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PROLOGO

Se nos ha pedido, repetidas veces y desde diversos sectores, reunir en un volumen los articulos que
hicimos aparecer, en la revista Etudes Traditionnelles, sobre cuestiones directamente relacionadas
con la iniciacién; no nos ha sido posible satisfacer directamente estas peticiones, pues consideramos
que un libro debe ser algo distinto a una simple colecciéon de articulos, y tanto mas cuando, como en
el caso presente, estos articulos, escritos por motivos circunstanciales y sirviendo para responder a
las cuestiones que nos eran expuestas, no se encadenaban en forma de sucesivos capitulos de un
libro; nos fue preciso entonces modificarlos, completarlos y disponerlos de otro modo, y es lo que
hemos hecho aqui. Ello no significa, por otra parte, que hayamos querido hacer de este modo una
especie de tratado mas o menos completo y en todo caso, “didactico”; esto todavia seria concebible,
en rigor, si se tratara solamente de estudiar una forma particular de iniciacién, pero, desde el
momento en que, por el contrario, se trata de la iniciacion en general, seria una labor del todo
imposible, pues las cuestiones que pueden exponerse a este respecto no son en numero
determinado, oponiéndose la naturaleza misma del objeto a toda delimitacion rigurosa, de manera
que no se podria en modo alguno tener la pretension de tratarlas todas sin omitir ninguna. Todo lo
que se puede hacer, en suma, es considerar ciertos aspectos, situarse bajo ciertos puntos de vista,
que ciertamente, incluso si son de aquellos cuya importancia se deja ver inmediatamente por una u
otra razon, dejan de lado sin embargo puntos a los cuales seria igualmente legitimo considerar; por
ello hemos pensado que el término apercus (1) era el que mejor podia caracterizar el contenido de la
presente obra, tanto mas cuanto que, incluso en lo que concierne a las cuestiones tratadas, no es sin
duda posible el “agotar” completamente ni una sola. Es demasiado evidente que no podia ser
cuestién de repetir aqui lo que ya hemos dicho en otros libros sobre los puntos concernientes al
mismo tema; nos debemos contentar con remitir al lector cada vez que ello sea necesario; por lo
demas, en el orden de conocimiento al cual se refieren todos nuestros escritos, todo estéa ligado de tal
forma que es imposible proceder de otro modo.

Acabamos de decir que nuestra intencién ha sido esencialmente tratar asuntos concernientes a la
iniciacion en general; debe quedar claro entonces que, en todas las ocasiones en las que nos
referimos a tal o cual forma iniciatica determinada, lo hacemos Unicamente a titulo de ejemplo, con el
fin de precisar y hacer comprender mejor lo que, sin la ayuda de estos casos particulares, correria el
riesgo de perderse en vaguedades. Es importante insistir especialmente sobre este asunto cuando se
trata de formas occidentales, a fin de evitar toda confusion y todo malentendido: si hacemos
frecuentes alusiones a ellas es porque las “ilustraciones” que pueden ser ofrecidas nos parece, en la
mayor parte de los casos, que deben ser mas facilmente accesibles que otras a la generalidad de los
lectores, incluso ya mas o menos familiares a cierto nimero de ellos; es evidente que esto es por
completo independiente de lo que cada uno pueda pensar acerca del presente estado de las
organizaciones por las cuales esas formas iniciaticas son conservadas y practicadas. Cuando se
percibe el grado de degeneraciéon al cual ha llegado el Occidente moderno, es demasiado facil
comprender que muchas cosas de orden tradicional, y con mayor razén de orden iniciatico, apenas
pueden subsistir mas que en estado de vestigios, poco mas o menos incomprendidos por aquellos
mismos que las conservan; es esto, por otra parte, lo que hace posible la eclosién, junto a los restos
auténticos, de mdltiples “falsificaciones” de las cuales ya hemos tenido ocasion de hablar, pues no es
sino en semejantes condiciones cuando éstas pueden hacerse pasar por lo que no son; pero, sea
como sea, las formas tradicionales siempre permanecen, en si mismas, independientes de estas
contingencias. Afadiremos todavia que, en el momento en que lleguemos, por el contrario, a
considerar estas mismas contingencias y a hablar, no de las formas iniciaticas, sino del estado de las
organizaciones iniciaticas y pseudoiniciaticas en el Occidente actual, no haremos sino exponer la
verificacion de unos hechos a los cuales no afiadimos evidentemente nada, sin ninguna otra intencién
0 preocupacién que la de decir la verdad a este respecto como en todo otro asunto de los que hemos
considerado en el curso de nuestros estudios, y de una manera tan completamente desinteresada
como es posible. Cada uno es libre de extraer las consecuencias que le parezca; en cuanto a
nosotros, no estamos en absoluto tratando de introducir o ganar adherentes para ningun tipo de
organizacion, no obligamos a nadie a pedir la iniciaciébn aqui o alla, ni a abstenerse de ello, y
estimamos incluso que ello no nos concierne de ninguna manera y que no podria en absoluto encajar
en nuestro papel. Algunos quiza se sorprenderan de que nos creamos obligados a insistir tanto sobre
ello, y, a decir verdad, esto deberia en efecto ser inatil si no fuera necesario contar con la
incomprension de la mayoria de nuestros contemporaneos, y también con la mala fe de un nimero
demasiado grande de ellos; desgraciadamente, estamos demasiado acostumbrados a ver como se
nos atribuyen toda clase de intenciones que jamas hemos tenido, y ello por parte de gente



proveniente de circulos opuestos, al menos en apariencia, como para no tomar a este respecto todas
las precauciones necesarias; por otro lado, no osamos pretender el haber afiadido las suficientes,
pues, ¢, quién podria prever todo lo que algunos son capaces de inventar?

No debe extrafiar que nos extendamos a menudo sobre los errores y las confusiones que se cometen
mas 0 menos cominmente con el tema de la iniciacion, pues, aparte de la evidente utilidad que existe
en disiparlos, es precisamente comprobandolos como hemos sido inducidos, en muchos casos, a ver
la necesidad de tratar mas particularmente tal o cual aspecto determinado, sin lo cual nos hubiera
podido parecer evidente o al menos no tener necesidad de tanta explicacion. Lo que es digno de
subrayar es que algunos de estos errores no son Unicamente producto de profanos o de
pseudoiniciados, lo que en suma no tendria nada de extraordinario, sino también de miembros de
organizaciones auténticamente iniciaticas, y entre los cuales los hay incluso que son considerados
como “luces” en su ambiente, lo que posiblemente sea una de las pruebas mas sobresalientes del
actual estado de degeneracion al cual hicimos alusidon hace unos instantes. A propdsito de ello,
pensamos poder expresar, sin demasiado riesgo a ser mal interpretado, el deseo de que, entre los
representantes de estas organizaciones, se encuentren al menos algunos a quienes las
consideraciones que exponemos contribuyan a hacer tomar conciencia de lo que realmente es la
iniciacion; no mantenemos, por lo demas, exageradas esperanzas a este respecto, no mas que hacia
todo lo que concierne mas generalmente a las posibilidades de restauracién que Occidente puede
todavia llevar en si mismo. No obstante, hay a quienes, sin duda, el conocimiento real les es mas
necesario que la buena voluntad; pues esta buena voluntad no es suficiente, y toda la cuestion
consistiria en saber hasta dénde su horizonte intelectual es susceptible de extenderse, y también si
estan cualificados para pasar de la iniciaciéon virtual a la iniciacién efectiva; en todo caso, no
podemos, en cuanto a nosotros, hacer nada mas que suministrar algunos datos que posiblemente
aprovecharan aquellos que sean capaces y que estén dispuestos a sacar partido de ello en la medida
en que se lo permitan las circunstancias. Estos no seran jamas ciertamente muy numerosos, pero,
como ya hemos dicho frecuentemente, no es el nimero lo que importa en las cosas de este orden;
ojala, sin embargo, en este caso especial, que sea al menos, para comenzar, el que requiere la
constitucién de las organizaciones iniciaticas; hasta aqui, las pocas experiencias que han sido
intentadas en un sentido mas o menos parecido a aquel de que se trata, a nuestro entender, no han
podido, por razones diversas, ser llevadas tan lejos como para que sea posible juzgar los resultados
gue habrian podido obtenerse si las circunstancias hubieran sido méas favorables.

Esta claro también que el ambiente moderno, por su propia naturaleza, es y serd siempre uno de los
principales obstaculos que deberd inevitablemente encontrar toda tentativa de restauracion tradicional
en Occidente, tanto en el dominio iniciatico como en cualquier otro; es cierto que, en principio, este
dominio iniciatico deberia, en razén de su caracter “oculto”, estar mas al abrigo de las influencias
hostiles del mundo exterior, pero, de hecho, hace ya demasiado tiempo que las organizaciones
existentes se estan dejando atacar por ellas, y ciertas “brechas” estan ahora demasiado abiertas
como para ser facilmente reparadas. Asi, para no tomar sino un ejemplo tipico, adoptando formas
administrativas imitadas de las propias de los gobiernos profanos, estas organizaciones han dado pie
a acciones antagonistas que de otra forma no hubieran encontrado ningdn medio de ejercerse contra
ellas y habrian desaparecido en el vacio; esta imitacién del mundo profano constituyé, por otra parte,
en si misma, una de las inversiones de las relaciones normales que, en todos los dominios, son tan
caracteristicas del desorden moderno. Las consecuencias de esta “contaminacion” son hoy en dia tan
manifiestas que es preciso estar ciego para no verlas y, sin embargo, dudamos que muchos sepan
relacionarlas con su verdadera causa; la mania de las “sociedades” esta demasiado arraigada entre
la mayor parte de nuestros contemporaneos como para que conciban siquiera la simple posibilidad de
superar ciertas formas puramente exteriores; pero esta misma razén es quiza contra la que deberia
en primer lugar reaccionar quienquiera que quisiera emprender una restauracién iniciatica sobre
bases verdaderamente serias. No iremos demasiado lejos en estas reflexiones preliminares, pues,
digamoslo una vez mas, no es a nhosotros a quien corresponde intervenir activamente en las
tentativas de este género; indicar la via a quienes quieran y puedan comprometerse es todo lo que
pretendemos a este respecto; y, por lo demas, el alcance de lo que acabamos de decir esta bien lejos
de limitarse a la aplicacién que pueda hacerse de una forma iniciatica particular, ya que se trata ante
todo de principios fundamentales que son comunes a toda iniciacion, sea de Oriente o de Occidente.
La esencia y el objetivo de la iniciacion son, en efecto, siempre y en todas partes los mismos; solo las
modalidades difieren, por adaptacion a las épocas y a los lugares; y afiadiremos seguidamente, para
gue nadie pueda equivocarse, que esta adaptacion, para ser legitima, no debe ser jamas una
“innovacion”, es decir, el producto de una fantasia individual cualquiera, sino que, como la de las
formas tradicionales en general, debe siempre proceder en definitiva de un origen “no humano”, sin lo



cual no podria haber realmente ni tradicion ni iniciacion, sino Unicamente alguna de esas “parodias”
que tan frecuentemente nos encontramos en el mundo moderno, que no provienen de nada y no
conducen a nada, y que tampoco representan verdaderamente, si puede decirse, mas que la nada
puray simple, cuando no son los instrumentos inconscientes de algo todavia peor.

NOTA:

(). Apercu podria traducirse como ojeada, idea general o de conjunto, apreciacion. (N. del T.)






Capitulo I: VIA INICIATICA Y VIA MISTICA

La confusién entre el dominio esotérico e iniciatico y el dominio mistico, o, si se prefiere, entre los
puntos de vista que respectivamente les corresponden, es una de las que mas frecuentemente se
cometen hoy en dia, y ello, nos parece, de una manera no siempre completamente desinteresada;
hay aqui, por lo demas, una actitud nueva, o que, al menos en ciertos ambientes, se ha generalizado
demasiado en los Ultimos afios, y es por lo que nos parece necesario comenzar por explicarnos
claramente sobre este punto. Esta ahora de moda, si puede decirse asi, el calificar de “misticas” a las
doctrinas orientales, incluidas aquellas en donde no hay ni siquiera la sombra de una apariencia
exterior que pudiera, en aquellos que no ven mas alla, dar lugar a una calificacién semejante; el
origen de esta falsa interpretacion es naturalmente imputable a ciertos orientalistas, que pueden, por
lo demas, no haber sido inducidos en principio por una segunda intencién claramente definida, sino
Unicamente por su incomprension y por un prejuicio mas o menos inconsciente, que les es habitual, al
pensar sélo desde puntos de vista occidentales (1). Pero llegan otros luego, que se aduefian de esta
asimilacion abusiva, y que, viendo el provecho que podrian sacar para sus propios fines, se esfuerzan
en propagar la idea fuera de ese mundo especial, y en resumidas cuentas bastante restringido, de los
orientalistas y de su clientela; y esto es mas grave, no solamente porque es ante todo por ello que
esta confusién se difunde cada vez mas, sino también porque no es dificil advertir las sefiales
inequivocas de una tentativa “anexionista” contra la cual es preciso protegerse. En efecto, aquellos a
los que aludimos son a los que se puede considerar como los negadores mas “serios” del esoterismo;
gueremos referirnos con ello a los exoteristas religiosos que se niegan a admitir nada mas alla de su
propio dominio, pero que estiman sin duda esta asimilacion o esta “anexién” mas habil que una
negacion brutal; y, viendo de qué manera algunos de ellos se esfuerzan en transformar en
“misticismo” las doctrinas mas claramente iniciaticas, realmente pareceria que esta labor reviste a sus
0jos un caracter particularmente urgente (2). A decir verdad, habria no obstante en el mismo dominio
religioso al cual pertenece el misticismo, algo que, en ciertos aspectos, podria prestarse a un
acercamiento, o mejor dicho a una apariencia de acercamiento: es lo que se designa con el término
“ascética”, pues reviste aqui al menos un método “activo”, en lugar de la ausencia de método y de la
“pasividad” que caracterizan al misticismo y sobre los cuales hemos de volver mas adelante (3); pero
no hay duda de que estas similitudes son por completo exteriores, y, por otra parte, esta “ascética” no
tiene posiblemente sino objetivos demasiado visiblemente limitados como para poder ser
ventajosamente utilizada de esta forma, mientras que, con el misticismo, no se sabe jamas
exactamente a dénde se llega, y esta misma vaguedad es con seguridad propicia a las confusiones.
Unicamente aquellos que se entregan a este trabajo deliberadamente, y no quienes les siguen mas o
menos inconscientemente, no parecen dudar de que, en todo lo que se refiere a la iniciacion, no hay
en realidad nada de vago ni de nebuloso, sino por el contrario elementos precisos y “positivos”; y, de
hecho, la iniciacién es, por su propia naturaleza, incompatible con el misticismo.

Esta incompatibilidad no resulta, por otra parte, de lo que originalmente implica el término
“misticismo”, que esta incluso manifiestamente emparentado con la antigua designacion de los
“misterios”, es decir, con algo que pertenece por el contrario al orden iniciatico; pero este término es
de aquellos por los cuales, lejos de poderse referir Gnicamente a la etimologia, se esta rigurosamente
obligado, si uno quiere hacerse comprender, a tener en cuenta el sentido que le ha sido impuesto por
el uso, y que es, de hecho, el Unico al que actualmente se le vincula. Ahora bien, es sabido lo que se
entiende por “misticismo”, desde hace ya varios siglos, de manera que no es posible emplear este
término para designar algo distinto; y es esto lo que, como dijimos, no tiene y no puede tener nada en
comun con la iniciacion, en primer lugar porque este misticismo compete exclusivamente al dominio
religioso, es decir, exotérico, y después porque la via mistica difiere de la via iniciatica en todos sus
caracteres esenciales, y esta diferencia es tal que de ella se deriva una verdadera incompatibilidad.
Precisemos ademas, que se trata de una incompatibilidad de hecho mas bien que de principio, en el
sentido de que no se trata en absoluto de negar el valor, al menos relativo, del misticismo, ni de poner
en duda el lugar que legitimamente le pertenece en ciertas formas tradicionales; la via iniciatica y la
via mistica pueden perfectamente coexistir (4), pero lo que queremos indicar es que es imposible que
nadie siga a la vez ambas, incluso sin juzgar de antemano el fin al cual pueden conducir, aunque por
lo demas se pueda ya presentir, en razén de la profunda diferencia entre los dominios a los cuales se
refieren, que este fin no podria ser en realidad el mismo.

Hemos dicho que la confusion que hace que algunos vean misticismo alli donde no hay la menor
traza de ello, tiene su punto de partida en la tendencia de reducirlo todo a los puntos de vista
occidentales; y es que, en efecto, el misticismo propiamente dicho es algo exclusivamente occidental
y, en el fondo, especificamente cristiano. Por este motivo, vamos a aprovechar la ocasion de indicar
algo que nos parece lo bastante curioso como para que lo mencionemos aqui: en un libro del cual ya



hemos hablado en otro lugar (5), el fildsofo Bergson, oponiendo lo que el llama la “religion estatica” a
la “religion dinamica”, ve la mas alta expresiéon de esta Ultima en el misticismo, al que por otra parte
apenas comprende, y al cual admira especialmente por todo lo que nosotros podriamos por el
contrario encontrar de vago e incluso, bajo ciertos aspectos, de defectuoso; pero lo que puede
parecer realmente extrafio por parte de un “no cristiano” es que, para él, el “misticismo completo”, por
poco satisfactoria que sea la idea que de hecho se hace, no es sino el de los misticos cristianos. A
decir verdad, por una consecuencia necesaria de la poca estima que él siente por la “religion
estatica”, olvida que aquellos son cristianos antes incluso de ser misticos, o al menos, para
justificarles el ser cristianos, sitda indebidamente al misticismo en el origen mismo del Cristianismo; v,
para establecer a este respecto una especie de continuidad entre éste y el Judaismo, llega a
transformar en “misticos” a los profetas judios; evidentemente, del caracter de la misién de los
profetas y de la naturaleza de su inspiracion no tiene la mas minima idea (6). Sea como sea, si el
misticismo cristiano, por deformada o menguada que sea su concepcién, es a sus 0jos el tipo mismo
del misticismo, la razén es, en el fondo, bien facil de comprender: es que, de hecho y estrictamente
hablando, apenas existe otro misticismo que éste; e incluso los misticos que se han llamado
“independientes”, y que de buen grado calificariamos de “aberrantes”, no se inspiran en realidad,
debido a su ignorancia, sino en ideas cristianas desnaturalizadas y mas o menos completamente
vacias de su contenido original. Pero también esto, como tantas otras cosas, escapa a huestro
filosofo, que se esfuerza en descubrir, anteriormente al Cristianismo, los “esbozos del futuro
misticismo”, cuando se trata de cosas totalmente diferentes; hay aqui particularmente, sobre la India,
algunas paginas que atestiguan una inaudita incomprension. También estan los misterios griegos, y
aqui la aproximacion, fundada sobre el parentesco etimolégico que sefialabamos, se reduce en suma
a un mal juego de palabras; por lo demas, Bergson se ve obligado a reconocer que “la mayor parte de
los misterios no tenian nada de mistico”; pero entonces, ¢por qué habla sobre este vocablo? En
cuanto a lo que fueron los misterios, se hace de ellos la representacion mas “profana” posible;
ignorandolo todo acerca de la iniciacién, ¢cémo podria comprender que habia alli, tanto como en la
India, algo que en primer lugar no era en absoluto de orden religioso, y que iba incomparablemente
mas lejos que su “misticismo”, e incluso, es preciso decirlo, que el auténtico misticismo, que al
mantenerse en el dominio puramente exotérico tiene forzosamente sus limitaciones? (7).

No nos proponemos actualmente exponer en detalle y de forma completa todas las diferencias que
separan en realidad a los puntos de vista iniciatico y mistico, pues soélo para ello se necesitaria todo
un volumen; nuestra intencién es sobre todo insistir aqui sobre la diferencia en virtud de la cual la
iniciacidn, en su proceso mismo, presenta unos caracteres totalmente distintos a los del misticismo,
incluso opuestos, lo que basta para demostrar que hay aqui dos “vias” no solamente distintas, sino
también incompatibles en el sentido que hemos indicado. Lo que a menudo se dice a este respecto
es que el misticismo es “pasivo”, mientras que la iniciacién es “activa”; esto es por otra parte muy
cierto, a condicién de determinar exactamente la acepcion en la que debe entenderse. Esto significa
principalmente que, en el caso del misticismo, el individuo se limita simplemente a recibir lo que se le
presenta, y tal como se le presenta, sin que él mismo actle para nada; y, digamoslo a continuacion,
en esto reside para él el principal peligro, en el hecho de que esté asi “abierto” a todas las influencias,
sean del orden que sean, y que, por lo demas, en general y salvo raras excepciones, no tiene la
preparacion doctrinal que seria necesaria para permitirle establecer entre ellas una discriminacion
cualquiera (8). En el caso de la iniciacion, por el contrario, es al individuo a quien corresponde la
iniciativa de una “realizacion” que se proseguird metddicamente, bajo un control riguroso e incesante,
y que deberd normalmente conducir a superar las posibilidades mismas del individuo como tal; es
indispensable afiadir que esta iniciativa no es suficiente, pues es demasiado evidente que el individuo
no podria superarse a si mismo por sus propios medios, pero, y esto es lo que nos importa por el
momento, es ella lo que constituye obligatoriamente el punto de partida de toda “realizaciéon” para el
iniciado, mientras que el mistico no tiene ninguna, incluso para lo que no va en absoluto mas alla del
dominio de las posibilidades individuales. Esta distincion puede ya parecer bastante clara, ya que
demuestra bien que no podrian seguirse a la vez las vias iniciatica y mistica, pero sin embargo no
podria ser suficiente; podriamos incluso decir que no responde todavia mas que al aspecto mas
“exotérico” de la cuestion, y, en todo caso, es demasiado incompleta en lo que concierne a la
iniciacion, de la que estd bien lejos de incluir todas las condiciones necesarias; pero, antes de
abordar el estudio de estas condiciones, nos quedan todavia algunas confusiones por disipar.



NOTAS:

(). Es asi como, especialmente después de que al orientalista inglés Nicholson se le ocurriera traducir tagawwuf
por misticismo, se ha convenido en Occidente que el esoterismo islamico es algo esencialmente “mistico”; o
incluso, en este caso, no se habla de esoterismo, sino Unicamente de misticismo, es decir, que se ha llegado a
una verdadera sustitucién de puntos de vista. Lo mejor del caso es que, en las cuestiones de este orden, la
opinion de los orientalistas, que no conocen sino por los libros, cuenta manifiestamente mucho mas, a los ojos de
la inmensa mayoria de los occidentales, que la opinion de los que tienen un conocimiento directo y efectivo.

(2). Otros se esfuerzan también en transformar las doctrinas orientales en "filosofia", pero esta falsa asimilacion es
quiza, en el fondo, menos peligrosa que la otra, en razén de la estrecha limitacién del propio punto de vista
filoséfico; éstos no consiguen, por la manera especial en que presentan dichas doctrinas, sino hacer algo totalmente
desprovisto de interés, y lo que se desprende de sus trabajos es sobre todo una prodigiosa impresion de
"aburrimiento”.

(3). Podemos citar, como ejemplo de "ascética”, los Ejercicios espirituales de San Ignacio de Loyola, cuyo espiritu
es incontestablemente tan poco mistico como es posible, y para los cuales es al menos verosimil que se inspir6 en
parte en ciertos métodos iniciaticos de origen islamico, pero, por supuesto, aplicandolos a un objetivo
completamente diferente.

(4). Podria ser interesante a este respecto hacer una comparacion con la "via seca" y la "via himeda" de los
alquimistas, pero esto se saldria del marco del presente estudio.

(5). Las dos fuentes de la moral y de la religion. Ver a este respecto Le Régne de la Quantité et les Signes des
Temps, cap. XXXIII.

(6). De hecho, no se puede encontrar misticismo judio propiamente dicho hasta el Hasidismo, es decir, en una
época muy reciente.

(7). Alfred Loisy ha querido responder a Bergson y sostener contra él que no hay un solo "origen" de la moral y de la
religion; en su calidad de especialista de la "historia de las religiones", prefiere las teorias de Frazer a las de
Durkheim, y la idea de una "evolucion" continua a la de una "evolucién" por mutaciones bruscas; a nuestros 0jos,
ambas son equivalentes; pero hay al menos un punto sobre el cual debemos darle la razén, y posiblemente se deba
a su educacion eclesiastica: gracias a ella conoce a los misticos mucho mejor que Bergson, y sefiala que jamas
tuvieron la menor pizca de algo que se pareciera, aun de lejos, al "elan vital"; evidentemente, Bergson ha querido
hacer "bergsonianos" "avant la lettre", lo que no estd muy de acuerdo con la simple verdad histérica; y Loisy se
asombra también con razén al ver a Juana de Arco incluida entre los misticos. -Sefialemos de pasada, pues es
bueno indicarlo, que su libro comienza con una ingeniosa confesion: "El autor del presente opusculo declara que no
tiene una particular inclinacion por las cuestiones de orden puramente especulativo”. He aqui al menos una muy
loable franqueza; y, ya que es él mismo quien lo dice, y de manera totalmente espontanea, creemos sin dificultad
sus palabras.

(8). Es también ese caracter de “pasividad” el que explica, no justificAndolos en absoluto, los errores modernos

que tienden a confundir a los misticos, sea con los mediums y otros sensitivos, , en el sentido que los psiquistas
dan a esta palabra, sea incluso con simples enfermos
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Capitulo 1l: MAGIA Y MISTICISMO

La confusion entre la iniciacién y el misticismo es sobre todo producto de aquellos que quieren, por
una razon cualquiera, negar mas o menos expresamente la realidad de la iniciacién reduciéndola a
algo distinto; por otra parte, en los ambientes que por el contrario tienen pretensiones iniciaticas
injustificadas, como los ambientes ocultistas, tienen tendencia a considerar, como formando parte
integrante del dominio de la iniciacion, si no incluso como constituyéndola esencialmente, a una
multitud de cosas de otro género que le son completamente extrafias, y entre las cuales la magia
ocupa frecuentemente el primer lugar. Las razones de este error son también, al mismo tiempo, las
razones por las cuales la magia presenta peligros esencialmente graves para los occidentales
modernos, y de los cuales el primero es su tendencia a atribuir una importancia excesiva a todo lo
que son “fenémenos”, como lo atestigua ademdas el desarrollo que han dado a las ciencias
experimentales; si son tan facilmente seducidos por la magia, y si fabulan hasta tal punto acerca de
su alcance real, es porque es, también, una ciencia experimental, aunque bastante diferente, con
seguridad, de aquellas a las que la ensefianza universitaria conoce bajo esa denominacion. No es
preciso entonces engafiarse: se trata de un orden de cosas que no tiene en si mismo absolutamente
nada de “trascendente”; y, si una ciencia semejante puede, como todas las demas, estar legitimada
por su relacion con los principios superiores de los cuales todo depende, siguiendo la concepcion
general de las ciencias tradicionales, no se situard sin embargo mas que en el Ultimo rango de las
aplicaciones secundarias y contingentes, entre las que estan mas alejadas de los principios, luego
entre las que deben ser consideradas como las mas inferiores. Es asi como la magia esta
considerada en todas las civilizaciones orientales: que ella existe es un hecho innegable, pero esta
muy lejos de ser tan estimada como se lo imaginan demasiado a menudo los occidentales, que
prestan tan gustosos a los demas sus propias tendencias y sus propias concepciones. En el Tibet
mismo, tanto como en la India o en China, la practica de la magia, en tanto que “especialidad”, si
puede decirse asi, es abandonada a aquellos que son incapaces de elevarse a un orden superior;
esto, por supuesto, no significa que los demas no puedan también producir de vez en cuando,
excepcionalmente y por razones particulares, fenédmenos exteriormente semejantes a los fenémenos
magicos, pero el objetivo e incluso los medios puestos en practica son entonces en realidad
totalmente distintos. Por lo demas, para atenerse a lo que es conocido en el mundo occidental, que
se tomen simplemente las historias de santos y de hechiceros y se vera cuantos hechos similares se
encuentran en una y otra parte; y esto demuestra bien que, contrariamente a la creencia de los
modernos “cientifistas”, los fendmenos, sean cuales sean, no podrian en absoluto probar nada por si
mismos (1).

Ahora bien, es evidente que el hecho de ilusionarse sobre el valor de estas cosas y sobre la
importancia que es conveniente atribuirles aumenta considerablemente el peligro; lo que es
particularmente molesto para los occidentales que quieren implicarse en la magia, es la completa
ignorancia en la que necesariamente estéan, en el actual estado de las cosas y en ausencia de toda
ensefianza tradicional, acerca de aquello de lo que no se ocuparian en otras circunstancias. Incluso
dejando de lado a los farsantes y a los charlatanes tan numerosos en nuestra época, que no hacen
en suma nada mas que explotar la credulidad de los ingenuos, y también a los simples caprichosos
que creen poder improvisar una “ciencia” a su manera, los mismos que desean con seriedad intentar
estudiar estos fendmenos, no teniendo datos suficientes que les guien, ni una organizacion
constituida para apoyarles y protegerles, se ven reducidos a un grosero empirismo; se comportan
verdaderamente como nifios que, libres a si mismos, quisieran manejar fuerzas terribles sin
conocerlas, y, si ocurren demasiado a menudo deplorables accidentes por una imprudencia
semejante, no hay lugar para asombrarse mas de la cuenta.

Hablando de accidentes, queremos especialmente hacer alusién a los riesgos de desequilibrio a los
cuales se exponen quienes actlan asi; este desequilibrio es en efecto una consecuencia bastante
frecuente de la comunicacion con lo que algunos han llamado el “plano vital”, y que no es en suma
otra cosa que el dominio de la manifestacion sutil, considerada por otra parte principalmente en
aquellas de sus modalidades mas cercanas al orden corporal, y por ello mas facilmente accesibles al
hombre ordinario. La explicacidn es simple: se trata aqui exclusivamente de un desarrollo de ciertas
posibilidades individuales, e incluso de un orden demasiado inferior; si este desarrollo se produce de
una manera anormal, desordenada e inarmonica, y en detrimento de posibilidades superiores, es
natural y en todo caso, inevitable, que se deba desembocar en semejante resultado, sin hablar de las
reacciones, que no son en absoluto despreciables y que algunas veces llegan a ser terribles, de las
fuerzas de todo género con las cuales el individuo se pone desconsideradamente en contacto.
Decimos “fuerzas”, sin precisar mas, pues ello importa poco para nuestro propésito; preferimos utilizar
esta palabra, por vaga que sea, a la de “entidades”, que, al menos para los que no estan
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suficientemente acostumbrados a ciertas maneras simbdlicas de hablar, corre el riesgo de dar lugar
demasiado facilmente a “personificaciones” mas o menos quiméricas. Este “mundo intermedio” es,
por otra parte, como a menudo hemos explicado, mucho mas complejo y mas extenso que el mundo
corporal; pero el estudio de ambos encaja, igualmente, en lo que se puede llamar las “ciencias
naturales”, en el sentido mas auténtico de esta expresién; querer ver algo mas es, repitamoslo,
ilusionarse de la forma mas extrafia. No hay aqui absolutamente nada de “iniciatico”, no mas por otra
parte que de “religioso”; se encuentran incluso, de manera general, muchos méas obstaculos que
apoyos para alcanzar el conocimiento verdaderamente trascendente, que es algo completamente
distinto a las ciencias contingentes, y que, sin traza alguna de un “fenomenismo” cualquiera, no
proviene sino de la pura intuicion intelectual, que es la Unica y pura espiritualidad.

Algunos, tras entregarse durante mas o menos tiempo a esta blsqueda de fendmenos extraordinarios
0 supuestamente tales, acaban sin embargo por abandonarla, por una razén cualquiera, o por quedar
decepcionados por la insignificancia de los resultados obtenidos y que no responden a sus
previsiones, y, cosa digna de sefalar, ocurre frecuentemente que se vuelven entonces hacia el
misticismo (2); y es que, por extrafio que pueda parecer a primera vista, este responde aln, aunque
bajo otro aspecto, a necesidades o aspiraciones similares. Con seguridad, estamos bien lejos de decir
que el misticismo no tenga, en si mismo, un caracter notablemente mas elevado que la magia; pero, a
pesar de todo, si se va al fondo de las cosas, puede uno darse cuenta de que, bajo cierto aspecto al
menos, la diferencia es menos grande de lo que podria creerse: aqui todavia, en efecto, no se trata
en suma mas que de “fendmenos”, visiones 0 no, manifestaciones sensibles y sentimentales de todo
género, con los cuales se permanece siempre exclusivamente en el dominio de las posibilidades
individuales (3). Es decir, que los peligros de ilusion y de desequilibrio estan lejos de ser superados,
y, Si revisten aqui formas tan diferentes, no son posiblemente menores por ello; estan incluso
agravados, en un sentido, por la actitud pasiva del mistico, que, como afirmamos, deja la puerta
abierta a todas las influencias que pueden presentarse, mientras que el mago estd al menos
defendido hasta cierto punto por la actitud activa que se esfuerza en conservar con respecto a las
mismas influencias, lo que ciertamente no significa, por otra parte, que resista siempre y que no
termine por ser sumergido en ellas. De aqui viene también, por lo demas, que el mistico, casi
siempre, sea muy facilmente victima de su imaginacién, cuyas producciones, sin duda, se
entremezclan a menudo con los resultados reales de sus “experiencias” de una manera poco mas o
menos inextricable. Por esta razén, no hay que exagerar la importancia de las “revelaciones” de los
misticos, o, al menos, no se deben jamas aceptar sin control (4); lo que posee todo el interés en
ciertas visiones es que estén de acuerdo, en numerosos puntos, con los datos tradicionales
evidentemente ignorados por el mistico que ha tenido las visiones (5) pero lo que seria un error, e
incluso una inversién de las relaciones normales, es querer encontrar aqui una “confirmacion” de
dichos datos, de la que no tienen por otra parte ninguna necesidad, y que son, por el contrario, la
Unica garantia de que hay realmente en las visiones en cuestién algo distinto a un simple producto de
la imaginacion o de la fantasia individual.

NOTAS:
(1). Cf. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXIX.

(2). Es preciso decir que a veces también ocurre que otros, tras haber entrado realmente en la via iniciatica, y no
solamente en las ilusiones de la pseudoiniciacion como los mencionados anteriormente, han abandonado esta via
por el misticismo; los motivos son entonces naturalmente muy diferentes, y principalmente de orden sentimental,
pero, sean cuales puedan ser, es necesario ante todo ver, en semejantes casos, la consecuencia de un defecto
cualquiera con respecto a las cualificaciones iniciaticas, al menos en lo que concierne a la aptitud para realizar la
iniciacion efectiva; uno de los ejemplos mas tipicos que pueden citarse de este género es el de L. C. de Saint-
Martin.

(3). Por supuesto, ello no significa en absoluto que los fendbmenos de que se trata sean Unicamente de orden
psicoldgico como pretenden algunos modernos.

(4). Esta actitud de prudente reserva, que se impone en razén de la tendencia natural de los misticos a la
"divagacion” en el sentido propio de esta palabra, es, por lo demas, la que el Catolicismo observa invariablemente a
este respecto.

(5) Pueden citarse aqui como ejemplo las visiones de Anne-Catherine Emmerich.

Articulo original publicado en "Le Voile d’Isis", junio de 1931.
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Capitulo Ill: ERRORES DIVERSOS CONCERNIENTES A LA INICIACION

No creemos superfluo, para despejar el terreno en todo caso, sefialar todavia algunos otros errores
concernientes a la naturaleza y el objetivo de la iniciacion, pues todo lo que hemos tenido ocasién de
leer acerca del tema, a través de los afios, nos ha aportado casi diariamente pruebas de una
incomprension poco mas o menos general. Naturalmente, no podemos sofiar con hacer aqui una
especie de “revision” en la cual nos refiramos a todos los errores uno a uno y en detalle, lo que seria
demasiado fastidioso y desprovisto de interés; mejor nos limitaremos a considerar algunos casos en
cierto modo “tipicos”, lo que, al mismo tiempo, tiene la ventaja de dispensarnos de hacer alusiones
demasiado directas a tal autor o tal escuela, pues debe quedar claro que estas indicaciones tienen
para nosotros un alcance completamente independiente de toda cuestién de “personalidades”, como
se dice comunmente, o, mejor dicho, para emplear un lenguaje mas exacto, de individualidades.
Recordaremos en primer lugar, sin insistir mas de la cuenta, las concepciones demasiado extendidas
segun las cuales la iniciacion seria algo de orden simplemente “moral” y “social” (1); éstas son
demasiado limitadas y “terrenales”, si uno puede expresarse asi, y, como a menudo hemos dicho con
otros motivos, el error mas grosero esta lejos de ser siempre el mas peligroso. Solamente diremos,
para terminar pronto con toda confusion, que tales concepciones no se adecuan ni siquiera realmente
a esa primera parte de la iniciaciéon que la Antigiiedad designaba bajo el nombre de “Pequefios
Misterios”; éstos, como mas adelante explicaremos, conciernen a la individualidad humana, pero en el
desarrollo integral de sus posibilidades, luego mas alla del dominio corporal cuya actividad se ejerce
en el dominio que es comun a todos los hombres. No vemos realmente cual podria ser el valor o
incluso la razén de ser de una pretendida iniciacién que se limitara a repetir, encubriéndose bajo una
forma mas o menos enigmética, lo que hay de mas banal en la educacién profana, lo que
vulgarmente esta “al alcance de todo el mundo”. Por otra parte, no pretendemos en absoluto negar
con ello que el conocimiento iniciatico pueda tener aplicaciones en el orden social, tanto como en
cualquier otro orden; pero ésta es otra cuestion: en primer lugar, estas aplicaciones contingentes no
constituyen de ninguna manera el objetivo de la iniciacion, al igual que las ciencias tradicionales
secundarias no constituyen la esencia de una tradicién; seguidamente, éstas tienen en si mismas un
caracter totalmente diferente de aquello de que estamos hablando, pues parten de principios que no
tienen nada que ver con los preceptos de la “moral” corriente, sobre todo cuando se trata de la muy
famosa “moral laica” tan querida de nuestros contemporaneos, y, por lo demas, proceden de vias
inasequibles para los profanos, en virtud de la naturaleza misma de las cosas; luego estan bien lejos
de lo que alguien llamé un dia, con estas mismas palabras, “la preocupacion por vivir
convenientemente”. Mientras todo se limite a “moralizar” sobre los simbolos, con intenciones tan
loables como se quiera, no se realizara ciertamente la obra de la iniciacidn: pero volveremos sobre
ello méas adelante, cuando hablemos mas particularmente de la ensefianza iniciatica.

Los errores mas sutiles y, por consiguiente, mas temibles, se producen a veces cuando se habla, a
propoésito de la iniciacién, de una “comunicacidon” con los estados superiores o los “mundos
espirituales”, y, ante todo, se da demasiado a menudo la ilusién que consiste en tomar por “superior”
lo que realmente no lo es, sino que simplemente aparece como mas 0 menos extraordinario o
“anormal”. Nos quedaria en suma repetir aqui todo lo que ya hemos dicho en otra parte acerca de la
confusion entre lo psiquico y lo espiritual (2), pues es el mas frecuentemente cometido a este
respecto; los estados psiquicos no poseen, de hecho, nada de “superior” ni de “trascendente”, ya que
Unicamente forman parte del estado individual humano (3); y, cuando hablamos de estados
superiores del ser, sin ningln abuso de lenguaje, entendemos por ello exclusivamente los estados
supraindividuales. Algunos llevan incluso mas lejos la confusién y hacen de lo “espiritual’ poco mas o
menos un sinénimo de lo “invisible”, es decir, toman por tal, indistintamente, todo lo que no cae bajo
los sentidos ordinarios y “normales”; hemos visto calificar asi hasta al mundo “etérico”, es decir,
simplemente la parte menos grosera del mundo corporal. En estas condiciones, es muy de temer que
la “comunicacion” de que se trata se reduzca en definitiva a la “clarividencia”, a la “clariaudiencia”, o al
ejercicio de cualquier otra facultad psiquica del mismo género y no menos insignificante, incluso aun
cuando sea real. Es esto lo que ocurre siempre de hecho, y, en el fondo, todas las escuelas
pseudoiniciaticas del Occidente moderno desembocan aqui; algunos toman incluso expresamente
por objetivo “el desarrollo de los poderes psiquicos latentes en el hombre”; deberemos todavia volver,
mas adelante, sobre esta cuestion de los pretendidos “poderes psiquicos” y de las ilusiones a las
cuales dan lugar.

Pero esto no es todo: admitamos que, en el pensamiento de algunos, se trata verdaderamente de una
comunicacién con los estados superiores; ello estara todavia lejos de ser suficiente para caracterizar
a la iniciacién. En efecto, una comunicacién semejante es establecida también por los ritos de orden

14



puramente exotérico, especialmente por los ritos religiosos; no debe olvidarse que, igualmente en
este caso, las influencias espirituales, y no simplemente psiquicas, entran realmente en juego,
aungue para fines totalmente diferentes a los relacionados con el dominio iniciatico. La intervencion
de un elemento “no humano” puede definir, de manera general, a todo lo que es auténticamente
tradicional; pero la presencia de este caracter comun no es razén suficiente para no establecer las
necesarias distinciones, y en particular para confundir el dominio religioso con el dominio iniciatico, o
para ver entre ellos todo lo mas una simple diferencia de grado, cuando realmente hay una diferencia
de naturaleza, e incluso, podriamos decir, de naturaleza profunda. Esta confusién es también muy
frecuente, sobre todo entre aquellos que pretenden estudiar la iniciacion “desde fuera”, con
intenciones que pueden ser, por lo demas, muy diversas; también es indispensable denunciarla
formalmente: el esoterismo es esencialmente algo distinto de la religion, y no la porcién “interior” de
una religién como tal, incluso cuando toma su base y su punto de apoyo en ésta, como ocurre en
ciertas formas tradicionales, en el Islamismo, por ejemplo (4); y la iniciacidon no es una especie de
religién especial reservada a una minoria, como parecen imaginarse, por ejemplo, los que hablan de
los misterios antiguos calificandolos de “religiosos” (5). No es posible desarrollar aqui todas las
diferencias que separan a los dominios religioso e iniciatico, pues, ain mas que cuando se trataba
solamente del dominio mistico, que no es sino una parte del primero, ello nos llevaria con seguridad
demasiado lejos; pero bastard, para lo que pretendemos ahora, precisar que la religion considera al
ser Unicamente en el estado individual humano y no aspira en absoluto a hacerle salir de él, sino por
el contrario a asegurarle las condiciones mas favorables en ese mismo estado (6), mientras que la
iniciacion tiene esencialmente como objetivo el superar las posibilidades de este estado y tornar
efectivamente posible el paso a los estados superiores, e incluso, finalmente, conducir al ser mas alla
de todo estado condicionado, sea cual sea.

Resulta de esto que, en lo que concierne a la iniciacion, la simple comunicacion con los estados
superiores no puede ser considerada como un fin, sino Gnicamente como un punto de partida; si esta
comunicacién debe ser establecida principalmente por la accién de una influencia espiritual, es para
permitir seguidamente una toma de posesion efectiva de estos estados, y no simplemente, como en
el orden religioso, para hacer descender sobre el ser una “gracia” que lo conecte en cierta manera,
pero sin hacerle penetrar en ellos. Para expresar esto de forma quiza mas facilmente comprensible,
diremos que, si por ejemplo, cualquiera puede entrar en contacto con los angeles, sin dejar por esto
de estar encerrado en la condicién de individuo humano, no estara por ello mas adelantado bajo el
punto de vista iniciatico (7); no se trata aqui de comunicar con otros seres que estan en un estado
“angélico”, sino de alcanzar y realizar en si mismo un tal estado supra-individual, no, por supuesto, en
tanto que individuo humano, lo que evidentemente seria absurdo, sino en tanto que el ser que se
manifiesta como individuo humano en un determinado estado, tiene también en él las posibilidades de
todos los demas estados. Toda realizacién iniciatica es entonces esencial y puramente “interior”, al
contrario de esa “salida de si” que constituye el “éxtasis” en el sentido propio y etimolégico de la
palabra (8); y tal es, no la Unica diferencia, por cierto, pero al menos una de las grandes diferencias
que existen entre los estados misticos, los cuales pertenecen por completo al dominio religioso, y los
estados iniciaticos. Es a esto, efectivamente, a lo que debemos retornar siempre en definitiva, pues la
confusion del punto de vista iniciatico con el punto de vista mistico, de la cual hemos hecho resaltar
desde el principio su caracter particularmente insidioso, estd naturalmente dirigida a engafar a los
espiritus que no se dejarian atrapar por las deformaciones mas groseras de las pseudoiniciaciones
modernas, y que incluso podrian quiza llegar sin demasiada dificultad a comprender lo que
verdaderamente es la iniciacién, si no tropezaran en su camino con errores sutiles que parecen ser
puestos expresamente para desviarles de tal comprension.

NOTAS:

(1). Este punto de vista es especialmente el de la mayoria de los masones actuales, y, al mismo tiempo, se
encuentra también sobre el mismo terreno exclusivamente "social" en que se sitlan la mayor parte de quienes les
combaten, lo que prueba que las organizaciones iniciaticas no dan pie a los ataques del exterior sino en la medida
de su propia degeneracion.

(2). Ver Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXV.
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Capitulo IV: DE LAS CONDICIONES DE LA INICIACION

Podemos volver ahora a la cuestion de las condiciones de la iniciacién, y diremos en primer lugar,
aungue pueda parecer evidente, que la primera de estas condiciones es una determinada aptitud o
disposicion natural, sin la cual todo esfuerzo seria vano, pues el individuo no puede indiscutiblemente
desarrollar sino las posibilidades que lleva en él desde el origen; esta aptitud, que hace lo que
algunos llaman el “iniciable”, constituye propiamente la “cualificacién” requerida por todas las
tradiciones iniciaticas (1). Esta condicién es, por lo demas, la Unica comun, en cierto sentido, a la
iniciacion y al misticismo, pues estd claro que el mistico debe tener, él también, una disposicién
natural especial, aunque por completo diferente de la del “iniciable”, incluso opuesta a ella en muchos
aspectos; pero esta condicién, para él, aunque igualmente necesaria, es de sobra suficiente; no hay
ninguna otra que deba afiadirse, y las circunstancias hacen el resto, haciendo pasar a su capricho de
la “potencia” al “acto” tales o cuales posibilidades que comporte la disposicion de que se trata. Esto
resulta directamente del caracter de “pasividad” del que hemos hablado: no podria, en efecto, en tal
caso, tratarse de un esfuerzo o de un trabajo personal cualquiera, que el mistico jamas efectuara, y
del cual debera incluso guardarse cuidadosamente, como de algo que estuviera en oposicién con su
“via” (2), mientras que, por el contrario, en lo relativo a la iniciacion, y en razén de su caracter “activo”,
un trabajo tal constituye otra condicibn no menos estrictamente necesaria que la primera, y sin la cual
el paso de la “potencia” al “acto”, que es propiamente la “realizacién”, no podria en modo alguno
cumplirse (3).

Sin embargo, esto no es todavia todo: no hemos hecho en suma mas que desarrollar la distincion,
expuesta al principio, entre la “actividad” iniciatica y la “pasividad” mistica, para extraer la
consecuencia de que, para la iniciacién, hay una condicidon que no existe, y que no podria existir, en
lo concerniente al misticismo; pero aun hay otra condicidn no menos necesaria de la cual no hemos
hablado, y que se sita en cualquier caso entre aquellas que estan puestas en tela de juicio. Esta
condicién, sobre la cual es preciso ademas insistir, ya que los occidentales, en general, son
demasiado dados a ignorarla o a desconocer su importancia, es incluso, verdaderamente, la mas
caracteristica de todas, la que permite definir a la iniciacién sin equivoco posible, y no confundirla con
cualquier otra cosa; por ella, el caso de la iniciacion esta mucho mas delimitado de lo que podria serlo
el del misticismo, para el cual no existe nada de ello. Es a menudo dificil, si no del todo imposible,
distinguir el falso misticismo del verdadero; el mistico es, por definicion, un aislado y un “irregular”, y
muchas veces él mismo no sabe lo que es verdadero; y el hecho de que no se trate del conocimiento
en estado puro, sino que incluso lo que es conocimiento real esta siempre influido por una mezcla de
sentimiento y de imaginacion, hace que se esté lejos de simplificar la cuestion; en todo caso, hay algo
gue escapa a todo control, lo que podriamos expresar diciendo que no hay para el mistico ningin
“medio de conocimiento” (4). Se podria decir también que el mistico no tiene “genealogia”, que no es
tal sino por una suerte de “generacién espontanea”, y creemos que estas expresiones son faciles de
comprender sin necesidad de mas explicaciones; entonces, ¢como se puede afirmar sin ninguna
duda que uno es auténticamente mistico y que otro no lo es, cuando sin embargo todas las
apariencias pueden ser sensiblemente las mismas? Por el contrario, las falsificaciones de la iniciacion
siempre pueden ser detectadas infaliblemente por la ausencia de la condicién a la que hemos
aludido, y que no es otra que la adhesion a una organizacién tradicional regular.

Hay ignorantes que se imaginan poder ‘“iniciarse” a si mismos, lo que es en todo caso una
contradiccion en los términos; olvidan, si es que alguna vez lo han sabido, que la palabra initium
significa “entrada” o “comienzo”, confunden el hecho mismo de la iniciacion, entendida en sentido
estrictamente etimoldgico, con el trabajo a realizar posteriormente para que esta iniciacion, de virtual
gue ha sido en un principio, se transforme mas o menos en plenamente efectiva. La iniciacion, asi
comprendida, es lo que todas las tradiciones concuerdan en designar como el “segundo nacimiento”;
¢,como podria un ser actuar por si mismo antes de haber nacido? (5). Bien sabemos lo que se nos
podra objetar a ello: si el ser esta verdaderamente “cualificado”, lleva ya en él las posibilidades que se
propone desarrollar; ¢ por qué, si ello es asi, no podria realizarlas mediante su propio esfuerzo, sin
ninguna intervencion exterior? Esto es, en efecto, algo que esta permitido considerar teéricamente, a
condicién de concebirse como el caso de un hombre “dos veces nacido” desde el primer momento de
su existencia individual; pero, si no hay en ello una imposibilidad de principio, no hay menos una
imposibilidad de hecho, en el sentido en que esto es contrario al orden establecido para nuestro
mundo, al menos en sus condiciones actuales. No estamos en la época primordial en que todos los
hombres poseian normal y espontaneamente un estado que hoy en dia es solamente adquirido en un
alto grado de iniciacion (6); y, por otra parte, a decir verdad, el nombre mismo de iniciacion, en una
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época semejante, no podia tener ningln sentido. Estamos en el Kali-Yuga, es decir, en un tiempo en
que el conocimiento espiritual se encuentra oculto, y donde solamente unos pocos pueden todavia
alcanzarlo, con tal de que se sitlen en las condiciones requeridas para obtenerlo; ahora bien, una de
estas condiciones es precisamente aquella de la cual hemos hablado, asi como otra es un esfuerzo
del cual los hombres de las primeras épocas no tenian necesidad alguna, ya que el desarrollo
espiritual se cumplia en ellos tan naturalmente como el desarrollo corporal.

Se trata entonces de una condicién cuya necesidad se impone en conformidad con las leyes que
rigen nuestro mundo actual; y, para hacernos comprender mejor, podemos recurrir aqui a una
analogia: todos los seres que se desarrollaran en el curso de un ciclo estan contenidos desde el
principio, en estado de gérmenes sutiles, en el “Huevo del Mundo”; entonces, ¢por qué razén no
surgieron al estado corporal por si mismos, sin padres? No es esto una imposibilidad absoluta, y
puede concebirse un mundo en que ocurra asi; pero, de hecho, ese mundo no es el nuestro. Nos
reservamos, por supuesto, la cuestién de las anomalias; puede que existan casos excepcionales de
“generacion espontanea’”, y, en el orden espiritual, hemos aplicado hasta ahora esta expresién en el
caso del mistico; pero también hemos dicho que éste es un “irregular”, mientras que la iniciacion es
algo esencialmente “regular”, que nada tiene que ver con las anomalias. Todavia faltaria por saber
exactamente hasta donde pueden éstas llegar; deben, también, ajustarse en definitiva a alguna ley,
pues todas las cosas no pueden existir sino como elementos del orden total y universal. Sélo esto, si
se quisiera reflexionar, podria bastar para hacer pensar que los estados realizados por el mistico no
son precisamente los mismos que los del iniciado, y que, si su realizacion no esta sometida a las
mismas leyes, es que efectivamente de trata de algo distinto; pero ahora podemos dejar por completo
de lado el caso del misticismo, sobre el cual ya hemos hablado bastante para lo que nos
proponiamos establecer, para no considerar exclusivamente mas que el de la iniciacion. Nos falta en
efecto precisar el papel de la adhesién a una organizacion tradicional, que no podria, por supuesto,
dispensar de ningln modo del trabajo interior que no puede cumplir cada uno sino por si mismo, pero
que es necesaria, como condicion previa, para que este mismo trabajo pueda efectivamente dar sus
frutos. Debe quedar comprendido, desde ahora, que los que se han constituido en depositarios del
conocimiento iniciatico no pueden comunicarlo de una manera mas o menos comparable a como un
profesor, en la enseflanza profana, comunica a sus alumnos féormulas librescas que deben almacenar
en su memoria; se trata aqui de algo que, en su propia esencia, es propiamente “incomunicable”, ya
gue son estados a realizar interiormente. Lo que puede ensefiarse son Unicamente los métodos
preparatorios para la obtencién de estos estados; lo que puede ser proporcionado desde fuera a este
respecto es en suma una ayuda, un apoyo que facilite enormemente el trabajo a cumplir, y también
un control que aparte los obstaculos y los peligros que puedan presentarse; todo ello esta muy lejos
de ser despreciable, y quien se viera privado de esto correria el riesgo de desembocar en un fracaso,
pero todavia esto no justificaria completamente lo que hemos dicho cuando hablabamos de una
condicién necesaria. De modo que no es esto lo que teniamos in mente, al menos de manera
inmediata; todo ello no interviene sino secundariamente y en todo caso a titulo de consecuencias tras
la iniciacion entendida en su sentido mas estricto, tal como hemos indicado, y desde el momento en
que se trata de desarrollar efectivamente la virtualidad que ella constituye; pero aln es preciso, ante
todo, que esta virtualidad preexista. Es entonces otra cosa lo que debe ser entendido por la
transmision iniciatica propiamente dicha, y no podriamos caracterizarla mejor que diciendo que ésta
es esencialmente la transmisién de una influencia espiritual; deberemos volver sobre ello mas
ampliamente, pero, por el momento, nos limitaremos a determinar mas exactamente el papel que
desempefia esta influencia, entre la aptitud natural propiamente inherente al individuo y el trabajo de
realizacion que a continuacion se efectuard. Hemos sefialado en otro lugar que las fases de la
iniciacion, al igual que las de la “Gran Obra” hermética que no es en el fondo sino una de sus
expresiones simbdlicas, reproducen las del proceso cosmogénico (7); esta analogia, que se funda
directamente sobre la del “microcosmos” con el “macrocosmos”, permite, mejor que toda otra
consideracion, aclarar la cuestion que actualmente tratamos. Puede decirse, en efecto, que las
aptitudes o posibilidades incluidas en la naturaleza individual no son en principio, en si mismas, mas
que una materia prima, es decir, una pura potencialidad, en la cual no hay nada desarrollado o
diferenciado (8); es entonces el estado cadtico y tenebroso, que el simbolismo iniciatico hace
precisamente corresponder con el mundo profano, y en el cual se encuentra el ser que todavia no ha
alcanzado el “segundo nacimiento”. Para que este caos pueda comenzar a tomar forma y a
organizarse es preciso que una vibracion inicial le sea comunicada por las potencias espirituales, a la
gue el Génesis hebreo designa como los Elohim; esta vibracion es el Fiat Lux que ilumina el caos, lo
que constituye el punto de partida necesario para todos los desarrollos posteriores; y, bajo el punto de
vista iniciatico, esta iluminacion esta precisamente constituida por la transmision de la influencia
espiritual de la que hemos hablado (9). Desde entonces, y en virtud de esta influencia, las
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posibilidades espirituales del ser no son ya la simple potencialidad que antes eran; se transforman en
una virtualidad dispuesta a desarrollarse en acto en los diversos estadios de la realizacion iniciatica.

Podemos resumir todo lo que precede diciendo que la iniciacion implica tres condiciones que se
presentan en forma sucesiva, y que se podrian hacer corresponder respectivamente con los tres
términos de “potencialidad”, “virtualidad” y “actualidad™ 1°, la “cualificacién”, constituida por ciertas
posibilidades inherentes a la naturaleza propia del individuo, y que son la materia prima sobre la cual
el trabajo iniciatico debera efectuarse; 2°, la transmision, por medio de la adhesion a una organizacién
tradicional, de una influencia espiritual que da al ser la “iluminacién” que le permitira ordenar y
desarrollar las posibilidades que lleva en él; 3°, el trabajo interior por el cual, con el auxilio de
“ayudantes” o “soportes” exteriores si ha lugar y especialmente en los primeros estadios, el desarrollo
serd realizado gradualmente, haciendo pasar al ser, de escal6n en escaldn, a través de los diferentes
grados de la jerarquia iniciatica, para conducirle al objetivo final de la “Liberaciéon” o de la “Identidad
Suprema”.

NOTAS:

(1). Se vera ademas, a través del estudio especial que haremos a continuacion acerca de la cuestion de las
cualificaciones iniciaticas, que este tema presenta en realidad aspectos mucho mas complejos de lo que se podria
creer en un primer momento si nos atuviéramos a la sola nocién general que damos aqui.

(2). También los tedlogos ven gustosamente, y no sin razén, un "falso mistico" en aquel que busca, mediante un
esfuerzo cualquiera, obtener visiones u otros estados extraordinarios, limitdndose incluso este esfuerzo al
mantenimiento de un simple deseo.

(3)- Resulta de ello, entre otras consecuencias, que los conocimientos de orden doctrinal, que son indispensables
para el iniciado y cuya comprension tedrica es para él una condicion previa a toda "realizacion”, pueden faltar por
completo en el mistico; de aqui proviene frecuentemente, entre éstos, aparte de la posibilidad de errores y de
confusiones multiples, una extrafia incapacidad para expresarse inteligiblemente. Debe quedar claro, por otra parte,
gue los conocimientos de que se trata no tienen absolutamente nada que ver con todo lo que no es sino instruccién
exterior 0 "saber" profano, que tiene aqui un valor nulo, como seguidamente explicaremos, y que incluso, dado lo
gue es la educacion moderna, seria mas bien un obstaculo que una ayuda en la mayor parte de los casos; un
hombre muy bien puede no saber ni leer, ni escribir, y alcanzar sin embargo los mas altos grados de la iniciacion, y
tales casos no son extremadamente raros en Oriente, mientras que hay "sabios" e incluso "genios", segin la
manera de ver del mundo profano, que no son "iniciables" en ningin grado.

(4). No entendemos por ello palabras o signos exteriores y convencionales, pues estos no son en realidad sino la
representacion simbdlica de tales medios.

(5). Recordemos aqui el elemental adagio escolastico: "para obrar, es preciso ser".

(6). Es lo que indica, en la tradiciéon hindd, el nombre Hamsa, dado como el nombre de la Unica casta existente en
los origenes, y designando propiamente un estado que es ativarna, es decir, mas alla de la distincion entre las
castas actuales.

(7). Ver L'Esotérisme de Dante, especialmente pp. 63-64 y 94.

(8). Ni que decir tiene que no es, rigurosamente hablando, una materia prima sino en sentido relativo, no en
sentido absoluto; pero esta distincién no es importante desde el punto de vista en que aqui nos situamos, y por
otra parte, es igual a la materia prima de un mundo como el nuestro, que, estando ya determinada de cierta
forma, no es en realidad, con respecto a la sustancia universal, sino una materia secunda (Cf. Le Regne de la
Quantité et les signes des Temps, cap. ll), de manera que, incluso bajo esta relacion, la analogia con el
desarrollo de nuestro mundo a partir del caos inicial es realmente exacta.

(9). De aqui vienen expresiones como "dar la luz" y "recibir la luz", empleadas para designar, con respecto al
iniciador y al iniciado respectivamente, la iniciacion en sentido restringido, es decir, la transmision misma de la
gue se trata aqui. Se notara también, en lo que concierne a los Elohim, que el nimero septenario que se les
atribuye esta en relacién con la constitucién de las organizaciones iniciaticas, que debe ser efectivamente una
imagen del propio orden césmico.

Publicado originalmente en "Le Voile d’Isis, octubre de 1932.
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Capitulo V: DE LA REGULARIDAD INICIATICA

La adhesion a una organizacion tradicional regular, como hemos dicho, es no solamente una
condicion necesaria de la iniciacion, sino que es, incluso, lo que constituye la iniciacion en el sentido
mas estricto, tal como lo define la etimologia del nombre que la designa, y es ello lo que esta en todas
partes representado como un “segundo nacimiento”, o una “regeneracion”; “segundo nacimiento”
porque abre al ser a un mundo distinto a aquel en el cual se ejerce la actividad de su modalidad
corporal, mundo que constituira para él el campo de desarrollo de posibilidades de un orden superior;
“regeneracion”, pues restablece asi a este ser en las prerrogativas que eran naturales y normales en las
primeras edades de la humanidad, cuando ésta no estaba todavia alejada de la espiritualidad original
para hundirse cada vez mas en la materialidad, como debia hacerlo en el curso de las épocas
posteriores, y porque debe conducirle principalmente, como primera etapa esencial de su realizacién, a
la restauracién del “estado primordial”, que es la plenitud y la perfeccion de la individualidad humana,
residiendo en el punto central Unico e invariable de donde el ser podra a continuacion elevarse a los
estados superiores.

Es preciso ahora que insistamos todavia a este respecto sobre un punto de capital importancia:
la afiliacién de que se trata debe ser real y efectiva, y una supuesta afiliacion “ideal”, tal como algunos
se complacen en considerar de vez en cuando en nuestra época, es por completo vana y de nulo efecto
(1). Esto es facil de comprender, ya que se trata propiamente de la transmisién de una influencia
espiritual, que debe efectuarse segun leyes definidas; y estas leyes, siendo evidentemente distintas de
las que rigen las fuerzas del mundo corporal, no son menos rigurosas, y presentan incluso con estas
Ultimas, a pesar de las profundas diferencias que las separan, cierta analogia, en virtud de la
continuidad y la correspondencia que existen entre todos los estados o grados de la Existencia
universal. Es esta analogia la que nos permite, por ejemplo, hablar de “vibracion” a propdsito del Fiat
Lux por el cual es iluminado y ordenado el caos de las potencialidades espirituales, aunque no se
trate en absoluto de una vibracion de orden sensible como las estudiadas por los fisicos, al igual que
la “luz” en cuestion no puede ser identificada con la que es captada por la facultad visual del
organismo corporal (2); pero estas formas de hablar, siendo necesariamente simbdlicas, ya que estan
fundadas sobre una analogia o una correspondencia, no son menos legitimas y estrictamente
justificadas, pues esta analogia y esta correspondencia existen realmente en la naturaleza misma de
las cosas, y van incluso, en cierto sentido, mucho mas lejos de lo que se podria suponer (3).
Deberemos retornar mas ampliamente sobre estas consideraciones cuando hablemos de los ritos
iniciaticos y de su eficacia; por el momento, es suficiente retener que hay leyes a las que es
forzosamente preciso tener en cuenta, a falta de las cuales el resultado deseado no podria ser
alcanzado, tal como un efecto fisico no puede ser obtenido si uno no se sitla en las condiciones
requeridas en virtud de las leyes a las cuales su produccion esta condicionada; y, cuando se trata de
una transmision efectivamente operada, esto implica manifiestamente un contacto real, sean cuales
sean, por otra parte, las modalidades por las cuales podra ser establecido, modalidades que estaran
naturalmente determinadas por dichas leyes de la accion de las influencias espirituales a las cuales
hemos hecho alusion.

De esta necesidad de una adhesién efectiva resultan inmediatamente numerosas consecuencias
extremadamente importantes, sea en cuanto al individuo que aspira a la iniciacion, sea en lo que
concierne a las organizaciones iniciaticas en si mismas; y son estas consecuencias lo que nos
proponemos examinar ahora. Sabemos que hay, inclusive muchos, a quienes estas consideraciones
pareceran muy poco agradables, sea porque alteraran la idea demasiado comoda y “simplista” que se
habian formado de la iniciacién, sea porque destruiran algunas pretensiones injustificadas y algunas
aserciones mas o menos interesadas, pero desprovistas de toda autoridad; pero estas son cosas ante
las cuales no podriamos detenernos, por poco que fuera, no teniendo ni pudiendo tener, ahora como
siempre, ninguna otra preocupacion que la de la verdad.

En primer lugar, en cuanto al individuo, es evidente, después de lo que acaba de decirse, que su
intencion de ser iniciado, incluso admitiendo que sea real en él el intento de unirse a una tradicion de
la cual ha podido tener algin conocimiento “exterior”, no podria en absoluto bastar para asegurarle la
iniciacion real (4). En efecto, no se trata aqui en ningin modo de “erudicién”, lo que, como todo lo que
depende del saber profano, no tiene aqui ningan valor; y no se trata tampoco de ensuefios o de
imaginacion, no mas que de cualquier otra aspiracion sentimental. Si fuera suficiente, para poderse
llamar iniciado, leer libros, aunque fueran las Escrituras sagradas de una tradicién ortodoxa,
acompafiadas incluso, si se quiere, de sus comentarios mas profundamente esotéricos, o de pensar
mMAas 0 menos vagamente en cualquier organizacion pasada o presente a la cual se otorga con
complacencia, y tanto mas facilmente cuando es muy mal conocida, el propio “ideal” (esa palabra que
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se emplea en nuestros dias a cada paso, y que, significando todo lo que se quiera, en el fondo no
significa realmente nada), esto seria ciertamente demasiado facil; y la cuestion previa de la
“cualificacion” se encontraria incluso por ello completamente suprimida, pues cada uno, estando
naturalmente inducido a estimarse “bien y debidamente cualificado”, y siendo asi a la vez juez y parte
de su propia causa, descubriria con seguridad sin dificultad excelentes razones (excelentes al menos
a sus propios 0jos y segun las particulares ideas que se haya forjado) para considerarse como
iniciado sin méas formalidades, y no vemos por qué deberia detenerse a mitad de camino y no
desearia atribuirse de una sola vez los grados mas trascendentes. Aquellos que se imaginan que se
han “iniciado” a si mismos, tal como hemos dicho, ¢no han reflexionado nunca en las consecuencias
mas bien molestas que implica su afirmacion?. En estas condiciones, no hay nada de seleccion ni de
control, nada de “medios de reconocimiento”, en el sentido en que ya hemos empleado esta
expresion, ninguna jerarquia posible, y, por supuesto, nada de transmision, sea cual sea; en una
palabra, nada de lo que caracteriza esencialmente a la iniciacion y de lo que de hecho la constituye;
y, sin embargo, es esto lo que algunos, con una asombrosa inconsciencia, osan presentar como una
concepcidn “modernizada” de la iniciacion (bien modernizada, en efecto, y, sin duda, digna de los
“ideales” laicos, democraticos e igualitarios), sin dudar de que, en lugar de haber al menos iniciados
“virtuales”, lo que después de todo es todavia algo, no habria asi mas que simples profanos erigidos
indebidamente en iniciados.

Pero abandonemos aqui estas divagaciones, que pueden parecer despreciables; si hemos creido
deber mencionarlas es porque la incomprension y el desorden intelectual que desgraciadamente
caracterizan a nuestra época les permiten propagarse con una deplorable facilidad. Lo que debe
comprenderse es que, cuando se plantea el tema de la iniciacion, se trata exclusivamente de cosas
serias y de realidades “positivas”, algo que diriamos de buena gana si los “cientifistas” profanos no
hubieran abusado tanto de esta palabra; que se acepten estas cosas tal como son, o que no se hable
ya mas de la iniciacién; no vemos ningun término medio posible entre estas dos actitudes, y mas
valdria renunciar francamente a toda iniciacién que dar este nombre a lo que no seria mas que una
vana parodia, incluso sin las apariencias exteriores que tratan al menos todavia de salvaguardar
algunas otras falsificaciones de las que deberemos hablar después.

Volviendo a lo que fue el punto de partida de esta digresién, diremos que es preciso no solamente
que el individuo tenga la intencion de ser iniciado, sino que debe ser “aceptado” por una organizacion
tradicional regular estando cualificada para conferirle la iniciacién (5), es decir, para transmitirle la
influencia espiritual sin el refuerzo de la cual le seria imposible, a pesar de todos sus esfuerzos, llegar
jamas a liberarse de las limitaciones y obstaculos del mundo profano. Puede ocurrir que, en razon de
su falta de “cualificaciéon”, su intencidon no encuentre ninguna respuesta, por sincera que pueda ser
por otro lado, pues ésta no es la cuestion, y en todo esto no se trata en absoluto de “moral”, sino
Unicamente de reglas “técnicas” referidas a leyes “positivas” (repetimos esta palabra a falta de otra
mas adecuada) y que se imponen con una necesidad tan ineluctable como, en un orden distinto, las
condiciones fisicas y mentales indispensables para el ejercicio de ciertas profesiones. En semejante
caso, no se podra jamas considerar como iniciado, sean cuales sean los conocimientos tedricos que
llegue a adquirir por otros conductos; y es de presumir, por lo demas, que, incluso con respecto a ello,
no ira jamas muy lejos (hablamos naturalmente de una aprehension verdadera, aunque todavia
exterior, y no de la simple erudicién, es decir, una acumulacion de nociones apelando Unicamente a la
memoria, tal y como tiene lugar en la ensefianza profana), pues el conocimiento teérico en si mismo,
superando un determinado grado, supone ya normalmente la “cualificacion” requerida para obtener la
iniciacion, que le permitira transformarlo, mediante la “realizacion” interior, en conocimiento efectivo, y
asi nadie podria ser impedido de desarrollar las posibilidades que lleva verdaderamente en si mismo;
en definitiva, no son apartados sino aquellos que se ilusionan por su cuenta, creyendo poder obtener
algo que, en realidad, demuestra ser incompatible con su naturaleza individual. Pasando ahora a la
otra parte de la cuestion, es decir, la que se relaciona con las organizaciones iniciaticas mismas,
diremos esto: es muy evidente que no se puede transmitir lo que no se posee; en consecuencia, es
necesariamente preciso que una organizacién sea efectivamente depositaria de una influencia
espiritual para poderla comunicar a los individuos que se unen a ella; y esto excluye inmediatamente
a todas las formaciones seudoiniciaticas, tan numerosas en nuestra época y desprovistas de todo
caracter auténticamente tradicional. En estas condiciones, en efecto, una organizacion iniciatica no
podria ser el producto de una fantasia individual; no puede estar fundada, a la manera de una
asociacion profana, sobre la iniciativa de algunas personas que deciden reunirse adoptando unas
formas cualesquiera; e, incluso si estas formas no son por completo inventadas, sino adoptadas de
ritos realmente tradicionales de los cuales sus fundadores habrian tenido algin conocimiento por
“erudicion”, no seran por ello mas validas, pues, a falta de filiacion regular, la transmisién de la
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influencia espiritual es imposible e inexistente, si bien, en semejante caso, no se tiene relacién mas
que con una vulgar imitacién de la iniciaciéon. Y con mayor razén cuando no se trata mas que de
reconstrucciones puramente hipotéticas, por no decir imaginarias, de formas tradicionales
desaparecidas tras un tiempo mas o menos remoto, como las del Egipto antiguo o las de Caldea, por
ejemplo; e, incluso si hubiera en el empleo de tales formas una voluntad seria de adherirse a la
tradicion a la cual han pertenecido, no serian mas eficaces, pues nadie puede unirse en realidad sino
a algo que tenga una existencia actual, y todavia faltaria para esto, tal como dijimos en lo
concerniente al individuo, ser “aceptado” por los representantes autorizados de la tradicion a la cual
se refiera, de tal manera que una organizacion aparentemente nueva no podra ser legitima mas que
si es como una prolongacion de una organizacién preexistente, de forma que mantenga sin
interrupcion la continuidad de la “cadena” iniciatica.

En todo esto, no hemos hecho en suma sino expresar en otros términos y mas explicitamente lo que
ya habiamos dicho acerca de la necesidad de una afiliacién efectiva y directa y de la vanidad de una
adhesion “ideal”; y nadie debe, a este respecto, dejarse engafiar por las denominaciones que se
atribuyen ciertas organizaciones, a las que no tienen ningun derecho, pero que intentan darse con
ello una apariencia de autenticidad. Asi, por tomar un ejemplo que ya hemos citado en otras
ocasiones, existe una multitud de agrupaciones, de origen totalmente reciente, que se dicen
“rosacrucianas”, sin haber tenido jamas el menor contacto con los Rosa-Cruz, ni siquiera a través de
alguna via indirecta y degradada, y sin incluso saber lo que ellos han sido en realidad, ya que se los
representan casi invariablemente como habiendo constituido una “sociedad”, lo cual es un error
grosero y especificamente moderno. No se debe ver en esto, lo mas frecuentemente, sino la
necesidad de engalanarse con un titulo o la voluntad de imponerse a los ingenuos; pero, incluso
considerando el caso mas favorable, es decir, si se admite que la constitucion de algunos de estos
grupos proviene de un deseo sincero de adherirse “idealmente” a los Rosa-Cruz, no sera todavia
esto, bajo el punto de vista iniciatico, mas que una pura nada. Lo que decimos acerca de este
ejemplo particular se aplica, por lo demas, de forma parecida a todas las organizaciones inventadas
por los ocultistas y otros “neoespiritualistas” de todo género y denominacion, organizaciones que,
sean cuales sean sus pretensiones, no pueden, en verdad, ser calificadas sino de “seudoiniciaticas”,
pues no tienen en absoluto nada real que transmitir, y lo que presentan no es sino una falsificacién,
incluso muy a menudo una parodia 0 una caricatura de la iniciacion (6). Afiadiremos todavia, como
consecuencia de lo que precede, que, ain cuando se trata de una organizacién auténticamente
iniciatica, sus miembros no tienen el poder de cambiar las formas a su antojo o de alterarlas en lo que
tienen de esencial; ello no excluye ciertas posibilidades de adaptacién a las circunstancias, que por
otra parte se imponen a los individuos mas bien que derivan de su voluntad, pero que, en todo caso,
estan limitadas por la condicién de no atentar contra los medios por los cuales estd asegurada la
conservacion y la transmision de la influencia espiritual de la cual es depositaria la organizacion
considerada; si esta condicion no fuera observada, resultaria una verdadera ruptura con la tradicion,
que haria perder a esta organizacion su “regularidad”. Por otro lado, una organizacién iniciatica no
puede legitimamente incorporar a sus ritos elementos tomados de formas tradicionales distintas a las
que segun la cual estd regularmente constituida (7); tales elementos, cuya adaptacion tendria un
caracter totalmente artificial, no representarian sino simples fantasias redundantes, sin ninguna
eficacia desde el punto de vista iniciatico, y que consecuentemente no afiadirian absolutamente nada
de real, pero cuya presencia no podria ser, en razén de su heterogeneidad, sino una causa de
disturbios y de desarmonia; el peligro de tales mezclas esta por lo demas muy lejos de quedar
limitado al dominio iniciatico, y es un punto lo demasiado importante como para merecer ser tratado
aparte. Las leyes que presiden el manejo de las influencias espirituales son por otra parte algo
demasiado complejo y delicado como para que aquellos que no poseen un conocimiento suficiente
puedan permitirse impunemente aportar modificaciones mas o menos arbitrarias en las formas
rituales, en las que todo tiene su razon de ser, y cuyo alcance exacto se les escapa.

Lo que claramente se desprende de todo esto es la nulidad de las iniciativas individuales en cuanto a
la constitucién de las organizaciones iniciaticas, sea en lo que concierne a su origen mismo, sea en
relacion con las formas que revisten; y puede sefialarse a propésito de esto que, de hecho, no existen
formas rituales tradicionales a las cuales puedan asignarseles como autores individuos determinados.
Es facil comprender que sea asi, si se piensa que la meta esencial y final de la iniciacion sobrepasa el
dominio de la individualidad y sus posibilidades particulares, lo que seria imposible si estuviera
reducido a medios de orden puramente humano; de esta simple indicacion, sin ir siquiera al fondo de
la cuestidn, puede entonces deducirse inmediatamente que es necesaria la presencia de un elemento
“no humano”, y este es en efecto el caracter de la influencia espiritual cuya transmisién constituye la
iniciacion propiamente dicha.
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NOTAS:

(1). Para los ejemplos de esta supuesta afiliacion "ideal", por la cual algunos llegan incluso a pretender revivir
formas tradicionales totalmente desaparecidas, ver Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXVI;
volveremos por otra parte sobre ello un poco mas adelante.

(2). Expresiones como las de "Luz inteligible" o "Luz espiritual’, u otras equivalentes, son por otra parte bien
conocidas en todas las doctrinas tradicionales, tanto occidentales como orientales; recordaremos Unicamente de
manera particular con este motivo la asimilacion, en la tradicion islamica, del Espiritu (Er-RGh), en su esencia
misma, con la Luz (En-Ndar).

(3). Es la incomprension de semejante analogia, tomada sin razén por una identidad, lo que, junto a la
comprobacion de cierta similitud en los modos de accion y los efectos exteriores, ha inducido a algunos a formarse
una concepcion errbnea y mas 0 menos groseramente materializada, no solamente de las influencias psiquicas o
sutiles, sino también de las influencias espirituales, asimilandolas pura y simplemente a fuerzas "fisicas", en el
sentido mas restringido de la palabra, tales como la electricidad o el magnetismo; y de esta misma incomprension
ha podido surgir, al menos en parte, la muy extendida idea de pretender establecer acercamientos entre los
conocimientos tradicionales y los puntos de vista de la ciencia moderna y profana, idea absolutamente vana e
ilusoria, ya que son cosas que no pertenecen al mismo dominio, y por otra parte el punto de vista profano en si
mismo es propiamente ilegitimo. Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XVIII.

(4). Entendemos por ello no solamente la iniciacién plenamente efectiva, sino también la simple iniciacién virtual,
segun la distincion que debe hacerse a este respecto, y sobre la cual deberemos volver a continuacion de manera
mas precisa.

(5). No queremos decir con ello Unicamente que deba tratarse de una organizacién propiamente iniciatica, con
exclusion de toda otra especie de organizacion tradicional, lo que es en suma demasiado evidente, sino también
gue esta organizacién no debe provenir de una forma tradicional a la cual, en su aspecto exterior, el individuo en
cuestion fuera extrafio; hay incluso casos donde lo que se podria llamar la "jurisdiccion" de una organizacion
iniciatica esta todavia mas limitada, como el de una iniciacion basada sobre un oficio, y que no puede ser conferida
sino a individuos pertenecientes a este oficio o0 que tengan al menos con él ciertos lazos bien definidos.

(6). Las investigaciones que debimos hacer a este respecto, en un tiempo ya muy lejano, nos han conducido a una
conclusion formal e indudable que debemos expresar aqui claramente, sin preocuparnos de los furores que pueda
suscitar en diversos circulos; si dejamos de lado el caso de la posible supervivencia de algunas raras agrupaciones
del hermetismo cristiano de la Edad Media, por otra parte extremadamente restringidas en todo caso, es un hecho
el que, de todas las organizaciones con pretensiones iniciaticas que estan actualmente extendidas en el mundo
occidental, s6lo hay dos que, por decaidas que estén a causa de la ignorancia y la incomprension de la inmensa
mayoria de sus miembros, pueden reivindicar un origen tradicional auténtico y una transmision iniciatica real; estas
dos organizaciones, que por otra parte, a decir verdad, no fueron primitivamente mas que una sola, aunque con
multiples ramas, con el Compagnonnage y la Masoneria. Todo el resto no es sino fantasia o charlataneria, cuando
no sirve incluso para disimular algo peor; y, en este orden de ideas, no hay invencion, por absurda o extravagante
gue sea, que no tenga en nuestra época alguna posibilidad de salir adelante y de ser tomada en serio, desde los
ensuefios ocultistas sobre las "iniciaciones astrales" hasta el sistema americano, de intenciones principalmente
"comerciales", de las pretendidas "iniciaciones por correspondencia”.

(7). Es asi como, muy recientemente, algunos han querido intentar introducir en la Masoneria, que es una forma
iniciatica propiamente occidental, elementos tomados de doctrinas orientales, de los cuales no tenian por otra parte
sino un conocimiento por completo exterior; se encontrard un ejemplo de lo citado en L'Esotérisme de Dante, p. 20.

Version original publicada en "Le Voile d’Isis", noviembre de 1932.
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Capitulo VI: SINTESIS Y SINCRETISMO

Ya hemos dicho que no solamente es indtil, sino a veces incluso peligroso, pretender mezclar
elementos rituales pertenecientes a formas tradicionales diferentes, y que, por afiadidura, esto no es
Unicamente cierto para el dominio iniciatico al cual nos dedicamos principalmente; en efecto, también
lo es en realidad para todo el conjunto del dominio tradicional, y no creemos carente de interés
considerar aqui esta cuestién de forma general, aunque ello pueda parecer que nos aleje un poco de
las consideraciones que se refieren mas directamente a la iniciacién. Como la mezcla de que se trata
no representa, por otra parte, sino un caso particular de lo que puede propiamente llamarse
“sincretismo”, debemos comenzar, a este propdsito, por precisar lo que debe ser entendido por ello,
tanto mas cuanto que aquellos de nuestros contemporaneos que pretenden estudiar las doctrinas
tradicionales sin penetrar en absoluto en su esencia, especialmente quienes las consideran bajo un
punto de vista “histérico” y de pura erudicion, tienen frecuentemente una fastidiosa tendencia a
confundir “sintesis” con “sincretismo”. Esta indicacion se aplica, de manera general, al estudio
“profano” de las doctrinas de orden exotérico tanto como a las de orden esotérico; la distincion entre
unas y otras se hace, por lo demas, raramente como deberia hacerse, y es de esta forma como la
supuesta “ciencia de las religiones” trata una multitud de cosas que no tienen en realidad nada de
“religioso”, como por ejemplo, tal como ya indicamos anteriormente, los misterios iniciaticos de la
antigliedad. Esta “ciencia” afirma sin ambages su caracter “profano” en el peor sentido de la palabra,
planteando de principio que aquel que esta fuera de toda religion, y que, en consecuencia, no puede
tener de la religion (diriamos mas bien de la tradicién, sin especificar ninguna modalidad en particular)
sino un conocimiento por completo exterior, es el Unico cualificado para ocuparse de ello
“cientificamente”. La verdad es que, so pretexto de un conocimiento desinteresado, se disimula una
intencion claramente antitradicional: se ocupa de una “critica” destinada ante todo, en el espiritu de
sSus promotores, y quiza menos conscientemente entre quienes les siguen, a destruir toda tradicion,
no queriendo ver, intencionadamente, sino un conjunto de hechos psicolégicos, sociales o de otro
tipo, pero en todo caso puramente humanos. No insistiremos mas sobre todo esto, pues, aparte de
que ya hemos tenido frecuentemente ocasion de hacerlo, no nos proponemos por el momento mas
que sefialar una confusién que, aunque caracteristica de esta especial mentalidad, puede
evidentemente existir también independientemente de tal intencién antitradicional.

El “sincretismo”, entendido en su sentido real, no es mas que una simple yuxtaposicion de elementos
de procedencias diversas, agrupados “desde fuera”, por asi decir, sin que ningin principio de orden
mas profundo venga a unificarlos. Es evidente que un ensamblaje semejante no puede constituir
realmente una doctrina, al igual que un montén de piedras no constituye un edificio; y, si a veces da
esta impresion a quienes lo consideran superficialmente, esta ilusidn no podria resistir a un examen
un poco serio. No hay necesidad de ir muy lejos para encontrar auténticos ejemplos de este
sincretismo: las modernas falsificaciones de la tradiciéon, como el ocultismo y el teosofismo, no son
otra cosa en el fondo (1); nociones fragmentarias tomadas de diferentes formas tradicionales, y
generalmente mal comprendidas y mas o menos deformadas, se encuentran mezcladas con
concepciones pertenecientes a la filosofia y a la ciencia profana. Ocurre lo mismo con las teorias
filoséficas formadas casi exclusivamente de fragmentos de otras teorias, y aqui el sincretismo toma
habitualmente el nombre de “eclecticismo”; pero este caso es en suma menos grave que el anterior,
ya que no se trata sino de filosofia, es decir, un pensamiento profano que, al menos, no pretende
hacerse pasar por algo distinto a lo que es.

El sincretismo, en todos los casos, es siempre un método esencialmente profano, por su propia
“exterioridad”; y no solamente no es una sintesis, sino, en un determinado sentido, es incluso todo lo
contrario. En efecto, la sintesis, por definicién, parte de los principios, es decir, de lo mas interior; va,
podria decirse, del centro a la circunferencia, mientras que el sincretismo se mantiene en la
circunferencia, en la pura multiplicidad, en todo caso “atémica”, y en el detalle indefinido de los
elementos tomados uno a uno, considerados en si mismos y por si mismos, y separados de su
principio, es decir, de su verdadera raz6n de ser. El sincretismo tiene entonces un caracter totalmente
analitico, lo quiera o no; es cierto que nadie habla tan frecuentemente ni tan de buena gana de
sintesis como algunos “sincretistas”, pero ello no prueba sino lo siguiente: y es que sienten que, si
reconocieran la naturaleza real de sus teorias compuestas, confesarian con ello que no son los
depositarios de ninguna tradicion, y que el trabajo al cual se entregan no difiere para nada de aquel
gue el primer ‘“investigador” que apareciera podria hacer ensamblando bien o mal las variadas
nociones que hubiera extraido de los libros.

Si éstos tienen un evidente interés en hacer pasar su sincretismo por una sintesis, el error de aquellos
de quienes habldbamos al principio se produce generalmente en sentido inverso: cuando se
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encuentran en presencia de una verdadera sintesis, dejan raramente de calificarla de sincretismo. La
explicacion de semejante actitud es en el fondo bien simple: manteniéndose bajo el punto de vista lo
mas estrechamente profano y exterior que se pueda concebir, no tienen ninguna consciencia de un
orden distinto, y, como no quieren o no pueden admitir que algunas cosas se les escapan, buscan
naturalmente reducirlas a los procedimientos que estdn al alcance de su propia comprension.
Imaginandose que toda doctrina es Gnicamente obra de uno o varios individuos humanos, sin ninguna
intervencién de elementos superiores (pues no debe olvidarse que éste es el postulado fundamental
de toda su “ciencia”), atribuyen a estos individuos lo que ellos mismos serian capaces de hacer en un
caso parecido; y, por lo demas, no hace falta decir que no se preocupan de ningn modo de saber si
la doctrina que estudian a su manera es 0 no expresion de la verdad, pues tal cuestién, no siendo
“historica”, no se plantea para ellos. Es incluso dudoso que conciban jamas la idea de que pueda
haber una verdad de un orden distinto a la simple “verdad del hecho”, la Unica que puede ser objeto
de erudicién; en cuanto al interés que tal estudio pueda presentar para ellos en estas condiciones,
debemos confesar que nos es del todo imposible tomarlo en cuenta, ya que proviene de una
mentalidad que nos es ajena.

Sea como fuere, lo particularmente importante es sefialar que la falsa concepcion que quiere ver
sincretismo en las doctrinas tradicionales tiene como consecuencia directa e inevitable lo que se
podria llamar la teoria de los “préstamos”: cuando se comprueba la existencia de elementos similares
en dos formas doctrinales diferentes, se apresura a suponer que una de ellas debe haberlos tomado
prestados a la otra. Por supuesto, no se trata en absoluto aqui del origen comun de las tradiciones, ni
de su filiacién auténtica, con la transmision regular y las adaptaciones sucesivas que ello comporta;
todo esto, escapando por completo a los medios de investigaciéon de que dispone el historiador
profano, no existe literalmente para él. Sdlo se quiere hablar de préstamos en el sentido mas grueso
de la palabra, de una especie de copia o de plagio de una tradicién por otra con la cual se ha puesto
en contacto a causa de circunstancias totalmente contingentes, de una incorporacién accidental de
elementos sueltos, no respondiendo a ninguna razén profunda (2); y es esto, efectivamente, lo que
implica la definicibn misma de sincretismo. Por otro lado, nadie se pregunta si no es normal que una
misma verdad reciba expresiones mas o menos semejantes o al menos comparables entre ellas,
independientemente de todo préstamo, y no pueden preguntarselo, ya que, como anteriormente
dijimos, se esta decidido a ignorar la existencia de esta verdad. Esta Ultima explicacion seria por lo
demas insuficiente sin la nocién de la unidad tradicional primordial, aunque al menos representaria un
determinado aspecto de la realidad; afiadiremos que no debe en absoluto ser confundida con una
teoria distinta, no menos profana que la de los “préstamos”, aunque de otro género, y que apela a lo
gue se ha convenido en denominar la “unidad del espiritu humano”, entendiendo ésta en un sentido
exclusivamente psicoldgico, en el cual, de hecho, no existe tal unidad, e implicando, ademas, que
toda doctrina no sea sino un simple producto de este “espiritu humano”, de manera que este
“psicologismo” no considera la cuestion de la verdad doctrinal mas que el “historicismo” de los
partidarios de la explicacién sincrética (3).

Sefialaremos aln que la misma idea del sincretismo y de los “préstamos”, aplicada especialmente a
las Escrituras tradicionales, da nacimiento a la blsqueda de “fuentes” hipotéticas, asi como a la
suposicion de “interpolaciones”, que es, como se sabe, uno de los mayores recursos de la “critica” en
su obra destructiva, cuyo Unico objetivo real es la negacion de toda inspiraciéon “supra-humana”. Esto
se vincula estrechamente con la intencién antitradicional que indicAbamos al principio; y lo que ante
todo debe retenerse aqui es la incompatibilidad de toda explicacion “humanista” con el espiritu
tradicional, incompatibilidad que en el fondo es ademas evidente, pues no tener en cuenta el
elemento “no humano” es propiamente desconocer lo que es la esencia misma de la tradicion, sin la
cual nada hay que merezca llevar este nombre. Por otra parte, es suficiente, para refutar la
concepcidn sincretista, recordar que toda doctrina tradicional tiene necesariamente como centro y
punto de partida el conocimiento de los principios metafisicos, y que todo lo que ademas comporta, a
titulo mas o menos secundario, no es en definitiva sino la aplicacién de estos principios en diferentes
dominios; esto significa que es esencialmente sintética, y, después de lo que ya hemos explicado, la
sintesis, por su propia naturaleza, excluye todo sincretismo.

Se puede ir un poco mas lejos: si es imposible que haya sincretismo en las doctrinas tradicionales, es
igualmente imposible que lo haya entre quienes verdaderamente las han comprendido, y que, por
esto mismo, han comprendido forzosamente también la vanidad de tal procedimiento, asi como de
todos los que son propios del pensamiento profano, y no tienen, por lo demas, ninguna necesidad de
recurrir a ellos. Todo lo que realmente esta inspirado en el conocimiento tradicional procede siempre
del “interior” y no del “exterior”; cualquiera que tenga conciencia de la unidad esencial de todas las
tradiciones puede, para exponer e interpretar la doctrina, recurrir, segun el caso, a medios de
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expresion procedentes de formas tradicionales diversas, si estima que con ello tiene alguna ventaja;
pero jamas habra aqui nada que pueda ser asimilado de cerca o de lejos a un sincretismo cualquiera
o al “método comparativo” de los eruditos. Por una parte, la unidad central y principial lo ilumina y lo
domina todo; por otra, estando ausente esta unidad, o, mejor dicho, oculta a las miradas del
“buscador” profano, éste no puede sino tantear en las “tinieblas exteriores”, actuando vanamente en
medio de un caos al que solo podria organizar el Fiat Lux iniciatico, que, falto de “cualificacion”, jamas
sera proferido por él.

NOTAS:

(1). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXVI.

(2). Como ejemplo de la aplicacion de esta manera de ver a cosas provenientes del dominio esotérico e iniciatico,
podemos citar la teoria que quiere ver en el tacawwuf islamico un préstamo tomado de la India, bajo pretexto de que
métodos similares se encuentran en ambas partes; evidentemente, los orientalistas que sostienen esta teoria jamas
han tenido la idea de preguntarse si estos métodos no estaban impuestos igualmente en los dos casos por la
naturaleza misma de las cosas, lo que sin embargo pareceria deber ser demasiado facil de comprender, al menos
para quien no tenga ninguna idea preconcebida.

(3). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XIII.

Version original publicada en "Le Voile d’Isis", diciembre de 1935.
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Capitulo VII: CONTRA LA MEZCLA DE LAS FORMAS TRADICIONALES

Tal y como hemos mencionado en otro lugar (1), hay, segun la tradicion hindd, dos formas opuestas,
una inferior y otra superior, de estar fuera de las castas: se puede ser “sin casta” (Avarna) en sentido
“privativo”, es decir, por debajo de ellas; y se puede por el contrario estar “mas alla de las castas”
(Ativarna) o por encima de ellas, aunque este segundo caso sea incomparablemente mas extrafo
que el primero, especialmente en las condiciones de la época actual (2). De manera analoga, también
se puede estar “sin llegar a” o “mas alla” de las formas tradicionales: el hombre “sin religién”, por
ejemplo, tal como corrientemente se encuentra en el mundo occidental moderno, esta
incontestablemente en el primer caso; el segundo, al contrario, se aplica exclusivamente a quienes
han tomado efectivamente conciencia de la unidad y la identidad fundamentales de todas las
tradiciones; y, también aqui, este segundo caso no puede ser actualmente sino muy excepcional.
Debe comprenderse, por lo demas, que, hablando de conciencia efectiva, queremos decir que las
nociones simplemente tedricas sobre esta unidad y esta identidad, estando con seguridad lejos de ser
despreciables, son en todo caso insuficientes para que nadie pueda creer haber superado el estadio
en que es necesario adherirse a una forma determinada y observarla estrictamente. Esto, por
supuesto, no significa en absoluto que quien se encuentre en este caso no deba al mismo tiempo
esforzarse por comprender las demas formas tan completa y profundamente como sea posible, sino
Unicamente que, en la practica, no debe hacer uso de medios rituales o de otro tipo pertenecientes a
formas diferentes, lo que, como dijimos, seria no solamente inatil y vano, sino incluso perjudicial y
peligroso en diversos aspectos (3).

Las formas tradicionales pueden ser comparadas a vias que conducen a un mismo fin (4), pero que,
en tanto vias, no dejan de ser distintas; es evidente que no se pueden seguir muchas a la vez, y que,
cuando se estd ligado a una de ellas, conviene seguirla hasta el final y sin desviarse, pues querer
pasar de una a otra seria el mejor medio de no avanzar en realidad, incluso de correr el riesgo de
extraviarse completamente. No es sino quien ha llegado al término quien, por eso mismo, domina
todas las vias, y ello sin necesidad de seguirlas; podra entonces, si ha lugar, practicar indistintamente
todas las formas, pero precisamente porque las ha superado y porque, para él, estdn en adelante
unificadas en su principio comun. Generalmente, por lo demas, continuara entonces ateniéndose
exteriormente a una forma definida, aunque no sea sino a titulo de “ejemplo” para quienes le rodean y
no han alcanzado el mismo punto que él; pero, si las circunstancias particulares lo exigen, podra
también participar en otras formas, ya que, desde el punto en que se encuentra, no hay entre ellas
ninguna diferencia real. Por supuesto, desde el momento en que estas formas estan asi unificadas
para él, no podria en absoluto haber en ello ninglin tipo de mezcla o confusion, lo que
necesariamente hace suponer la existencia de la diversidad como tal; y, repetimos, se trataria solo de
aquel que efectivamente esta mas alla de esta diversidad: las formas, para él, no poseen el caracter
de vias o de medios, de los cuales no tiene necesidad, y no subsisten mas que en tanto expresiones
de la Verdad una, expresiones de las cuales es tan legitimo servirse segun las circunstancias como lo
es el hablar en diferentes lenguas para hacerse comprender por aquellos a quienes se dirige (5).

Hay en suma, entre este caso y el de una ilegitima mezcla de formas tradicionales, tanta diferencia
como la que hemos indicado, de manera general, entre sintesis y sincretismo, y esta es la razén por
la que ha sido necesario, a este respecto, precisar esto desde el principio. En efecto, quien considera
a todas las formas en la unidad de su principio, como hemos dicho, tiene por ello una vision
esencialmente sintética, en el mas riguroso sentido de la palabra; no puede situarse sino en el interior
de todas por igual, e incluso deberiamos decir en el punto que es para todas el mas interior, ya que
verdaderamente es su centro comin. Retomando la comparacién que empledbamos antes, todas las
vias, partiendo de puntos diferentes, se van aproximando cada vez mds, aunque permaneciendo
siempre distintas, hasta que desembocan en ese centro Unico (6); pero, vistas desde el centro, no son
en realidad sino rayos que emanan y por medio de los cuales se esta en relacion con los miltiples
puntos de la circunferencia (7). Estos dos sentidos, inversos el uno del otro, segln los cuales pueden
ser consideradas las propias vias, corresponden exactamente a los puntos de vista respectivos de
quien esta “de camino” hacia el centro y de quien ha llegado a él, y cuyos estados, precisamente, son
frecuentemente descritos, en el simbolismo tradicional, como el del “viajero” y el del “sedentario”. Este
Ultimo es también comparable al de quien, permaneciendo en la cima de una montafia, observa
igualmente, sin tener que desplazarse, las diferentes vertientes, mientras que quien escala esta
misma montafia no ve sino la parte mas cercana a él; y es evidente que solo la vision que tiene el
primero puede ser llamada sintética.

Por otra parte, quien no esta en el centro, forzosamente esta siempre en una posicién mas o menos
“exterior”, incluso con respecto a su propia forma tradicional, y con mayor razén con respecto a las
demas; luego si quiere, por ejemplo, cumplir los ritos pertenecientes a otras formas diferentes,
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pretendiendo utilizar simultineamente unos y otros como medios o “soportes” de su desarrollo
espiritual, no podra asociarlos sino “desde fuera”, lo que viene a decir que no hara sino sincretismo,
ya que éste consiste justamente en una tal mezcla de elementos inconexos que no unifican realmente
nada. Todo lo que se ha dicho contra el sincretismo en general sirve entonces para este caso en
particular, e incluso, podriamos decir, con ciertos agravantes: en tanto que no se trate sino de teorias,
en efecto, puede, siendo perfectamente insignificante e ilusorio y no representando sino un esfuerzo
sin provecho alguno, ser al menos algo todavia totalmente inofensivo; pero aqui, por el contacto
directo implicado con realidades de orden mas profundo, se corre el riesgo de ocasionar, para quien
asi actle, una desviacion o una interrupcion de este desarrollo interior para el cual él creia, por el
contrario, injustamente, procurarse con ello mayores facilidades. Un caso asi es comparable al de
cualquiera que, bajo pretexto de obtener con mdas seguridad una curacién, empleara a la vez
numerosos medicamentos cuyos efectos no hicieran sino neutralizarse y destruirse, pudiendo incluso,
alguna vez, existir entre ellos reacciones imprevistas y mas o menos peligrosas para el organismo; se
trata de cosas eficaces cuando se utilizan por separado, pero que no son menos radicalmente
incompatibles. Esto nos lleva a precisar todavia un punto mas: es que, aparte de la razén
propiamente doctrinal que se opone a la validez de toda mezcla de formas tradicionales, hay una
consideracion que, siendo de un orden mas contingente, no deja por ello de ser muy importante
desde un punto de vista al que podriamos llamar “técnico”. En efecto, suponiendo que alguien se
encuentre en las condiciones requeridas para cumplir ritos procedentes de numerosas formas de tal
manera que unas y otras tengan efectos reales, lo que naturalmente implica que existan al menos
ciertos vinculos efectivos con cada una de estas formas, podra ocurrir, e incluso casi inevitablemente
ocurrird en la mayor parte de los casos, que estos ritos hagan entrar en accién no solamente
influencias espirituales, sino también, e incluso especialmente, influencias psiquicas que, al no
armonizar entre ellas, se opondran y provocaran un estado de desorden y de desequilibrio afectando
mMAas 0 menos gravemente a quien las hubiera suscitado imprudentemente; se concibe sin esfuerzo
que un peligro asi es de aquellos a los que no conviene exponerse desconsideradamente. El choque
de influencias psiquicas es por otra parte particularmente de temer, por un lado, como consecuencia
del empleo de los ritos mas exteriores, es decir, de aquellos que pertenecen a la parte exotérica de
diferentes tradiciones, ya que evidentemente es sobre todo bajo este aspecto cuando éstas se
presentan como exclusivas, siendo la divergencia de las vias tanto mas grande cuando se las
considera mas alejadas del centro; y, por otro lado, aunque ello pueda parecer paraddjico a quien no
reflexione lo suficiente, la oposicion es tanto mas violenta cuando las tradiciones a las cuales se
recurre tienen mas caracteres comunes, como, por ejemplo, en el caso de aquellas que revisten
exotéricamente la forma religiosa propiamente dicha, pues lo que es diferente no entra sino con
dificultad en conflicto, por el hecho de esta misma diferencia; en este dominio como en todo otro, no
puede existir lucha sino a condicién de situarse sobre el mismo terreno. No insistiremos mas sobre
esto, pero es de desear que al menos esta advertencia baste para quienes pudieran estar tentados
de poner en practica tales medios discordantes; que no olviden que el dominio puramente espiritual
es el Unico en el que se estd al abrigo de todo dafio, pues las oposiciones mismas no tienen ya
ningln sentido, y que, en tanto el dominio psiquico no sea completa y definitivamente superado, los
peores contratiempos permaneceran siendo siempre posibles, incluso, y deberiamos quiz& decir
especialmente, para quienes hacen alarde enérgicamente de no creer.

NOTAS:
(1). Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. IX.

(2). Por el contrario, éste era, segiin hemos indicado en una nota anterior, el caso normal para los hombres de la
época primordial.

(3). Esto debe permitir comprender mejor lo que mencionabamos acerca de la “jurisdiccion” de las organizaciones
iniciaticas dependientes de una forma tradicional determinada: siendo la iniciacién, en sentido estricto, propiamente
un “comienzo”, obtenido a través de la vinculacién a tal organizacion, es evidente que aquel que la recibe esta
todavia lejos de poder situarse mas alla de las formas tradicionales.

(4). Para ser exactos, convendria afiadir que a condicién de que sean completas, es decir, que comporten no
solamente la parte exotérica, sino ademas la parte esotérica e iniciatica; por lo demas, siempre es asi en principio,
aunque, de hecho, puede ocurrir que, por una especie de degeneracion, esta segunda parte sea olvidada y en
cualquier caso perdida.

(5). Es esto precisamente lo que en realidad significa, segun el punto de vista iniciatico, lo que se denomina el "don
de lenguas", sobre el cual volveremos mas adelante.
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(6). En el caso de una forma tradicional convertida en incompleta, como ya explicamos, podria decirse que la via se
encuentra cortada en cierto punto antes de alcanzar el centro, 0, quiza todavia mas exactamente, que es de hecho
impracticable a partir de ese punto, que sefiala el paso del dominio exotérico al dominio esotérico.

(7). Esta claro que, desde este punto de vista central, las vias que, como tales, no son practicables hasta el final, tal
y como dijimos en la nota precedente, no hacen excepcion a la regla.

Version original publicada en "Etudes Traditionnelles”, abril de 1937.
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Capitulo VIII: DE LA TRANSMISION INICIATICA

Dijimos anteriormente que la iniciacién propiamente dicha consiste esencialmente en la transmision de
una influencia espiritual, transmisién que no puede efectuarse sino por medio de una organizacion
tradicional regular, de tal manera que no podria hablarse de iniciacion fuera de la adhesion a una tal
organizacion. Hemos precisado que la “regularidad” debia ser entendida como excluyendo a todas las
organizaciones seudoiniciaticas, es decir, a todas aquellas que, sean cuales sean sus pretensiones y
por cualquier apariencia que adopten, no son efectivamente depositarias de ninguna influencia
espiritual, y no pueden en consecuencia transmitir en realidad nada. Desde este momento es facil de
comprender la importancia capital que todas las tradiciones atribuyen a lo que se designa como la
“cadena” iniciatica (1), es decir, una sucesion que garantiza de manera ininterrumpida la transmision de
gue se trata; fuera de esta sucesion, en efecto, la observacion misma de las formas rituales seria en
vano, pues faltaria el elemento vital esencial para su eficacia.

Volveremos mas especialmente a continuacion sobre la cuestion de los ritos iniciaticos, pero debemos
ahora responder a una objecion que puede presentarse aqui: los ritos, se dira, ¢no tienen por si mismos
una eficacia que le es inherente? En efecto, la tienen, ya que, si no son observados, o0 si son alterados
en alguno de sus elementos esenciales, ningln resultado efectivo podra ser obtenido; pero, si ésta es
una condicién necesaria, no es sin embargo suficiente, y es preciso ademas para que los ritos tengan
efecto, que sean cumplidos por quienes estan cualificados para hacerlo. Esto, por otra parte, no es, de
ningdn modo, particular a los ritos iniciaticos, sino que se aplica también a los ritos de orden exotérico,
por ejemplo a los ritos religiosos, que tienen su propia eficacia, pero que no pueden ser cumplidos
validamente por cualquiera; asi, si un rito religioso requiere una ordenacion sacerdotal, quien no haya
recibido esta ordenacion no obtendra ningln resultado por mucho que observe todas las formas o
incluso tenga la intencion requerida (2), ya que no es portador de la influencia espiritual que debe
operar tomando estas formas rituales como soporte (3).

Incluso en los ritos de orden mas inferior, concernientes a aplicaciones tradicionales secundarias,
como por ejemplo los ritos de orden magico, donde interviene una influencia que no tiene nada de
espiritual, sino que es simplemente psiquica (entendiendo con ello, en sentido general, lo que
pertenece al dominio de los elementos sutiles de la individualidad humana y lo que le corresponde en
el orden “macrocésmico”), la producciéon de un efecto real estad condicionada en muchos casos por
una determinada transmision; y la mas vulgar hechiceria rural suministraria a este respecto
numerosos ejemplos (4).

No hemos de insistir por otra parte en este Ultimo punto, que esta fuera de nuestro objeto; Unicamente
lo indicamos para hacer comprender que, con mayor razén, una transmision regular es indispensable
para permitir cumplir validamente los ritos que implican la accion de una influencia de orden superior,
gue propiamente puede ser llamada “no humana”, lo que a la vez es el caso de los ritos iniciaticos y
de los ritos religiosos.

Este es en efecto el punto esencial, y es preciso todavia insistir en ello: ya hemos dicho que la
constitucién de organizaciones iniciaticas regulares no esta a disposicion de las simples iniciativas
individuales, y se puede decir exactamente lo mismo en lo que concierne a las organizaciones
religiosas, pues, en ambos casos, es necesaria la presencia de algo que no podria provenir de los
individuos, estando mas alla del dominio de las posibilidades humanas. Podrian, por otra parte,
reunirse ambos casos diciendo que aqui se trata, de hecho, de todo el conjunto de las organizaciones
gue pueden verdaderamente ser calificadas de tradicionales; se comprendera entonces, sin que haya
necesidad de hacer intervenir otras consideraciones, la razén de que rehusemos, como hemos dicho
en muchas ocasiones, aplicar el nombre de tradicién a cosas que no son sino puramente humanas,
como abusivamente hace el lenguaje profano; no serd indtil sefialar que el mismo nombre de
“tradicién”, en su sentido original, no expresa sino la idea de transmision que ahora consideramos, y
ésta es, por otra parte, una cuestion sobre la cual volveremos mas adelante.

Se podria ahora, para mas comodidad, dividir a las organizaciones tradicionales en “exotéricas” y
“esotéricas”, aunque ambos términos, si se quisieran entender en su sentido mas preciso, no se
aplican quizéa en todas partes con igual exactitud; pero, para lo que actualmente tratamos, nos sera
suficiente entender por “exotéricas” las organizaciones que, en una determinada forma de civilizacion,
estan abiertas indistintamente a todos, y por “esotéricas” a las que estan reservadas a una élite, o, en
otras palabras, donde no son admitidos sino quienes poseen una “cualificacién” particular. Estas
Ultimas son propiamente las organizaciones iniciaticas; en cuanto a las otras, no comprenden
solamente a las organizaciones especificamente religiosas, sino también, como se observa en las
civilizaciones orientales, a organizaciones sociales que no tienen este caracter religioso, estando al
igual vinculadas a un principio de orden superior, lo que es en todos los casos la condicion
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indispensable para que puedan ser reconocidas como tradicionales. Por otra parte, ya que no hemos
de considerar aqui a las organizaciones exotéricas, sino Unicamente para comparar su caso con el de
las organizaciones esotéricas 0 iniciaticas, nos podemos limitar a la consideracion de las
organizaciones religiosas, pues son las Unicas en este orden que se conocen en Occidente, y asi las
referencias seran inmediatamente comprensibles.

Diremos entonces esto: toda religién, en el verdadero sentido de la palabra, tiene un origen “no
humano” y esta organizada de forma que conserve el deposito de un elemento igualmente “no
humano” que tiene desde el origen; este elemento, que pertenece al orden de lo que llamamos las
influencias espirituales, ejerce su accion efectiva por medio de ritos apropiados, y el cumplimiento de
estos ritos, para ser valido, es decir, para suministrar un soporte real a la influencia de que se trata,
requiere una transmision directa e ininterrumpida en el seno de la organizacion religiosa. Si esto es
asi en el orden simplemente exotérico (y esta claro que lo que decimos no se dirige a los “criticos”
negadores a los cuales hemos hecho alusién anteriormente, que pretenden reducir la religién a un
“hecho humano”, y de los cuales no hemos de tomar su opinién en consideracion, al igual que de todo
lo que no procede sino de prejuicios antitradicionales), con mayor razén debera serlo en un orden
mas elevado, es decir, en el orden esotérico. Los términos de los que nos servimos son tan amplios
como para ser aplicados, incluso aqui, sin ninguna variacién, reemplazando Unicamente la palabra
“religion” por “iniciacion”; toda la diferencia recaera sobre la naturaleza de las influencias espirituales
gue entran en juego (pues hay aun muchas distinciones que hacer en este dominio, en el cual
incluimos en suma todo lo que se refiere a las posibilidades de orden supra-individual), y
especialmente sobre las respectivas finalidades de la accion que éstas ejercen en uno y otro caso.

Si, para mejor hacernos entender, nos referimos mas particularmente al caso del Cristianismo en el
orden religioso, podriamos afiadir que los ritos de iniciacion, teniendo como objetivo inmediato la
transmision de la influencia espiritual de un individuo a otro, que, en principio al menos, podra por
consiguiente transmitirla a su vez, son exactamente comparables a este respecto con los ritos de
ordenacion (5); y se puede incluso indicar que unos y otros son similarmente susceptibles de
comportar numerosos grados, no siendo la plenitud de la influencia espiritual forzosamente
comunicada de una sola vez con todas las prerrogativas que implica, especialmente en lo que
concierne a la aptitud actual para ejercer tales o cuales funciones en la organizacion tradicional (6).
Ahora bien, se sabe la importancia que tiene, para las Iglesias cristianas, la cuestién de la “sucesion
apostolica”, y esto se comprende sin dificultad, ya que, si esta sucesién se interrumpiera, ninguna
ordenacion podria ser valida, y, por consiguiente, la mayor parte de los ritos no seria mas que una
vana formalidad sin alcance efectivo (7).

Quienes admiten, con razén, la necesidad de tal condicién en el orden religioso no deberian tener la
menor dificultad en comprender que no se impone menos rigurosamente en el orden iniciatico, o, en
otras palabras, una transmision regular, constituyendo la “cadena” de la que hablabamos, es también
estrictamente indispensable. Dijimos hace un momento que la iniciacién debe tener un origen “no
humano”, pues, sin ello, no podria de ningin modo alcanzar su meta final, que sobrepasa el dominio
de las posibilidades individuales; esta es la razén por la cual los verdaderos ritos iniciaticos, como
indicAbamos anteriormente, no pueden estar relacionados con autores humanos, y, de hecho, no se
conocen nunca tales autores (8), al igual que no se conocen los inventores de los simbolos
tradicionales, y ello por la misma razon, ya que estos simbolos son igualmente “no humanos” en su
origen y en su esencia (9); y, por otra parte, existen, entre los ritos y los simbolos, unos vinculos muy
estrechos que mas tarde examinaremos. Se puede decir con todo rigor que, en casos como €stos, no
hay un origen “histdrico”, ya que el origen real se sitGa en un mundo en el cual no se aplican las
condiciones de tiempo y lugar que definen a los hechos histéricos como tales; y ésta es la razén por
la cual estas cosas escapan siempre inevitablemente a los métodos profanos de investigacion, que,
en cualquier caso y por definiciobn, no pueden ofrecer resultados relativamente validos sino en el
orden puramente humano (10).

En tales condiciones, es facil comprender que el papel del individuo que confiere la iniciacién a otro
es verdaderamente un papel de “transmisor”, en el mas exacto sentido de la palabra; no actda en
tanto que individuo, sino en tanto que soporte de una influencia que no pertenece al orden individual;
es Unicamente un eslabon de la “cadena” cuyo punto de partida esta fuera y mas alla de la
humanidad. Es esta la razén por la cual no puede actuar en su propio nombre, sino en nombre de la
organizacion a la que esta vinculado y de la cual le provienen sus poderes, 0, mas exactamente
todavia, en nombre del principio que esta organizacion representa visiblemente. Esto explica, por otra
parte, que la eficacia del rito cumplido por un individuo sea independiente del valor propio de ese
individuo como tal, lo que es igualmente cierto para los ritos religiosos; y no entendemos esto en
sentido “moral”, lo que evidentemente no tendria importancia en una cuestién que en realidad es de
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orden exclusivamente “técnico”, sino en el sentido en que, incluso si el individuo considerado no
posee el necesario grado de conocimiento para comprender el sentido profundo del rito y la razén
esencial de sus diversos elementos, dicho rito no dejara de tener pleno efecto si, estando
regularmente investido de la funcion de “transmisor”, lo cumpliera observando todas las reglas
prescritas, y con una intencién que sea suficiente para determinar la conciencia de su vinculacion a la
organizacion tradicional. De ello deriva inmediatamente la consecuencia de que, incluso una
organizacién en donde no se encontraran en un cierto momento mas que lo que hemos denominado
iniciados “virtuales” (y volveremos todavia sobre esto mas adelante), no seria por ello menos capaz
de continuar transmitiendo realmente la influencia espiritual de la cual es depositaria; es suficiente
para ello que la “cadena” no sea interrumpida; y, a este respecto, la conocida fabula del “asno
transportando las reliquias” es susceptible de un significado iniciatico digno de ser meditado (11). Por
el contrario, el conocimiento completo de un rito, si ha sido obtenido fuera de las condiciones
regulares, estd por completo desprovisto de todo valor efectivo; tal es asi, por tomar un ejemplo
simple (ya que el rito se reduce esencialmente a la pronunciacién de una palabra o una férmula), que,
en la tradicion hindd, el mantra que no ha sido obtenido de la boca de un gur( autorizado no tiene
ningln efecto, pues no estd “vivificado” por la presencia de la influencia espiritual de la cual
Unicamente esta destinado a ser el vehiculo (12). Esto se extiende, por otra parte, en un grado u otro,
a todo lo que esta vinculado a una influencia espiritual: asi, el estudio de los textos sagrados de una
tradicion, realizado mediante libros, no podria jamas suplir a su comunicacién directa; y esta es la
razon de que, incluso alli donde las ensefianzas tradicionales han sido mas o menos completamente
puestas por escrito, éstas no dejan de ser regularmente objeto de una transmision oral, que, al mismo
tiempo que es indispensable para obtener su pleno efecto (desde el momento en que no se trata de
atenerse a un conocimiento simplemente tedérico), asegura la perpetuacion de la “cadena” a la cual
esta unida la vida misma de la tradicién. De otro modo, no se trataria sino de una tradicion muerta,
con la cual ninguna vinculacién efectiva es posible; y, si el conocimiento de lo que resta de una
tradicion puede tener todavia cierto interés tedrico (fuera, por supuesto, del punto de vista de la
simple erudicién profana, cuyo valor es nulo, y en tanto sea susceptible de ayudar a la comprension
de ciertas verdades doctrinales) no podria ofrecer ningdn beneficio directo con vistas a una
“realizacion” cualquiera (13). Se trata también, en todo esto, de la comunicacién de algo “vital”; en la
India, ningun discipulo puede sentarse jamas frente al gurd, con el fin de evitar que la accién del
prana, que esta unido al aliento y a la voz, ejerciéndose demasiado directamente, produzca un
choque violento que, por consiguiente, podria ser psiquica e incluso fisicamente peligroso (14). Esta
accion es tanto mas poderosa, en efecto, en cuanto que el prana mismo, en este caso, no es sino el
vehiculo o el soporte sutil de la influencia espiritual que se transmite de gurl a discipulo; y el gurd, en
su funcion propia, no debe ser considerado como una individualidad (desapareciendo ésta entonces
verdaderamente, salvo en tanto como simple soporte), sino Unicamente como el representante de la
tradicion que él encarna en cualquier caso en relacién con su discipulo, lo que constituye
exactamente el papel de “transmisor” del que hemos hablado.

NOTAS:

(1). La palabra "cadena" es lo que traduce el hebreo shelsheleth, el arabe silsilah, y también el sanscrito
parampara, que expresa esencialmente la idea de una sucesion regular e ininterrumpida.

(2). Formulamos expresamente esta condicion de la intencion para precisar que los ritos no podrian ser objeto de
"experiencias" en el sentido profano de la palabra; quien quisiera cumplir un rito, del orden que sea, por simple
curiosidad o por experimentar su efecto, podria estar bien seguro de antemano de que dicho efecto sera nulo.

(3). Los propios ritos que no requieren especialmente tal ordenacion tampoco pueden ser cumplidos indistintamente
por todo el mundo, pues la adhesién expresa a la forma tradicional a la cual pertenecen es, en todos los casos, una
condicion indispensable para su eficacia.

(4). Esta condicién de la transmision se encuentra entonces hasta en las desviaciones de la tradicion o en sus
vestigios degenerados, e incluso también, debemos afiadirlo, en la subversion propiamente dicha que constituye el
hecho de lo que hemos denominado la "contra-iniciaciéon”. Cf., a este propdsito, Le Régne de la Quantité et les
Signes des Temps, caps. XXXIV y XXXVIII.

(5). Decimos "a este respecto”, pues, desde otro punto de vista, la primera iniciacion, en tanto que "segundo
nacimiento”, seria comparable al rito del bautismo; esta claro que las correspondencias que pueden observarse
entre cosas pertenecientes a ordenes tan diferentes deben ser forzosamente complejas y no se dejan reducir a una
especie de esquema unilineal.
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(6). Decimos "aptitud actual" para precisar que se trata de algo mas que la "cualificacién" previa, que puede ser
designada también como una aptitud; asi, podra decirse que un individuo es apto para el ejercicio de las funciones
sacerdotales si no tiene ninguno de los impedimentos que obstaculizan su acceso, pero no sera actualmente apto
mas que si ha recibido efectivamente la ordenacién. Sefialemos también a este propdésito que éste es el Unico
sacramento para el cual se exigen "cualificaciones" particulares, por lo que es comparable a la iniciacion, a
condicion, claro estd, de tener siempre en cuenta la diferencia esencial entre los dominios exotérico y esotérico.

(7). De hecho, las Iglesias protestantes que no admiten las funciones sacerdotales han suprimido casi todos los
ritos, o no los han guardado sino a titulo de simples simulacros "conmemorativos"; y, dada la constitucion propia de
la tradicién cristiana, no pueden en efecto ser nada mas en semejante caso. Se sabe por otra parte a qué tipo de
discusiones da lugar la cuestion de la "sucesion apostélica” en lo que concierne a la legitimidad de la Iglesia
anglicana; y es curioso comprobar que los teosofistas mismos, cuando quisieron constituir la Iglesia "Libre-Catélica”,
pretendieron ante todo asegurarse el beneficio de una "sucesién apostdlica” regular.

(8). Ciertas atribuciones a personajes legendarios, 0 mas exactamente simbodlicos, no podrian en ningiin modo ser
consideradas como teniendo un caracter "histérico”, sino que, por el contrario, confirman plenamente lo que
estamos diciendo.

(9). Las organizaciones esotéricas islamicas se transmiten un signo de reconocimiento que, segun la tradicion, fue
comunicado al Profeta por el propio arcangel Gabriel; no podria indicarse mas claramente el origen "no humano" de
la Tradicion.

(10). Indiquemos a propésito de lo dicho que quienes, con intenciones "apologéticas”, insisten sobre lo que ellos
llaman, con un término por lo demas demasiado barbaro, la "historicidad" de una religion, hasta el punto de ver en
ello algo por completo esencial e incluso de subordinarle a menudo las consideraciones doctrinales (cuando, por el
contrario, los hechos histéricos en si mismos no sirven realmente sino en tanto que puedan ser comprendidos como
simbolos de realidades espirituales), cometen un grave error en detrimento de la "trascendencia” de esa religion. Un
error semejante, que manifiesta por otra parte una concepcion demasiado "materializada” y la incapacidad de
elevarse a un orden superior, puede ser considerado como una molesta concesion al punto de vista "humanista”, es
decir, individualista y antitradicional, que caracteriza propiamente al espiritu occidental moderno.

(11). Es incluso importante sefalar, a este proposito, que las reliquias son precisamente un vehiculo de influencias
espirituales; ésta es la verdadera razén del culto del cual son objeto, a pesar de que dicha razén no siempre sea
consciente entre los representantes de las religiones exotéricas, que parecen frecuentemente no tomar en cuenta el
caracter "positivo" de las fuerzas que manejan, lo que por otra parte no impide a estas fuerzas obrar efectivamente,
incluso a pesar de su ignorancia, aungque quizas con menor amplitud de la que tendrian si estuvieran "técnicamente"
mejor dirigidas.

(12). Sefialemos de paso, a propésito de esta "vivificacion", si uno puede expresarse asi, que la consagracion de los
templos, de las imagenes y de los objetos rituales tiene como objetivo esencial el convertirlos en el receptaculo
efectivo de las influencias espirituales sin cuya presencia los ritos a los cuales deben servir estarian desprovistos de
eficacia.

(13). Esto completa y precisa todavia lo que dijimos acerca de la vanidad de una pretendida vinculacion "ideal" a las
formas de una tradicion desaparecida.

(14). Es ésta también la explicacion de la especial disposicion de los asientos en una Logia masonica, lo cual estan
con seguridad lejos de sospechar la mayor parte de los Masones actuales.

Publicado originalmente en "Le Voile d’Isis", diciembre de 1932.
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Capitulo IX: TRADICION Y TRANSMISION

Hemos sefialado que la palabra “tradicion”, en su acepcion etimoldgica, no expresa en suma otra idea
que la de transmision; no hay en esto, en el fondo, nada que no sea perfectamente normal y esta de
acuerdo con la aplicacién que se hace al hablar de “tradiciébn” en el sentido en que nosotros lo
entendemos, y lo que ya hemos explicado deberia bastar para hacer esto facilmente comprensible; no
obstante, algunos han planteado con este motivo una objecidn que nos ha mostrado la necesidad de
insistir mas sobre ello, con el fin de que no pueda subsistir ningln equivoco sobre este punto
esencial. He aqui la objecién de que se trata: no importa cudl pueda ser el objeto de una transmision,
comprendiendo en ello las cosas del orden mas profano; entonces, ¢por qué no podria hablarse
también de “tradicion” para todo lo que es asi transmitido, sea cual sea su naturaleza, en lugar de
restringir el empleo de esta palabra Unicamente al dominio de lo que podemos llamar “sagrado”?.
Debemos hacer en principio una importante indicacion, que reduce ya en mucho el alcance de esta
cuestion: y es que, si nos remitimos a los origenes, no deberia plantearse la distincion entre “sagrado”
y “profano” que estad aqui implicada, ya que era entonces inexistente. En efecto, como hemos
explicado a menudo, no existe propiamente un dominio profano al cual un determinado orden de
cosas pertenecerian por su propia naturaleza; hay solamente, en realidad, un punto de vista profano,
que no es sino la consecuencia y el producto de cierta degeneracion, resultando ésta misma de la
marcha descendente del ciclo humano y de su alejamiento gradual del estado principial. Luego,
anteriormente a esta degeneracion, es decir, en suma, en el estado normal de la humanidad todavia
no caida, puede decirse que todo tenia verdaderamente un caracter tradicional, pues todo era
considerado en su dependencia esencial con respecto a los principios y en conformidad con ellos, de
tal manera que una actividad profana, es decir, separada de estos mismos principios e ignorandolos,
hubiera sido algo por completo inconcebible, incluso con respecto a lo que depende de lo que se ha
convenido en llamar hoy en dia la “vida ordinaria”, o mas bien a lo que podria corresponderle
entonces, aungque apareciera bajo un aspecto muy diferente de lo que nuestros contemporaneos
entienden por ello (1) y con mayor razén para cuanto corresponde a las ciencias, las artes y los
oficios, para los cuales ese caracter tradicional se ha conservado integramente hasta mucho mas
tarde y se encuentra todavia en toda civilizaciéon de tipo normal, si bien podria decirse que su
concepcion profana es, aparte de la excepcidén que quiza pueda hacerse hasta cierto punto en cuanto
a la antigledad llamada “clasica”, exclusivamente propia de la civilizacibn moderna, que no
representa, en el fondo, sino el Ultimo grado de la degeneracion de la cual hemos hablado.

Si consideramos ahora el estado de hecho posterior a esta degeneracion, podriamos preguntarnos
por qué la idea de tradicion excluye lo que es tratado en lo sucesivo como de orden profano, es decir,
gue no tiene ninguna vinculacién consciente con los principios, por no aplicarse sino a lo que ha
conservado su caracter original, con el aspecto “trascendente” que conlleva. No es suficiente verificar
gue la costumbre lo ha querido asi, al menos en tanto que todavia no se habian producido las
confusiones y las desviaciones modernas sobre las cuales hemos llamado la atencion en otras
ocasiones (2); es cierto que la costumbre modifica a menudo el sentido original de las palabras,
especialmente afiadiendo o sustrayendo algo; pero incluso esto, al menos cuando se trata de una
costumbre legitima, debe tener también su razén de ser, y, sobre todo en un caso como este, dicha
razon no puede ser indiferente. Podemos por otra parte sefialar que este hecho no se limita solo a las
lenguas que emplean el término latino de “tradicion”; en hebreo, la palabra gabbalah, que posee
exactamente el mismo sentido de transmision, estd igualmente reservada a la designacion de la
tradicion tal como nosotros la entendemos, e incluso de ordinario, méas estrictamente todavia, de su
parte esotérica e iniciatica, es decir, de lo que hay de mas “interior” y elevado en esta tradicion, de lo
gue en cualquier caso constituye su propio espiritu; y esto demuestra que debe haber aqui algo méas
importante y significativo que una simple cuestion de costumbre en el sentido en que puede
entenderse cuando se trata inicamente de modificaciones en el lenguaje corriente.

En primer lugar, hay una indicacién que se desprende inmediatamente de esto a lo que, como
mencionamos hace un momento, se aplica el nombre de tradicién, y es lo que en suma, en su fondo
mismo, ya que no forzosamente en su expresién exterior, permanece tal como era en su origen; se
trata entonces de algo que ha sido transmitido, podriamos decir, desde un estado anterior de la
humanidad a su estado presente. Al mismo tiempo, se puede sefialar que el caracter “trascendente”
de todo lo que es tradicional implica también una transmision en un sentido distinto, partiendo de los
principios mismos para comunicarse al estado humano; y este sentido se incorpora en cierto modo y
evidentemente completa al precedente. Se podria incluso, retomando los términos que hemos
empleado en otro lugar (3), hablar a la vez de una transmisién “vertical”’, de lo supra-humano a lo
humano, y de una transmision “horizontal”, a través de los estados o los estadios sucesivos de la
humanidad; la transmision vertical es, por otra parte, esencialmente “intemporal”, implicando sélo la
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transmision horizontal una sucesién cronolégica. Afiadamos todavia que la transmision vertical, que
es tal en cuanto se la considera de arriba a abajo como estamos haciendo, implica, si se la toma por
el contrario de abajo hacia arriba, una “participacion” de la humanidad con las realidades de orden
principial, participacion que, en efecto, esta precisamente asegurada por la tradicion bajo todas sus
formas, ya que por ella la humanidad es puesta en relacion efectiva y consciente con lo que le es
superior. La transmisién horizontal, por su parte, considerada remontando el curso del tiempo, implica
propiamente un “retorno a los origenes”, es decir, una restauracion del “estado primordial”; y ya
hemos indicado que esta restauracion es precisamente una condicién necesaria para que, desde ahi,
el hombre pueda a continuacion elevarse efectivamente a los estados superiores.

Hay todavia otra cosa: al caracter de “trascendencia” que pertenece esencialmente a los principios, y
del cual participa en cualquier grado todo lo que les esta efectivamente vinculado, (lo que se explica
por la presencia de un elemento “no humano” en todo lo que es propiamente tradicional), se afiade un
caracter de “permanencia” que expresa la inmutabilidad de estos mismos principios, y que se
comunica de forma semejante, en la medida de lo posible, a sus aplicaciones, incluso cuando éstas
se refieran a dominios contingentes. Esto no significa, por supuesto, que la tradicibn no sea
susceptible de adaptaciones condicionadas por ciertas circunstancias; pero, bajo estas
modificaciones, la permanencia se mantiene siempre en cuanto a lo esencial; e, incluso, cuando se
trata de contingencias, éstas son en cualquier caso superadas y “transformadas” como tales por el
hecho mismo de su vinculacion con los principios. Por el contrario, cuando uno se sitlla bajo el punto
de vista profano, que se caracteriza, de una forma que, por lo demas, no puede ser sino negativa, por
la ausencia de tal vinculacion, se esta, si puede decirse, en la contingencia pura, con todo lo que
implica de inestabilidad y de variabilidad incesante, y sin posibilidad alguna de escapar de ello; es, en
todo caso, el “devenir” reducido a si mismo, y no es dificil advertir que, en efecto, las concepciones
profanas de toda naturaleza estdn sometidas a un continuo cambio, al igual que las maneras de
actuar procedentes del mismo punto de vista, y del cual lo que se denomina la “moda” representa la
imagen mas notable a este respecto. Se puede concluir de ello que la tradicion comprende no
solamente todo lo que viene a ser transmitido, sino incluso todo lo que verdaderamente puede serlo,
ya que el resto, lo que esta desprovisto de caracter tradicional y, consecuentemente, situado bajo el
punto de vista profano, estd dominado por el cambio hasta tal punto que toda transmisién implica ante
todo un “anacronismo” puro y simple, o una “supersticion”, en el sentido etimoldgico de la palabra,
gue no responde a nada real ni valido.

Debe ahora comprenderse por qué motivo tradicion y transmisidon pueden ser consideradas, sin
ningan abuso del lenguaje, caso como sin6nimos o equivalentes, o por qué, al menos, la tradicion,
bajo cualquier aspecto que se le considere, constituye lo que se podria llamar la transmisién por
excelencia. Por otra parte, si esta idea de transmision es tan esencialmente inherente al punto de
vista tradicional que éste ha podido extraer de ella legitimamente su propia denominacién, todo lo que
anteriormente hemos dicho acerca de la necesidad de una transmisién regular para lo que pertenece
a este orden tradicional, y mas particularmente al orden iniciatico que es parte no solamente
integrante sino incluso “eminente” de aquel, se ve todavia reforzado y adquiere incluso una especie
de evidencia inmediata que deberia, con arreglo a la légica mas simple, y sin necesidad de acudir a
consideraciones mas profundas, tornar definitivamente imposible toda objecion sobre este punto, en
lo cual, por otra parte, solo estan interesadas las organizaciones pseudoiniciaticas, precisamente
porque esta transmision les falta, para mantener el error y la confusion.

NOTAS:

(). Cf. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XV.

(2). V. especialmente Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXI.
(3). Véase Le Symbolisme de la Croix.

Version original publicada en "Etudes Traditionnelles", enero de 1937.
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Capitulo X: DE LOS CENTROS INICIATICOS

Pensamos haber dicho lo suficiente como para demostrar, tan claramente como es posible, la
necesidad de la transmisién iniciatica, y para hacer comprender que no se trata aqui de cosas mas o
menos nebulosas, sino, por el contrario, de cosas extremadamente precisas y bien definidas, en
donde los ensuefios y la imaginacion no podrian tener la menor parte, al igual que todo lo que se
califica hoy dia de “subjetivo” e “ideal”. Nos falta todavia, para completar lo que se relaciona con esta
cuestion, hablar de los centros espirituales de los cuales procede, directa o indirectamente, toda
transmision regular, centros secundarios ligados al centro supremo que conserva el depésito
inmutable de la Tradicién primordial, de la cual todas las formas tradicionales particulares derivan por
adaptacion a tales o cuales circunstancias definidas de tiempo y lugar. Hemos indicado, en otro
estudio (1), cédmo los centros espirituales, constituidos a imagen del centro supremo, del cual son en
cualquier caso como otros tantos reflejos; no volveremos entonces sobre ello aqui, y nos limitaremos
a considerar ciertos puntos que estan en relacion inmediata con las consideraciones que expusimos.
En principio, es facil de comprender que la vinculacion al centro supremo sea indispensable para
asegurar la continuidad de la transmisién de las influencias espirituales desde los origenes mismos de
la presente humanidad (deberiamos incluso decir mas alla de estos origenes, ya que de lo que se
trata es “no humano”), y a través de toda la duracion de su ciclo de existencia; ello es asi para todo lo
que tiene un caracter verdaderamente tradicional, incluso para las organizaciones exotéricas,
religiosas 0 no, al menos en su punto de partida; con mayor razén ocurre lo mismo en el orden
iniciatico. Al mismo tiempo, es esta vinculacion lo que mantiene la unidad interior y esencial existente
bajo la diversidad de las apariencias formales, y que es, en consecuencia, la garantia fundamental de
la “ortodoxia” en el verdadero sentido de la palabra. Solamente debe quedar claro que esta
vinculacién puede no ser siempre consciente, y ello es muy evidente en el orden exotérico; por el
contrario, parece que deberia serlo siempre en el caso de las organizaciones iniciaticas, una de cuyas
razones de ser es precisamente, tomando como punto de apoyo una determinada forma tradicional,
permitir pasar mas alla de esta forma y elevarse asi de la diversidad a la unidad. Esto, naturalmente,
no significa que tal consciencia deba existir entre todos los miembros de una organizacion iniciatica,
lo que es manifiestamente imposible y tornaria por otra parte inutil la existencia de una jerarquia de
grados; pero deberia normalmente existir en la clspide de esta jerarquia, si todos los que la han
alcanzado fueran verdaderamente “adeptos”, es decir, seres que hayan realizado efectivamente la
plenitud de la iniciacion (2); y tales “adeptos” constituirian un centro inicidtico que estaria
constantemente en comunicacion consciente con el centro supremo. No obstante, de hecho, puede
ocurrir que no siempre sea asi, aunque no sea sino como consecuencia de cierta degeneracion que
hace posible el alejamiento de los origenes, y que puede llegar hasta el punto en que, como
anteriormente dijimos, una organizacion llegara a no estar compuesta sino de lo que hemos
denominado iniciados “virtuales”, que continuarian siempre transmitiendo, incluso sin que se dieran
cuenta, la influencia espiritual de la cual esa organizacién es depositaria. La vinculacion subsiste
entonces a pesar de todo por la misma razén de que la transmisién no ha sido interrumpida, y ello
basta para que cualquiera que haya recibido la influencia espiritual en estas condiciones pueda
siempre tomar conciencia si tiene en él las posibilidades requeridas; asi, aun todavia en este caso, el
hecho de pertenecer a una organizacion iniciatica esta lejos de no representar mas que una simple
formalidad sin alcance real, del mismo género que la adhesién a una asociacion profana cualquiera,
como lo creen de buen grado muchos de los que no llegan al fondo de las cosas y se dejan engafiar
por similitudes puramente exteriores, las cuales no son debidas por otra parte, de hecho, sino al
estado de degeneracion en el cual se encuentran actualmente las organizaciones iniciaticas de las
cuales ellos pueden tener algin conocimiento mas o menos superficial.

Por otro lado, es importante sefialar que una organizacion iniciatica puede proceder del centro
supremo, no directamente, sino por intermedio de centros secundarios y subordinados, lo que
ademas es el caso mas habitual; asi como hay en cada organizaciéon una jerarquia de grados, hay
también, entre las propias organizaciones, lo que podria ser llamado grados de “interioridad” y de
“exterioridad” relativa; y estd claro que las mas exteriores, es decir, las mas alejadas del centro
supremo, son también aquellas donde la conciencia de la vinculacion a éste puede perderse mas
facilmente. Aunque el objetivo de todas las organizaciones iniciaticas sea esencialmente el mismo, se
sitan en cualquier caso en niveles diferentes en cuanto a su participacion con la Tradicion primordial
(lo que por otra parte no significa que, entre sus miembros, no pueda haber quien haya alcanzado
personalmente un grado de conocimiento efectivo); y no ha lugar para extrafiarse, si se observa que
las diferentes formas tradicionales no derivan todas inmediatamente de la misma fuente original; la
“cadena” puede contar con un nimero mas o menos elevado de eslabones intermedios, sin que haya
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por ello ninguna solucion de continuidad. La existencia de esta superposicién no es una de las
menores razones entre todas las que forman la complejidad y la dificultad de un estudio un poco
amplio de la constituciobn de las organizaciones iniciaticas; todavia debe afiadirse que tal
superposicion puede encontrarse también en el interior de una misma forma tradicional, como se
puede encontrar un ejemplo particularmente claro en el caso de las organizaciones pertenecientes a
la tradicion extremo-oriental. Este ejemplo, del cual no podemos hacer sino una simple alusion, es
quizéa incluso uno de los que mejor permiten comprender cémo la continuidad est4 asegurada a través
de los miltiples escalones constituidos por otras tantas organizaciones superpuestas, desde aquellas
gue, comprometidas en el dominio de la accién, no son sino formaciones temporales destinadas a
desempefiar un papel relativamente exterior, hasta las de orden mas profundo, que, permaneciendo
en el “no actuar” principial, o mejor dicho por ello mismo, dan a todas las demas su direccion real. A
proposito de esto, debemos llamar especialmente la atencion sobre el hecho de que, incluso si
algunas de estas organizaciones, entre las mas exteriores, se encuentran a veces en oposicién entre
ellas, ello no podria impedir, caso de existir efectivamente, la unidad de rumbo, pues la direccién en
cuestion esta mas alla de esta oposicién, y no en el dominio en que se afirma. Hay aqui, en suma,
algo comparable a los papeles interpretados por diferentes actores en una misma obra de teatro, y
que, incluso cuando se oponen, no dejan de contribuir a la marcha del conjunto; cada organizacion
desempefia al igual un papel al cual esta destinada en un plan que le sobrepasa; y esto puede
extenderse también al dominio exotérico, donde, en tales condiciones, los elementos que luchan
entre ellos no dejan de obedecer, aunque inconsciente e involuntariamente, a una direccién Unica de
la cual ni siquiera sospechan la existencia (3).

Estas consideraciones hacen comprender todavia como, en el seno de una misma organizacion,
puede existir una doble jerarquia, y ello mas especialmente en el caso en que los jefes aparentes no
son conscientes de la vinculacién a un centro espiritual; podra haber entonces, fuera de la jerarquia
visible que ellos constituyen, otra jerarquia invisible, cuyos miembros, sin cumplir ninguna funcion
“oficial”, serdn no obstante quienes aseguren realmente, con su sola presencia, la ligazén efectiva
con dicho centro. Estos representantes de los centros espirituales, en las organizaciones
relativamente exteriores, no tienen evidentemente que darse a conocer como tales, y pueden tomar la
apariencia que mejor convenga a la accién “de presencia” que han de ejercer, sea la de simples
miembros de la organizacion si deben desempefiar un papel fijo y permanente, o bien, si se trata de
una influencia momentanea o debiendo trasladarse a puntos diferentes, la de los misteriosos
“viajeros” de los cuales la historia ha recogido mas de un ejemplo, y cuya actitud exterior es
frecuentemente escogida de la manera mas propia para despistar a los investigadores, se trate por
otra parte de llamar la atencion por razones especiales, o, por el contrario, de pasar completamente
inadvertidos (4). Puede comprenderse igualmente con ello lo que verdaderamente fueron quienes, sin
pertenecer ellos mismos a ninguna organizacién conocida (y entendemos por tal una organizacion
revestida de formas exteriormente comprensibles), presidieron en algunos casos la formacién de tales
organizaciones, o, a continuacion, las inspiraron y las dirigieron de manera invisible; tal fue
especialmente, desde cierto periodo (5), el papel de los Rosa-Cruz en el mundo occidental, y éste es
también el verdadero sentido de lo que la Masoneria del siglo XVIII designé bajo el nombre de
“Superiores Incognitos”.

Todo esto permite entrever ciertas posibilidades de accién de los centros espirituales, fuera incluso de
los medios que pueden considerarse como normales, y sobre todo cuando las circunstancias en si
son anormales, es decir, en condiciones tales que no permitan el empleo de vias mas directas y de
una regularidad mas aparente. Es asi que, sin hablar de una intervencion inmediata del centro
supremo, es posible siempre y en todas partes que un centro espiritual, sea cual sea, pueda actuar
fuera de su zona de influencia normal, sea en favor de individuos particularmente “cualificados”, pero
que se encuentren aislados en un medio en que el oscurecimiento ha llegado a tal punto que no
subsiste casi nada de lo tradicional y la iniciacidon no puede ser obtenida, aunque sea con vistas a un
objetivo mas general, y también mas excepcional, como el que consistiria en restablecer una
“cadena” iniciatica accidentalmente interrumpida. Una accion tal es producida mas particularmente en
un periodo o en una civilizacién donde la espiritualidad esta casi completamente perdida, y donde, en
consecuencia, las cosas de orden iniciatico estdn mas ocultas que en cualquier otro caso; no deberia
asombrar que sus modalidades sean extremadamente dificiles de definir, tanto mas cuanto que las
condiciones ordinarias de lugar y quizds incluso de tiempo, se transforman por asi decir en
inexistentes. No insistiremos mas por tanto; pero lo que es esencial retener es que, incluso si ocurre
que un individuo aparentemente aislado accede a una iniciacion real, esta iniciacion jamas podra ser
espontanea sino en apariencia, y, de hecho, implicara siempre la vinculacién, por un medio
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cualquiera, a un centro efectivamente existente (6); fuera de tal vinculacion, no podria en ningln caso
ser una cuestion de iniciacion.

Si retornamos a la consideracion de casos normales, aun debemos decir lo siguiente para evitar todo
equivoco sobre lo precedente: haciendo alusién a ciertas oposiciones, no tenemos en absoluto a la
vista las vias multiples que pueden estar representadas por otras tantas organizaciones iniciaticas
especiales, sea en correspondencia con formas tradicionales diferentes, sea en el interior de una
misma forma tradicional. Esta multiplicidad se vuelve necesaria por el hecho mismo de las diferencias
de naturaleza que existen entre los individuos, a fin de que cada uno pueda encontrar lo que, siéndole
conforme, le permita desarrollar sus propias posibilidades; si el objetivo es el mismo para todos, los
puntos de partida son indefinidamente diversos, y comparables a la multitud de puntos de una
circunferencia, de donde parten otros tantos rayos que desembocan en el Unico centro, y que son
asimismo la imagen de las vias de que se trata. No hay en todo ello ninguna oposicién, sino al
contrario, una perfecta armonia; y, a decir verdad, no puede haber oposicion sino cuando algunas
organizaciones son, debido a circunstancias contingentes, llamadas a desempefiar un papel en
cualquier caso accidental, exterior al objetivo esencial de la iniciacion y no afectando a ésta de ningun
modo. Podria no obstante creerse, por algunas apariencias, y a menudo de hecho se cree, que hay
iniciaciones que son, en si mismas, opuestas a otras; pero esto es un error, y es muy facil
comprender por qué no podria ser realmente asi. En efecto, como no hay en principio sino una Unica
Tradicion, de la cual toda forma tradicional ortodoxa deriva, no puede haber sino una iniciacion
igualmente Unica en su esencia, aunque bajo formas diversas y con multiples modalidades; ahi donde
la “regularidad” falta, es decir, ahi donde no hay vinculacién a un centro tradicional ortodoxo, no hay
verdadera iniciaciéon, y no es sino abusivamente que este nombre podra ser aun empleado en
semejante caso. Con ello no pensamos estar hablando Unicamente de las organizaciones
pseudoiniciaticas de las que ya se hablo anteriormente, y que no son en realidad sino una pura nada;
hay algo distinto, que presenta un caracter mas serio, y que es precisamente lo que puede dar una
apariencia de razon a la ilusiéon que acabamos a indicar: si parece que haya iniciaciones opuestas, es
porque, fuera de la verdadera iniciacién, existe lo que podriamos llamar la “contra-iniciacién”, a
condicién de precisar el sentido exacto en que tal expresién debe ser entendida, y dentro de los
limites en que algo puede realmente oponerse a la iniciacion; nos hemos explicado por lo demas
suficientemente en otros estudios sobre esta cuestion como para no tener necesidad de volver sobre
ello de manera especial (7)

NOTAS:
(1). Le Roi du Monde.

(2). Este es el unico sentido verdadero y legitimo de esta palabra, que, en su origen, pertenecia exclusivamente a la
terminologia iniciatica y méas especialmente rosacruciana; pero debe aun sefialarse a propdsito de esto uno de esos
extrafios abusos del lenguaje tan numerosos en nuestra época: se ha llegado, en la costumbre vulgar, a tomar
"adeptos" como un sinénimo de "adherentes"; se aplica corrientemente este nombre al conjunto de los miembros de
no importa qué organizacion, aunque se trate de la asociacion mas puramente profana que sea posible concebir.

(3). Segun la tradicion islamica, todo ser es natural y necesariamente muslim, es decir, sometido a la Voluntad
divina, a la cual, en efecto, nada puede substraerse; la diferencia entre los seres consiste en que, mientras unos se
conforman consciente y voluntariamente al orden universal, otros lo ignoran o incluso pretenden oponérsele (ver Le
Simbolisme de la Croix, pag. 187). Para entender por completo la relaciéon entre esto y lo que hemos dicho, debe
sefialarse que los verdaderos centros espirituales deben ser considerados como representando a la Voluntad divina
en este mundo; asi, quienes estan ligados a ellos de manera efectiva pueden ser vistos como colaborando
conscientemente a la realizacion de lo que la iniciacion masoénica designa como el "plan del Gran Arquitecto del
Universo"; en cuanto a las otras dos categorias a las cuales hemos hecho alusion, los ignorantes puros y simples
son los profanos, entre los cuales debe, por supuesto, incluirse a los "pseudo-iniciados" de toda especie, y quienes
tienen la ilusoria pretension de ir contra el orden preestablecido dependen, en un titulo u otro, de lo que hemos
denominado como "contra-iniciacién"”.

(4). Para este ultimo caso, que escapa forzosamente a los historiadores, pero que sin duda es el mas frecuente,
citaremos solamente dos ejemplos tipicos, muy conocidos en la tradicion taoista, y de los que podria encontrarse
equivalente en Occidente: el de los juglares y el de los vendedores de caballos.

(5). Aunque sea dificil aportar precisiones, se puede considerar este periodo como extendiéndose del s. XIV al s.
XVII; puede decirse entonces que corresponde a la primera parte de los tiempos modernos, y es facil de
comprender que se trataria ante todo de asegurar la conservacion de lo que, en los conocimientos tradicionales de
la Edad Media, podria ser salvado a pesar de las nuevas condiciones del mundo occidental.

40



(6). Algunos misteriosos incidentes en la vida de Jacob Boehme, por ejemplo, no pueden realmente explicarse sino
de esta forma.

(7). Ver Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXVIII.

Version original publicada en "Le Voile d’Isis, enero de 1933.
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Capitulo XI: ORGANIZACIONES INICIATICAS Y SECTAS RELIGIOSAS

El estudio de las organizaciones iniciaticas es, dijimos, algo particularmente complejo, y es preciso
afadir que se complica alin mas a causa de los errores que frecuentemente se cometen a este
respecto, y que generalmente implican un desconocimiento mas o menos completo de su verdadera
naturaleza; entre estos errores, es conveniente sefialar en primer lugar aquel que hace aplicar el
término de “sectas” a tales organizaciones, pues hay aqui mucho mas que una simple impropiedad
del lenguaje. En efecto, la expresion de “sectas”, en semejante caso, no es solamente rechazable por
ser enojosa y, tomandose siempre a malas, parece ser cosa de los adversarios, aunque, por otro
lado, algunos de los que la emplean hayan podido hacerlo sin intencién especialmente hostil, por
imitacion o costumbre, como los que llaman “paganismo” a las doctrinas de la antigiiedad sin
sospechar que se trata de un término injurioso y con una base muy polémica (1). En realidad, existe
una grave confusion entre elementos de orden completamente diferente, y esta confusion, entre
quienes la han creado o la mantienen, parece no ser siempre puramente involuntaria; es debido sobre
todo, en el mundo cristiano e incluso a veces también en el mundo islamico (2) a los enemigos o a los
negadores del esoterismo, que pretenden de este modo, mediante una falsa asimilacién, hacer recaer
sobre éste parte del descrédito que se vincula a las “sectas” propiamente dichas, es decir, en suma, a
las “herejias”, entendidas en un sentido especificamente religioso (3).

Ahora bien, por la misma razén de que se trata de esoterismo y de iniciacion, no se trata en absoluto
de religion, sino de conocimiento puro y de “ciencia sagrada”, que, por poseer este caracter sagrado
(el cual no es ciertamente monopolio de la religibn como algunos parecen creer injustamente) (4), no
es esencialmente menos ciencia, aunque en un sentido notablemente diferente del que a esta palabra
dan los modernos, que no conocen mas que la ciencia profana, desprovista de todo valor bajo el
punto de vista tradicional, y mas o menos derivada, como frecuentemente hemos explicado, de una
alteracién de la idea misma de ciencia. Sin duda, y esto es lo que hace posible la confusion de que se
trata, este esoterismo tiene mas contactos, y de forma mas directa, con la religion que con cualquier
otra cosa exterior, aungue no sea mas que en razon del caracter propiamente tradicional que les es
comun; en algunos casos, puede incluso, tal como hemos indicado, tomar su base y su punto de
apoyo en una forma religiosa definida; pero no se refiere al mismo dominio que ésta, con la cual,
consecuentemente, no puede entrar ni en oposicidn ni en competencia. Por lo demas, esto resulta
aun del hecho de que se trata aqui, por definicion, de un orden de conocimiento reservado a una élite,
mientras que, igualmente por definicién, la religion (asi como la parte exotérica de toda tradicion,
incluso aungue no revista la forma especificamente religiosa) se dirige por el contrario indistintamente
a todos; la iniciacion, en el verdadero sentido de la palabra, implicando “cualificaciones” particulares,
no puede ser de orden religioso (5). Por otra parte, sin llegar a examinar el fondo de las cosas, la
suposiciébn de que una organizacién iniciatica pudiera hacerle la competencia a una organizacion
religiosa es verdaderamente absurda, pues, por el hecho mismo de su caracter “cerrado” y de su
reclutamiento restringido, tendria cierta desventaja a este respecto (6); pero no es éste ni su papel ni
su objetivo.

Sefialaremos a continuacion que quien dice “secta” dice necesariamente, por la propia etimologia de
la palabra, escisién o division; y, efectivamente, las “sectas” son divisiones engendradas en el seno
de una religion, debido a divergencias mas o menos profundas entre sus miembros. En consecuencia,
las “sectas” son forzosamente multiplicidad (7), y su existencia implica un alejamiento del principio, al
cual el esoterismo esta, por el contrario, debido a su propia naturaleza, mas cercano que la religiéon y
mas generalmente que el exoterismo, incluso cuando éste esta exento de toda desviacion. Es en
efecto gracias al esoterismo que se unifican todas las doctrinas tradicionales, mas alla de las
diferencias por otra parte necesarias en su propio orden, de sus formas exteriores; y, bajo este punto
de vista, no solamente las organizaciones inicidticas no son “sectas”, sino que son incluso
exactamente lo contrario.

Por otro lado, las “sectas”, cismas o herejias, aparecen siempre como derivadas de una religion
determinada, en la cual han tomado nacimiento, y de la cual son, por decirlo asi, como ramas
irregulares. Por el contrario, el esoterismo no puede en forma alguna derivar de la religion; incluso alli
donde la toma como soporte, en tanto que medio de expresion y de realizacion, no hace otra cosa
que religarla efectivamente a su principio, y éste representa en realidad, con relacién a ella, la
Tradicién anterior a todas las formas exteriores particulares, religiosas o no. Lo interior no puede ser
producido por lo exterior, como el centro por la circunferencia, ni lo superior por lo inferior, como el
espiritu por el cuerpo; las influencias que presiden a las organizaciones tradicionales van siempre en
descenso y no remontan jamas, como un rio no se remonta hacia su fuente. Pretender que la
iniciacion podria haber surgido de la religién, y con mayor razén de una “secta”, es invertir todas las
relaciones normales que resultan de la propia naturaleza de las cosas (8); y el esoterismo es
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verdaderamente, con relacidon al exoterismo religioso, lo que el espiritu es con relaciéon al cuerpo;
cuando una religién ha perdido todo punto de contacto con el esoterismo (9), no queda mas que “letra
muerta” y formalismo incomprendido, pues lo que la vivificaba era la comunicacion efectiva con el
centro espiritual del mundo, y ésta no puede ser establecida y mantenida conscientemente sino por el
esoterismo y por la presencia de una organizacion iniciatica verdadera y regular.

Para explicar ahora el modo en que la confusibn que nos empefiamos en disipar ha podido
presentarse con tan gran apariencia de razén como para hacerse aceptar por un gran nimero de
guienes no consideran las cosas mas que desde el exterior, es preciso decir esto: parece que, en
algunos casos, las “sectas” religiosas hayan podido tomar nacimiento del hecho de la division
desconsiderada de fragmentos de doctrina esotérica mas o menos incomprendida; pero el esoterismo
en si mismo no podria en modo alguno ser responsable de esta especie de “vulgarizacion” en el
sentido etimolégico de la palabra, lo que es contrario a su propia esencia, y jamas ha podido
producirse sino a expensas de la pureza doctrinal. Ha sido necesario, para que algo semejante haya
tenido lugar, que quienes recibieran tales ensefianzas las comprendieran tan mal, a falta de
preparacién o quiza incluso de “cualificaciéon”, como para atribuirles un caracter religioso que las
desnaturalizaba por completo: y el error, ¢no procede siempre, en definitiva, de una incomprensién o
de una deformacién de la verdad? Tal fue probablemente, por tomar un ejemplo de la historia de la
Edad Media, el caso de los Albigenses; pero, si éstos fueron “heréticos”, Dante y los “Fedeli
d’Amore", que se mantenian sobre el terreno estrictamente iniciatico, no lo eran (10); y este ejemplo
puede ayudar a hacer comprender la diferencia capital que existe entre las “sectas” y las
organizaciones iniciaticas. Afiadamos que, si algunas “sectas” han podido de este modo nacer de una
desviacion de la ensefianza iniciatica, ello mismo supone evidentemente la existencia de ésta y su
independencia con respecto a las “sectas” en cuestion; tanto histérica como légicamente, la opinion
contraria aparece como perfectamente insostenible.

Una cuestion faltaria aln por examinar: ;como y por qué han podido producirse a veces tales
desviaciones? Esto nos haria correr el riesgo de ir demasiado lejos, pues es evidente que seria
necesario, para responder completamente, examinar cada caso particular; lo que de una manera
general puede decirse es que, en principio, bajo el punto de vista mas exterior, parece casi imposible,
por muchas precauciones que se tomen, impedir completamente toda divulgacién; vy, si las
divulgaciones no son en todo caso sino parciales y fragmentarias (pues no pueden en suma aportar
sino lo que es relativamente mas accesible), las deformaciones que las siguen son bastante
acentuadas. Bajo un punto de vista mas profundo, podria quiza decirse también que es necesario que
tales cosas tengan lugar bajo ciertas circunstancias, como medio para una accién que debe ejercerse
sobre la marcha de los acontecimientos; las “sectas” también tienen un papel en la historia de la
humanidad, incluso aunque no sea sino un papel inferior, y no puede olvidarse que todo desorden
aparente no es en realidad sino un elemento del orden total del mundo. Las disputas del mundo
exterior pierden por otra parte mucha de su importancia cuando se las considera desde un punto en
que se concilian todas las oposiciones que las suscitan, lo que es el caso cuando nos situamos bajo
el punto de vista estrictamente iniciatico; pero, precisamente por ello, no podria ser en modo alguno el
papel de las organizaciones iniciaticas mezclarse en estas disputas 0, como se dice comunmente,
“tomar partido”, mientras que las “sectas”, por el contrario, se encuentran comprometidas en ellas
inevitablemente por su propia naturaleza, y es quiza esto, en el fondo, lo que les da toda su razén de
ser.

NOTAS:

(1). Fabre d'Olivet, en sus Examens des Vers Dorés de Pythagore, dice justamente a este respecto: "El nombre de
"pagano” es un término injurioso e innoble, derivado del latin paganus, que significa patan, campesino. Cuando el
Cristianismo hubo triunfado por completo sobre el politeismo griego y romano y, por orden del emperador Teodosio,
se destruyeron en las villas los ultimos templos dedicados a los Dioses de las Naciones, ocurrié que los pueblos de
la campifia persistieron todavia durante mucho tiempo en el antiguo culto, lo que hizo que por derivacion fueran
llamados pagani quienes los imitaron. Esta denominacion, que podia convenir en el siglo V a los griegos y a los
romanos que rehusaban someterse a la religion dominante del Imperio es falsa y ridicula cuando se extiende a otros
tiempos y a otros pueblos".

2). El término arabe correspondiente a la palabra "secta" es firgah, que, como aquel, expresa propiamente una idea
de "divisién".

(3). Se comprueba que, aunque se trate siempre de una confusion entre los dominios esotérico y exotérico, hay una
gran diferencia con la falsa asimilacién del esoterismo al misticismo de la que habldbamos en primer lugar, pues
ésta, que parece por otra parte ser de fecha més reciente, tiende mas bien a "anexionarse" al esoterismo que a
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desacreditarlo, lo que seguramente es mas habil y puede dar a pensar que algunos han acabado por darse cuenta
de la insuficiencia de una actitud de grosero desprecio y de pura y simple negacion.

(4). Hay quienes van tan lejos en este sentido que no conciben otra "ciencia sagrada" aparte de la teologia.

(5). Podria objetarse a esto que también existen, como hemos dicho, "cualificaciones” requeridas para la ordenacién
sacerdotal; pero, en este caso, no se trata de una aptitud para el ejercicio de ciertas funciones particulares, mientras
gue, en el otro, las "cualificaciones" son necesarias no solamente para ejercer una funcién en una organizacién
iniciatica, sino también para recibir la propia iniciacion, lo que es por completo diferente.

(6). La organizacion iniciatica como tal, por el contrario, tiene ventaja al mantener su reclutamiento tan restringido
como sea posible, pues, en este orden, una extensién demasiado grande es, muy generalmente, una de las
primeras causas de cierta degeneracion, tal como explicaremos mas adelante.

(7). Esto demuestra la falsedad radical de las concepciones de quienes, como se encuentra frecuentemente sobre
todo entre los escritores "antimasonicos”, hablan de "la Secta”, en singular y con mayuscula, como de una especie
de "entidad" en la cual su imaginaciéon encarna todo aquello a lo que profesan cualquier tipo de odio; el hecho de
que las palabras lleguen asi a perder completamente su sentido legitimo es por otra parte, digAmoslo de nuevo a
propésito de esto, una de las caracteristicas del desorden mental de nuestra época.

(8). Un error similar, pero todavia mas grave, es el cometido por quienes quisieran hacer surgir la iniciacion de algo
aun mas exterior, como por ejemplo una filosofia; el mundo iniciatico ejerce su influencia "invisible" sobre el mundo
profano, directa o indirectamente, pero, por el contrario, aparte del caso anormal de una grave degeneracion de
ciertas organizaciones, no podria en ningiin modo ser influenciado por aquel.

(9). Es necesario precisar que, cuando decimos "punto de contacto”, ello implica la existencia de un limite comun a
los dos dominios, por medio del cual se establece la comunicacién, pero esto no entrafia ninguna confusion entre
ellos.

(10). Ver a este respecto L'Esotérisme de Dante, especialmente pp. 3-7 y 27-28.

Version original publicada en "Le Voile d’Isis, junio de 1932.
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Capitulo XIl: ORGANIZACIONES INICIATICAS Y SOCIEDADES SECRETAS

Existe, acerca de la naturaleza de las organizaciones iniciaticas, otro error muy frecuente, que nos
obliga a detenernos durante mas tiempo sobre éste que sobre aquel que consiste en asimilarlas a las
“sectas” religiosas, pues se refiere a un punto que parece particularmente dificil de comprender para
la mayor parte de nuestros contemporaneos, aunque nosotros lo consideramos como esencial: y es
que tales organizaciones difieren totalmente, por su propia naturaleza, de todo lo que, en nuestros
dias, es llamado “sociedades” o “asociaciones”, siendo éstas definidas por caracteristicas exteriores
que pueden faltar por completo en aquellas, y que, incluso si a veces se introducen, permanecen
siempre como accidentales y no deben ser consideradas, tal y como, por otra parte, hemos indicado
ya desde el principio, sino como el efecto de una especie de degeneracion, o, si se quiere, de
“contaminacién”, en el sentido en que aqui se trata de adopcion de formas profanas o al menos
exotéricas, sin ninguna relacion con el objeto real de estas organizaciones. Es entonces erroneo
identificar, como se hace comUnmente, “organizaciones iniciaticas” y “sociedades secretas”; y, en
principio, es evidente que las dos expresiones no pueden en modo alguno coincidir en su aplicacion,
pues, de hecho, hay sociedades secretas en las cuales no hay verdaderamente nada de iniciatico;
pueden constituirse por el hecho de una simple iniciativa individual, y por un objetivo cualquiera;
deberemos por otra parte volver sobre ello a continuacidn. Por lo demas, y ésta es sin duda la causa
principal del error que hemos mencionado, si ocurre que una organizacion iniciatica toma
accidentalmente, como dijimos hace un momento, la forma de una sociedad, ésta sera forzosamente
secreta, al menos en uno de los sentidos que se le dan a esta palabra en caso semejante, y que no
siempre se tiene el cuidado de distinguir con la suficiente precision. Es preciso decir, en efecto, que el
lenguaje corriente parece vincular con esta expresion de “sociedades secretas” numerosos
significados muy diferentes entre si, y que no parecen estar necesariamente unidos entre ellos, de
donde las divergencias de opinidon cuando se trata de saber si esta denominacién conviene realmente
a tal o cual caso particular. Algunos pretenden restringirla a las asociaciones que disimulan su
existencia, o al menos el nimero de sus miembros; otros la extienden a aquellas que son
simplemente “cerradas”, o que no guardan secreto sino sobre algunas formas especiales, rituales o
no, adoptadas por ellas, sobre ciertos medios de reconocimiento reservados a sus miembros, u otras
cosas por el estilo; y, naturalmente, los primeros protestardn cuando los segundos califiquen de
secreta una asociacion que efectivamente no podria encajar en su propia definicion. Decimos
“protestaran”, ya que, demasiado a menudo, las discusiones de esta especie no tienen un caracter
completamente desinteresado: cuando los adversarios mas o menos abiertamente declarados de una
asociacion cualquiera la llaman secreta, con o sin razén, introducen manifiestamente una intencion
polémica y mas o menos injuriosa, como si el secreto no pudiera tener a sus 0jos sino motivos
“inconfesables”, e incluso se puede a veces discernir como una especie de amenaza apenas
disimulada, en el sentido en que hay aqui una alusién a la “ilegalidad” de tal asociacion, pues apenas
hay necesidad de decir que es siempre sobre el terreno “social”, si no incluso mas precisamente
“politica”, donde se establecen preferentemente semejantes disensiones. Es muy comprensible que,
en estas condiciones, los miembros o los partidarios de la asociacidon en cuestion se esfuercen en
dejar claro que el epiteto de “secreta” no podria realmente convenirle, y que, por esta razén, no
quieran aceptar sino la definicion mas limitada, la cual, evidentemente, no podria serle aplicable. Se
puede decir ademas, de manera general, que la mayor parte de las discusiones no tienen otra causa
que una falta de entendimiento sobre el sentido de los términos que se emplean; pero, cuando hay
intereses en juego, como ocurre aqui, tras esta divergencia en el empleo de las palabras, es muy
probable que la discusion continte indefinidamente sin que los adversarios lleguen jamas a ponerse
de acuerdo. En todo caso, las contingencias que intervienen aqui estan con seguridad muy lejos del
dominio iniciatico, que es el Unico que nos interesa; si hemos creido deber decir algunas palabras
sobre ello es Gnicamente para despejar en cierto modo el terreno, y también porque ello es suficiente
para demostrar que, en todas las discusiones que se refieren a sociedades secretas o que se digan
tales, 0 no es de organizaciones iniciaticas de lo que se trata, o al menos no es el caracter de éstas
como tales lo que se pone en cuestién, lo que por otra parte seria imposible debido a otras razones
mas profundas que la continuacion de nuestra exposicion hara comprender mejor.

Situandonos completamente fuera de estas discusiones, y bajo un punto de vista que no puede ser
sino el de un conocimiento del todo desinteresado, podemos decir lo siguiente: una organizacion,
revista 0 no formas particulares, y por otra parte totalmente exteriores, que permitan definirla como
una sociedad, podra ser calificada de secreta, en el mas amplio sentido de la palabra, y sin tener la
menor intencion desfavorable (1), cuando esta organizacion posea un secreto, de la naturaleza que
sea, y que por otro lado éste sea tal por la propia fuerza de las cosas o solamente en virtud de una
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convencidn mas o menos artificial y mas o menos expresa. Esta definicion es, pensamos, tan extensa
como para que se puedan hacer entrar en ella todos los casos posibles, desde los de las
organizaciones iniciaticas mas alejadas de toda manifestacion exterior hasta los de las simples
sociedades con un objetivo cualquiera, politico o de otro tipo, no teniendo, como hemos dicho, nada
de iniciatico o ni tan siquiera de tradicional. Es entonces en el interior del dominio que ésta abarca, y
basandonos tanto como nos sea posible sobre sus propios términos, donde deberemos realizar las
distinciones necesarias, y ello de una doble forma, es decir, por un lado, entre las organizaciones que
son sociedades y las que no lo son, y por otro, entre aquellas que tienen un caracter iniciatico y las
gue estan desprovistas de él, pues, debido al hecho de la “contaminacién” que hemos sefialado,
estas dos distinciones no pueden coincidir exactamente; coincidirian Unicamente si las contingencias
histéricas no hubieran ocasionado, en algunos casos, una intrusion de formas profanas en las
organizaciones que, por sSu origen y su objetivo esencial, son no obstante de naturaleza
indudablemente iniciatica.

Sobre el primero de los dos puntos que hemos indicado, no hay lugar para insistir de manera extensa,
pues, en suma, cada uno sabe muy bien lo que es una “sociedad”, es decir, una asociacién que tiene
sus estatutos, sus reglamentos, sus reuniones en sitios y fechas fijadas, teniendo registro de sus
miembros, poseyendo archivos, actas de sus sesiones y otros documentos escritos, en una palabra,
rodeada de todo un aparato exterior mas o0 menos voluminoso (2). Todo ello, repitamoslo, es
perfectamente indtil para una organizacion iniciatica que, en materia de formas exteriores, no tiene
necesidad mas que de un determinado conjunto de ritos y simbolos, los cuales, al igual que la
ensefianza que los acompafia y explica, deben transmitirse regularmente por tradicién oral.
Recordaremos a proposito de esto que, incluso si ocurre a veces que estas cosas son puestas por
escrito, ello no puede jamas ser sino a titulo de simple “recordatorio”, y que no podria en ningln caso
dispensar de la tradicion oral y directa, pues solo ésta permite la comunicacion de una influencia
espiritual, la cual es la razén de ser fundamental de toda organizacion iniciatica; un profano que
conociera todos los ritos por haber leido su descripcion en libros no seria en absoluto un iniciado por
ello, pues es evidente que la influencia espiritual vinculada a estos ritos no le habria podido ser
transmitida de ningiin modo.

Una consecuencia inmediata de lo que acabamos de decir es que una organizacion iniciatica, en
tanto que no tome la forma accidental de una sociedad, con todas las manifestaciones exteriores que
ello implica, es en cierto modo “inasequible” para el mundo profano; y se puede comprender sin
dificultad que no deje ninguna huella accesible a las investigaciones de los historiadores ordinarios,
cuyo método tiene como caracteristica esencial el no referirse sino a los argumentos escritos, los
cuales son inexistentes en semejante caso. Por el contrario, toda sociedad, por secreta que pueda
ser, presenta “apariencias” que forzosamente estan al alcance de las investigaciones de los profanos,
y por medio de las cuales siempre es posible que éstos lleguen a tener conocimiento de ella en cierta
medida, incluso aunque sean incapaces de penetrar en su naturaleza mas profunda. Es evidente que
esta Ultima restriccion concierne a las organizaciones iniciaticas que han tomado tal forma, o,
diriamos de buen grado, que han degenerado en sociedades debido a las circunstancias y al medio
donde se encuentran situadas y afladiremos que este fendmeno no se ha producido jamas tan
claramente como en el mundo occidental moderno, donde afecta a todo lo que subsiste todavia de
organizaciones que puedan reivindicar un caracter auténticamente iniciatico, incluso si, como no se
constata sino demasiado a menudo, este caracter, en su actual estado, ha llegado a ser ignorado o
incomprendido por la mayor parte de sus propios miembros. No queremos indagar aqui las causas de
este desconocimiento, que son diversas y multiples, y que en gran parte se deben a la especial
naturaleza de la mentalidad moderna; Unicamente sefialaremos que esta forma de sociedad bien
puede existir por algo, pues, tomando inevitablemente lo exterior una desproporcionada importancia
con respecto a su valor real, lo accidental acaba por ocultar completamente a lo esencial; y, ademas,
las aparentes similitudes con las sociedades profanas pueden también ocasionar muchas
equivocaciones acerca de la verdadera naturaleza de estas organizaciones.

No daremos de estos errores mas que un solo ejemplo, que ademas casi entra en relacién con el
fondo mismo de nuestro tema: cuando se trata de una sociedad profana, cada uno tanto puede salir
como entrar, y se encuentra entonces pura y simplemente tal como estaba anteriormente; una
dimision o una expulsion es suficiente para que todo lazo sea roto, siendo evidentemente este lazo de
naturaleza totalmente exterior y no implicando ninguna modificacion profunda del ser. Por el contrario,
desde el momento en que se ha sido admitido en una organizacion iniciatica, sea cual sea, no se
puede jamas, por ningun medio, dejar de estar vinculado a ella, ya que la iniciacion, al consistir
esencialmente en la transmisién de una influencia espiritual, es necesariamente conferida de una vez
por todas y posee un caracter propiamente imborrable; éste es un hecho de orden “interior” contra el
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cual no puede nada ninguna formalidad administrativa. Pero, en cualquier parte donde hay sociedad,
hay por ello formalidades administrativas, y puede haber dimisiones y expulsiones, por las cuales se
dejara, segun las apariencias, de formar parte de la sociedad considerada; y se ve por consiguiente el
error que resultara en el caso en que ésta no represente en suma sino la “exterioridad” de una
organizacion iniciatica. Luego seria necesario entonces, en rigor, hacer bajo este aspecto una
distincion entre la sociedad y la organizacion iniciatica como tal; y, debido a que la primera no es,
como hemos dicho, sino una simple forma accidental y “sobreafiadida”, y la segunda, en si misma y
en todo lo que constituye su esencia, permanece por completo independiente, la aplicacion de esta
distincion presenta en realidad muchas menos dificultades de lo que podria parecer en un primer
momento.

Otra consecuencia a la cual llegamos Idgicamente tras estas consideraciones es la siguiente: una
sociedad, incluso secreta, puede siempre estar expuesta a los ataques provenientes del exterior,
porque hay en su constituciéon elementos que se sitlan, si puede decirse, al mismo nivel que
aquellos; podra asi, especialmente, ser disuelta mediante la accién de un poder politico. Por el
contrario, la organizacion iniciatica, por su propia naturaleza, escapa a tales contingencias, y ninguna
fuerza exterior puede suprimirla; también en este sentido es verdaderamente “inasequible”. En efecto,
ya que la cualidad de sus miembros jamas puede perderse ni serle arrebatada, conserva una
existencia efectiva mientras tan solo uno de sus miembros permanezca con vida, y Unicamente la
muerte del dltimo entrafiara su desaparicion; pero incluso esta eventualidad supone que sus
representantes autorizados habran, por razones de las cuales ellos son los Unicos jueces, renunciado
a asegurar la continuidad de la transmision de la que son depositarios; y de este modo, la Unica
causa posible de su supresion, o, mejor dicho, de su extincidn, se encuentra necesariamente en su
propio interior.

Por Gltimo, toda organizacion iniciatica es todavia “inasequible” bajo el punto de vista de su secreto,
siendo éste tal por naturaleza y no por convencion, y no pudiendo en consecuencia en ningdn caso
ser penetrado por los profanos, hipétesis que implicaria en si misma una contradiccion, pues el
verdadero secreto iniciatico no es otra cosa que lo “incomunicable”, y sélo la iniciacion puede dar
acceso a su conocimiento. Pero esto se refiere mas bien a la segunda de las dos distinciones que
hemos indicado, la que existe entre las organizaciones iniciaticas y las sociedades secretas que no
poseen en absoluto este caracter; esta distincion deberia por otra parte, nos parece, poder hacerse
muy facilmente gracias a la diferencia de objetivos que se proponen una y otra; pero, de hecho, la
cuestion es mas compleja de lo que en un principio parece. Hay no obstante un caso que no puede
ofrecer ninguna duda: cuando uno se encuentra en presencia de un grupo constituido con un fin
cualquiera y cuyo origen es perfectamente conocido, del cual se sabe que ha sido creado por
individualidades de las cuales pueden citarse los nombres, y que no posee en consecuencia ningdn
vinculo tradicional, puede asegurarse que este grupo, sean cuales sean por otra parte sus
pretensiones, no tiene absolutamente nada de iniciatico. La existencia de formas rituales en algunas
de estas agrupaciones no cambia nada, pues tales formas, imitadas o tomadas en préstamo a
organizaciones iniciaticas, no son entonces sino una simple parodia desprovista de todo valor real, vy,
por otra parte, esto no se aplica solamente a las organizaciones cuyos fines son Unicamente politicos
0 mas generalmente “sociales”, en cualquiera de los sentidos que pueden ser atribuidos a esta
palabra, sino también a todas las formaciones modernas a las cuales hemos denominado
pseudoiniciaticas, incluidas aquellas que invocan una vaga vinculacion “ideal” con una tradicion
cualquiera.

Por el contrario, pueden existir dudas cuando se trate de una organizacidn cuyo origen presente algo
de enigmatico y no pueda ser relacionada con individualidades definidas; en efecto, incluso si sus
manifestaciones conocidas no tienen evidentemente ningln caracter iniciatico, puede no obstante que
represente una desviacion o una degeneracion de algo que primitivamente fuera tal. Esta desviacion,
que se puede producir sobre todo bajo la influencia de preocupaciones de orden social, supone que la
incomprensién del primer y esencial objetivo se ha convertido en general entre los miembros de esta
organizacion; ésta puede ser por otra parte mas o menos completa, y lo que subsiste todavia de
organizaciones iniciaticas en Occidente representa en cierto modo, en el momento actual, un estado
intermedio a este respecto. El caso extremo sera aquel en que, conservandose no obstante las
formas rituales y simbdlicas, nadie tuviera la menor conciencia de su verdadero caracter iniciatico, no
interpretandolas sino en funcién de una aplicacion contingente cualquiera; que ésta sea por otra parte
legitima o no, no es la cuestion, consistiendo propiamente la degeneracion en el hecho de que no se
considere nada mas alla de esta aplicacion y del dominio mas o menos exterior al cual ésta se refiera
especialmente. Esta claro que, en semejante caso, quienes no ven las cosas sino “desde fuera” seran
incapaces de discernir de lo que en realidad se trata y de realizar una distincién entre tales
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organizaciones y aquellas de las que habldbamos en primer lugar, tanto mas cuando, desde el
momento en que aquellas han llegado a no tener, conscientemente al menos, mas que un objetivo
similar a aquel por el cual éstas han sido artificialmente creadas, resulta de ello una especie de
“afinidad” de hecho en virtud de la cual unas y otras pueden ponerse en contacto mas o menos
directo, e incluso acabar a veces por entremezclarse de manera mas o menos inextricable.

Para hacer comprender mejor lo que acabamos de decir, es conveniente apoyarse sobre casos
precisos; asi, citaremos el ejemplo de dos organizaciones que, exteriormente, pueden parecer
comparables entre ellas, y que no obstante difieren claramente por sus origenes, de tal manera que
respectivamente entran en una y otra de las dos categorias que hemos distinguido: los lluminados de
Baviera y los Carbonarios. En lo que respecta a los primeros, los fundadores son conocidos, y se
conoce de qué manera elaboraron el “sistema” por propia iniciativa, fuera de toda vinculacion con
nada preexistente; se sabe también por qué estados sucesivos atraviesan los grados vy los rituales,
algunos de los cuales por otra parte jamas fueron practicados y no existieron sino sobre el papel,
pues todo fue puesto por escrito desde el principio y a medida que se desarrollaban y se precisaban
las ideas de los fundadores, y fue precisamente esto lo que hizo fracasar sus planes, los cuales, por
supuesto, se referian exclusivamente al dominio social y no lo sobrepasaban en ningdn aspecto. No
es dudoso entonces que no se trate aqui mas que de la obra artificial de algunos individuos, y que las
formas que habian adoptado no podian constituir sino un simulacro o una parodia de la iniciacién,
faltando la vinculacién tradicional y siendo ajeno a sus preocupaciones el objetivo realmente iniciatico.
Si, por el contrario, se considera el Carbonarismo, se constata por un lado que es imposible asignarle
un origen “historico” de este género, y, por otro, que sus rituales presentan claramente el caracter de
una “iniciaciéon de oficio”, emparentada por tanto con la Masoneria y el Compagnonnage; pero,
mientras que éstas han conservado siempre una cierta consciencia de su caracter iniciatico, por
aminorado que esté debido a la cada vez mas importante intrusién de preocupaciones de orden
contingente, parece (aunque no se pueda jamas ser absolutamente afirmativo a este respecto,
pudiendo siempre un pequefio numero de miembros, y que no son los jefes aparentes, constituir la
excepcién de la incomprension general sin que ésta deje de manifestarse) (3) que el Carbonarismo
haya llevado finalmente la degeneracion al extremo, hasta el punto de no ser otra cosa de hecho que
esa simple asociacion de conspiradores politicos cuya accién es conocida en la historia del s. XIX.
Los Carbonarios se unieron entonces a otras asociaciones de fundacion reciente que no habian
tenido jamas nada de iniciatico, mientras que, por otra parte, muchos de ellos pertenecian al mismo
tiempo a la Masoneria, lo que a la vez puede explicarse por la afinidad de ambas asociaciones y por
cierta degeneracion de la propia Masoneria, en el mismo sentido, aunque menos pronunciada, que el
Carbonarismo. En cuanto a los lluminados, sus relaciones con la Masoneria fueron de un caracter
distinto: quienes entraron en ella no lo hicieron sino con la intencién determinada de adquirir una
influencia preponderante y de servirse de ella como de un instrumento para la realizacion de sus
deseos particulares, lo que, por otra parte, fracas6 como lo demas; vy, por decirlo de pasada, se ve
muy bien con esto cuan lejos de la verdad estan quienes pretenden hacer de los lluminados una
organizaciébn “masoénica”’. Afadamos todavia que la ambigiiedad de esta denominacién de
“lluminados” no debe en modo alguno provocar ilusiones: no fue tomada en este caso sino en una
acepcion estrictamente “racionalista”, y no se debe olvidar que, en el siglo XVIII, las “luces” tenian en
Alemania un significado poco mas o menos equivalente al de la “filosofia” en Francia; es decir, que no
podria concebirse nada mas profano e incluso mas formalmente contrario a todo espiritu iniciatico o
solamente tradicional.

Abramos aun un paréntesis a proposito de esta Ultima indicacién: si ocurre que ideas “filoséficas” y
mas o menos “racionalistas” se infiltran en una organizacion iniciatica, no se debe ver en ello sino el
efecto de un error individual (o colectivo) de sus miembros, debido a su incapacidad para comprender
su verdadera naturaleza, y en consecuencia protegerse contra toda “contaminacién” profana; este
error, por supuesto, no afecta de ninguna manera al principio mismo de la organizacién, pero es uno
de los sintomas de esa degeneraciéon de hecho de la que hemos hablado, haya o no alcanzado por
otra parte un grado mas o menos avanzado. Diremos otro tanto del “sentimentalismo” y del
“moralismo” bajo todas sus formas, no menos profanos por su propia naturaleza; todo ello esta
ademas, en general, unido mas o menos estrechamente a un predominio de las preocupaciones
sociales; pero es sobre todo cuando éstas toman una forma especificamente “politica”, en el méas
estrecho sentido de la palabra, que la degeneracion amenaza en convertirse mas o0 menos en
irremediable. Uno de los fendmenos mas extrafios en este género es la penetracion de las ideas
“democraticas” en las organizaciones iniciaticas occidentales (y naturalmente pensamos aqui sobre
todo en la Masoneria, o por lo menos en algunas de sus facciones), sin que sus miembros parezcan
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darse cuenta de que hay aqui una pura y simple contradiccion, e incluso bajo un doble aspecto: en
efecto, por propia definicion, toda organizacion iniciatica esta en oposicién formal con la concepcion
“democratica” e “igualitaria”, en primer lugar con respecto al mundo profano, frente al cual ella
constituye, en la acepcién mas exacta del término, una “élite” separada y cerrada, y a continuacion en
si misma, por la jerarquia de grados y de funciones que necesariamente establece entre sus propios
miembros. Este fendmeno no es, por afladidura, mas que una de las manifestaciones de la desviacion
del espiritu occidental moderno que se extiende y penetra en todas partes, incluso alli donde deberia
encontrar la resistencia mas irreductible; y esto, por lo demas, no se aplica Unicamente al punto de
vista iniciatico, sino también al punto de vista religioso, es decir, en suma, a todo aquello que posea
un caracter realmente tradicional.

Asi, aparte de las organizaciones que permanecen puramente iniciaticas, estan aquellas que, por una
u otra razén, han degenerado o se han desviado mas o menos completamente, pero que no obstante
permanecen siempre iniciaticas en su esencia profunda, por incomprendida que ésta esté en su
estado presente. Estan a continuacion aquellas que no son sino una falsificacion o una caricatura, es
decir, las organizaciones pseudoiniciaticas; y hay en fin otras organizaciones de caracter igualmente
MAas 0 menos secreto, pero que no tienen ninguna pretensién de este orden, y que no se proponen
sino objetivos que no poseen evidentemente ninguna relacién con el dominio iniciatico; pero debe
guedar claro que, sean cuales sean las apariencias, las organizaciones pseudoiniciaticas son en
realidad tan profanas como estas Ultimas, y que tanto unas como otras no forman realmente sino un
solo grupo, en oposicion al de las organizaciones iniciaticas, puras o “contaminadas” de influencias
profanas. Pero en todo esto falta aun por afiadir otra categoria, la de las organizaciones que
responden a la “contra-iniciacion”, y que ciertamente tienen, en el mundo actual, una importancia
mucho mas considerable de la que se estaria tentado de suponer cominmente; nos limitaremos aqui
a mencionarlas, sin lo cual nuestra enumeracién presentaria una grave laguna, y sefialaremos
Unicamente una nueva complicacién que resulta de su existencia: ocurre en ciertos casos que éstas
ejercen una influencia mas o menos directa sobre organizaciones profanas, y especialmente pseudo-
iniciaticas (4); de ahi una dificultad mas para determinar exactamente el caracter real de tal o cual
organizacion; pero, por supuesto, no nos vamos a ocupar aqui del examen de los casos particulares,
y nos es suficiente con haber indicado claramente la clasificacion que conviene establecer de manera
general.

A pesar de ello, esto no es todavia todo; hay organizaciones que, no teniendo en si mismas sino un
fin de orden contingente, poseen no obstante una verdadera vinculacion tradicional, pues proceden
de organizaciones iniciaticas de las cuales no son en cierto modo sino una emanacion, y por las
cuales son “invisiblemente” dirigidas, incluso cuando sus jefes aparentes son enteramente ajenos a
ello. Este caso, como ya hemos indicado, se encuentra en particular en las organizaciones secretas
extremo-orientales: constituidas Unicamente con vistas a un objetivo especial, no tienen en general
sino una existencia temporal, y desaparecen sin dejar huellas en el momento en que su mision esta
cumplida; pero representan en realidad el Ultimo escalén, y el mas exterior, de una jerarquia que se
eleva progresivamente hasta las organizaciones iniciaticas mas puras y mas inaccesibles a las
miradas del mundo profano. Luego no se trata en absoluto aqui de una degeneracion de las
organizaciones iniciaticas, sino de formaciones expresamente queridas por éstas, sin que ellas
mismas desciendan a un nivel contingente y se mezclen con la accién que se ejerce, y ello con fines
que, naturalmente, son bien diferentes a todo lo que pueda ver o suponer un observador superficial.
Recordaremos lo que ya dijimos con anterioridad a este respecto, que las mas exteriores de estas
organizaciones pueden encontrarse a veces en oposicion e incluso en luchas unas con otras, y tener
no obstante una direccién o una inspiracién comun, estando esta direccion mas alla del dominio en
que se afirma su oposicion y por la cual es Unicamente valida; y quiza esto encontraria asi su
aplicacion en lugares distintos al Extremo Oriente, aunque tal jerarquizacién de organizaciones
superpuestas no se encuentre sin duda en ninguna parte de manera tan clara y completa como en lo
que corresponde a la tradicién taoista. Hay aqui organizaciones de un caracter en todo caso “mixto”,
de las cuales no puede decirse que sean propiamente iniciaticas, aunque tampoco que sean
simplemente profanas, ya que su vinculacion a organizaciones superiores les confiere una
participacion, aunque indirecta e inconsciente, con una tradicion cuya esencia es puramente iniciatica
(5); y algo de esta esencia se encuentra siempre en sus ritos y sus simbolos para quienes saben
penetrar su sentido mas profundo.

Todas las categorias de organizaciones que hemos considerado apenas tienen en comun el solo
hecho de tener un secreto, sea cual sea por otra parte su naturaleza; y es evidente que, de una a
otra, éste puede ser en extremo diferente: entre el verdadero secreto iniciatico y una intencion politica
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gue se mantenga oculta, o adn el disimulo de la existencia de una organizacion o de los nombres de
sus miembros por razones de simple prudencia, no hay evidentemente ninguna comparacion posible.
Todavia no hemos hablado de agrupaciones caprichosas, como tantas que existen en nuestros dias y
especialmente en los paises anglosajones, que, para “imitar” a las organizaciones iniciaticas, adoptan
formas que no recubren absolutamente nada, que estan realmente desprovistas de todo alcance e
incluso de todo significado, y sobre las cuales pretenden guardar un secreto que no se justifica con
ninguna razén seria. Este Gltimo caso no tiene interés sino en que demuestra muy claramente el error
gue se da corrientemente, en el espiritu del publico profano, sobre la naturaleza del secreto iniciatico;
se imagina en efecto que éste se apoya simplemente sobre los ritos, asi como sobre las palabras y
los signos empleados como medios de reconocimiento, lo que formaria un secreto tan exterior y
artificial como cualquier otro, un secreto que en suma no seria tal sino por convencion. Ahora bien, si
tal secreto existe de hecho en la mayor parte de las organizaciones iniciaticas, no es sin embargo
mas que un elemento completamente secundario y accidental, y, a decir verdad, no tiene sino un
valor de simbolo en relacién con el verdadero secreto iniciatico, que es tal por la naturaleza misma de
las cosas, y que en consecuencia no podria jamas ser traicionado en modo alguno, siendo de orden
puramente interior y, como ya hemos dicho, residiendo propiamente en lo “incomunicable”.

NOTAS:

(1). De hecho, la intencién desfavorable que cominmente acompafia a esta calificacion procede exclusivamente de
ese rasgo caracteristico de la mentalidad moderna al que hemos definido en otro lugar como el "odio a lo secreto"
bajo todas sus formas (Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XIl).

(2). No se debe olvidar mencionar la parte "financiera" exigida por el hecho de este aparato mismo, pues se sabe
muy bien que la cuestion de las "cotizaciones" adquiere una considerable importancia en todas las sociedades,
incluidas las organizaciones iniciaticas occidentales que toman una forma exterior.

(3). No se les podria por otra parte reprochar una actitud semejante si la incomprension se convierte de modo tal
gue sea practicamente imposible reaccionar contra ella.

(4). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXVI.

(5). Recordemos que el Taoismo representa Unicamente la parte esotérica de la tradicion extremo-oriental, estando
constituida su parte exotérica por el Confucianismo.

Version original publicada en “Le Voile d’Isis", octubre de 1934.
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Capitulo XIll: DEL SECRETO INICIATICO

Aunque ya hayamos indicado cudl es la naturaleza esencial del secreto iniciatico (1), debemos
aportar todavia algunas precisiones a este respecto, a fin de distinguirlo, sin ningln equivoco posible,
de todos los otros géneros de secretos mas o menos exteriores que se encuentran en las mdltiples
organizaciones que, por esta razon, son calificadas de “secretas” en sentido general. Hemos dicho,
en efecto, que esta denominacién, para nosotros, Unicamente significa que tales organizaciones
poseen un secreto, de la naturaleza que sea, y también que, segun el objetivo que se propongan,
este secreto puede naturalmente relacionarse con las cosas mas diversas y tomar las mas variadas
formas, pero, en todos los casos, un secreto cualquiera distinto al secreto propiamente iniciatico tiene
siempre un caracter convencional; queremos decir con esto que no es tal sino en virtud de una
convencién mas o menos expresa, y no por la naturaleza misma de las cosas. Por el contrario, el
secreto iniciatico es tal porque no puede no serlo, ya que consiste exclusivamente en lo
“inexpresable”, lo cual, por consiguiente, es también necesariamente lo “incomunicable”; y asi, si las
organizaciones iniciaticas son secretas, este caracter no tiene aqui nada de artificial y no proviene de
ninguna decisibn mas o menos arbitraria por parte de quien sea. Este punto es entonces
particularmente importante para poder distinguir, por una parte, a las organizaciones iniciaticas de
todas las demas organizaciones secretas, y por otra, dentro de las organizaciones iniciaticas mismas,
lo que constituye lo esencial de todo lo que pueda venir a afiadirse accidentalmente; por lo tanto,
debemos ahora dedicarnos a desarrollar un poco las consecuencias.

La primera de estas consecuencias, la cual por otra parte ya indicamos anteriormente, es que,
mientras que todo secreto de orden exterior puede siempre ser traicionado, el secreto iniciatico es el
Unico que jamas podra serlo en modo alguno, ya que, en si mismo y en cierto modo por definicién, es
inaccesible e inasequible a los profanos y no podria ser penetrado por ellos, no pudiendo ser su
conocimiento sino la consecuencia de la propia iniciacion. En efecto, este secreto es de tal naturaleza
gue las palabras no pueden expresarlo; esta es la razon por la cual, como habremos de explicar mas
completamente a continuacién, la ensefianza iniciatica no puede hacer uso sino de ritos y simbolos,
gue sugieren mas bien que expresan en el sentido ordinario de la palabra. Propiamente hablando, lo
gue es transmitido mediante la iniciacion no es el propio secreto, puesto que es incomunicable, sino la
influencia espiritual que toma a los ritos como vehiculo, y que hace posible el trabajo interior por
medio del cual, tomando a los simbolos como base y soporte, cada uno alcanzara este secreto y lo
penetrard mas o menos completamente, mas o menos profundamente, segin la medida de sus
propias posibilidades de comprehension y realizacion.

Como quiera que pueda pensarse de las demas organizaciones secretas, no se puede, en todo caso,
reprochar a las organizaciones iniciaticas el tener este caracter, puesto que su secreto no es algo que
éstas oculten voluntariamente por razones cualesquiera, legitimas o no, y siempre mas o menos
sujetas a discusion y a evaluacién como todo lo que procede del punto de vista profano, sino algo que
no esta en poder de nadie, ni aunque lo deseara, desvelar y comunicar al préjimo. En lo referente al
hecho de que estas organizaciones sean “cerradas”, es decir, que no admitan indistintamente a todo
el mundo, se explica simplemente por la primera de las condiciones de la iniciacion que hemos
expuesto anteriormente, es decir, por la necesidad de poseer ciertas “cualificaciones” particulares, a
falta de las cuales ningln beneficio real puede ser obtenido de la vinculacidon a una organizacion
semejante. Es mas, cuando ésta se convierte en demasiado “abierta” e insuficientemente estricta a
este respecto, corre el riesgo de degenerar debido a la incomprension de aquellos a quienes admite
inconsideradamente, y que, especialmente cuando se convierten en gran nimero, no dudan en
introducir toda suerte de puntos de vista profanos y en desviar su actividad hacia objetivos que no
tienen nada en comun con el dominio iniciatico, como puede comprobarse en mucho de lo que, en
nuestros dias, subsiste alin de organizaciones de esta especie en el mundo occidental.

De este modo, y aqui esta la segunda consecuencia de lo que hemos sefalado al principio, el secreto
iniciatico en si mismo y el caracter “cerrado” de las organizaciones que lo poseen (o, hablando mas
exactamente, que poseen los medios por los cuales es posible a quienes estan “cualificados” el tener
acceso a él) son dos cosas completamente distintas y no deben en absoluto ser confundidas. En lo
concerniente a la primera, es desconocer totalmente su esencia y alcance el invocar razones de
“prudencia” como se hace a menudo; en cuanto a la segunda, por el contrario, que considera ademas
la naturaleza de los hombres en general y no la de la organizacién iniciatica, puede hasta cierto punto
hablarse de “prudencia”’, en el sentido en que, con ella, esta organizaciéon se defiende, no contra
imposibles “indiscreciones” en cuanto a su naturaleza esencial, sino contra el peligro de degeneracion
del cual hemos hablado; todavia no es ésta la raz6n fundamental, que es la perfecta inutilidad de

52



admitir individualidades para las cuales la iniciacién no seria jamas sino “letra muerta”, es decir, una
formalidad vacia y sin ningun efecto real, pues son en cierto modo impermeables a la influencia
espiritual. En cuanto a la “prudencia” frente al mundo exterior, tal como frecuentemente se entiende,
no puede ser sino una consideracién por completo accesoria, aunque sea con seguridad legitima en
presencia de un medio mas o menos conscientemente hostil, deteniéndose raramente la
incomprensién profana en una especie de indiferencia y transformandose demasiado facilmente en
un odio cuyas manifestaciones constituyen un peligro que ciertamente no tiene nada de ilusorio; pero
esto no podria sin embargo alcanzar a la propia organizacién iniciatica, que, como tal, es, como
hemos dicho, verdaderamente ‘“inasequible”. Por lo tanto, las precauciones a este respecto se
impondran tanto mas cuando esta organizacion esté ya mas “exteriorizada”, luego menos puramente
iniciatica; es evidente, por otra parte, que esto no ocurrira mas que en caso de que pueda llegar a
encontrarse en contacto directo con el mundo profano, que, de otra manera, no podria sino ignorarla
pura y simplemente. No hablaremos aqui de un peligro de otro orden, que puede resultar de la
existencia de lo que hemos denominado la “contra-iniciacion”, y el cual las simples medidas exteriores
de “prudencia” no podrian, por lo demas; éstas no sirven sino contra el mundo profano, cuyas
reacciones, repitamoslo, no son de temer en tanto la organizacién no tome una forma exterior como la
de una “sociedad” o haya sido arrastrada mas o0 menos completamente a una accién ejercida fuera
del dominio iniciatico, cosas ambas que no podrian ser consideradas sino como teniendo un caracter
simplemente accidental y contingente (2).

Llegamos de este modo a extraer otra de las consecuencias de la naturaleza del secreto iniciatico:
puede ocurrir de hecho que, aparte de este secreto que es el Unico esencial, una organizacion
iniciatica posea también secundariamente, y sin perder en ningin modo por ello su caracter propio,
otros secretos que no sean del mismo orden, sino de un orden mas o menos exterior y contingente; y
son estos secretos puramente accesorios los que, siendo forzosamente los Unicos aparentes ante los
ojos de un observador ajeno, seran susceptibles de dar lugar a diversas confusiones. Estos secretos
pueden provenir de la “contaminacién” de la que hemos hablado, entendiendo con esto la adjuncién
de objetivos que no tienen nada de iniciaticos, y a los cuales puede, por otro lado, darseles una
importancia mas o menos grande, puesto que, en este tipo de degeneracién, todos los grados son
evidentemente posibles; pero esto no siempre es asi, y puede ocurrir igualmente que tales secretos
se refieran a aplicaciones contingentes, pero legitimas, de la propia doctrina iniciatica, aplicaciones a
las que se juzga “preservar” por razones que pueden ser muy diversas, y que estarian por determinar
en cada caso particular. Los secretos a los cuales aludimos aqui son, mas especialmente, aquellos
concernientes a las ciencias y las artes tradicionales; lo que de manera general puede ser dicho a
este respecto es que estas ciencias y estas artes no pueden ser realmente comprendidas fuera de la
iniciacion en que éstas han tenido su principio, no pudiendo acarrear su “vulgarizacion” sino
inconvenientes, pues ello introduciria inevitablemente una deformacién o incluso una
desnaturalizacién, del género de aquel que precisamente ha dado nacimiento a las ciencias y las
artes profanas, tal y como hemos expuesto en otras ocasiones.

En esta misma categoria de secretos accesorios y no esenciales debe incluirse también otro género
de secreto que existe muy generalmente en las organizaciones iniciaticas, y que es aquel que
ocasiona cominmente, entre los profanos, esa confusidon sobre la cual llamamos anteriormente la
atencion: este secreto es el mantenido, sea sobre el conjunto de los ritos y simbolos en uso dentro de
una tal organizacién, sea, aun mas particularmente, y también de una manera de ordinario mas
estricta, sobre ciertas palabras y ciertos simbolos empleados como “medios de reconocimiento” para
permitir a sus miembros distinguirse de los profanos. Es evidente que todo secreto de esta naturaleza
no tiene sino un valor convencional y totalmente relativo, y que, debido a que concierne a las formas
exteriores, siempre puede ser descubierto o traicionado, lo que por otra parte correra el riesgo,
naturalmente, de producirse tanto mas facilmente en cuanto se trate de una organizacion menos
rigurosamente “cerrada”; también se debe insistir sobre esto: no solamente no puede en modo alguno
ser confundido este secreto con el verdadero secreto iniciatico, salvo por quienes no tienen la menor
idea de la naturaleza de éste, sino que incluso no tiene nada de esencial, si bien su presencia o su
ausencia no podra ser invocada para definir a una organizacién como poseedora de un caracter
iniciatico o como estando desprovista de él. De hecho, lo mismo, o algo equivalente, existe también
en la mayor parte de las demds organizaciones secretas, no teniendo nada de iniciatico, aunque las
razones sean entonces diferentes: puede tratarse, sea de imitar a las organizaciones iniciaticas en
sus apariencias exteriores, como es el caso en las organizaciones a las que hemos calificado de
pseudoiniciaticas, incluso para ciertas agrupaciones de fantasia que ni siquiera merecen ese nombre,
sea simplemente para resguardarse tanto como sea posible contra las indiscreciones, en el sentido
mas vulgar de la palabra, tal como sobre todo ocurre en las asociaciones con fines politicos, lo que se
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comprende sin la menor dificultad. Por otra parte, la existencia de un secreto de esta especie no es
necesaria para las organizaciones iniciaticas; e incluso tienen una importancia tanto menos grande en
cuanto éstas tienen un caracter mas puro y elevado, pues estan entonces mas desprendidas de todas
las formas exteriores y de todo lo que no es verdaderamente esencial. Ocurre entonces algo que a
primera vista puede parecer paradodjico, pero que es sin embargo muy légico en el fondo; el empleo
de “medios de reconocimiento” por parte de una organizacién es una consecuencia de su caracter
“cerrado”; pero, en aquellas que son precisamente las mas “cerradas” de todas, estos medios se
reducen hasta desaparecer a veces por completo, puesto que entonces no son necesarios, estando
su utilidad directamente ligada a cierto grado de “exterioridad” de la organizacion que se sirve de
ellos, y alcanzado en cierto modo su maximo cuando reviste un aspecto “semiprofano”, del cual la
forma de “sociedad” es el ejemplo mas tipico, ya que es entonces cuando sus ocasiones de contacto
con el mundo exterior son las mas multiples y extensas, y, en consecuencia, le es mas importante
distinguirse de éste por medios que sean en si mismos de orden exterior.

La existencia de semejante secreto exterior y secundario en las organizaciones iniciaticas mas
extendidas se justifica todavia por otras razones; algunos le atribuyen principalmente un papel
“pedagbgico”, si se permite la expresion; en otros términos, la “disciplina del secreto” constituiria una
especie de “entrenamiento” o de ejercicio que forma parte de los métodos propios a estas
organizaciones; y se lo podria ver en cierto modo, a este respecto, como una forma atenuada y
restringida de la “disciplina de silencio” que estaba en uso en ciertas escuelas esotéricas antiguas,
especialmente entre los Pitagéricos (3). Este punto de vista es con seguridad justo, a condicién de no
ser exclusivo; y es de sefialar que, desde este angulo, el valor del secreto es completamente
independiente del valor del objeto sobre el que éste sea referido; el secreto mantenido sobre las
cosas mas insignificantes tendra, en tanto que “disciplina”, exactamente la misma eficacia que un
secreto realmente importante por si mismo. Esto deberia constituir una respuesta suficiente a los
profanos que, a propésito de ello, acusan a las organizaciones iniciaticas de “puerilidad”, al no
comprender que por otra parte las palabras o los signos sobre los cuales esta impuesto el secreto
tienen un valor simbdlico propio; si ellos son incapaces de llegar hasta las consideraciones de este
ultimo orden, aquel que acabamos de indicar esta al menos a su alcance y no exige ciertamente un
gran esfuerzo de comprension.

Pero hay, en realidad, una raz6n mas profunda, basada precisamente en este caracter simbolico que
hemos mencionado, y que hace que lo que se ha llamado “medios de reconocimiento” no sea
solamente esto, sino también, al mismo tiempo, algo mas: son verdaderamente simbolos como todos
los demas, cuyo significado debe ser meditado y profundizado del mismo modo, y que son también
parte integrante de la ensefianza iniciatica. Ocurre, por lo demas, lo mismo en todas las formas
empleadas por las organizaciones iniciaticas, y, mas generalmente todavia, con todas aquellas que
tienen un caracter tradicional (incluidas las formas religiosas): ellas son siempre, en el fondo, algo
distinto de lo que desde fuera parecen, y es esto incluso lo que esencialmente las diferencia de las
formas profanas, donde la apariencia exterior lo es todo y no encubre ninguna realidad de otro orden.
Desde este punto de vista, el secreto del que se trata es en si mismo un simbolo, el del verdadero
secreto iniciatico, lo que evidentemente es algo mas que un simple medio “pedagdgico” (4); pero, por
supuesto, aqui mas que en ningun otro sitio, el simbolo no debe de ningin modo confundirse con lo
gue es simbolizado, y esta es la confusion que comete la ignorancia profana, ya que no sabe ver lo
gue se oculta tras la apariencia, y no concibe ademas que pueda haber algo distinto de lo que cae
bajo los sentidos, lo que practicamente equivale a la negacion pura y simple de todo simbolismo.

Para terminar, indicaremos una Ultima consideracion que podria aun dar lugar a otros desarrollos: el
secreto de orden exterior, en las organizaciones iniciaticas donde existe, forma parte propiamente del
ritual, puesto que el objeto de éste se comunica, bajo la correspondiente obligacién de silencio, en el
curso mismo de la iniciaciéon a cada grado o como consumacion de éste. Este secreto constituye
entonces no solamente un simbolo, como acabamos de decir, sino también un verdadero rito, con
toda la virtud propia que es inherente a éste como tal; y, por lo demas, en verdad, el rito y el simbolo
estan, en todos los casos, estrechamente ligados por su propia naturaleza, tal y como habremos de
explicar mas ampliamente a continuacion.

NOTAS:
(1). Véase Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XII.
(2). Lo que acabamos de decir aqui se aplica al mundo profano reducido a si mismo, si se nos permite la expresion;

pero es conveniente afiadir que éste puede también, en algunos casos, servir de instrumento inconsciente a una
accion ejercida por los representantes de la "contra-iniciacion".
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(3). Disciplina secreti o disciplina arcani, se decia también en la Iglesia cristiana de los primeros siglos, lo cual
parecen olvidar algunos enemigos del "secreto”; pero es preciso subrayar que, en latin, la palabra disciplina tiene
frecuentemente el sentido de "ensefianza”, que es por otra parte su sentido etimoldgico, e incluso, por derivacion, el
de "ciencia" o "doctrina", mientras que a lo que en francés se llama "disciplina” no tiene mas que un valor de medio
preparatorio con vistas a un objetivo que puede ser de conocimiento, como es aqui el caso, pero que también
puede ser de un orden por completo distinto, por ejemplo simplemente "moral” ; es incluso de esta Ultima forma, de
hecho, como se entiende cominmente en el mundo profano.

(4). Se podria, si se quisiera ir un poco al detalle a este respecto, sefialar por ejemplo que las "palabras sagradas"
gue jamas deben ser pronunciadas son un simbolo particularmente claro de lo "inefable" o de lo "inexpresable”; se
sabe, por otra parte, que algo parecido se encuentra a veces hasta en el exoterismo, por ejemplo el Tetragrama en
la tradicién judia. Podria también demostrarse, en el mismo orden de ideas, que algunos signos estan en relacion
con la "localizacion”, en el ser humano, de los "centros" sutiles, cuyo "despertar" constituye, segin ciertos métodos
(especialmente los métodos "tantricos" en la tradicion hindd) uno de los medios de adquisicion del conocimiento
iniciatico efectivo.

Version original en "Le Voile d’Isis", diciembre de 1934.
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Capitulo XIV: DE LAS CUALIFICACIONES INICIATICAS

Debemos ahora referirnos a las cuestiones que se relacionan con la condicién primera y previa de la
iniciacién, es decir, lo que se denomina como “cualificaciones” iniciaticas; a decir verdad, este tema
es de aquellos a los que casi no es posible tratar de forma completa, pero al menos podemos aportar
algunas clarificaciones. En principio, debe quedar entendido que estas cualificaciones son
exclusivamente del dominio de la individualidad; en efecto, si no hubiera que considerar sino la
personalidad o el “si”, no habria ninguna diferencia que establecer a este respecto entre los seres, y
todos estarian igualmente cualificados, sin que hubiera lugar para hacer la menor excepcién; pero la
cuestion se presenta de modo distinto debido al hecho de que la individualidad debe necesariamente
ser tomada como medio y como soporte de la realizacion iniciética; es preciso, en consecuencia, que
posea las aptitudes requeridas para desempefiar este papel, y éste no siempre es el caso. La
individualidad no es aqui, si se piensa, mas que el instrumento del verdadero ser; pero, si este
instrumento presenta ciertos defectos, puede ser mas o menos completamente inutilizable, o incluso
serlo totalmente de hecho para aquello de que se trata. No hay aqui, por otra parte, nada de lo cual
uno deba extrafiarse, si se reflexiona so6lo que, incluso en el orden de las actividades profanas (o al
menos convertidas en tales en las condiciones de la época actual), lo que es posible para uno no lo
es para otro, y, por ejemplo, el ejercicio de tal o cual oficio exige ciertas aptitudes especiales,
mentales y corporales a la vez. La diferencia esencial estd en que, en este caso, se trata de una
actividad que depende enteramente del dominio individual, mientras que, en lo referente a la
iniciacion, el resultado a alcanzar esta por el contrario mas alla de los limites de la individualidad;
pero, alin aqui, ésta no debe dejar de ser tomada como punto de partida, y ésta es una condicion a la
cual es imposible sustraerse.

Todavia puede decirse lo siguiente: el ser que emprende el trabajo de realizacién iniciatica debe partir
forzosamente de un determinado estado de manifestacion, aquel en que esta actualmente situado, y
que conlleva todo un conjunto de condiciones determinadas: por un lado, las condiciones que son
inherentes a ese estado y lo definen de manera general, y, por otro, aquellas que, en ese mismo
estado, son particulares a cada individualidad y la diferencian de todas las demas. Es evidente que
son estas Ultimas las que deben ser consideradas en lo concerniente a las cualificaciones, puesto que
se trata aqui de algo que, por propia definiciébn, no es comdn a todos los individuos, sino que
propiamente caracteriza solo a aquellos que pertenecen, virtualmente al menos, a la “élite”, entendida
en el sentido en que a menudo ya hemos empleado esta palabra en otros lugares, sentido que
precisaremos aun mas a continuacion, a fin de demostrar de qué modo se vincula directamente a la
cuestion de la iniciacion.

Sin embargo, es necesario que quede bien comprendido que la individualidad debe ser tomada aqui
tal como ella es de hecho, con todos sus elementos constitutivos, y que puede haber cualificaciones
que conciernan a cada uno de estos elementos, incluido el propio elemento corporal, que no debe en
modo alguno ser tratado, desde este punto de vista, como algo indiferente o despreciable. Quiz4 no
habria necesidad de insistir tanto sobre ello si no nos encontrdramos en presencia de la concepcion
groseramente simplificada que los occidentales modernos se hacen del ser humano: no solamente la
individualidad es para ellos el ser al completo, sino que incluso esta misma individualidad es reducida
en dos supuestas partes completamente separadas una de otra, siendo una el cuerpo y la otra algo
muy mal definido, que es designado indiferentemente con los nombres mas diversos y a menudo
menos apropiados. Ahora bien, la realidad es totalmente distinta: los elementos muditiples de la
individualidad, sea cual sea, por otro lado, la manera en la cual se los quiera clasificar, no estan
aislados unos de otros, sino que forman un conjunto en el cual no podria haber una heterogeneidad
radical e irreductible; y todos, el cuerpo tanto como los demas, son, del mismo modo, manifestaciones
0 expresiones del ser en las diversas modalidades del dominio individual. Entre estas modalidades
existen tales correspondencias que lo que le ocurre a una tiene normalmente su repercusion en las
demas; resulta de ello que, por una parte, el estado del cuerpo puede influir de manera favorable o
desfavorable sobre las otras modalidades, y, por otra parte, lo inverso no es menos cierto (e incluso
mas aun, pues la modalidad corporal es aquella cuyas posibilidades estan mas restringidas); puede
suministrar signos que traducen sensiblemente el estado mismo de aquellas (1); esta claro que estas
dos consideraciones complementarias poseen ambas su importancia desde el punto de vista de las
cualificaciones iniciaticas. Todo ello seria perfectamente evidente si la nocién especificamente
occidental y moderna de “materia’, el dualismo cartesiano y las concepciones mas o menos
“mecanicistas” no hubieran oscurecido las cosas de este modo para la mayor parte de nuestros
contemporaneos(2); son éstas circunstancias contingentes que obligan a demorarse en
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consideraciones tan elementales, que de otra manera seria suficiente enunciar en pocas palabras, sin
necesidad de afiadir la menor explicacion.

Ni que decir tiene que la cualificacién esencial, la que domina sobre todas las demas, es una cuestién
de “horizonte intelectual” mas o menos amplio; pero puede ocurrir que las posibilidades de orden
intelectual, existiendo virtualmente en una individualidad, estén, debido a los elementos inferiores de
ésta (elementos a la vez de orden psiquico y corporal), impedidos de desarrollarse, sea
temporalmente, sea incluso definitivamente. Es esta la primera razon de lo que podria denominarse
las cualificaciones secundarias; y hay todavia una segunda razén que resulta inmediatamente de lo
gue acabamos de decir: y es que, en estos elementos, que son los mas accesibles a la observacion,
se pueden encontrar sefiales de ciertas limitaciones intelectuales; en este Ultimo caso, las
cualificaciones secundarias se convierten en cierto modo en equivalentes simbdlicos de la
cualificacién fundamental. En el primer caso, por el contrario, puede ocurrir que éstas no siempre
tengan igual importancia: asi, puede haber obstaculos que se opongan a toda iniciacion, incluso
simplemente virtual, o solamente a una iniciacién efectiva, o aln al paso a grados mas o menos
elevados, o, en fin, Gnicamente al ejercicio de ciertas funciones en una organizacién iniciatica (pues
se puede ser apto para recibir una influencia espiritual sin ser por ello necesariamente apto para
transmitirla); y es preciso afiadir también que hay impedimentos especiales que pueden no concernir
sino a ciertas formas de iniciacion.

Sobre este Ultimo punto, es en suma suficiente recordar que la diversidad de las formas de iniciacion,
sea de una forma tradicional a otra, sea en el interior de una misma forma tradicional, tiene
precisamente por objetivo responder a las aptitudes individuales; ella no tendria evidentemente
ninguna razon de ser si un modo Unico pudiera convenir igualmente a todos aquellos que estan, de
manera general, cualificados para recibir la iniciacién. Ya que esto no es asi, cada organizacion
iniciatica debera tener su “técnica” particular, y no podra naturalmente admitir sino a aquellos que
sean capaces de adecuarse a ella y de obtener un beneficio efectivo, lo que supone, en cuanto a las
cualificaciones, la aplicacion de todo un conjunto de reglas especiales, validas solamente para la
organizacién considerada, y no excluyendo en absoluto, para quienes sean descartados, la
posibilidad de encontrar en otra parte una iniciacion equivalente, con tal de que posean las
cualificaciones generales que son estrictamente indispensables en todos los casos. Uno de los
ejemplos mas claros que pueden darse a este respecto es el hecho de que existen formas de
iniciacion que son exclusivamente masculinas, mientras que hay otras donde las mujeres pueden ser
admitidas del mismo modo que los hombres (3); puede decirse entonces que hay aqui una
determinada cualificacién que es exigida en un caso y que no lo es en otro, y esta diferencia esta
unida a los modos particulares de iniciacion de que se trate; volveremos por otra parte a continuacion
sobre ello, pues hemos podido comprobar que este hecho esta generalmente muy mal comprendido
en nuestra época.

Alli donde existe una organizacion social tradicional, incluso en el orden exterior, cada uno, estando
situado en el lugar que conviene a su propia naturaleza individual, debe por ello poder encontrar
facilmente, si esta cualificado, el modo de iniciacion que corresponde a sus posibilidades. Asi, si se
considera bajo este punto de vista la organizacion de las castas, la iniciacion de los Kshatriyas no
podria ser idéntica a la de los Brahmanes (4), y asi sucesivamente; y, de manera aun mas particular,
una determinada forma de iniciacién puede estar ligada al ejercicio de un oficio determinado, lo cual
no puede tener todo su valor efectivo mas que si el oficio que ejerce cada individuo es también aquel
al cual esta destinado por las aptitudes inherentes a su propia naturaleza, de tal manera que estas
aptitudes formen al mismo tiempo parte integrante de las cualificaciones especiales requeridas por la
forma de iniciacién correspondiente.

Por el contrario, ahi donde nada esta organizado segun las reglas tradicionales y normales, como es
el caso del mundo occidental moderno, se produce una confusién que se extiende a todos los
dominios, y que inevitablemente entrafia complicaciones y dificultades mudltiples en cuanto a la
determinacion precisa de las cualificaciones iniciaticas, ya que el lugar del individuo en la sociedad no
tiene entonces sino una relacién muy lejana con su naturaleza, e incluso a menudo son Unicamente
las partes mas exteriores y menos importantes de ésta las que son tomadas en consideracion, es
decir, aquellas que no tienen realmente ningun valor, ni siquiera secundario, desde el punto de vista
iniciatico. Otro motivo de dificultades que viene aun a afadirse a éste, y del cual es por otra parte
solidario en cierta medida, es el olvido de las ciencias tradicionales: los datos de algunas de ellas
podrian suministrar el medio de reconocer la verdadera naturaleza de un individuo; cuando éstas
faltan, no es posible jamas, por otros medios cualesquiera, suplirlas enteramente y con cierta
exactitud; cualquier cosa que se haga a este respecto tendra siempre una parte mas o menos grande
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de “empirismo” que podra dar lugar a muchos errores. Esta es, por lo demas, una de las principales
razones de la degeneracion de algunas sociedades iniciaticas: la admision de elementos no
cualificados, sea por ignorancia pura y simple de las reglas que deberian eliminarlos, sea por la
imposibilidad de aplicarlas con seguridad, es, en efecto, uno de los factores que mas contribuyen a
esta degeneracion, y puede incluso, si ésta se generaliza, llevar finalmente a una tal organizacion a la
completa ruina.

Tras estas consideraciones de orden general, nos seria preciso, para concretar auin mas el significado
real que conviene atribuir a las cualificaciones secundarias, ofrecer ejemplos definidos de las
condiciones requeridas para el acceso a tal o cual forma iniciatica, y demostrar en cada caso su
verdadero sentido y alcance; pero tal exposicion, cuando debe dirigirse a los occidentales, se torna
muy dificil por el hecho de que éstos, incluso en el caso mas favorable, no conocen sino un nimero
extremadamente restringido de estas formas iniciaticas, y las referencias a todas las demas correrian
el riesgo de permanecer casi enteramente incomprendidas. Todavia todo lo que subsiste en
Occidente de las antiguas organizaciones de este orden estd muy aminorado en todos los aspectos,
como ya hemos dicho varias veces, y es facil darse cuenta de ello especialmente en lo referente a la
cuestion que estamos tratando: si algunas cualificaciones son todavia exigidas, es mas bien por la
fuerza de la costumbre que por cualquier comprension de su razén de ser; y, en estas condiciones, no
hay lugar para asombrarse si ocurre a veces que miembros de estas organizaciones protestan contra
la conservacién de estas cualificaciones, donde su ignorancia no ve sino una especie de vestigio
histdrico, un resto de un estado de cosas desaparecido hace mucho tiempo, en una palabra, un
“anacronismo” puro y simple. Sin embargo, ya que uno esta obligado a tomar como punto de partida
aquello que mas inmediatamente tiene a su disposicion, esto puede ofrecer la ocasion de dar algunas
indicaciones que, a pesar de todo, no dejan de tener interés, y, aunque tengan sobre todo a nuestros
ojos el caracter de simples “ilustraciones”, no son por ello menos susceptibles de dar lugar a
reflexiones para una aplicacion mas extensa de lo que podria parecer en un primer momento.

Casi no quedan en el mundo occidental, como organizaciones iniciaticas que puedan reivindicar una
filiacién tradicional auténtica (condicién fuera de la cual, recordémoslo una vez mas, no podria ser
cuestion sino de “pseudoiniciacion”), mas que el Compafierazgo y la Masoneria, es decir, formas
iniciaticas basadas esencialmente en el ejercicio de un oficio, al menos en su origen, y, en
consecuencia, caracterizadas por métodos particulares, simbdélicos y rituales, en relacién directa con
ese mismo oficio (5). Solamente hay que hacer aqui una distincién: en el Comparierazgo, la relacién
original con el oficio se ha mantenido siempre, mientras que, en la Masoneria, ésta ha desaparecido
de hecho; de ahi, en este ultimo caso, el peligro de un desconocimiento mas o menos completo de la
necesidad de ciertas condiciones, no obstante inherentes a la forma iniciatica de que se trata. En
efecto, en el otro caso, es evidente que al menos las condiciones deseadas para que el oficio pueda
ser efectivamente ejercido, e incluso para que lo sea de forma tan adecuada como sea posible, no
podran jamas ser perdidas de vista, incluso aunque no se considere nada aparte de esto, es decir, si
no se toma en consideraciébn mas que su razon exterior y se olvida su razé6n mas profunda y
propiamente iniciatica. Por el contrario, ahi donde esta razén profunda no estd menos olvidada y
donde la razén exterior misma no existe, es en suma muy natural (lo que, por supuesto, no quiere
decir legitimo) que se llegue a pensar que la conservacion de semejantes condiciones no se impone
en modo alguno, y no se las observe sino como restricciones molestas, incluso injustas (es ésta una
consideracion de la cual se abusa mucho en nuestra época, consecuencia del “igualitarismo”
destructor de la nociéon de “élite”), frente a un reclutamiento que la mania del “proselitismo” y la
supersticion democratica del “gran namero”, rasgos caracteristicos del espiritu occidental moderno,
guerrian hacer tan amplio como fuera posible, lo que constituye, como ya hemos dicho, una de las
causas mas seguras e irremediables de degeneracion para una organizacion iniciatica.

En el fondo, lo que en tal caso se olvida es simplemente esto: si el ritual iniciatico toma como
“soporte” al oficio, de tal manera que esta por asi decir derivado mediante una transposicion
apropiada (y sin duda seria necesario, en su origen, considerar las cosas mas bien en sentido
inverso, pues el oficio, bajo el punto de vista tradicional, no representa verdaderamente sino una
aplicacion contingente de los principios a los cuales de refiere directamente la iniciacién), el
cumplimiento de este ritual, para ser real y plenamente valido, exigira condiciones entre las cuales se
encontraran las del propio ejercicio del oficio, aplicandose igualmente la misma transposicion en virtud
de las correspondencias que existen entre las diferentes modalidades del ser: y, con esto, aparece
claramente que, como hemos indicado antes, cualquiera que esté cualificado para la iniciacion, de
manera general, no por ello lo estd indiferentemente para cualquier forma iniciatica. Debemos afiadir
gue el desconocimiento de este punto fundamental, entrafiando la reduccion totalmente profana de
las cualificaciones a simples reglas corporativas, se muestra, al menos en lo concerniente a la
Masoneria, como muy estrechamente unido a una confusién sobre el verdadero sentido de la palabra
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“operativo”, confusion sobre la cual deberemos tratar a continuacion con sus requeridos desarrollos,
pues da lugar a consideraciones de un alcance iniciatico completamente general.

De este modo, si la iniciacion masonica excluye especialmente a las mujeres (lo que, ya hemos dicho,
no significa en absoluto que éstas no sean aptas para la iniciacion), y también a los hombres que
estan afectados de ciertas imperfecciones, lo que no es simplemente porque, antiguamente, quienes
eran admitidos debian ser capaces de transportar cargas y de subir a los andamiajes, como aseguran
algunos con una desconcertante ingenuidad; es que, para quienes son asi excluidos, la iniciacion
masoénica como tal no podria ser valida, ya que los efectos serian nulos por falta de cualificacion. Se
puede decir de principio, a este respecto, que la conexién con el oficio, si ha dejado de existir en
cuanto al ejercicio exterior de éste, no ha dejado de hacerlo de forma mas esencial, en tanto que
permanece necesariamente inscrito en la forma misma de esta iniciacion; si fuera eliminada, ya no
seria una iniciacién masonica, sino algo totalmente diferente; y, como por otra parte seria imposible
que subsistiera legitimamente una filiacién tradicional distinta de la que de hecho existe, no habria
entonces siquiera realmente ninguna iniciacion. Esta es la razén, ahi donde al menos aln
permanece, a falta de una comprensién mas efectiva, cierta conciencia mas o menos oscura del valor
propio de las formas rituales, de que se persista en considerar las condiciones de las cuales
hablamos como formando parte integrante de los landmarks (el término inglés, en esta acepcién
“técnica”, no tiene un equivalente exacto en francés), que no pueden ser modificados en ninguna
circunstancia, y cuya supresion o negligencia arriesgaria acarrear una verdadera nulidad iniciatica (6).

No obstante, hay aln algo mas: si se examina de cerca la lista de los defectos corporales que son
considerados impedimentos para la iniciacion, se comprobara que algunos de entre ellos no parecen
ser exteriormente muy graves, y, en todo caso, no son de los que puedan impedir que un hombre
ejerza el oficio de constructor (7). No hay entonces aqui sino una explicacién parcial, aunque exacta
en la medida en que es aplicable, y es que, aparte de las condiciones requeridas para el oficio, la
iniciacion exige otras que no tienen nada que ver con éste, sino que estan Unicamente en relacion
con las modalidades del trabajo ritual, considerado por otra parte no solamente en su “materialidad”,
si puede decirse, sino sobre todo como debiendo producir resultados efectivos para el ser que las
cumple. Esto se demostrard mas claramente cuando, entre las diversas formulaciones de los
landmarks (pues, aunque no escritos en principio, han sido no obstante frecuentemente objeto de
enumeraciones mas o menos detalladas), se recuerden las mas antiguas, es decir, las de una época
donde estas cosas eran aun conocidas, e incluso, para algunos al menos, conocidas de forma no
simplemente tedrica o “especulativa”, sino realmente “operativa”’, en el verdadero sentido al cual
aludiamos anteriormente. Realizando este examen, uno podra incluso percatarse de algo que, con
seguridad, pareceria hoy en dia totalmente extraordinario a algunos si fueran capaces de darse
cuenta: y es que los impedimentos a la iniciacién, en la Masoneria, coinciden casi por completo con lo
que son, en la Iglesia Catdlica, los impedimentos a la ordenacién (8).

Este dltimo punto es aln de aquellos que, para ser bien comprendidos, necesitan algin comentario,
pues se podria, a primera vista, estar tentado de suponer que hay aqui una cierta confusion entre dos
cosas de orden diferente, tanto mas cuando que a menudo hemos insistido sobre la distincion
esencial que existe entre los dominios iniciatico y religioso, y que, en consecuencia, debe encontrarse
también entre los ritos que se relacionan respectivamente a uno y otro. No obstante, no hay
necesidad de reflexionar demasiado para comprender que debe haber leyes generales que
condicionan el cumplimiento de los ritos, del orden que sean, ya que se trata siempre, en suma, de la
puesta en marcha de ciertas influencias espirituales, aunque el objetivo sea naturalmente diferente
segun el caso. Por otra parte, también podria objetarse que, en el caso de la ordenacion, se trata
propiamente de la aptitud para ejercer ciertas funciones (9), mientras que, en lo referente a la
iniciacion, las cualificaciones requeridas para recibirla son distintas a las que pueden ser necesarias
para ejercer ademas una funcién en una organizacién iniciatica (funcién que concierne principalmente
a la transmisién de la influencia espiritual); y es justo que no sea bajo el punto de vista de las
funciones que uno deba situarse para que la similitud sea verdaderamente aplicable. Lo que se debe
considerar es que, en una organizacion religiosa del tipo del Catolicismo, Unicamente el sacerdote
cumple activamente los ritos, cuando los laicos no participan sino en modo “receptivo”; por el
contrario, la actividad en el orden ritual constituye siempre, sin ninguna excepcion, un elemento
esencial de todo método iniciatico, de tal manera que este método implica necesariamente la
posibilidad de ejercer tal actividad. Es entonces, en definitiva, este cumplimiento activo de los ritos lo
gue exige, aparte de la cualificacion propiamente intelectual, ciertas cualificaciones secundarias,
variables en parte segun el caracter especial que revistan estos ritos en tal o cual forma iniciatica,
pero entre las cuales la ausencia de ciertos defectos corporales desempefia siempre un papel
importante, sea en tanto que estos defectos constituyan un obstaculo directo para el cumplimiento de

59



los ritos, sea en tanto que son el signo exterior de defectos correspondientes a los elementos sutiles
del ser. Esta es principalmente la conclusion que queriamos llegar a extraer de todas estas
consideraciones; y, en el fondo, lo que aqui parece relacionarse mas especialmente con un caso
particular, el de la iniciacion masonica, no ha sido para nosotros sino el medio mas comodo de
exponer estas cuestiones, que alun nos es necesario precisar con ayuda de algunos ejemplos
determinados de impedimentos debidos a defectos corporales o a defectos psiquicos manifestados
sensiblemente por aquellos.

Si consideramos las imperfecciones o los simples defectos corporales en tanto que signos exteriores
de algunas imperfecciones de orden psiquico, sera conveniente establecer una distincion entre los
defectos que el ser presenta desde su nacimiento, o que se desarrollan naturalmente en él, en el
curso de su existencia, como consecuencia de una cierta predisposicion, y aquellas que son
simplemente el resultado de algun accidente. Es evidente, en efecto, que los primeros traducen algo
que puede ser tomado como mas estrictamente inherente a la naturaleza misma del ser, y que, en
consecuencia, es mas grave desde el punto de vista en que nos situamos, aunque por otra parte
nada podria ocurrir a un ser que no correspondiera realmente a algin elemento mas o menos
esencial de su naturaleza; las imperfecciones de origen aparentemente accidental no pueden ser
consideradas como completamente indiferentes a este respecto. Por otra parte, si se consideran
estos mismos defectos como obstaculos directos para el cumplimiento de los ritos 0 de su accion
efectiva sobre el ser, la distincién que hemos indicado no tiene por qué intervenir; pero debe quedar
bien entendido que algunos defectos que no constituyen tales obstaculos no dejan de ser, debido a la
primera razén, impedimentos para la iniciacion, e incluso a veces impedimentos de caracter mas
absoluto, pues expresan una “deficiencia” interior que hacen al ser impropio para toda iniciacion,
mientras que pueden haber imperfecciones que solamente ofrezcan un obstaculo para la eficacia de
los métodos “técnicos” particulares a tal o cual forma iniciatica.

Algunos podran asombrarse de que digamos que las imperfecciones accidentales tienen también una
correspondencia en la naturaleza misma del ser que las sufre; no es ello sin embargo, en suma, sino
una consecuencia directa de lo que son realmente las relaciones del ser con el ambiente en el cual se
manifiesta: todas las relaciones entre los seres manifestados en un mismo mundo, o, lo que viene a
decir lo mismo, todas sus acciones y reacciones reciprocas, no pueden ser reales mas que si son
expresiones de algo que pertenece a la naturaleza de cada uno de estos seres. En otros términos,
todo lo que un ser sufre, tanto como todo lo que hace, constituyendo una “modificacion” de él mismo,
debe necesariamente corresponder a alguna de las posibilidades de su naturaleza, de tal forma que
nada hay que pueda ser puramente accidental, entendiéndose esta palabra en el sentido de
“extrinseco”, como cominmente se hace. Toda la diferencia no es aqui entonces sino una diferencia
de grado: hay modificaciones que representan algo mas importante o profundo que otras; hay
entonces, en cierto modo, valores jerarquicos que observar bajo esta relacién entre las diversas
posibilidades del dominio individual; pero, rigurosamente hablando, nada es indiferente o esta
desprovisto de significado, porque, en el fondo, un ser no puede recibir del exterior sino simples
“ocasiones” para la realizacion, en modo manifestado, de las virtualidades que desde un principio
lleva en si mismo.

Puede también parecer extrafio, a aquellos que se detienen en las apariencias, que algunas
imperfecciones poco graves desde el punto de vista exterior hayan sido siempre y en todas partes
consideradas como un impedimento para la iniciacidn; un caso tipico de este género es el de la
tartamudez. En realidad, es suficiente reflexionar un poco para darse cuenta de que, en este caso, se
encuentran precisamente a la vez ambas razones mencionadas; y, en efecto, en principio, esta el
hecho de que la “técnica” ritual comporta casi siempre la pronunciaciéon de ciertas férmulas verbales,
pronunciacién que debe naturalmente ser ante todo correcta para ser valida, lo que la tartamudez no
permite a quienes estan afectados por ella. Por otra parte, hay en semejante imperfecciéon un signo
manifiesto de cierta “arritmia” del ser, si se nos permite emplear esta palabra: y ambas cosas estan
aqui estrechamente unidas, pues el propio empleo de las formas rituales a las cuales acabamos de
hacer alusion no es propiamente sino una de las aplicaciones de la “ciencia del ritmo” del método
iniciatico, de manera que la incapacidad para pronunciarlas correctamente depende en definitiva de la
“arritmia” interna del ser.

Esta “arritmia” no es en si misma sino un caso particular de desarmonia o de desequilibrio en la
constitucion del individuo; y puede decirse, de manera general, que todas las anomalias corporales
gue son sefales de un desequilibrio mas o menos acentuado, si bien no siempre son forzosamente
impedimentos absolutos (pues evidentemente hay aqui muchos grados que observar), son al menos
indicios desfavorables para un candidato a la iniciacion. Puede por otra parte ocurrir que tales
anomalias, que no son propiamente imperfecciones, no sean de naturaleza tal como para oponerse al
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cumplimiento del trabajo ritual, pero que no obstante, si alcanzan un grado de gravedad que indique
un desequilibrio profundo e irremediable, basten para descalificar al candidato, conforme a lo que
hemos explicado. Tales son, por ejemplo, las asimetrias notables del rostro o de los miembros; pero,
por supuesto, si no se tratara sino de ligeras asimetrias, no podrian ser consideradas como una
verdadera anomalia, pues, de hecho, no hay sin duda nadie que presente en todo punto una exacta
simetria corporal. Esto puede por otra parte interpretarse como significando que, en el estado actual
de la humanidad al menos, ningun individuo esta perfectamente equilibrado en todos los aspectos; vy,
efectivamente, la realizacion del perfecto equilibrio de la individualidad, implicando la completa
neutralizacion de todas las tendencias opuestas que actdan en ella, luego la fijacion en su centro
mismo, Unico punto en que estas oposiciones dejan de manifestarse, equivale pura y simplemente a
la restauracion del “estado primordial”. Se ve entonces que no es preciso exagerar, y que, si hay
individuos que estan cualificados para la iniciacion, lo son a pesar de un cierto estado de desequilibrio
relativo que es inevitable, pero que precisamente la iniciacién podra y debera atenuar si produce un
resultado efectivo, e incluso hacer desaparecer si llega a estimular hasta el grado correspondiente de
perfecciéon a las posibilidades individuales, es decir, como mas adelante explicaremos, hasta el
término de los “Pequefios Misterios”(10).

Todavia debemos sefialar que hay ciertos defectos que, sin ser tales que se opongan a una iniciacion
virtual, pueden impedir su conversién en efectiva; es evidente, por otra parte, que es aqui sobre todo
donde habra que tener en cuenta los diferentes métodos que existen entre las diversas formas
iniciaticas; pero, en todos los casos, habran condiciones de esta especie que considerar desde el
momento que se desee pasar de lo “especulativo” a lo “operativo”. Uno de los casos mas
generalizados, en este orden, sera especialmente el de los defectos que, como ciertas desviaciones
de la columna vertebral, perjudican a la circulacion normal de las corrientes sutiles en el organismo;
no hay apenas necesidad, en efecto, de recordar el importante papel que tienen estas corrientes en la
mayor parte de los procesos de realizacion, a partir de su propio inicio, en tanto que las posibilidades
individuales no son superadas. Es conveniente afiadir, para evitar toda confusion a este respecto,
que, si la puesta en accién de estas corrientes se cumple conscientemente en ciertos métodos (11),
hay otros en que esto no es asi, pero donde no obstante una tal accion no deja de existir
efectivamente y no es por ello menos importante en realidad; el examen en profundidad de algunas
particularidades rituales, de algunos “signos de reconocimiento” por ejemplo (que al mismo tiempo
son algo distinto cuando se los comprende verdaderamente), podria suministrar aqui indicaciones
muy claras, aunque seguramente inesperadas para quien no esté acostumbrado a considerar las
cosas desde este punto de vista que es propiamente el de la “técnica” iniciatica.

Como es preciso que nos limitemos, nos contentaremos con estos ejemplos, poco humerosos sin
duda, pero escogidos a propdsito entre aquellos que corresponden a los casos mas caracteristicos e
instructivos, de manera que puede comprenderse lo mejor posible aquello de lo que verdaderamente
se trata: seria en suma poco util, si no totalmente fastidioso, multiplicarlos indefinidamente. Si hemos
insistido tanto sobre la parte corporal de las cualificaciones iniciaticas, es porque es ciertamente la
que corre el riesgo de aparecer menos claramente a los ojos de muchos, aquella que nuestros
contemporaneos estan generalmente mas dispuestos a ignorar, luego aquella sobre la cual hay lugar
para atraer especialmente su atencion. Esto es asi de tal modo que habria aqui una ocasion de
demostrar, con toda la claridad requerida, como lo que concierne a la iniciacion esta lejos de ser las
simples teorias mas 0 menos vagas que quisieran ver muchos de los que, por un efecto muy comun
de la confusion moderna, tienen la pretension de hablar de cosas de las que no tienen el menor
conocimiento real, pero que creen facilmente poder “reconstruir’ a capricho de su imaginacion; y, en
fin, es particularmente facil darse cuenta, por las consideraciones “técnicas” de esta especie, que la
iniciacion es algo totalmente diferente al misticismo y no podria verdaderamente tener la menor
relacion con él.

NOTAS:

(1). De ahi la ciencia que, en la tradicién islamica, es designada como ilm-ul-firdsah.

(2). Sobre todas estas cuestiones, ver Le Regne de la Quantité et les signes des temps.
(3). Hubo también incluso, en la Antigliedad, formas de iniciacién exclusivamente femeninas.

(4). Volveremos sobre esto mas adelante, a propésito de la cuestion de la iniciacion sacerdotal y la iniciacion real.
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(5). Hemos expuesto los principios sobre los cuales descansan las relaciones entre la iniciacién y el oficio en Le
Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. VIII.

(6). Estos landmarks son considerados como existiendo from immemorial time, es decir, que es imposible asignarles
ningun origen histérico definido.

(7). Asi, para dar un ejemplo preciso de este género, no se ve por qué un tartamudo podria ser molesto en el
ejercicio de este oficio debido a su imperfeccion.

(8). Es asi, en particular, para lo que en el siglo XVIIl se llamé la "regla de la letra B", es decir, para los
impedimentos que estan constituidos, igualmente para ambas partes, por una serie de imperfecciones o defectos
corporales cuyos nombres en francés, debido a una curiosa coincidencia, comienzan todos por esta letra B.

(9). Este caso es, por otra parte, como hemos indicado con anterioridad, el Unico en que las cualificaciones
particulares pueden ser exigidas en una organizacion tradicional de orden exotérico.

(10). Hemos indicado en otro lugar, a propésito de las descripciones del Anticristo, y precisamente en lo referente a
las asimetrias corporales, que algunas descualificaciones iniciaticas de este género pueden constituir por el
contrario cualificaciones con respecto a la "contra-iniciacién" (Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps,
cap. XXXIX).

(11). En particular en los métodos "tantricos” a los cuales ya hemos aludido en una nota anterior.

Version primera publicada en "Etudes Traditionnelles", abril-mayo-junio de 1936.
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Capitulo XV: DE LOS RITOS INICIATICOS

En lo que precede, hemos sido llevados casi continuamente a hacer alusion a los ritos, pues
constituyen el elemento esencial para la transmision de la influencia espiritual y la vinculacién a la
“cadena iniciatica”, si bien puede decirse que, sin los ritos, no podria haber iniciacion en modo alguno.
Nos es preciso volver ahora sobre esta cuestion de los ritos para precisar ciertos puntos
particularmente importantes; claro estd que, por otra parte, no pretendemos tratar aqui
completamente los ritos en general, su razén de ser, su papel, las diversas especies en que se
dividen, pues éste es todavia un tema que pediria por si solo un volumen completo.

Es importante sefialar en principio que la presencia de los ritos es un caracter comun a todas las
instituciones tradicionales, del orden que sean, exotéricas tanto como esotéricas, tomando estos
términos en su sentido mas amplio como ya hemos hecho anteriormente. Este caracter es una
consecuencia del elemento “no humano” implicado esencialmente en tales instituciones, pues puede
decirse que los ritos tienen siempre como objetivo poner al ser humano en relacién, directa o
indirectamente, con algo que sobrepasa su individualidad y que pertenece a otros estados de
existencia; es evidente, por lo demas, que no es necesario en todos los casos que la comunicacion
asi establecida sea consciente para ser real, pues opera muy habitualmente por intermedio de ciertas
modalidades sutiles del individuo, modalidades a las cuales la mayor parte de los hombres son
actualmente incapaces de transferir el centro de su conciencia. Sea aparente o0 no el efecto,
inmediato o diferido, el rito lleva siempre su eficacia en si mismo, a condicién, claro esta, que sea
cumplido de acuerdo a las reglas tradicionales que aseguran su validez, y fuera de las cuales no seria
mas que una forma vacia y un simulacro vano; y esta eficacia no tiene nada de “maravilloso” ni de
“mégico”, como a menudo algunos dicen con una manifiesta intencién de denigraciébn o negacion,
pues resulta simplemente de leyes claramente definidas segin las cuales acttan las influencias
espirituales, leyes cuya “técnica” ritual no es, en suma, sino la aplicacion y la puesta en marcha (1).
Esta consideracién de la eficacia inherente a los ritos, fundada sobre leyes que no dejan ningun lugar
a la fantasia o a lo arbitrario, es comin a todos los casos sin excepcion; es cierta para los ritos de
orden exotérico tanto como para los ritos iniciaticos, y, entre los primeros, tanto para los ritos referidos
a las formas tradicionales no religiosas como para los ritos religiosos. Debemos recordar todavia a
propoésito de esto, pues es uno de los puntos mas importantes, que, como hemos ya explicado
anteriormente, esta eficacia es completamente independiente del valor propio del individuo que
cumple el rito; solo la funcién cuenta aqui, y no el individuo como tal; en otras palabras, la condicién
necesaria y suficiente es que éste haya recibido regularmente el poder de cumplir tal rito; poco
importa que no comprenda verdaderamente su significado, e incluso que no crea en su eficacia, pues
ello no podria impedir al rito ser véalido si todas las reglas prescritas han sido convenientemente
observadas (2).

Dicho esto, podemos volver a lo que concierne mas especialmente a la iniciacion, y sefialaremos en
principio, a este respecto, que su caracter ritual pone todavia en evidencia una de las diferencias
fundamentales que la separan del misticismo, para el cual no existe nada de ello, lo que se
comprende sin dificultad si nos referimos a lo que se ha dicho sobre su “irregularidad”. Se estara
quizas tentado a objetar que el misticismo aparece a menudo como teniendo una conexiéon mas o
menos directa con la observancia de ciertos ritos; pero éstos no le pertenecen en absoluto
propiamente, no siendo otra cosa que ritos religiosos ordinarios; y, por otra parte, esta conexion no
tiene ningun caracter de necesidad, pues, de hecho, esta lejos de existir en todos los casos, mientras
que, lo repetimos, no hay iniciacion sin ritos especiales y apropiados. La iniciacién, en efecto, no es,
como las realizaciones misticas, algo que caiga desde las nubes, si puede decirse, sin que se sepa
cémo ni por qué; descansa por el contrario sobre leyes cientificas positivas y sobre rigurosas reglas
técnicas; no podria insistirse lo bastante, cada vez que la ocasién se presenta, para descartar toda
posibilidad de malentendidos sobre su verdadera naturaleza (3).

En cuanto a la distincién entre ritos iniciaticos y ritos exotéricos, no podemos sino indicarla aqui muy
sumariamente, pues, si se tratara de entrar en detalles, se correria el riesgo de ir demasiado lejos;
habria lugar, especialmente, para extraer todas las consecuencias del hecho de que los primeros
estan reservados y no conciernen sino a una élite que posee particulares cualificaciones, mientras
que los segundos son publicos y se dirigen indistintamente a todos los miembros de un medio social
dado, lo que demuestra que, sean cuales puedan ser a veces las similitudes aparentes, en realidad el
objetivo no podria ser el mismo (4). De hecho, los ritos exotéricos no tienen como objetivo, como los
ritos iniciaticos, abrir al ser ciertas posibilidades de conocimiento, para lo cual no todos podrian ser
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aptos; y, por otra parte, es esencial indicar que, aunque necesariamente apelan asi a la intervencion
de un elemento de orden supraindividual, su accién no esta destinada jamas a sobrepasar el dominio
de la individualidad. Esto es muy visible en el caso de los ritos religiosos, a los que podemos tomar
particularmente como término de comparacion, pues son los (nicos ritos exotéricos que actualmente
conoce Occidente: toda religién se propone Unicamente asegurar la “salvacién” de sus adherentes, lo
que es una finalidad referida aln al orden individual, y, por definicion en cierto modo, su punto de
vista no se extiende mas alla; los propios misticos no consideran nunca sino la “salvacién”, y jamas la
“Liberacion”, mientras que ésta es, por el contrario, el fin Ultimo y supremo de toda iniciacion (5). Otro
punto de importancia capital es el siguiente: la iniciacion, en cualquier grado, representa para el ser
gue la recibe una adquisicion permanente, un estado que, virtual o efectivamente, se alcanza de una
vez para siempre, y que nada en adelante podra arrebatarle (6). Podemos sefialar que hay aun una
diferencia muy clara con los estados misticos, que se muestran como algo pasajero e incluso fugitivo,
de los cuales el ser sale como ha entrado, y puede incluso no regresar jamas, lo que se explica por el
caracter “fenoménico” de estos estados, recibidos del exterior en todo caso, en lugar de proceder de
la “interioridad” misma del ser (7). De aqui resulta inmediatamente esta consecuencia: que los ritos de
iniciacion confieren un caracter definitivo e imborrable; ocurre por otra parte lo mismo, en otro orden,
con ciertos ritos religiosos, que, por esta razén, no podrian ser jamas renovados por el mismo
individuo, y que son por ello los que presentan la analogia mas acentuada con los ritos iniciaticos,
hasta tal punto que se les podria, en cierto sentido, considerar como una especie de transposiciéon de
aquellos en el dominio exotérico (8).

Otra consecuencia de lo dicho es la que ya hemos indicado de pasada, pero sobre la cual convienen
insistir un poco mas: la cualidad iniciatica, una vez que ha sido recibida, no esta en absoluto
vinculada al hecho de ser miembro activo de tal o cual organizacion; desde el instante en que la
vinculacién a una organizacién tradicional ha sido efectuada, no puede ser rota por nada, y subsiste
incluso cuando el individuo no tiene con esta organizacion ninguna relacion aparente, lo que no tiene
sino una importancia completamente secundaria a este respecto. Solo esto bastaria, a falta de toda
otra consideracion, para demostrar el modo en que las organizaciones iniciaticas difieren
profundamente de las asociaciones profanas, a las cuales no podrian ser asimiladas o ni siquiera
comparadas en forma alguna: aquel que se retira de una asociacion profana o que es expulsado de
ella no tiene ya ninguna vinculacion con la misma y se convierte exactamente en lo que era antes de
formar parte de dicha asociacién; por el contrario, el lazo establecido por el caracter iniciatico no
depende de contingencias tales como una dimisidn o una expulsion, que son de orden simplemente
“administrativo”, como ya dijimos, y no afectan sino a las relaciones exteriores; y, si estas Ultimas lo
son todo en el orden profano, donde una organizacion no tiene otra cosa que ofrecer a sus miembros,
no son por el contrario en el orden iniciatico sino un medio completamente accesorio, y en absoluto
necesario, en relacion con las realidades interiores que son las Unicas verdaderamente importantes.
Es suficiente, pensamos, un poco de reflexiéon para darse cuenta de que todo esto es de una perfecta
evidencia; lo que es asombroso, constatémoslo, y hemos tenido varias veces la ocasion de hacerlo,
es un desconocimiento casi general de nociones tan simples y elementales (9).

NOTAS:

(1). Apenas hay necesidad de decir que todas las consideraciones que aqui exponemos conciernen exclusivamente
a los verdaderos ritos, que poseen un caracter auténticamente tradicional, y que rehusamos absolutamente dar el
nombre de ritos a lo que no es sino una parodia, es decir, a ceremonias establecidas en virtud de costumbres
puramente humanas, y cuyo efecto, si tienen alguno, no podria en ningln caso sobrepasar el dominio "psicolégico”,
en el sentido mas profano de la palabra; la distincion entre los ritos y las ceremonias es por otro lado, lo bastante
importante como para que la tratemos especialmente a continuacién.

(2). Es entonces un grave error emplear, tal como hemos visto hacer a menudo a cierto escritor masonico,
aparentemente muy satisfecho de este "hallazgo" mas bien poco afortunado, la expresion de "jugar al ritual" (*)
hablando del cumplimiento de los ritos iniciaticos por individuos que ignoran su sentido y que ni siquiera pretenden
penetrarlo; tal expresion no podria convenir sino en el caso de profanos que simularan los ritos, no teniendo
cualidad para cumplirlos validamente; pero, en una organizacion inicidtica, por degenerada que pueda estar en
cuanto a la cualidad de sus miembros actuales, el ritual no es algo a lo que se juegue, es y siempre permanece
siendo algo serio y realmente eficaz, incluso a pesar de la ignorancia de quienes toman parte en él.

(*) jouer au rituel, en el original (N. del T.).
(3). Con esta técnica, concerniente al manejo de las influencias espirituales, se relacionan propiamente expresiones

como "arte sacerdotal" y "arte real", designando a las aplicaciones respectivas de las iniciaciones correspondientes;
por otra parte, se trata aqui de ciencia sagrada y tradicional, pero que, siendo con seguridad de un orden totalmente

65



distinto al de la ciencia profana, no es menos "positivo", y lo es incluso realmente mucho mas si tomamos esta
palabra en su verdadero sentido, en lugar de corromperlo abusivamente como hacen los "cientifistas" modernos.

(4). Senalemos a este propdésito el error de los etnélogos y socidlogos que califican muy impropiamente de "ritos de
iniciacion" a ritos que se refieren simplemente a la agregacion del individuo a una organizacién social exterior, y
para los cuales el hecho de haber alcanzado una determinada edad constituye la Unica cualificacion requerida;
volveremos por otra parte sobre este punto a continuacion.

(5). Si se dice que, segun la distincion que precisaremos mas adelante, esto no es cierto sino para los "Grandes
Misterios", responderemos que los "Pequefios Misterios", que se detienen efectivamente en los limites de las
posibilidades humanas, no constituyen con relaciéon a aquellos sino un estadio preparatorio y no tienen en si
mismos su propio fin, mientras que la religion se presenta como un todo que se basta a si mismo y no requiere
ninguiin complemento ulterior.

(6). Precisemos, para que no haya lugar a ninguna equivocacion, que esto debe entenderse Unicamente de los
grados de iniciacion, y no de las funciones, que pueden ser conferidas temporalmente a un individuo, o éste puede
convertirse en no apto para ejercerlas por multiples razones; son éstas dos cosas completamente distintas, entre las
cuales se debe evitar cualquier confusion, siendo la primera de orden puramente interior, mientras que la segunda
se refiere a una actividad exterior del ser, lo que explica la diferencia que acabamos de indicar.

(7). Esto toca de cerca la cuestion de la "dualidad”, que necesariamente mantiene el punto de vista religioso, al igual
gue se relaciona esencialmente con lo que la terminologia hindi designa como el "No-Supremo”.

(8). Se sabe que, de entre los siete sacramentos del Catolicismo, hay tres que se encuentran en este caso y no
pueden ser recibidos sino una sola vez: el bautismo, la confirmacién y la ordenacion; la analogia entre el bautismo y
la iniciacién, en tanto que "segundo nacimiento”, es evidente, y la confirmacién representa en principio el acceso a
un grado superior; en cuanto a la ordenacion, ya hemos sefialado las similitudes que se pueden encontrar con lo
concerniente a la transmision de las influencias espirituales, y que se vuelven todavia mas sorprendentes por el
hecho de que este sacramento no es recibido por todos y requiere, como hemos dicho, ciertas cualificaciones
especiales.

(9). Por tomar, a titulo de aplicacion de lo que acaba de ser dicho en Gltimo lugar, el ejemplo mas simple y vulgar en
lo concerniente a las organizaciones iniciaticas, diremos que es completamente inexacto hablar de un "ex-Masén"
como se hace corrientemente; un Mason dimisionario o incluso excluido no forma parte de ninguna Logia ni de
ninguna Obediencia, pero no deja de permanecer siendo Masén por ello; que, por lo demés, él mismo lo quiera o
no, no cambia en nada las cosas; y la prueba esta en que, si a continuacion vuelve a ser "reintegrado”, no se le
inicia de nuevo ni se le hace pasar por los grados que ya habia recibido; asi, la expresion inglesa unattached mason
es la Unica que conviene propiamente en semejante caso.

Version primera publicada en "Voile d’Isis, marzo de 1933.
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Capitulo XVI: EL RITO Y EL SIMBOLO

Hemos indicado anteriormente que el rito y el simbolo, que son ambos elementos esenciales en toda
iniciacion, y que incluso, de manera general, se encuentran también invariablemente asociados en
todo lo que presenta un caracter tradicional, estan en realidad estrechamente unidos por su propia
naturaleza. En efecto, todo rito comporta necesariamente un sentido simbdlico en todos sus
elementos constitutivos, e, inversamente, todo simbolo produce (y es incluso a esto a lo que esta
esencialmente destinado), para quien medita sobre él con las aptitudes y disposiciones requeridas,
efectos rigurosamente comparables a los de los ritos propiamente dichos, con la reserva, claro esta,
de que exista, en el punto de partida de este trabajo de meditacion y como condicion previa, la
transmision iniciatica regular, fuera de la cual, por otra parte, los ritos tampoco serian sino un vano
simulacro, tal como ocurre en las parodias de la pseudo-iniciaciéon. Es necesario todavia afiadir que,
cuando se trata de ritos y de simbolos verdaderamente tradicionales (y aquellos que no poseen este
caracter no merecen ser llamados asi, no siendo en realidad sino simples falsificaciones
completamente profanas), su origen es igualmente “no humano”; tampoco la imposibilidad de
asignarles un autor o un inventor determinado, lo cual ya hemos indicado, es debida a la ignorancia,
como pueden suponer los historiadores ordinarios (cuando no llegan, en Gltimo extremo, a ver aqui el
producto de una especie de “conciencia colectiva” que, incluso aunque existiera, seria en todo caso
incapaz de dar nacimiento a cosas de orden trascendente como éstas de las que se trata), sino que
€s una consecuencia necesaria de este mismo origen, que no puede ser negado sino por quienes
ignoran totalmente la verdadera naturaleza de la tradicion y de todo lo que forma parte integrante de
ella, como es evidentemente el caso para los ritos y los simbolos.

Si se quiere examinar mas de cerca esta identidad fundamental entre el rito y el simbolo, puede
decirse en primer lugar que el simbolo, entendido como figuracion “grafica” tal como ordinariamente
se hace, no es en cierto modo sino la fijacion de un gesto ritual (1). Ocurre, por otro lado,
frecuentemente que el trazado mismo del simbolo debe efectuarse regularmente en condiciones que
le confieren todos los caracteres de un rito propiamente dicho; se tiene de esto un ejemplo muy claro,
en un dominio inferior, el de la magia (que a pesar de todo es una ciencia tradicional), con la
confeccién de las figuras talismanicas; y, en el orden que nos concierne mas inmediatamente, el
trazado de los yantras, en la tradicién hindd, es también un ejemplo no menos contundente(2).

Pero esto no es todo, pues la nocion de simbolo a la cual nos hemos referido es, a decir verdad,
demasiado estrecha: no hay solamente simbolos figurados o visuales; hay también simbolos sonoros.
Ya hemos indicado en otro lugar esta distincion entre las dos categorias fundamentales, que es, en la
doctrina hindd, la existente entre el yantra y el mantra (3). Incluso precisdbamos entonces que su
predominio respectivo caracterizaba a dos especies de ritos, que, en su origen, se relacionan, en
cuanto a los simbolos visuales, con las tradiciones de los pueblos sedentarios, y, en cuanto a los
simbolos sonoros, con las de los pueblos nomadas; esta por lo demas muy claro que, entre unos y
otros, la separacion no puede ser establecida de forma absoluta (y ésta es la razén de que solamente
hablemos de predominio), siendo aqui posibles todas las combinaciones, debido a las aplicaciones
multiples que se producen en el curso de las épocas y por las cuales han sido constituidas las
diversas formas tradicionales que nos son actualmente conocidas. Estas consideraciones muestran
claramente la vinculacién existente, de forma general, entre los ritos y los simbolos; pero podemos
afiadir que, en el caso de los mantras, esta relacion es mas inmediatamente aparente: en efecto,
mientras que el simbolo visual, una vez ha sido trazado, persiste o puede persistir permanentemente
(y éste es el motivo por el cual hemos hablado de gesto fijado), el simbolo sonoro, por el contrario, no
es manifestado sino en el cumplimiento mismo del rito. Esta diferencia se encuentra ademas
atenuada cuando se establece una correspondencia entre simbolos sonoros y simbolos visuales; es
lo que ocurre con la escritura, que representa una verdadera fijacion del sonido (no del sonido mismo
como tal, por supuesto, sino de una posibilidad permanente de reproducirlo); y no hay apenas
necesidad de recordar a propésito de ello que toda escritura, en lo referente al menos a sus origenes,
es una figuracion eminentemente simbdlica. Por lo demas, no es distinta a la palabra misma, a la cual
este caracter simbdlico no es menos inherente por su naturaleza propia: es evidente que la palabra,
sea cual sea, no podria ser otra cosa que un simbolo de la idea que esta destinada a expresar; del
mismo modo, también todo lenguaje, oral o escrito, es verdaderamente un conjunto de simbolos, y
ésta es precisamente la razén de que el lenguaje, a pesar de todas las teorias “naturalistas” que han
sido imaginadas en los tiempos modernos para tratar de explicarlo, no pueda ser una creacion mas o
menos artificial del hombre, ni un simple producto de sus facultades de orden individual (4)

Hay también, en cuanto a los mismos simbolos visuales, un caso comparable al de los simbolos
sonoros bajo el aspecto que acabamos de indicar: el caso es el de los simbolos que no son trazados
de forma permanente, sino Unicamente empleados como signos en los ritos iniciaticos (especialmente
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los “signos de reconocimiento” de los cuales ya hemos hablado) (5) e incluso religiosos (el “signo de
la cruz” es un ejemplo tipico y conocido por todos) (6); aqui, el simbolo no se hace realmente sino con
un gesto ritual (7). Seria por lo demas completamente intil pretender hacer de estos signos una
tercera categoria de simbolos, distinta de aquellas de las que hemos hablado hasta ahora;
probablemente, algunos psic6logos los considerarian asi y los designarian como simbolos “motrices”
0 con alguna otra expresién de este género; pero, estando hechos evidentemente para ser percibidos
mediante la vista, entran por esto mismo en la categoria de los simbolos visuales; y son éstos, en
razén de su “instantaneidad”, si se nos permite la expresion, los que presentan mayor similitud con la
categoria complementaria, la de los simbolos sonoros. Por lo demas, el simbolo “grafico” mismo es, lo
repetimos, un gesto o un movimiento “fijado” (al propio movimiento, o al conjunto mas o menos
complejo de movimientos que es preciso hacer para trazarlo, los mismos psicélogos, en su especial
lenguaje, lo denominarian sin duda un “esquema motor”) (8); y, en cuanto a los simbolos sonoros,
puede decirse ademas que el movimiento de los 6rganos bucales, necesario para su produccion, (se
trate por otra parte de la emision de la palabra ordinaria o de los sonidos musicales) supone en suma
un gesto del mismo modo que todas las demas especies de movimientos corporales, al cual jamas es
posible aislar por completo (9).

Asi, esta nocién de gesto, tomada en su acepcién mas extensa (y que es, por otro lado, mas
adecuada a lo que verdaderamente implica la palabra que la acepcion restringida que se le da en el
uso corriente), hace retornar a la unidad a todos estos diferentes casos, si bien puede decirse que es
aqui donde todos ellos tienen en el fondo su principio comudn; y este hecho tiene, en el orden
metafisico, un profundo significado, que no podemos ni sofiar con desarrollar aqui, a fin de no
salirnos del objeto principal de nuestro estudio.

Se debe poder comprender ahora sin dificultad que todo rito esta literalmente constituido por un
conjunto de simbolos: éstos, en efecto, no incluyen solamente a los objetos empleados o a las figuras
representadas, como se podria estar tentado de pensar cuando uno se atiene a la nocién mas
superficial, sino también a los gestos efectuados y a las palabras pronunciadas (no siendo éstas en
realidad, segun lo que acabamos de decir, sino un caso particular de aquellos), en una palabra, a
todos los elementos del rito sin excepcion; y estos elementos poseen también valor de simbolos por
su propia nhaturaleza, y no en virtud de un significado sobreafiadido derivado de circunstancias
exteriores y que no le seria verdaderamente inherente. Podria decirse aln que los ritos son simbolos
“puestos en accién”, que todo gesto ritual es un simbolo “actuado” (10); no es en suma sino otra
manera de expresar lo mismo, sélo que poniendo mas especialmente en evidencia el caracter que
presenta el rito de ser, como toda accién, algo que forzosamente se cumple en el tiempo (11),
mientras que el simbolo como tal puede ser considerado desde un punto de vista “intemporal”. En
este sentido, se podria hablar de cierta preeminencia del simbolo en relacién con el rito; pero rito y
simbolo no son en el fondo sino dos aspectos de una misma realidad; y ésta no es otra, en definitiva,
que la correspondencia que une entre si todos los grados de la Existencia universal, de tal manera
que, por ella, nuestro estado humano puede ser puesto en comunicacion con los estados superiores
del ser.

NOTAS:

(1). Estas consideraciones se refieren directamente a lo que hemos llamado la "teoria del gesto", a la cual hemos
hecho alusion en diversas ocasiones.

(2). Se puede asimilar, en la antigua Masoneria, el trazado del "cuadro de Logia" (en inglés tracing board, y también,
quiza por corrupcion, trestle-board), el cual constituia efectivamente un verdadero yantra. Los ritos en relacion con
la construccion de monumentos con destino tradicional podrian también ser citados aqui como ejemplos, teniendo
necesariamente estos monumentos un caracter simbolico en si mismos.

(3). Ver Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXI.

(4). Es evidente que la distincion entre "lenguas sagradas" y "lenguas profanas" no interviene sino de manera
secundaria; para las lenguas tanto como para las ciencias y las artes, el caracter profano no representa jamas sino
el resultado de una verdadera degeneracion, que por otra parte ha podido producirse antes y mas faciimente en el
caso de las lenguas en razon de su uso mas corriente y generalizado.

(5). Las "palabras" de uso similar entran naturalmente en la categoria de los simbolos sonoros.
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(6). Este signo fue ademas, también, un verdadero "signo de reconocimiento" para los cristianos de los primeros
tiempos.

(7). Un caso en cierto modo intermedio es el de las figuras simbdlicas que, trazadas al inicio de un rito 0 en su
preparacion, son eficaces inmediatamente después de su cumplimiento; ocurre asi con muchos yantras, y era igual
en otro tiempo para el "Cuadro de Logia" en la Masoneria. Esta practica no representa solamente una precaucion
tomada contra la curiosidad profana, explicacion demasiado "simplista" y superficial; debe verse en ello sobre todo
una consecuencia del propio lazo que une intimamente el simbolo al rito, de tal manera que aquel no tendria
ninguna razon de subsistir visiblemente fuera de éste.

(8). Esto se observa claramente en un caso como el del "signo de reconocimiento" que, entre los Pitagdricos,
consistia en trazar el pentagrama de un solo trazo.

(9). Sefalemos, en lo concerniente a las relaciones entre el lenguaje y el gesto entendido en su sentido mas
ordinario y restringido, los trabajos del R. P. Marcel Jousse, los cuales, aunque partiendo de un punto forzosamente
muy diferente del nuestro, no dejan de ser dignos de interés, bajo nuestro punto de vista, en lo que tocan de la
cuestion de ciertos modos de expresion tradicionales, unidos generalmente a la constitucion y al uso de las lenguas
sagradas, y casi por completo perdidos u olvidados en las lenguas profanas, que estan en suma reducidas a la
forma de lenguaje més estrechamente limitada de todas.

(10). Sefalemos particularmente, desde este punto de vista, el papel desempefiado en los ritos por los gestos que
la tradicion hindd llama mudrés, y que constituyen un verdadero lenguaje de movimientos y de actitudes; los
"toques” (en inglés, grips) empleados como "medios de reconocimiento” en las organizaciones iniciaticas, tanto de
Occidente como de Oriente, no son otra cosa en realidad que un caso particular de los mudrés.

(11). En sanscrito, la palabra karma, que significa en primer lugar "accién" en general, se emplea de forma
"técnica" para designar en particular la "accion ritual”; lo que expresa entonces directamente es este mismo
caracter del rito que indicamos aqui.

Publicado originalmente en "Le Voile d’isis", febrero de 1935.
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Capitulo XVII: MITOS, MISTERIOS Y SIMBOLOS

Sobre la cuestion de las relaciones entre el simbolo y lo que se ha denominado el “mito”; debemos
indicar en primer lugar que a menudo hemos oido hablar de cierta degeneracién del simbolismo como
habiendo dado nacimiento a la “mitologia”, tomando esta Ultima palabra en el sentido que habitualmente
se le da, y que en efecto es exacto cuando se trata de la antigliedad llamada “clasica”, pero que quiza
no encontraria una aplicacion valida fuera de este periodo de las civilizaciones griega y latina. Ademas,
pensamos que es conveniente, en toda ocasion, evitar el empleo de este término, que no puede sino
dar pie a molestos equivocos y a asimilaciones injustificadas; pero, si el uso impone esta restriccion,
debe decirse no obstante que la palabra “mito” en si misma y con su significado original, no contiene
nada que indique tal degeneracion, en suma muy tardia, y debida Unicamente a una mas o menos
completa incomprension de lo que subsistia de una tradicion muy anterior. Conviene afiadir que, si bien
puede hablarse de “mitos” en lo referente a esta misma tradicion, a condicion de restablecer el
verdadero sentido de la palabra y de desechar todo lo que de peyorativo a menudo le ha asociado el
lenguaje corriente, no debe hacerse lo mismo con la “mitologia”, tal como la entienden los modernos, no
siendo nada mas que un estudio acometido “desde el exterior”, e implicando consecuentemente, podria
decirse, una incomprension en segundo grado.

La distincion que se ha querido a veces establecer entre “mitos” y “simbolos” no tiene en realidad
fundamento: para algunos, mientras que el mito es un relato que presenta un sentido distinto al que las
palabras que lo componen expresan directa y literalmente, el simbolo seria esencialmente una
representacion figurativa de ciertas ideas mediante un esquema geomeétrico o un disefio cualquiera; el
simbolo seria entonces propiamente un modo gréafico de expresion, y el mito un modo verbal. Segin lo
gue hemos explicado anteriormente, existe, en lo referente al significado otorgado al simbolo, una
restriccion completamente inaceptable, pues toda imagen tomada para representar una idea, para
expresarla o sugerirla de una manera cualquiera y en el grado que sea, es por ello un signo o, lo que
viene a decir lo mismo, un simbolo de esta idea; poco importa que se trate de una imagen visual o de
cualquier otra especie de imagen, pues ello no introduce ninguna diferencia esencial y no cambia
absolutamente en nada el principio mismo del simbolismo. Este, en todos los casos, se basa siempre
en una relacion de analogia o de correspondencia entre la idea que se trata de expresar y la imagen,
gréfica, verbal o de otro tipo, por la cual se la expresa; desde este punto de vista totalmente general,
las palabras mismas, como ya hemos dicho, no son y no pueden ser otra cosa que simbolos. Se
podria incluso, en lugar de hablar de una idea y de una imagen como acabamos de hacer, hablar de
modo aln mas general de dos realidades cualesquiera, de érdenes diferentes, entre las cuales existe
una correspondencia que a la vez tiene su fundamento en la naturaleza de una y otra: en estas
condiciones, una realidad de cierto orden puede ser representada por una realidad de un orden
distinto, y ésta es entonces un simbolo de aquella.

Habiendo asi recordado el principio del simbolismo, vemos que éste es evidentemente susceptible de
una multitud de diversas modalidades; el mito no es sino un simple caso particular, constituyendo una
de estas modalidades; se podria decir que el simbolo es el género, y el mito una de las especies. En
otros términos, puede considerarse un relato simbdlico, al igual que las “parabolas”, de las que, en el
fondo, no difieren esencialmente (1); no nos parece que haya aqui nada que pueda dar lugar a la
menor dificultad, desde el momento en que se ha comprendido la nocién general y fundamental del
simbolismo.

Pero, dicho esto, es el momento de precisar el significado propio de la palabra “mito”, que puede
conducirnos a ciertas indicaciones importantes, y que se vinculan con el caracter y la funcién del
simbolismo considerado en su sentido mas determinado, por el cual se distingue del lenguaje
ordinario e incluso se opone a él en ciertos aspectos. Se toma comiUnmente la palabra “mito” como
sinénimo de fabula, entendiendo simplemente por ello una ficciébn cualquiera, muy a menudo
revestida de un caracter mas o menos poético; he aqui el efecto de la degeneracion de la que
hablabamos en un principio, y los Griegos, de cuya lengua esta tomado este término, tienen
ciertamente una parte de responsabilidad en lo que es, a decir verdad, una alteracién profunda y una
desviacion de su sentido original. Entre ellos, en efecto, la fantasia individual comienza muy pronto a
tomar curso libre en todas las formas del arte, el cual, en lugar de mantenerse propiamente hieratico y
simbdlico como entre los egipcios y los pueblos de Oriente, toma otra direccién, apuntando mucho
menos a instruir que a agradar, y desembocando en producciones cuya mayor parte esta casi
desprovista de todo significado real y profundo (salvo lo que podia adn subsistir, aunque
inconscientemente, de elementos pertenecientes a la anterior tradicién), y donde, en todo caso, no se
encuentra la menor huella de esta ciencia eminentemente “exacta” que es el verdadero simbolismo;
éste es, en definitiva, el inicio de lo que puede llamarse el arte profano; y coincide sensiblemente con
el de ese pensamiento igualmente profano que, debido al ejercicio de la misma fantasia individual en
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un dominio distinto, debia ser conocido bajo el nombre de “filosofia”. La fantasia de la que se trata se
ejercio en particular sobre los mitos preexistentes: los poetas, que desde entonces ya no eran autores
sagrados como en su origen y no poseian ya la inspiracion “supra-humana”, desarrollandolos y
modificandolos segun el grado de su imaginacién, los rodearon de ornamentos superfluos y vanos,
oscureciéndolos y desnaturalizandolos, si bien debian frecuentemente encontrar demasiado dificil su
sentido y extraer los elementos esenciales, salvo quiza por comparacién con simbolos similares que
pudieran encontrar en otros lugares y que no sufrieron la misma deformacién; y puede decirse que
finalmente el mito no fue, al menos para la mayoria, mas que un simbolo incomprendido, tal como ha
guedado para los modernos. Pero esto no es sino abuso y, podriamos decir, “profanaciéon” en el
sentido propio de la palabra; lo que es preciso considerar es que el mito, antes de toda deformacion,
era esencialmente un relato simbélico, como ya hemos dicho, y ésta era su Unica razén de ser; y, ya
desde este punto de vista, “mito” no es sindnimo de “fabula”, pues esta Ultima palabra (en latin fabula,
de fari, hablar) no designa etimolégicamente sino un relato cualquiera, sin especificar en ninglin modo
su intencidon o su caracter; aqui también, por otra parte, el sentido de “ficcion” no ha venido a
vincularsele sino posteriormente. Hay mas: estos dos términos de “mito” y “fabula”, que se han
llegado a tomar por equivalentes, estan derivados de raices que en realidad tienen un significado
opuesto, pues, mientras que la raiz de “fabula” designa una palabra, la de “mito”, por extrafio que
pueda parecer a primera vista cuando se trata de un relato, designa por el contrario al silencio.

En efecto, la palabra griega muthos, “mito”, proviene de la raiz mu, y ésta (que se encuentra en el
latin mutus, mudo) representa la boca cerrada, y, por consiguiente, al silencio (2); éste es el sentido
del verbo muein, cerrar la boca, callarse (y, por extension, llega a significar también cerrar los ojos, en
sentido propio y figurado); el examen de algunos de los derivados de este verbo es particularmente
instructivo. Asi, de mud (infinitivo de muein) se derivan inmediatamente otros dos verbos que difieren
muy poco en su forma, muad y mued; el primero tiene las mismas acepciones que mud, y es preciso
afiadir otro derivado, mulld, que significa, también, cerrar los labios y murmurar sin abrir la boca (3).
En cuanto a mued, y esto es lo mas importante, significa iniciar (en los “misterios”, cuyo nombre
también es extraido de la misma raiz, como se vera luego, y precisamente por mediacion de mueb y
mustés), y, por consiguiente, a la vez instruir (aunque principalmente instruir sin palabras, tal como
ocurria efectivamente en los misterios) y consagrar; deberiamos incluso decir en primer lugar
consagrar, si se entiende por “consagracién”, como normalmente debe hacerse, la transmisién de una
influencia espiritual, o el rito por el cual ésta es regularmente transmitida; y de esta Ultima acepcion
proviene mas tarde, para la misma palabra, en el lenguaje eclesiastico cristiano, la de conferir la
ordenacion, que en efecto es también una “consagracién” en este sentido, aunque en un orden
diferente al orden iniciatico.

Pero, se dira, si la palabra “mito” tiene semejante origen, ¢cémo se explica que haya podido servir
para designar un relato de cierto género? Esta idea de “silencio” debe ser relacionada aqui con cosas
que, en razén de su propia naturaleza, son inexpresables, al menos directamente y mediante el
lenguaje ordinario; una de las funciones generales del simbolismo es efectivamente sugerir lo
inexpresable, haciéndolo presentir, 0 mejor “asentir”, a través de las transposiciones que permite
efectuar de uno a otro orden, del inferior al superior, de lo que es mas inmediatamente asequible a lo
que no lo es sino mucho mas dificilmente; y tal es precisamente el destino principal de los mitos. Esto
es, por lo demas, tan cierto que, incluso en la época “clasica”, Platon recurre todavia al empleo de los
mitos cuando desea exponer concepciones que sobrepasan el alcance de sus habituales medios
dialécticos; y estos mitos, que ciertamente no tienen nada de “inventados”, sino que solamente estan
“adaptados”, pues llevan la huella indudable de una ensefianza tradicional (como la llevan también
algunos procedimientos de los que hace uso para la interpretacion de las palabras, y que son
comparables a los de la nirukta en la tradicion hindu)(4), estdn muy lejos de ser solamente los
ornamentos literarios mas 0 menos desdefables que ven demasiado a menudo los comentadores y
los “criticos” modernos, para quienes es seguramente mucho mas cémodo despreciarlos asi sin
necesidad de otro examen que dar una explicacién siquiera aproximativa; estos mitos corresponden,
muy por el contrario, a lo que de mas profundo hay en el pensamiento de Platon, mas separado de
las contingencias individuales, y que él no puede, a causa de esta misma profundidad, expresar sino
simbdlicamente; la dialéctica contiene a menudo en él una cierta parte de “juego”, lo que es muy
conforme a la mentalidad griega, pero, cuando la abandona por el mito, se puede estar seguro de que
el juego ha cesado y de que se trata de cosas que, de la manera que sea, tienen un caracter
“sagrado”.

En el mito, lo que se dice es entonces distinto de lo que se quiere decir; podemos observar de paso
gue esto es también lo que etimoldgicamente significa la palabra “alegoria” (de allo agoreuein,
literalmente “decir otra cosa”), que nos ofrece aun otro ejemplo de las desviaciones de sentido
debidas al uso corriente, pues, de hecho, no designa actualmente mas que una representacion
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convencional y “literaria”, de intencién Gnicamente moral o psicoldgica, y que, lo mas frecuentemente,
permanece en la categoria de lo que se ha llamado cominmente las “abstracciones personificadas”;
apenas hay necesidad de decir que nada podria estar mas alejado del verdadero simbolismo. Pero,
volviendo al mito, si bien no dice lo que quiere decir, lo sugiere a través de esta correspondencia
analégica que es el fundamento y la esencia misma de todo simbolismo; asi, podria decirse, se
guarda el silencio hablando, y es debido a ello que el mito ha recibido su denominacion (5).

Nos el queda llamar la atencion sobre el parentesco entre las palabras “mito” y “misterio”, surgidas
ambas de la misma raiz: la palabra griega mustérion, “misterio”, se relaciona directamente, también,
con la idea de “silencio”; y esto, por otra parte, puede interpretarse en numerosos sentidos diferentes,
pero unidos uno al otro, y cada uno de los cuales tiene su razén de ser bajo cierto punto de vista.
Observemos en primer lugar que, tras la derivacién que indicabamos anteriormente (de mued), el
sentido principal de la palabra es el que se refiere a la iniciacién, y es asi, en efecto, como debe
entenderse lo que era llamado “misterios” en la antigiiedad griega. Por otra parte, lo cual demuestra
aun el sentido verdaderamente singular de algunas palabras, otro término estrechamente emparejado
con el que acabamos de mencionar es, como ya hemos indicado en otro lugar, el de “mistico”, que
etimolégicamente, se aplica a todo lo concerniente a los misterios: mustikos, en efecto, es el adjetivo
de mustés, iniciado; luego equivale originariamente a “iniciatico” y designa todo lo que se refiere a la
iniciacion, a su doctrina y a su objeto mismo (aunque en este antiguo sentido no puede ser aplicado
jamas a las personas); ahora bien, entre los modernos, esta misma palabra “mistico”, la Unica entre
todos estos términos de tronco comun, ha llegado a designar exclusivamente algo que, como hemos
visto, no tiene absolutamente nada en comun con la iniciacién, y posee incluso un caracter opuesto
en ciertos aspectos.

Volvamos ahora a los diversos sentidos de la palabra “misterio”: en su sentido mas inmediato,
dirfamos de buen grado el mas grosero o al menos el mas exterior, el misterio es algo de lo que no
debe hablarse, algo sobre lo que conviene guardar silencio, o que esta prohibido dar a conocer
exteriormente; es asi como se le entiende cominmente, incluso cuando se trata de los misterios
antiguos; y, en la acepcion mas corriente que posteriormente ha recibido, la palabra casi no ha
guardado otro sentido que éste. Sin embargo, esta prohibicion de revelar ciertos ritos y ciertas
ensefianzas debe en realidad, dejando aparte las consideraciones de conveniencia que han podido
con seguridad desempefiar a menudo un papel, pero que no han tenido jamas sino un caracter
puramente contingente, ser considerada principalmente como poseyendo, también, un valor de
simbolo; nos hemos explicado ya sobre este punto hablando de la verdadera naturaleza del secreto
iniciatico. Como hemos dicho a este respecto, lo que se ha denominado la “disciplina del secreto”,
que era de rigor tanto en la primitiva Iglesia cristiana como en los antiguos misterios (y los adversarios
religiosos del esoterismo deberian recordarlo), estd muy lejos de parecernos Unicamente una
precaucion contra la hostilidad, por lo demas muy real y a menudo peligrosa, debida a la
incomprensién del mundo profano; vemos otras razones de orden mucho mas profundo, y que
pueden ser indicadas por los restantes sentidos contenidos en la palabra “misterio”. Podemos afadir,
por otra parte, que no es por simple coincidencia que haya una estrecha similitud entre las palabras
“sagrado” (sacratum) y “secreto” (secretum): se trata, en ambos casos, de lo que es puesto aparte
(secernere, poner aparte, de donde el participio secretum), reservado, separado del dominio profano;
al igual, el lugar consagrado es llamado templum, cuya raiz tem (que se encuentra en el griego
temn@, cortar, cercenar, separar, de donde temenos, recinto sagrado) expresa también la misma idea;
y la “contemplacion”, cuyo nombre proviene de la misma raiz, se relaciona ademas con esta idea por
su caracter estrictamente “interior” (6). Segun el segundo sentido de la palabra “misterio”, que ya es
menos exterior, éste designa lo que debe ser recibido en silencio (7), sobre lo cual no es conveniente
discutir; desde este punto de vista, todas las doctrinas tradicionales, incluidos los dogmas religiosos,
que constituyen un caso particular, pueden ser llamadas misterios (extendiéndose entonces la
acepcion de esta palabra a dominios distintos al iniciatico, pero donde se ejerce igualmente una
influencia “no humana”), puesto que son verdades que, por su naturaleza esencialmente
supraindividual y suprarracional, estdn mas alla de toda discusion (8). Ahora bien, puede decirse que,
para unir este sentido con el primero, que propaga desconsideradamente entre los profanos los
misterios asi entendidos, es inevitable librarlos a la discusién, procedimiento profano por excelencia,
con todos los inconvenientes que pueden resultar y que resume perfectamente la palabra
“profanacién” que empleamos ya anteriormente con otro propdsito, y que debe ser tomada aqui en su
acepcion mas literal y completa; el trabajo destructivo de la “critica” moderna con respecto a toda
tradicion es un ejemplo demasiado elocuente de lo que queremos decir como para que sea necesario
volver a insistir sobre ello (9).

En fin, hay un tercer sentido, el mas profundo de todos, segun el cual el misterio es propiamente
inexpresable, no puede sino contemplarse en silencio (y conviene recordar aqui lo que dijimos hace
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un momento acerca del origen de la palabra “contemplacién”); y, como lo inexpresable es al mismo
tiempo lo incomunicable, la prohibicion de revelar la ensefianza sagrada simboliza, desde este nuevo
punto de vista, la imposibilidad de expresar con palabras el verdadero misterio del cual esta
ensefianza no es, por asi decir, sino el ropaje, que lo manifiesta y lo vela al mismo tiempo (10). La
ensefianza concerniente a lo inexpresable no puede evidentemente sino sugerir con ayuda de
imagenes apropiadas, que seran como los soportes de la contemplacién; después de lo que hemos
explicado, ello significa que tal ensefianza toma necesariamente la forma simbdlica. Tal fue siempre,
y en todos los pueblos, uno de los caracteres esenciales de la iniciacion a los misterios, sea cual sea
por otra parte el nombre que los haya designado; puede decirse entonces que los simbolos, y en
particular los mitos cuando esta ensefianza se traduce en palabras, constituyen verdaderamente, en
su aplicacion principal, el lenguaje mismo de esta iniciacion.

NOTAS:

(1). No deja de tener interés el indicar que lo que en la Masoneria se llaman las "leyendas" de los diferentes grados
entra en esta definicion de los mitos, y que la "puesta en accion" de estas "leyendas" demuestra que éstas estan
verdaderamente incorporadas a los propios ritos, de los cuales no es posible separarlas; lo que hemos dicho acerca
de la identidad esencial entre el rito y el simbolo se aplica entonces todavia mas claramente en este caso.

(2). El mutus liber de los hermetistas es literalmente el "libro mudo”, es decir, sin comentario verbal, pero es
también, al mismo tiempo, el libro de los simbolos, en tanto que el simbolismo puede ser verdaderamente
identificado como el "lenguaje del silencio".

(3). El latin murmur no es por otra parte sino la raiz mu prolongada por la letra r y repetida, de manera que
representa un ruido sordo y continuo producido con la boca cerrada.

(4). Para ejemplos de este género de interpretacion, véase especialmente el Cratylo.

(5). Puede indicarse que esto es lo que significan también las palabras de Cristo, que confirman la identidad
fundamental entre el "mito" y la "pardbola” que sefialabamos antes: "Para aquellos que son de fuera (expresion
exactamente equivalente a la de "profanos”), yo les hablo en parabolas, de manera que viendo no vean, y
entendiendo no entiendan” (S. Mateo, XIlll, 13; S. Marcos, 1V, 11-12; S. Lucas, VIII, 10). Se trata aqui de quienes no
asimilan sino lo que literalmente se dice, de quienes son incapaces de ir mas alla para alcanzar lo inexpresable, y a
los que, consecuentemente, "no ha sido dado a conocer el misterio del Reino de los Cielos"; y el empleo de la
palabra "misterio”, en esta Ultima frase del texto evangélico, es de sefalar, especialmente en relacién con las
consideraciones que van a continuacion.

(6). Es entonces etimolégicamente absurdo hablar de "contemplar” un espectaculo exterior cualquiera, como hacen
corrientemente los modernos, por lo que el verdadero sentido de la palabra parece, en todo caso, estar
completamente perdido.

(7). Se podra recordar ademas aqui la prescripcion de silencio impuesta en otro tiempo a los discipulos en ciertas
escuelas iniciaticas, especialmente en la escuela pitagdrica.

(8). Esto no es otra cosa que la propia infalibilidad que es inherente a toda doctrina tradicional.

(9). Este sentido de la palabra "misterio”, que esta igualmente vinculado a la palabra "sagrado" en razén de lo
que hemos dicho anteriormente, se observa muy claramente en este precepto del Evangelio: "No deis a los
perros lo que es santo, ni echéis vuestras perlas delante de los puercos, no sea que las pisoteen con sus patas,
y después, volviéndose, os despedacen" (San Mateo., VII, 6). Se observard que los profanos estan aqui
representados simbdlicamente por los animales considerados como "impuros", en el sentido propiamente ritual
de la palabra.

(10). La concepcidn vulgar de los "misterios”, especialmente cuando se aplica al dominio religioso, implica una
confusién manifiesta entre "inexpresable" e "incomprensible”, confusién que esta totalmente injustificada, salvo
con relacion a las limitaciones intelectuales de ciertas individualidades.

Primera version publicada en "Le Voile d’lIsis", octubre de 1935.
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Capitulo XVIII: SIMBOLISMO Y FILOSOFIA

Si el simbolismo es, como hemos explicado, esencialmente inherente a todo lo que presenta un caracter
tradicional, es también, al mismo tiempo, uno de los rasgos por los cuales las doctrinas tradicionales, en
su conjunto (pues esto se aplica a la vez a los dominios esotérico y exotérico), se distinguen, a primera
vista, del pensamiento profano, al cual este mismo simbolismo es totalmente ajeno, y ello
necesariamente, debido a que traduce propiamente algo “no humano”, que no podria en modo alguno
existir en semejante caso. Sin embargo, los filésofos, que son los representantes por excelencia, si
puede decirse, de este pensamiento profano, pero que no por ello tienen menos pretensiones para
ocuparse de las cosas mas diversas, como si su competencia se extendiera a todo, se ocupan a
menudo también de simbolismo, y llegan entonces a emitir las ideas y teorias mas extrafias; tal es asi
gue algunos han querido constituir una “psicologia del simbolismo”, lo cual esté vinculado a ese error
especificamente moderno que puede designarse con la palabra “psicologismo”, y que no es sino un
caso particular de la tendencia a reducirlo todo a elementos exclusivamente humanos. No obstante, hay
algunos de entre ellos que reconocen que el simbolismo no deriva de la filosofia; pero con intencién de
dar a esta asercién un sentido visiblemente desfavorable, como si el simbolismo fuera a sus ojos algo
inferior e incluso despreciable; y uno se podria preguntar, al ver la manera en que hablan, si no lo
confunden simplemente con el pseudo-simbolismo de algunos literatos, tomando asi como el verdadero
significado del término lo que no es sino un empleo totalmente abusivo y desviado. En realidad, si el
simbolismo es una “forma de pensamiento” como se dice, lo que en cierto sentido es verdad, aunque
ello no impide que sea también y principalmente algo distinto, la filosofia es otra, radicalmente diferente,
e incluso opuesta a aquel en diversos aspectos. Se puede ir mas lejos: la forma de pensamiento que
representa la filosofia no corresponde sino a un punto de vista muy especial que no podria, ni siquiera
en los casos mas favorables, ser valida mas que en un dominio muy restringido, y cuyo mayor error,
inherente por otra parte a todo el pensamiento profano como tal, es quiza el no saber o no querer
reconocer sus limites; el simbolismo, como puede uno darse cuenta tras lo que ya hemos explicado,
tiene un alcance totalmente distinto; e, incluso no viendo aqui nada mas que dos formas de
pensamiento (lo cual es propiamente confundir la utilizacion del simbolismo con su esencia), seria
todavia un grave error querer situarlas en el mismo plano. El que los fil6sofos no sean de este parecer
no prueba nada; para poner las cosas en su justo lugar, es preciso ante todo considerarlas con
imparcialidad, lo que no pueden en este caso hacer; y, en cuanto a nosotros, estamos persuadidos de
gue, en tanto que filésofos, no llegaran jamas a penetrar el profundo sentido del menor simbolo,
porque hay aqui algo que estd completamente fuera de su manera de pensar y que inevitablemente
sobrepasa su comprension.

Quienes conocen ya todo lo que hemos dicho en otros estudios acerca de la filosofia, en tantas
ocasiones, no pueden extrafiarse de ver que no le otorgamos sino una muy mediocre importancia;
ademas, sin necesidad de llegar al fondo de la cuestion, es suficiente, para darse cuenta de que su
posicién no puede ser aqui sino subalterna en cierto modo, el recordar que todo modo de expresion,
sea cual sea, tiene forzosamente un caracter simbdlico, en el sentido mas general de la palabra, con
respecto a lo que expresa. Los filésofos no pueden hacer otra cosa que servirse de palabras, vy, tal
como hemos dicho anteriormente, estas palabras, en si mismas, no son ni pueden ser hada mas que
simbolos; es entonces, en cierta forma, la filosofia lo que entra, aunque por completo
inconscientemente, en el dominio del simbolismo, y no a la inversa.

Sin embargo, hay, bajo otro aspecto, una oposicion entre filosofia y simbolismo, si se entiende este
Ultimo en la acepcion mas restringida que se le da habitualmente, y que es, por otro lado, la que
emplearemos cuando lo consideremos como propiamente caracteristico de las doctrinas
tradicionales: esta oposicion consiste en que la filosofia es, como todo lo que se expresa con las
formas ordinarias del lenguaje, esencialmente analitica, mientras que el simbolismo propiamente
dicho es esencialmente sintético. La forma del lenguaje es, por definicion, “discursiva” como la razén
humana, de la cual es el instrumento propio y a la cual sigue o reproduce la marcha tan exactamente
como le es posible; por el contrario, el simbolismo propiamente dicho es verdaderamente “intuitivo”, lo
que, naturalmente, le hace incomparablemente mas apto que el lenguaje para servir de punto de
apoyo a la intuicion intelectual y suprarracional, y ésta es precisamente la razén de que constituya el
modo de expresion por excelencia de toda ensefianza iniciatica. En cuanto a la filosofia, representa
en todo caso el tipo del pensamiento discursivo (lo que, por supuesto, no significa que todo
pensamiento discursivo tenga un caracter especificamente filoséfico), y esto es lo que le impone las
limitaciones que no puede franquear; por el contrario, el simbolismo, en tanto que soporte de la
intuicion trascendente, abre posibilidades verdaderamente ilimitadas.
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La filosofia, debido a su caracter discursivo, es algo exclusivamente racional, puesto que éste es el
caracter que pertenece en sentido propio a la razén; el dominio de la filosofia y sus posibilidades no
puede entonces extenderse en ningun caso mas alla de lo que la razén es capaz de alcanzar; y ain
asi no representa sino cierta utilizacion muy particular de esta facultad, pues es evidente, aunque no
sea sino por el hecho de la existencia de ciencias independientes, que hay, en el orden mismo del
conocimiento racional, cosas que no son de la incumbencia de la filosofia. Por otra parte, no se trata
en absoluto de cuestionar el valor de la razébn en su propio dominio y en tanto no pretenda
sobrepasarlo (1); pero este valor no puede ser sino relativo, como igualmente lo es este dominio; vy,
por lo demas, la misma palabra ratio, ¢no tenia primitivamente el sentido de ‘“relacion”? No
planteamos, dentro de ciertos limites, la legitimidad de la dialéctica, a pesar de que los fil6sofos
abusan de ella demasiado a menudo; pero esta dialéctica, en todo caso, no debe ser jamas sino un
medio y no un fin en si misma, y, ademas, puede que este medio no sea aplicable indistintamente a
todo; para darse cuenta de esto, solamente es preciso salir de los limites de la dialéctica, y esto es lo
que no puede hacer la filosofia como tal.

Incluso admitiendo que la filosofia pueda ir tan lejos como le es tedricamente posible, y queremos
decir con esto hasta los limites extremos del dominio de la razon, esto sera todavia en verdad bien
poco, pues, sirviendonos de una expresion evangélica, “una sola cosa es necesaria”, y es
precisamente esta “cosa” lo que le permanecera siempre prohibida, porque esta por encima y mas
alld de todo conocimiento racional. ¢Qué pueden los métodos discursivos del filésofo frente a lo
inexpresable, que es, como explicamos antes, el “misterio” en el mas profundo y cierto sentido de la
palabra? Por el contrario, el simbolismo, digamoslo de nuevo, tiene por funcion esencial hacer
“asentir” esto inexpresable, suministrar el soporte que permitira a la intuicion intelectual efectivamente
alcanzarlo; ¢quién, entonces, habiendo comprendido esto, osaria todavia negar la inmensa
superioridad del simbolismo y cuestionar que su alcance supera incomparablemente al de toda
posible filosofia? Por excelente y perfecta en su género que pueda ser una filosofia (y no es
ciertamente en las filosofias modernas en lo que pensamos al admitir semejante hipoétesis), no es sin
embargo todavia sino la “paja”; la frase es del mismo Santo Tomas de Aquino, quien no obstante, se
reconocera, no debié despreciar mas de la cuenta al pensamiento filoséfico, pero al menos tenia
conciencia de sus limitaciones.

Pero hay todavia algo mas: considerando al simbolismo como una “forma de pensamiento”, no se le
enfoca en suma sino desde el punto de vista puramente humano, que por lo demas es evidentemente
el Unico bajo el cual sea posible una comparacion con la filosofia; debe sin duda considerarsele asi,
en tanto que es un modo de expresion utilizado por el hombre, pero, a decir verdad, esto esta muy
lejos de ser suficiente y, no concerniendo en ninglin modo a su esencia, no representa sino la parte
mas exterior de la cuestién. Ya hemos insistido lo bastante sobre la parte “no humana” del simbolismo
como para que no sea necesario volver extensamente sobre ella; es suficiente en suma comprobar
que tiene su fundamento en la propia naturaleza de los seres y de las cosas, que esta en perfecta
conformidad con las leyes de esta naturaleza, y reflexionar acerca de que las leyes naturales no son
en el fondo sino una expresién y como una “exteriorizacién”, si puede decirse, de la Voluntad divina o
principial. El verdadero fundamento del simbolismo es, como ya hemos dicho, la correspondencia
existente entre todos los ordenes de la realidad, que liga uno a otro, y que se extiende, en
consecuencia, del orden natural tomado en su conjunto al orden sobrenatural; en virtud de esta
correspondencia, la naturaleza entera no es sino un simbolo, es decir, no recibe su verdadero
significado mas que si se la considera como un soporte para elevarnos al conocimiento de las
verdades sobrenaturales, o “metafisicas” en el sentido propio y etimoldgico de la palabra, lo que es
precisamente la funcién esencial del simbolismo, y lo que es también la razén de ser profunda de toda
ciencia tradicional (2). Por ello, hay necesariamente en el simbolismo algo cuyo origen se remonta
mas alto y mas lejos que la humanidad, y podria decirse que este origen esta en la obra misma del
Verbo divino: ésta esta principalmente en la propia manifestacién universal, en la Tradiciéon primordial
que es, también, “revelacién” del Verbo; esta Tradicion, de la cual todas las demas no son sino
formas derivadas, se incorpora por asi decir en los simbolos, que son transmitidos de edad en edad
sin que se les pueda asignar ningln origen “histérico”, y el proceso de esta especie de incorporacion
simbdlica es analogo, en su orden, al de la manifestacion (3).

Frente a los titulos del simbolismo, que proporcionan su valor trascendente, ¢ cudles son los que la
filosofia podria reivindicar? El origen del simbolismo se confunde verdaderamente con el origen de los
tiempos, e incluso, en un sentido, estd mas alla de los tiempos, ya que éstos no abarcan en realidad
sino un modo especial de la manifestacién (4); no hay, por otra parte, como hemos indicado, ningin
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simbolo auténticamente tradicional que pueda ser relacionado con un inventor humano, del cual
pueda decirse que ha sido imaginado por tal o cual individuo; ¢y no deberia esto hacer reflexionar a
quienes son capaces de ello? Toda filosofia, por el contrario, no se remonta sino a una determinada
época y, en suma, siempre reciente, incluso aunque se trate de la antigiiedad “clasica”, que no es
sino una antigiedad muy relativa (lo que demuestra por otra parte que, incluso humanamente, esta
forma especial de pensamiento no tiene nada de esencial) (5); es la obra de un hombre cuyo nombre
nos es conocido asi como la fecha en que ha vivido, y es ademéas normalmente este nombre lo que
sirve para designarla, lo que muestra bien que no hay aqui nada que no sea humano e individual.
Esta es la razén por la que dijimos hace un momento que no se puede sofiar con establecer una
comparacion cualquiera entre la filosofia y el simbolismo sino a condicion de limitarse a considerar a
éste exclusivamente por el lado humano, ya que, por todos los demas, no podria encontrarse en el
orden filoséfico ni equivalencia ni tampoco correspondencia de cualquier género que sea.

Luego la filosofia es, si se observa, y por poner lo mejor posible las cosas, la “sabiduria humana”, o
una de sus formas, pero no es en todo caso mas que esto, y he aqui por qué decimos que es bien
poca cosa en el fondo; y no es sino esto ya que se trata de una especulacién completamente
racional, y la razén es una facultad puramente humana, incluso con la que se define esencialmente a
la naturaleza individual humana como tal. “Sabiduria humana” es tanto como decir “sabiduria
mundana”, en el sentido en que el “mundo” es especialmente entendido en el Evangelio (6);
podriamos aun, en el mismo sentido, decir también “sabiduria profana”; todas estas expresiones son
en el fondo sinénimas, e indican claramente que no se trata de la verdadera sabiduria, de la cual no
es mas que una sombra vana e incluso frecuentemente “invertida” (7).

Por otra parte, de hecho, la mayoria de los fildsofos no son siquiera una sombra de la sabiduria, por
deformada que se la suponga; no son, sobre todo cuando se trata de las filosofias modernas, de
donde los menores vestigios de los antiguos conocimientos tradicionales han desaparecido por
completo, sino construcciones desprovistas de toda base sélida, conjuntos de hip6tesis mas o menos
caprichosas, y, en todo caso, simples opiniones individuales sin autoridad y sin alcance real.

Podemos, para concluir este punto, resumir en pocas palabras el fondo de nuestro pensamiento: la
filosofia no es propiamente sino “saber profano” y no puede pretender nada mas, mientras que el
simbolismo, entendido en su verdadero sentido, forma parte esencialmente de la “ciencia sagrada”,
incluso no podria verdaderamente existir o al menos exteriorizarse sin ella, pues todo medio de
expresion apropiado le faltaria entonces. Sabemos bien que muchos de nuestros contemporaneos,
incluso la mayoria, son desgraciadamente incapaces de hacer la conveniente distincion entre estos
dos ordenes de conocimiento (si es que un conocimiento profano merece verdaderamente ese
nombre); pero, por supuesto, no es a éstos a quienes nos dirigimos, pues, como ya hemos declarado
muy a menudo en otras ocasiones, es Unicamente de “ciencia sagrada” de lo que pretendemos
ocuparnos por nuestra parte.

NOTAS:

(1). Hagamos notar, a propdsito de esto, que "suprarracional” no es en absoluto sindnimo de "irracional": lo que
esta por encima de la razon no le es contrario. Pura y simplemente se le escapa.

(2). Este es el motivo de que el mundo sea como un lenguaje divino para quienes saben comprenderlo: segun la
expresion biblica, "Coeli enarrant gloriam Dei" (Salmo XIX, 2).

(3). Recordaremos una vez mas a propdsito de esto, para no dejar lugar a ningn equivoco, que rehusamos por
completo dar el nombre de "tradicion" a todo lo que es puramente humano y profano, y, en particular, a una doctrina
filosofica, sea cual sea.

(4). Es entonces muy poco comprensible que cierto Rito masoénico, cuya "regularidad" es por otra parte
cuestionable, pretenda datar sus documentos en una época calculada Ab Origine Symbolismi.

(5). Quiza cabria preguntarse por qué la filosofia toma precisamente nacimiento en el siglo VI antes de la era
cristiana, época que presenta caracteres muy singulares en varios aspectos, tal como hemos sefialado en
diferentes ocasiones.

(6). En sanscrito, la palabra laukika, "mundano”, (adjetivo derivado de loka, "mundo") es tomada a menudo con la
misma acepcion que en el lenguaje evangélico, es decir, en suma, con el sentido de "profano"”, y esta concordancia
nos parece muy digna de sefalar.

(7). Por lo demas, incluso sin considerar mas que el sentido propio de las palabras, deberia ser evidente que
philosophia no es sophia, "sabiduria”; no puede ser normalmente, con relacién a ésta, sino una preparacion o un
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encaminamiento; también podria decirse que la filosofia se torna ilegitima desde el momento en que deja de tener
por objetivo conducir a algo que la supera. Esto es, por otra parte, lo que reconocian los escolasticos de la Edad
Media cuando decian: "philosophia ancilla theologiae"; pero, en esto, su punto de vista era todavia mucho mas

restringido, pues la teologia, que no proviene sino del dominio exotérico, esta extremadamente lejos de poder
representar a la sabiduria tradicional en su integridad.

Primera version publicada en "Etudes Traditionnelles", noviembre de 1935.
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Capitulo XIX: RITOS Y CEREMONIAS

Después de haber esclarecido, tanto como nos ha sido posible, las principales cuestiones referentes
a la verdadera naturaleza del simbolismo, podemos retomar ahora lo concerniente a los ritos: todavia
nos quedan, sobre este tema, algunas enojosas confusiones por disipar. En nuestra época, las
afirmaciones mas extraordinarias son posibles e incluso se aceptan corrientemente, estando
afectados quienes las emiten y quienes las aceptan de una misma falta de discernimiento; el
observador de las diversas manifestaciones de la mentalidad contemporanea tiene que comprobar, a
cada instante, tantas cosas de este género, en todos los érdenes y en todos los dominios, que
deberia llegar a no asombrarse de nada. Sin embargo, es a pesar de todo dificil guardarse de cierta
estupefaccion cuando se ve a pretendidos “instructores espirituales”, a los que algunos incluso creen
encargados de “misiones” mas o menos excepcionales, parapetarse tras su “horror a las ceremonias”
para rechazar indistintamente todos los ritos, de la naturaleza que sean, declarandose incluso
resueltamente hostiles a éstos. Este horror es, en si mismo, algo perfectamente admisible, incluso
legitimo si se quiere, a condicion de tener en cuenta una cuestion de preferencias individuales y de no
querer que todos la compartan forzosamente; en todo caso, en cuanto a nosotros, la comprendemos
sin el menor esfuerzo; pero jamas hemos dudado, ciertamente, que algunos ritos puedan ser
asimilados a “ceremonias”, ni que los ritos en general deban ser considerados como teniendo en si
mismos tal caracter. Es aqui donde reside la confusion, verdaderamente extrafia para quienes tienen
alguna pretension mas o menos reconocida de servir de “guias” al préjimo en un dominio donde,
precisamente, los ritos poseen un papel esencial y la mayor importancia, en tanto que “vehiculos”
indispensables de las influencias espirituales sin las cuales no podria plantearse el menor contacto
efectivo con realidades de orden superior, sino solamente con aspiraciones vagas e inconsistentes,
“idealismo” nebuloso y especulaciones en el vacio.

No nos demoraremos en buscar cual puede ser el origen de la palabra “ceremonia”, que parece
oscuro y sobre el cual los linglistas estan lejos de ponerse de acuerdo (1); esta claro que la tomamos
en el sentido que constantemente tiene en el lenguaje actual, y que es suficientemente conocido de
todo el mundo como para que se deba insistir sobre él: se trata en suma siempre de una
manifestacion que conlleva un despliegue mas o menos grande de pompa exterior, sean cuales sean
las circunstancias que proporcionan la ocasién o el pretexto en cada caso particular. Es evidente que
puede ocurrir, y a menudo de hecho ocurre, especialmente en el orden exotérico, que los ritos estén
rodeados de tal pompa; pero entonces la ceremonia constituye simplemente algo sobreafiadido al
propio rito, luego accidental y no esencial con respecto a éste; deberemos volver en otro momento
sobre este punto. Por otra parte, no es menos evidente que existe también, y en nuestra época mas
gue nunca, una multitud de ceremonias que no tienen sino un caracter puramente profano, luego que
no estan en absoluto unidas al cumplimiento de un rito cualquiera, si es que no se les ha decorado
con el nombre de ritos, por uno de esos prodigiosos abusos del lenguaje que frecuentemente hemos
denunciado, y esto se explica, por otro lado, en el fondo por el hecho de que hay, en todas estas
cosas, una intencion de instituir en efecto “pseudo-ritos” destinados a suplantar a los verdaderos ritos
religiosos, pero que, naturalmente, no pueden imitar a éstos sino de una forma totalmente exterior, es
decir, precisamente por su sola parte “ceremonial”. El rito mismo, del cual la ceremonia no es en
cualquier forma sino una simple envoltura, es desde entonces completamente inexistente, pues no
podria haber un rito profano, lo que seria una contradiccion en los términos; y se puede uno preguntar
si los inspiradores conscientes de estas falsificaciones groseras cuentan simplemente con la
ignorancia y la incomprension generales para hacer aceptar una semejante sustitucion, o si las
comparten ellos mismos en cierta medida. No intentaremos resolver esta Gltima cuestion, y solamente
recordaremos, a quienes se extrafien de lo que ello pueda suponer, que el conocimiento de las
realidades propiamente espirituales, en el grado que sea, esta rigurosamente cerrado a la “contra-
iniciacion” (2); pero todo lo que nos importa por el momento es el hecho mismo de que existan
ceremonias sin ritos, tanto como ritos sin ceremonias, lo que es suficiente para demostrar hasta qué
punto es errébneo querer establecer entre ambas cosas una identificacibn o una asimilacion
cualquiera.

A menudo hemos dicho que, en una civilizacién estrictamente tradicional, todo tiene verdaderamente
un caracter ritual, incluidas las propias acciones de la vida cotidiana; ¢ deberia entonces suponerse
por ello que los hombres deben vivir, si puede decirse asi, en estado de ceremonia perpetua? Esto es
literalmente inimaginable, y no hay sino que formular asi la cuestion para hacer resaltar
inmediatamente toda su absurdidad; es preciso decir mas bien que es todo lo contrario a tal
suposicion lo que es cierto, pues siendo entonces los ritos algo completamente natural, y no teniendo
en grado alguno el caracter de excepcion que parecen presentar cuando la conciencia de la tradicion
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se debilita y el punto de vista profano toma nacimiento y se difunde en la misma proporcion que este
debilitamiento, cualquier ceremonia que los acompafiase, subrayando en cualquier forma ese caracter
excepcional, no tendria con seguridad ninguna razén de ser. Si nos remontamos a los origenes, el rito
no es otra cosa que “lo que es conforme al orden”, segun la acepcién del término sanscrito rita (3); es
entonces lo Gnico realmente “normal”, mientras que la ceremonia, por el contrario, da inevitablemente
siempre la impresion de algo mas o menos anormal, fuera del curso habitual y regular de los
acontecimientos que ocupan el resto de la existencia. Esta impresién, digamoslo de pasada, podria
quiza contribuir por un lado a explicar la manera tan singular en que los occidentales modernos, que
casi no saben separar la religion de las ceremonias, consideran a la primera como algo
completamente aislado, sin ninguna relacion real con el conjunto de las deméas actividades a las
cuales “consagran” su vida.

Toda ceremonia tiene un caracter artificial, incluso convencional si se quiere, porque no es, en
definitiva, sino el producto de una elaboracién completamente humana; incluso si esta destinada a
acompafiar a un rito, este caracter se opone al del rito mismo, que, por el contrario, conlleva
esencialmente un elemento “no humano”. Quien cumple un rito, si ha alcanzado un cierto grado de
conocimiento efectivo, puede y debe incluso tener consciencia de que hay ahi algo que le sobrepasa,
que no depende en modo alguno de su iniciativa individual; pero, en cuanto a las ceremonias, por
mucho que puedan imponerse a quienes asisten a ellas, y que se encuentran reducidos al papel de
simples espectadores mas bien que al de “participantes”, esta claro que aquellos que las organizan y
gue regulan su ordenacion saben perfectamente a qué atenerse y se dan cuenta de que toda la
eficacia que pueda alcanzarse esta completamente subordinada a las disposiciones tomadas por
ellos mismos y a la manera mas o menos satisfactoria en que sean ejecutadas. En efecto, esta
eficacia, al no tener nada que no sea humano, no puede ser de un orden verdaderamente profundo, y
no es en suma sino puramente “psicolégica”; he aqui el por qué puede decirse que se trata de
impresionar a los asistentes o de imponérsele con toda clase de medios sensibles; e, incluso en el
lenguaje ordinario, ¢no es justamente uno de los mayores elogios que pueden hacerse de una
ceremonia el calificarla de “imponente”, sin que por otra parte el verdadero sentido de este epiteto sea
generalmente comprendido? Sefalemos todavia, a propésito de esto, que quienes no quieran
reconocer a los ritos sino efectos de orden “psicoldgico” los confunden también por ello, quiza sin
darse cuenta, con las ceremonias, puesto que desconocen su caracter “no humano”, en virtud del
cual sus efectos reales, en tanto que ritos propiamente dichos e independientemente de toda
circunstancia accesoria, son por el contrario de un orden totalmente diferente.

Sin embargo, podria plantearse esta cuestion: ¢ por qué razon juntar asi las ceremonias a los ritos,
como si lo “no humano” tuviera necesidad de esta ayuda humana, cuando deberia mas bien
permanecer tan desprendido como fuera posible de semejantes contingencias? La verdad es que
ésta es simplemente una consecuencia de la necesidad que se impone de tener en cuenta las
condiciones de hecho de la humanidad terrestre, al menos en tal o cual periodo de su existencia; se
trata de una concesion hecha a cierto estado de decadencia, desde el punto de vista espiritual, en los
hombres que son llamados a patrticipar en los ritos; son estos hombres, y no los ritos, quienes tienen
necesidad del auxilio de las ceremonias. No podria ser en absoluto cuestién de reforzar o intensificar
el efecto de los ritos en su propio dominio, sino Unicamente de hacerlos méas accesibles a los
individuos a los que se dirigen, de preparar a éstos, tanto como se pueda, colocandolos en un
apropiado estado emotivo y mental; esto es todo lo que pueden hacer las ceremonias, y debe
reconocerse que estan lejos de ser indtiles bajo este aspecto, y que, para la generalidad de los
hombres, desempefian en efecto muy bien este cometido. Este es también el motivo de que no
tengan verdaderamente razon de ser mas que en el orden exotérico, que se dirige indistintamente a
todos; si se trata del orden esotérico o iniciatico todo es distinto, pues éste debe quedar reservado a
una élite que, por definicibn, no tiene necesidad de estas “ayudas” exteriores, implicando
precisamente su cualificacion que esté por encima del estado de decadencia de la mayoria; ademas,
la introduccion de ceremonias en este orden, si no obstante, a veces se produce, no puede explicarse
sino por cierta degeneracion de las organizaciones iniciaticas donde tal hecho tiene lugar.

Lo que acabamos de decir define el papel legitimo de las ceremonias; pero, aparte de esto, también
hay abuso y peligro: como lo que es puramente exterior es ademas, por la fuerza de las cosas, lo que
hay de mas inmediatamente aparente, es siempre de temer que lo accidental haga perder de vista a
lo esencial, y que las ceremonias tomen, a ojos de quienes son sus testigos, mucha mas importancia
gue los ritos, a los que éstas disimulan en cierto modo bajo una acumulacion de formas accesorias.
Puede incluso ocurrir, lo que todavia es mas grave, que este error sea compartido por quienes tienen
como funcién cumplir los ritos en calidad de representantes autorizados de una tradicién, si ellos
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mismos son alcanzados por esta decadencia espiritual general de la que hemos hablado; y resulta
entonces que, habiendo desaparecido la verdadera comprensién, todo se reduce, al menos
conscientemente, a un “formalismo” excesivo y sin razén, que se aplicara de buen grado
especialmente a mantener el brillo de las ceremonias y a exagerarlo mas de la cuenta, teniendo casi
como algo despreciable al rito, que seria reducido a lo esencial, y que es no obstante lo Unico que
deberia realmente contar. Esta es, para una forma tradicional, una especie de degeneracion que
limita con la “supersticién” entendida en sentido etimoldgico, puesto que el respeto a las formas
sobrevive a su comprension, y asi la “letra” asfixia completamente al “espiritu”; el “ceremonialismo” no
es la observancia del ritual, sino mas bien el olvido de su valor profundo y de su significado real, la
materializacion mas o menos grosera de las concepciones de su naturaleza y su papel, y, finalmente,
el desconocimiento de lo “no-humano” en provecho de lo humano.

NOTAS:

(1). La palabra proviene de las fiestas de Ceres entre los romanos, o bien, como otros han supuesto, del nombre de
una antigua villa de Italia llamada Ceré. Poco importa en el fondo, pues este origen, en todo caso, puede, como el
de la palabra "mistico” del cual hemos hablado anteriormente, no tener sino muy poca relacion con el sentido que la
palabra ha adoptado en el uso corriente y que es el Unico en el cual es actualmente posible emplearla.

(2). Véase Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, caps. XXXVIIl y XL.

(3). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, caps. lll 'y VIII.

Primera versionl publicada en "Etudes Traditionnelles”, febrero de 1937.

82



83



Capitulo XX: A PROPOSITO DE LA MAGIA CEREMONIAL

Para completar lo que acaba de ser dicho sobre las ceremonias y sus diferencias esenciales con los
ritos, consideraremos todavia un caso especial al que intencionadamente habiamos dejado de lado:
este caso es aquel en que se plantean las “ceremonias magicas”, y, aunque quede con seguridad
fuera del tema principal de nuestro estudio, no creemos inutil tratarlo con algun detalle, puesto que la
magia es, como ya hemos dicho, lo que da lugar a una gran parte de los equivocos creados y
mantenidos, con objeto de la iniciacién, por una muchedumbre de pseudo-iniciados de todo género;
por lo demas, el término de “magia” es aplicado continuamente hoy en dia a diestro y siniestro a las
cosas mas diversas, y a veces sin la menor relacién con lo que realmente designa. Todo lo que
parece mas o menos raro, todo lo que se sale de lo ordinario (0 de lo que se ha convenido en
considerar como tal) es “magico” para algunos; ya hemos sefialado la aplicacion que hacen algunos
de este epiteto ligandolo a la eficacia propia de los ritos, por otra parte, las mas de las veces con la
intencion de negar su realidad; y, a decir verdad, en el lenguaje vulgar, la palabra ha llegado incluso a
no tener casi otro sentido que éste. Para otros, la “magia” toma el aspecto de algo mas bien “literario”,
un poco a la manera en la cual se habla corrientemente también de la “magia del estilo”; y es
principalmente a la poesia (0 al menos a cierta poesia, si no indistintamente a toda) a la que quieren
atribuir este caracter “magico”. En este Ultimo caso, hay una confusién quiza4 menos grosera, pero que
importa tanto mas disipar: es exacto que la poesia, en sus origenes y antes de que hubiera
degenerado en simple “literatura” y en expresién de una pura fantasia individual, era algo del todo
diferente, cuya nocién puede en suma vincularse directamente con la de los mantras (1); luego podia
haber realmente entonces una poesia magica, asi como una poesia destinada a producir efectos de
un orden mucho mas elevado (2); pero, desde el momento que se trata por el contrario de poesia
profana (y es ésta la que los modernos tienen presente inevitablemente, puesto que, incluso cuando
llegan a encontrarse en presencia de la otra, no saben distinguirlas y creen adn que no se trata sino
de ‘“literatura”), no puede plantearse nada de ello, como tampoco, aunque asi se diga (lo que es
también otro abuso del lenguaje) puede ser cuestién de “inspiracion” en el Unico verdadero sentido de
esta palabra, es decir, en sentido propiamente “supra-humano”. No negamos, por supuesto, que la
poesia profana, como, por lo demas, cualquier otra expresion de ideas o sentimientos, pueda producir
efectos psicoldgicos; pero ésta es una cuestion totalmente distinta y, precisamente, no tiene en
absoluto nada que ver con la magia; sin embargo, no debe olvidarse este punto, pues puede estar en
él el origen de una confusién que, en este caso, seria simplemente correlativa a otro error cometido
frecuentemente por los modernos relativo a la propia naturaleza de la magia, y sobre el cual
deberemos volver méas adelante.

Dicho esto, recordaremos que la magia es propiamente una ciencia, incluso puede decirse que una
ciencia “fisica” en el sentido etimolégico de la palabra, puesto que se ocupa de leyes y de la
produccién de ciertos fendmenos (y es ademas, como ya hemos indicado, el caracter “fenoménico” de
la magia lo que interesa a algunos occidentales modernos, ya que satisface sus tendencias
“experimentalistas”); Unicamente es importante precisar que las fuerzas que aqui intervienen
pertenecen al orden sutil, y no al corporal, y por ello seria completamente erréneo querer asimilar esta
ciencia a la “fisica” tomada en el restringido sentido en que la entienden los modernos; este error se
encuentra por lo demas también de hecho, puesto que algunos han creido poder relacionar los
fenédmenos magicos con la electricidad o con “radiaciones” del mismo orden. No obstante, si la magia
tiene este caracter de ciencia, uno se preguntara quizas cémo es posible que se hable de ritos
magicos, y es preciso reconocer que esto debe ser en efecto fuente de perplejidad para los
modernos, dada la idea que se hacen de las ciencias; alli donde vean ritos, piensan que se trata
necesariamente de algo distinto, que pretenden casi siempre identificar mas o menos completamente
con la religion; pero, digamoslo claramente, los ritos magicos no tienen en realidad, en cuanto a su fin
propio, ningln punto en comuan con los ritos religiosos, ni tampoco (e incluso estariamos tentados de
decir que con mayor razén) con los ritos iniciaticos, como quisieran, por otra parte, los partidarios de
ciertas concepciones pseudo-iniciaticas que se dan en nuestra época; y no obstante, aunque queden
por completo fuera de estas categorias, hay verdaderamente también ritos méagicos.

La explicacion es muy simple en el fondo: la magia es una ciencia, como hemos dicho, pero una
ciencia tradicional; ahora bien, en todo lo que presente este caracter, tratese de ciencias, de arte o de
oficios, hay siempre, o al menos cuando no se limita a estudios simplemente teéricos, algo que, si se
comprende bien, debe ser considerado como constituyente de verdaderos ritos; y no hay de qué
asombrarse, pues toda accion cumplida segun reglas tradicionales, sea cual sea el dominio del que
provenga, es realmente una accion ritual, tal y como hemos indicado anteriormente. Naturalmente,
estos ritos deberan, en cada caso, ser de un género especial, siendo forzosamente su “técnica”
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apropiada al objetivo particular al cual estan destinados; ésta es la razén de que sea preciso evitar
cuidadosamente toda confusion y toda falsa asimilacion tales como las que hemos mencionado
antes, y esto tanto en cuanto a los ritos en si mismos como en cuanto a los diferentes dominios a los
cuales se refieren respectivamente, siendo ambas cosas por otra parte estrechamente solidarias; y
los ritos méagicos no son asi hada mas que una especie entre muchas otras, del mismo modo que lo
son, por ejemplo, los ritos médicos, que deben aparecer también, a ojos de los modernos, como algo
extraordinario e incluso completamente incomprensible, pero cuya existencia en las civilizaciones
tradicionales no deja de ser un hecho indudable.

Es conveniente recordar que la magia es, entre las ciencias tradicionales, una de las que pertenecen
al orden mas inferior, pues esta bien claro que aqui todo debe ser considerado como estrictamente
jerarquizado segun su naturaleza y su dominio propio; sin duda es por ello que esta, quiza mas que
las demas, sujeta a desviaciones y degeneraciones (3). Ocurre a veces que adquiere un desarrollo
desproporcionado en relacion a su importancia real, llegando a asfixiar en cierto modo los
conocimientos superiores y mas dignos de interés, y algunas civilizaciones antiguas han muerto a
causa de esta invasion de la magia, tal y como la civilizacion moderna corre el riesgo de morir a
causa de la de la ciencia profana, la cual por afiadidura representa una desviacién mas grave todavia,
puesto que la magia, a pesar de todo, es aun un conocimiento tradicional. A veces, ademas, ésta
sobrevive por asi decir a si misma, bajo el aspecto de vestigios mas o menos informes e
incomprendidos, pero todavia capaces de ofrecer algunos resultados efectivos, y puede entonces
descender al nivel de la baja hechiceria, lo que es el caso mas comun y extendido, o degenerar
todavia de cualquier otro modo. Hasta el momento, no hemos hablado de ceremonias, pero es
justamente ahora cuando vamos a hacerlo, pues éstas constituyen el caracter propio de una de esas
degeneraciones de la magia, hasta el punto de haber recibido la denominacion de “magia
ceremonial”.

Los ocultistas estarian sin duda poco dispuestos a admitir que esta “magia ceremonial”, la Unica que
conocen y que practican, no es sino una magia degenerada, y no obstante es asi; e incluso, sin
pretender en absoluto asimilarla a la hechiceria, podriamos decir que esta todavia mas degenerada
que ésta en ciertos aspectos, aunque de forma distinta. Expliquémonos claramente sobre este
asunto: el hechicero cumple ciertos ritos y pronuncia ciertas formulas, generalmente sin comprender
su sentido, pero contentdndose con repetir tan exactamente como le es posible lo que le ha sido
ensefiado por aquellos que se los han transmitido (y esto es un punto particularmente importante
desde el momento en que se trata de algo que presenta un caracter tradicional, como se puede
comprender facilmente por lo anteriormente explicado); y estos ritos y férmulas, que a menudo no son
sino restos mas o0 menos desfigurados de algo mas antiguo, y que ciertamente no se acompafian de
ninguna ceremonia, no dejan de tener por ello, en muchos casos, cierta eficacia (no hacemos aqui
ninguna distincién entre las intenciones benéficas o maléficas que pueden presidir su uso, puesto que
se trata Unicamente de la realidad de los efectos obtenidos). Por el contrario, el ocultista que practica
“magia ceremonial” no obtiene generalmente ningun resultado serio, por mucho cuidado que ponga
en conformarse a una multitud de prescripciones minuciosas y complicadas, que por otra parte no ha
aprendido sino mediante el estudio de libros, y no a través de una transmision; es posible que a veces
llegue a ilusionarse, pero éste es un asunto distinto; y podria decirse que hay, entre las practicas del
hechicero y las suyas, la misma diferencia que entre algo vivo, aunque en estado de decrepitud, y
algo muerto.

Este fracaso del “magista” (4) (ya que ésta es la palabra de la cual los ocultistas se sirven
preferentemente, estimandola sin duda mas honorable y menos vulgar que la de “mago”) tiene una
doble razén: por un lado, en la medida en que puede aln tratarse de ritos en semejante caso, los
simula mas bien que verdaderamente los cumple, puesto que le falta la transmisidbn que seria
necesaria para “vivificarlos”, y a la cual no podria suplir de ningiin modo la simple intencion; por otro
lado, estos ritos estan literalmente asfixiados bajo el “formalismo” vacio de las ceremonias, pues,
incapaz de discernir lo esencial de lo accidental (y los libros en los cuales se apoya estaran por otra
parte muy lejos de poder ayudarle, pues todo esta de ordinario mezclado inextricablemente, quiza de
forma voluntaria en ciertos casos e involuntaria en otros), el “magista” se unira naturalmente sobre
todo a la parte exterior, que le atrae mas y es la mas “impresionante”; esto es, en suma, lo que
justifica el nombre mismo de la “magia ceremonial’. De hecho, la mayoria de los que creen “hacer
magia”’ no hacen en realidad otra cosa que pura y simplemente autosugestionarse; lo mas curioso es
que las ceremonias llegan a imponerse, no solamente a los espectadores, si los hay, sino también a
aquellos que las cumplen, y, cuando son sinceros (no tenemos que ocuparnos sino de este caso, y no
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de aquellos en los que interviene la charlataneria), son verdaderamente, como los nifios, victimas de
Su propio juego. Estos no obtienen ni pueden obtener sino efectos de orden exclusivamente
psicoldgico, es decir, de la misma naturaleza que los producidos por las ceremonias en general, y que
son ademas, en el fondo, toda la razén de ser de éstas; pero, incluso si son conscientes de lo que
ocurre en ellos y a su alrededor y se dan cuenta de que todo se reduce a eso, estan muy lejos de
dudar que, si esto ocurre, no es sino debido al hecho de su incapacidad y su ignorancia. En tal caso,
se las ingenian para construir teorias, de acuerdo con las concepciones mas modernas, coincidiendo
directamente con ello, de grado o por fuerza, con las de la propia “ciencia oficial”, para explicar que la
magia y sus efectos provienen por completo del dominio psicolégico, tal como otros consideran asi
para los ritos en general; la desgracia es que no es de la magia de lo que hablan, desde la
perspectiva en que semejantes efectos son nulos e inexistentes, y que, confundiendo los ritos con las
ceremonias, confunden también la realidad con lo que no es sino una caricatura o una parodia de la
misma; si a los “magistes” les ocurre esto, ¢cémo extrafiarse de que semejantes confusiones se den
entre el gran publico?

Estas indicaciones bastaran, por un lado, para relacionar el caso de las ceremonias magicas a lo que
dijimos en principio de las ceremonias en general, y, por otro, para mostrar de dénde provienen
algunos de los principales errores modernos concernientes a la magia. Con seguridad, “hacer magia”,
aungue sea de la manera mas auténtica que se pueda, no es una ocupacioén que nos parezca muy
digna de interés; pero debemos reconocer que es una ciencia cuyos resultados, a pesar de lo que se
pueda pensar acerca de su valor, son tan reales en su orden como los de toda otra ciencia, y no
tienen nada en comun con las ilusiones y ensofiaciones “psicoldgicas”. Es necesario al menos saber
determinar la verdadera naturaleza de cada cosa y situarla en el lugar conveniente, pero esto es
justamente lo que la mayoria de nuestros contemporaneos se muestran totalmente incapaces de
hacer, y lo que hemos denominado el “psicologismo”, es decir, la tendencia a reducirlo todo a
interpretaciones psicologicas, de lo cual tenemos aqui un ejemplo muy claro, no es, entre las
manifestaciones caracteristicas de su mentalidad, una de las menos singulares ni de las menos
significativas; no es por otra parte, en el fondo, sino una de las mas recientes formas que ha tomado
el “humanismo”, es decir, la tendencia general del espiritu moderno a pretender reducirlo todo a
elementos puramente humanos.

NOTAS:

(2). Los libros sagrados, o al menos algunos de ellos, pueden ser "poemas” en este sentido, pero ciertamente no lo
son en sentido "literario” como pretenden los "criticos" modernos, que quieren con ello reducirlos a un nivel
puramente humano.

(2). Los unicos vestigios de poesia magica que pueden aun encontrarse en Occidente forman parte de lo que
nuestros contemporaneos han convenido en llamar "supersticiones populares"; es efectivamente en la brujeria rural
donde principalmente se encuentran.

(3). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, caps. XXVI y XXVII.

(4). Juego de palabras intraducible entre magicien -mago, hechicero- y magister -maestro- (N. del T.)

Primera version publicada en "Etudes Traditionnelles", marzo de 1937.
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Capitulo XXI: DE LOS PRETENDIDOS “PODERES” PSIQUICOS

Para concluir con el tema de la magia y demas elementos del mismo orden, debemos tratar alin otra
cuestion, la de los pretendidos “poderes” psiquicos, que por otra parte nos conduce directamente al
tema de la iniciacion, o mas bien a los errores cometidos con objeto de ello, puesto que hay quien,
como dijimos al principio, le asigna expresamente como fin “el desarrollo de los poderes psiquicos
latentes en el hombre”. Lo que es asi llamado no es otra cosa en el fondo que la facultad de producir
“fendmenos” mas o menos extraordinarios, y, de hecho, la mayor parte de las escuelas pseudo-
esotéricas o0 pseudo-iniciaticas del Occidente moderno no se proponen nada mas; es ésta una
verdadera obsesion entre la gran mayoria de sus adherentes, que se ilusionan acerca del valor de
estos “poderes” hasta el punto de tomarlos como el signo de un desarrollo espiritual, incluso como su
culminacién, mientras que, incluso cuando no son un simple espejismo de la imaginacion, provienen
Unicamente del dominio psiquico, que no tiene en realidad nada que ver con el espiritual, y no son
frecuentemente sino un obstaculo para la adquisicion de toda verdadera espiritualidad.

Esta ilusion sobre la naturaleza y el alcance de los “poderes” en cuestidbn esta muy a menudo
asociada a un excesivo interés por la “magia”, el cual tiene también como causa, tal como hemos
indicado, la misma pasion por los “fenédmenos” que es tan caracteristica de la mentalidad occidental
moderna; pero aqui se introduce otro error que debe sefialarse: la verdad es que no hay “poderes
magicos”, aunque se encuentre esta expresion a cada instante, no solamente entre aquellos a los que
aludimos, sino también, debido a un curioso acuerdo en el error, entre quienes se esfuerzan en
combatir sus tendencias, siendo no menos ignorantes que aquellos del fondo de las cosas. La magia
deberia ser tratada como la ciencia natural y experimental que es en realidad; por extrafios o
excepcionales que puedan ser los fenémenos de los que se ocupa, no son por ello mas
“trascendentes” que otros, y el mago, cuando provoca tales fenébmenos, lo hace simplemente
aplicando el conocimiento que posee de ciertas leyes naturales, las del dominio sutil a las cuales
pertenecen las fuerzas que pone en juego. No hay aqui entonces ningun “poder” extraordinario, al
igual que no lo hay en quienes, habiendo estudiado una ciencia cualquiera, pone en practica los
resultados; ¢se dira, por ejemplo, que un médico posee “poderes” porque, sabiendo qué remedio
conviene a tal o cual enfermedad, lo administra?. Entre el mago y el poseedor de “poderes” psiquicos
hay una diferencia comparable a la que existe, en el orden corporal, entre quien cumple cierto trabajo
con ayuda de una maquina y aquel que lo realiza empleando como Unico medio la fuerza o la
habilidad de su organismo; ambos operan en el mismo dominio, pero no de la misma forma. Por otra
parte, se trate de magia o de “poderes”, no hay aqui en todo caso, repitdmoslo, absolutamente nada
de espiritual o de iniciatico; si sefialamos la diferencia entre ambas cosas no es porque una valga
mas que la otra desde nuestro punto de vista; pero es siempre necesario saber exactamente de qué
se habla y disipar las confusiones que existen sobre este tema.

Los “poderes” psiquicos son, en ciertos individuos, algo completamente espontaneo, el efecto de una
simple disposicion natural que se desarrolla por si misma; es evidente que, en este caso, no hay lugar
para la vanidad, no mas que para otra aptitud cualquiera, pues no dan testimonio de ninguna
“realizacion”, e incluso quien los posee puede no suponer siquiera la existencia de tal cosa: si jamas
ha oido hablar de “iniciacién”, no se le ocurrird ciertamente la idea de creerse “iniciado” porque vea
cosas que no ve todo el mundo, o porque tenga a veces suefios “premonitorios”, o porque llegue a
curar una enfermedad mediante el simple contacto, sin que él mismo sepa como ha podido hacerlo.
Pero también existe el caso de que semejantes “poderes” sean adquiridos o desarrollados
artificialmente, como resultado de ciertos “entrenamientos” especiales; esto es algo mas peligroso,
pues ocurre raramente sin provocar cierto desequilibrio; y, al mismo tiempo, en este caso es cuando
mas facilmente se produce la ilusion: hay personas que estan persuadidas de que han obtenido
ciertos “poderes”, perfectamente imaginarios de hecho, sea simplemente bajo la influencia de su
deseo y de una especie de “idea fija”, sea por el efecto de una sugestién que ejerce sobre él alguno
de esos medios en que se practican de ordinario los “entrenamientos” de este género. Es ahi sobre
todo donde se habla de “iniciacién” a todas horas, identificandola mas o menos con la adquisicion de
estos famosos “poderes”; no es entonces asombroso que espiritus débiles o ignorantes se dejen en
cierto modo fascinar por semejantes pretensiones, a las que basta no obstante para reducir a la nada
la comprobacion de la existencia del primer caso del que hemos hablado, puesto que, en éste, se
encuentran “poderes” totalmente parecidos, incluso a menudo mas desarrollados y mas auténticos,
sin que exista la menor huella de “iniciacion” real o supuesta. Lo més singular y quizd mas dificilmente
comprensible es que los poseedores de estos “poderes” espontaneos, si llegan a entrar en contacto
con esos mismos medios pseudo-iniciaticos, son a veces llevados a creer, también ellos, que son
“iniciados”; deberian seguramente saber mejor a qué atenerse sobre el caracter real de estas
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facultades, que se encuentran, por lo demas, en un grado u otro, entre muchos nifios muy ordinarios
en todas partes, aunque a menudo después desaparecen mas o menos rapidamente. La Unica
excusa en todas estas ilusiones es que ninguno de quienes las provocan y las mantienen en si
mismos o en los demas tiene la menor nociéon de lo que es la verdadera iniciacién; pero, por
supuesto, ello no atenta en modo alguno el peligro, sea en cuanto a los trastornos psiquicos e
incluso fisioldgicos que son el acompafiamiento habitual de esta especie de cosas, sea en cuanto a
las consecuencias mas lejanas, todavia mas graves, de un desarrollo desordenado de las
posibilidades inferiores que, como hemos dicho en otro lugar, es directamente lo contrario de la
espiritualidad (1).

Es particularmente importante sefialar que los “poderes” de que se trata pueden coexistir con la
ignorancia doctrinal mas completa, tal como es facil de comprobar, por ejemplo, en la mayor parte de
los “clarividentes” y “sanadores”; esto sélo probaria suficientemente que no tienen la menor relacién
con la iniciacion, cuyo objeto no puede ser sino el puro conocimiento. Al mismo tiempo, esto
demuestra que su adquisicion esta desprovista de todo interés verdadero, puesto que quien los posee
no esta mas avanzado en la realizacion de su ser propio, realizacion que es una con el propio
conocimiento efectivo; no representan sino adquisiciones totalmente contingentes y transitorias,
exactamente comparables al desarrollo corporal, que al menos no presenta los mismos peligros; e
incluso las pocas ventajas no menos contingentes que puede aportar su ejercicio no compensan
ciertamente los inconvenientes a los cuales hemos hecho alusién. Estas ventajas no consisten
frecuentemente sino en asombrar a los ingenuos y en hacerse admirar por ellos, o en otras
satisfacciones no menos vanas y pueriles; y hacer alarde de estos “poderes” es ya una prueba de una
mentalidad incompatible con toda iniciacién, aunque sea en el grado mas elemental; ¢qué decir
entonces de quienes se sirven de ellos para hacerse pasar por “grandes iniciados™?. No insistiremos
mas, pues esto no deriva sino de la charlataneria, incluso si los “poderes” en cuestion son reales en
su orden; no es, en efecto, la realidad de los fenédmenos como tales lo que importa aqui
principalmente, sino el valor y el alcance que conviene atribuirles.

No es dudoso que, incluso entre aquellos cuya buena fe es indudable, la parte de sugestién sea muy
grande en todo ello; no hay, para convencerse, mas que considerar un caso como el de los
“clarividentes”, cuyas pretendidas “revelaciones” estan tan lejos como es posible de ponerse de
acuerdo entre ellas, aunque, por el contrario, estan siempre en relacion con sus propias ideas o con
las del medio o escuela a la que pertenecen. Supongamos no obstante que se trate de cosas
completamente reales, lo que tiene por otra parte mas posibilidades de producirse cuando la
“clarividencia” es espontanea que cuando ha sido desarrollada artificialmente; incluso en este caso,
no se comprende por qué motivo lo que es visto u oido en el mundo psiquico tendria, de manera
general, mas interés o importancia que lo que cada uno llega a ver o entender paseando por la calle:
personas cuya mayor parte son desconocidas o indiferentes, incidentes sin relevancia, fragmentos de
conversaciones incoherentes o incluso ininteligibles, y asi sucesivamente; esta comparacién es
ciertamente la que da la idea mas justa de lo que de hecho se presenta al “clarividente” voluntario o
involuntario. El primero es mas disculpable por confundirse, en el sentido que debe sentir alguna
dificultad para reconocer que todos sus esfuerzos, conseguidos a veces tras afios, no llegan
finalmente mas que a un resultado insignificante; pero, para el “clarividente” espontaneo, todo deberia
parecer muy natural, como en efecto lo es, y, si no se le persuadiera a menudo de que es
extraordinario, sin duda jamas se preocuparia mas de lo que encuentra en el dominio psiquico que de
su analogo en el dominio corporal, ni buscaria significados maravillosos o complicados en lo que esta
totalmente desprovisto de ellos en la inmensa mayoria de los casos. A decir verdad, hay una razoén
para todo, incluso para el hecho mas infimo y mas indiferente en apariencia, pero ello nos preocupa
tan poco que no lo tenemos en cuenta y no experimentamos ninguna necesidad de buscarla, al
menos cuando se trata de lo que se ha convenido en llamar la “vida ordinaria”, es decir, los
acontecimientos del mundo corporal; si la misma regla fuera observada con respecto al mundo
psiquico (que en el fondo no es menos “ordinario” en si mismo, 0 en las percepciones que tengamos
de él), jcuantas divagaciones nos serian ahorradas! Es cierto que se necesitaria para ello un grado
de equilibrio mental del que desgraciadamente los “clarividentes”, incluso espontaneos, no estan
dotados sino raramente, y con mayor razén quienes han sufrido los “entrenamientos” psiquicos de los
gue hablabamos antes. Sea como sea, este “desinterés” total con respecto a los fendbmenos no es
menos estrictamente necesario a quien, encontrandose provisto de facultades de este género, quiera
a pesar de ello emprender una realizacion de orden espiritual; en cuanto a quien no esté provisto
naturalmente de ellas, lejos de esforzarse por obtenerlas, debe estimar por el contrario que ésta es
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para él una muy apreciable ventaja en vistas a esta misma realizacion, en el sentido en que tendra asi
muchos menos obstaculos por superar; volveremos por otra parte pronto sobre este Gltimo punto.

En suma, la palabra misma de “poderes”, cuando asi se emplea, tiene el gran inconveniente de
evocar la idea de una superioridad que no existe en absoluto; si no obstante puede aceptarse, no
podria ser sino como simple sinénimo de “facultades”, que ademas tiene, etimolégicamente, un
sentido casi idéntico (2); éstas son posibilidades del ser, pero posibilidades que no tienen nada de
“trascendente”, puesto que corresponden completamente al orden individual, e, incluso en este orden,
estan lejos de ser las mas elevadas y dignas de atencién. En cuanto a conferirles cualquier valor
iniciatico, aunque no fuera sino a titulo simplemente auxiliar y preparatorio, seria algo totalmente
opuesto a la verdad; y, como s6lo ésta cuenta a nuestros ojos, debemos decir las cosas tal como son,
sin preocuparnos de lo que pueda agradar o desagradar a alguien; los poseedores de “poderes”
psiquicos cometerian con seguridad un gran error en guardarnos rencor, pues no harian con ello sino
darnos todavia mas la razén, manifestando su incomprension y su falta de espiritualidad: ¢cémo, en
efecto, podria calificarse de otro modo el hecho de considerar a una prerrogativa individual, o mas
bien a su apariencia, hasta el punto de preferirla al conocimiento y a la verdad? (3)

NOTAS:

(1). Véase Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXV.

(2). Este sentido original de la palabra "facultad" es también el del término sanscrito correspondiente indriya.

(3). No se quiera oponer, a lo que acaba de decirse, que los "poderes" espontaneos podrian ser el resultado de
alguna iniciacion recibida "en astral", si no en "existencias anteriores"; debe quedar bien entendido que cuando

hablamos de la iniciacion pretendemos hablar Unicamente de cosas serias, y no de fantasmagorias de dudoso
gusto.

Primera version publicada en "Le Voile d’Isis", mayo de 1935.
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Capitulo XXII: EL RECHAZO DE LOS “PODERES”

Tras haber mostrado el poco interés que en realidad presentan los pretendidos “poderes” psiquicos, y la
ausencia de toda relacién entre su desarrollo y una realizacién de orden espiritual o iniciatico, debemos
ahora, antes de dejar este tema, insistir en el hecho de que, en aras de tal realizacién, no son solamente
indiferentes e indtiles, sino incluso verdaderamente perjudiciales en la mayoria de los casos.
Constituyen en efecto una “distraccién” en el sentido rigurosamente etimolégico de la palabra: el hombre
que se deja absorber por las multiples actividades del mundo corporal no llegard jamas a “centrar” su
conciencia sobre realidades superiores, ni en consecuencia a desarrollar en si mismo las posibilidades
correspondientes a éstas; con mayor razon sera igual para aquel que se extravie y se “disperse” en la
multiplicidad, incomparablemente mas vasta y variada, del mundo psiquico con sus infinitas
modalidades, y salvo circunstancias excepcionales, es muy probable que no llegue jamas a liberarse,
especialmente si, por afiadidura, se forma ilusiones sobre el valor de estas cosas que al menos el
ejercicio de las actividades corporales no comporta.

Esta es la razon por la que cualquiera que tenga la voluntad firme de seguir una via iniciatica, no
solamente no debe jamas pretender adquirir o desarrollar estos famosos “poderes”, sino que por el
contrario, incluso en el caso de que éstos se presenten a €l espontaneamente y de manera accidental,
debe apartarlos despiadadamente como a obstaculos propios para desviarle del objetivo Unico hacia el
cual tiende. No es que deba ver en ello necesariamente, como algunos podrian creer, “tentaciones” o
“ardides diabdlicos” en sentido literal; pero hay no obstante algo de ello, pues el mundo de la
manifestacién individual, tanto en el orden psiquico como en el corporal, en éste quizd mas todavia,
parece en todo caso esforzarse por todos los medios por retener a quien pretende escaparsele; hay
entonces aqui como una reaccion de fuerzas adversas, que, por lo demas, puede, como muchas otras
dificultades de otro orden, no ser debida sino a una especie de hostilidad inconsciente del medio. Por
supuesto, dado que el hombre no puede aislarse de este medio y tornarse completamente
independiente en tanto no haya alcanzado su objetivo, o al menos la etapa marcada por la liberacién de
las condiciones del estado individual humano, esto no excluye en absoluto que estas manifestaciones
sean al mismo tiempo resultados muy naturales, aunque puramente accidentales, del trabajo interior
al cual se entrega, y cuyas repercusiones exteriores toman a veces las formas mas inesperadas,
superando en mucho todo lo que podrian imaginar quienes no han tenido ocasién de comprobarlo por
si mismos.

Por otra parte, aquellos que poseen naturalmente ciertas facultades psiquicas anormales estan por
ello, como ya hemos dicho, en desventaja en cierto modo en cuanto a su desarrollo espiritual; no
solamente es indispensable que se desinteresen totalmente de ello y no le den ninguna importancia;
también puede serles necesario reducir su ejercicio al minimo, si no suprimirlo por completo. En
efecto, si es recomendable restringir lo maximo posible el uso de los sentidos corporales, al menos
durante ciertos periodos de trabajo mas o menos prolongados, a fin de no ser distraido, lo mismo es
igualmente cierto de las facultades psiquicas; y mas adn, mientras que el hombre no podria vivir si
detuviera completa e indefinidamente el ejercicio de sus sentidos, no ocurre evidentemente lo mismo
en el otro caso, y ningln inconveniente grave puede resultar de esta “inhibicion”; todo lo contrario, el
ser no puede sino ganar en cuanto a su equilibrio organico y mental, y encontrarse por consiguiente
en mejores condiciones para emprender, sin riesgo de ser afectado por un estado mas o menos
patolégico y anormal, el desarrollo de sus posibilidades de orden superior.

Los productores de “fenédmenos” extraordinarios son, frecuentemente, seres muy inferiores bajo el
aspecto intelectual y espiritual, o incluso estdn completamente desviados debido a los
“entrenamientos” especiales a los que se someten; es facil de comprender que quien ha dedicado
una parte de su vida exclusivamente a la produccién de un “fendmeno” cualquiera sea desde
entonces incapaz de otra cosa, y que las posibilidades de otro orden le estén en lo sucesivo
irremediablemente cerradas. Es aqui a donde generalmente llegan quienes ceden al atractivo del
dominio psiquico: incluso si han emprendido en principio un trabajo de realizacién iniciatica, se
encuentran entonces detenidos en esta via y no iran muy lejos, y afortunados todavia si permanecen
ahi y no se dejan arrastrar poco a poco en la direccidn que, tal como hemos explicado en otro lugar,
va propiamente a contrapelo de la espiritualidad y no puede desembocar finalmente sino en la
“desintegracion” del ser consciente (1); pero, incluso dejando de lado este caso extremo, la simple
interrupcion de todo desarrollo espiritual es ya, con seguridad, una consecuencia muy grave en si
misma y deberia hacer reflexionar a los amantes de los “poderes” si no estuvieran completamente
cegados por las ilusiones del “mundo intermedio”.
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Se objetard quizas que hay organizaciones auténticamente iniciaticas que adiestran a ciertos
individuos en el desarrollo de estos “poderes”; pero la verdad es que, en este caso, los individuos de
los que se trata son de aquellos a quienes faltan las cualificaciones iniciaticas, y que, por el contrario,
tienen al mismo tiempo aptitudes especiales en el orden psiquico, si bien es esto, en suma, todo lo
que les es posible hacer. Por otra parte, en tales condiciones, el desarrollo psiquico es guiado y
controlado de forma que presente el minimo de inconvenientes y de peligros; estos seres incluso se
benefician realmente del lazo que es asi establecido, aunque a un nivel inferior, con una organizacion
tradicional, y ésta, por su parte, puede utilizarles para objetivos de los cuales ni ellos mismos seran
conscientes, y no porque se les oculten de forma voluntaria, sino Gnicamente porque, dada la
limitacion de sus posibilidades, serian completamente incapaces de comprenderlos.

Es evidente que los peligros de los que hemos hablado no existen para quien ha alcanzado un
determinado grado de realizacién iniciatica; y puede incluso decirse que éste posee implicitamente
todos los “poderes” sin tener que desarrollarlos especialmente, al igual que domina “por arriba” las
fuerzas del mundo psiquico; pero, en general, no los ejerce, puesto que no pueden tener ninguin
interés para él. De forma andloga, por otra parte, aquel que ha penetrado ciertas ciencias
tradicionales en su esencia profunda se desinteresa completamente por su aplicacién y no hace
jamas ningun uso de ella; el conocimiento puro le basta, y es verdaderamente lo Unico que importa,
no siendo el resto sino simples contingencias. Ademas, toda manifestacion de estas cosas es
forzosamente en cualquier caso un “descenso”, incluso si éste no es a decir verdad sino aparente y
no puede afectar realmente al ser; no debe olvidarse en efecto que lo no-manifestado es superior a lo
manifestado, y que, en consecuencia, el hecho de permanecer en esta “no-manifestacion” sera, si
puede decirse, la expresién mas adecuada del estado que el ser ha realizado interiormente; es lo que
algunos traducen simbolicamente diciendo que “la noche es preferible al dia”, y es también lo que
representa la figura de la tortuga retirada en el interior de su caparazon. Por consiguiente, si ocurre
que tal ser manifiesta ciertos “poderes”, no seran tal como hemos explicado, sino en casos totalmente
excepcionales, y debido a razones particulares que necesariamente escapan a la apreciacion del
mundo exterior, razones totalmente diferentes, por supuesto, a aquellas que puede tener el ordinario
productor de “fendmenos”; fuera de estos casos, su Unico modo de accion serd lo que la tradicion
extremo-oriental designa como la “actividad no actuante”, que es, por otra parte, precisamente por su
caracter de no-manifestacion, la plenitud misma de la actividad.

Recordaremos todavia, a proposito de esto, la perfecta insignificancia de los fendbmenos en si
mismos, puesto que pueden realizarse fendmenos completamente semejantes exteriormente
procedentes de causas muy diferentes y que incluso no son del mismo orden; asi, es facilmente
concebible que el ser que posee un alto grado espiritual, si tiene que provocar ocasionalmente un
fenébmeno, no actuara de la misma forma que quien ha adquirido la facultad mediante
“entrenamientos” psiquicos, y su accidn se ejercera segun otras modalidades; la comparacién entre la
“teurgia”’ y la “magia”, que estaria fuera de proposito emprender aqui, daria también lugar a la misma
puntualizacién. esta verdad deberia por otra parte ser reconocida sin esfuerzo por quienes se atienen
solo al dominio exotérico, pues, si humerosos casos de “levitacion” o de “bilocacion”, por ejemplo,
pueden ser tomados de la historia de los santos, se encuentra ciertamente otro tanto en la de los
hechiceros; las apariencias (es decir, precisamente los “fendmenos” como tales, en el sentido propio y
etimologico de la palabra) son exactamente las mismas en unos y otros, pero nadie puede decir que
las causas sean también las mismas. Bajo el punto de vista simplemente teolégico, de dos hechos
semejantes en todos los puntos, uno puede ser considerado como un milagro mientras que otro no lo
serd, y, para discernirlos, sera preciso forzosamente recurrir a indicaciones de otro orden,
independientes de los hechos en si mismos; podriamos decir, situandonos naturalmente bajo otro
punto de vista, que un hecho sera un milagro si es debido a la accién de una influencia espiritual, y no
lo sera si es debido a la de una influencia psiquica. Esto es lo que ilustra especialmente, de manera
muy clara, la lucha entre Moisés y los magos de Faradn, que, por lo demas, representa también la de
las potencias respectivas de la iniciacion y la contra-iniciacion, al menos en la medida y sobre el
terreno en que tal lucha es efectivamente posible; esta claro que, como hemos tenido ocasién de
explicar en otro lugar, la contra-iniciacion no puede ejercer su accion sino en el dominio psiquico, y
todo lo que pertenece al dominio espiritual le esta, por su propia naturaleza, absolutamente vedado

2).
Pensamos haber dicho lo bastante sobre este tema, y, si hemos insistido tanto, demasiado incluso

quizad en opinién de algunos, es que hemos tenido muy a menudo ocasion de comprobar esta
necesidad; es preciso, por poco agradable que esta labor pueda ser a veces, esforzarse en poner a
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aquellos a los que nos dirigimos en guardia contra los errores que corren el riesgo de encontrar a
cada instante en su camino, y que estan ciertamente muy lejos de ser inofensivos. Para concluir en
pocas palabras, diremos que la iniciacidon no podria de ningin modo tener como objetivo el adquirir
“poderes” que, como el propio mundo sobre el cual éstos se ejercen, no pertenecen en definitiva sino
al dominio de la “gran ilusion”; no se trata, para el hombre en via de desarrollo espiritual, de unirse
todavia mas fuertemente a ésta mediante nuevos lazos, sino, totalmente por el contrario, de llegar a
liberarse completamente; y esta liberacion no puede ser obtenida sino por el puro conocimiento, a
condicién, por supuesto, de que éste no sea simplemente tedrico, sino que pueda por el contrario
tornarse plenamente efectivo, puesto que es solo en ello en lo que consiste la “realizacion” del ser en
todos sus grados.

NOTAS:
(1). Ver Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXXV.
(2). Ver Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, caps. XXXVIII y XXXIX.

Version original publicada en "Le Voile d’Isis", junio de 1935.
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Capitulo XXIIl: SACRAMENTOS Y RITOS INICIATICOS

Dijimos anteriormente que los ritos religiosos y los ritos iniciaticos son de orden esencialmente
diferente y no pueden tener el mismo objetivo, lo que deriva necesariamente de la distincién entre los
dominios exotérico y esotérico a los cuales respectivamente se refieren; si se producen confusiones
entre unos y otros en el espiritu de algunos, son debidas ante todo a un desconocimiento de esta
distinciéon, y pueden también deberse, en parte, a las similitudes que estos ritos presentan algunas
veces a pesar de todo, al menos en sus formas exteriores, y que pueden engafiar a quienes no
observan las cosas sino “desde fuera”. Sin embargo, la distincién es perfectamente clara cuando se
trata de ritos propiamente religiosos, que son por definicion de orden exotérico, y que en
consecuencia no deberian dar lugar a ninguna duda; pero debe decirse que puede ser menos clara
en otros casos, como en una tradicién donde no exista una divisidon en un exoterismo y un esoterismo
constituyendo como dos aspectos separados, sino donde existan solamente diversos grados de
conocimiento, pudiendo ser casi insensible la transicion de uno a otro, tal como especialmente ocurre
en la tradicion hindu; esta transicion gradual se traducird naturalmente en los ritos correspondientes,
si bien algunos de ellos podran presentar, en ciertos aspectos, un caracter por asi decir mixto o
intermedio.

Es precisamente en la tradicién hindl donde se encuentra en efecto uno de los ritos con objeto de los
cuales se puede legitimamente plantear la cuestion de saber si su caracter es 0 no iniciatico;
queremos hablar del upanayana, es decir, del rito mediante el cual un individuo es vinculado
efectivamente a una de las tres castas superiores, a la cual, antes del cumplimiento de este rito, él no
pertenecia mas que de una manera que puede decirse completamente potencial. Este caso merece
realmente ser examinado con algo de atencion, y es necesario en primer lugar, para ello, comprender
lo que debe ser entendido exactamente por el término samskara, que se traduce normalmente como
“sacramento”; esta traduccion se nos antoja muy lejos de ser satisfactoria, pues, segun una tendencia
muy comudn en los occidentales, afirma una identidad entre dos cosas que, si son en efecto
comparables bajo ciertos aspectos, no dejan de ser en el fondo muy diferentes. No es, a decir verdad,
el sentido etimoldgico de la palabra “sacramento” lo que da lugar a esta objecion, pues,
evidentemente, se trata en todos los casos de algo “sagrado”; este sentido es por otra parte
demasiado extenso como para que se pueda extraer una nocién algo precisa, y si uno se atiene a
ella, cualquier rito podria indistintamente ser denominado “sacramento”; pero, de hecho, esta palabra
se ha vuelto inseparable del uso especificamente religioso, y esta estrechamente definida en la
tradicion cristiana, en la cual designa algo de lo que no se encuentra sin duda en ningun otro lugar un
equivalente exacto. Es entonces mejor adecuarse a este uso para evitar toda equivocacion, y reservar
exclusivamente la denominacién de “sacramentos” a una determinada categoria de ritos religiosos
pertenecientes propiamente a la forma tradicional cristiana; luego es la nocién de “sacramento” la que
se incluye en la de samskara a titulo de caso particular, y no a la inversa; en otras palabras, se podra
decir que los sacramentos cristianos son samskaras, pero no que los samskéras hindles son
sacramentos, pues, segln la l6gica mas elemental, el nombre de un género conviene a cada una de
las especies que estan en él comprendidas, pero, por el contrario, el nombre de una de estas
especies no podria validamente ser aplicado ni a otra especie ni al género al completo.

Un samskara es esencialmente un rito de “agregacién” a una comunidad tradicional; esta definicion,
como puede verse de inmediato, es totalmente independiente de la forma particular, religiosa o no,
gue pueda revestir la tradicion considerada; y, en el Cristianismo, esta funcion es realizada por los
sacramentos, como lo es en otros lugares por samskaras de especie diferente. Debemos decir no
obstante que a la palabra “agregacion”, que acabamos de emplear, le falta algo de precision y
también de exactitud, y ello por dos razones: en primer lugar, si nos atenemos rigurosamente a su
sentido propio, parece designar la vinculacién a la tradicion, y entonces no deberia aplicarse sino a un
Unico rito, aquel por el cual esta vinculacion es operada de manera efectiva, mientras que en realidad
hay, en una misma tradicién, un determinado nimero mas o menos grande de samskaras; es preciso
entonces admitir que la “agregacion” de la cual se trata conlleva una multiplicidad de grados o
modalidades, que generalmente corresponden en cierto modo a las principales fases de la vida de un
individuo. En segundo lugar, esta misma palabra de “agregacién” puede dar la idea de una relacion
que permanece exterior en cierto sentido, como si se tratara simplemente de unirse a una
“agrupacion” o adherirse a una “sociedad”, mientras que de lo que se trata es de un orden distinto e
implica una asimilacidon que podria llamarse “organica”, pues hay aqui una verdadera “transmutacion”
(abhisambhava) operada en los elementos sutiles de la individualidad. Ananda K. Coomaraswamy ha
propuesto, para traducir samskara, el término de “integraciéon”, que nos parece en efecto preferible al
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de “agregacion” desde estos dos puntos de vista, pues expresa exactamente esta idea de
asimilacion, y, por lo demas, es facilmente comprensible que una “integracién” pueda ser mas o
menos completa y profunda, y, en consecuencia, sea susceptible de efectuarse por grados, lo que da
cuenta de la multiplicidad de los samskaras en el interior de una misma tradicion.

Es preciso sefialar que una “transmutacion” como ésta de la que hemos hablado hace un momento
tiene lugar de hecho no solamente en el caso de los samskaras, sino también en el de los ritos
iniciaticos (diksha) (1); éste es uno de los caracteres comunes a ambos, y permiten compararlos bajo
ciertos aspectos, sean cuales sean por otra parte sus diferencias esenciales. Hay en efecto
igualmente en ambos casos transmision o comunicacion de una influencia espiritual, y es esta
influencia la que, “inyectada” en cierto modo por el rito, produce en la individualidad la “transmutacion”
en cuestion; pero es evidente que los efectos podran ser limitados a tal o cual dominio determinado,
segun el fin propio del rito considerado; y es precisamente por su objetivo, luego también por el
dominio o el orden de posibilidades en el cual operan, que los ritos iniciaticos difieren profundamente
de todos los demas. Por otra parte, la diferencia sin duda mas aparente exteriormente, y en
consecuencia la que deberia poder ser reconocida mas facilmente incluso por observadores
“exteriores”, es que los samskaras son comunes a todos los individuos que estan vinculados a una
misma tradicion, es decir, a todos aquellos que pertenecen a un cierto “medio” determinado, lo que da
a estos ritos un aspecto que puede ser llamado propiamente “social”, mientras que, por el contrario,
los ritos iniciaticos, requiriendo ciertas cualificaciones particulares, estan siempre reservados a una
élite mas o menos restringida. Se puede deducir de ello el error que cometen los etnélogos y los
socidlogos, quienes, especialmente en lo referido a las pretendidas “sociedades primitivas”, emplean
desconsideradamente el término “iniciacién”, del cual apenas conocen evidentemente el verdadero
sentido ni el alcance real, para aplicarlo a ritos a los cuales tienen acceso, en tal o cual momento de
su existencia, todos los miembros de un pueblo o de una tribu; estos ritos no tienen en realidad
ningln caracter iniciatico, aunque son propiamente verdaderos samskaras. Naturalmente, puede por
otra parte haber también, en las mismas sociedades, ritos auténticamente iniciaticos, aunque estén
mas o menos degenerados (y quizd lo estdn a menudo menos de lo que uno estaria tentado de
suponer); pero, aqui como en todas partes, éstos no son accesibles mas que a ciertos individuos, con
exclusion de otros, lo cual, sin llegar a examinar las cosas mas a fondo, deberia bastar para hacer
imposible toda confusion.

Podemos volver ahora al caso especial que menciondbamos al principio del rito hindda del upanayana,
gue consiste esencialmente en la investidura del cordén brahmanico (pavitra o upavita), y que da
regularmente acceso al estudio de las Escrituras sagradas; ¢se trata de una iniciaciéon? La cuestion,
al parecer, podria ser resuelta por el solo hecho de que este rito es samskara y no diksha, pues ello
implica que, desde el punto de vista de la tradiciéon hindd, que es evidentemente el Unico que tiene
aqui autoridad, no esta considerado como iniciatico; pero aun podria plantearse la pregunta de por
qué es asi, a pesar de ciertas apariencias que podrian hacer pensar lo contrario. Ya hemos indicado
que este rito esta reservado a los miembros de las tres primeras castas; pero, a decir verdad, esta
restriccibn es inherente a la propia constitucion de la sociedad tradicional hindd; ello no basta
entonces para que pueda hablarse aqui de iniciacién, al igual que, por ejemplo, el hecho de que tales
o0 cuales ritos estén reservados a los hombres con exclusion de las mujeres o a la inversa no permite
por si mismo atribuirles un caracter iniciatico (es suficiente, para convencerse, citar el caso de la
ordenacion cristiana, que incluso requiere ademas otras cualificaciones mas particulares, y que no por
ello no pertenece indudablemente al orden exotérico). Fuera de esta Unica cualificacion que
acabamos de recordar (y que designa propiamente el término arya) ninguna otra es requerida por el
upanayana; este rito es entonces comin a todos los miembros de las tres primeras castas sin
excepcion, e incluso constituye para ellos una obligacibn mas que un derecho; ahora bien, este
caracter obligatorio, que esta directamente unido a lo que hemos denominado el aspecto “social’ de
los samskaras, no podria existir en el caso de un rito iniciatico. Un medio social, por profundamente
tradicional que pueda ser, no puede imponer a ninguna de sus miembros, sean cuales sean sus
cualificaciones, la obligacién de entrar en una organizacion iniciatica; esto es algo que, por su propia
naturaleza, no puede depender de ninguna coaccién mas 0 menos exterior, aunque sea simplemente
la coaccion “moral” de lo que se ha convenido en llamar “la opinién publica”, la cual, por otra parte, no
puede evidentemente tener otra actitud legitima que ignorar pura y simplemente todo lo que se refiere
a la iniciacion, puesto que hay aqui un orden de realidades que, por definicién, esta cerrado al
conjunto de la colectividad como tal. En cuanto al upanayana, puede decirse que la casta no es auln
sino virtual o incluso potencial en tanto no se ha cumplido este rito (no siendo propiamente la
cualificacién requerida mas que la aptitud natural para formar parte de esa casta), de tal manera que
es necesario para que el individuo pueda ocupar un lugar y una funcién determinada en el organismo
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social, pues, si su funcién debe ante todo ser adecuada a su naturaleza propia, todavia es preciso,
para que sea capaz de desempefiarla validamente, que esta naturaleza sea “realizada” y no
permanezca en estado de simple aptitud no desarrollada; es entonces perfectamente comprensible y
normal que el no cumplimiento de este rito en los plazos prescritos entrafie una exclusion de la
comunidad, 0, mas exactamente aun, que implique en si mismo esta exclusién.

Hay sin embargo todavia un punto particularmente importante que considerar, pues es quiza el que
sobre todo puede prestarse a confusion: el upanayana confiere la cualidad de dwija o “dos veces
nacido”; estd entonces expresamente designado como un “segundo nacimiento”, y se sabe que, por
otra parte, esta expresion se aplica también en un sentido muy preciso a la iniciacion. Es cierto que el
bautismo cristiano, muy diferente por otra parte del upanayana en todos los demas aspectos, es
igualmente un “segundo nacimiento”, y es evidente que este rito no tiene nada en comin con una
iniciacion; pero, ¢,como se explica que el mismo término “técnico” pueda ser aplicado a la vez en el
orden de los samskaras (incluidos los sacramentos) y en el orden iniciatico?. La verdad es que el
“segundo nacimiento”, en si mismo y en su sentido mas general, es propiamente una regeneracion
psiquica (es preciso fijarse en que, en efecto, es al dominio psiquico al que se refiere directamente, y
no al dominio espiritual, pues éste seria entonces un “tercer nacimiento”); pero esta regeneracion
puede no tener sino efectos Unicamente psiquicos, es decir, limitados a un orden mas o menos
especial de posibilidades individuales, o, por el contrario, ser el punto de partida de una “realizacién”
de orden superior; solamente en este (ltimo caso tendra un alcance propiamente iniciatico, mientras
gue, en el primero, pertenece a la parte mas “exterior” de las diversas formas tradicionales, es decir, a
aquella en la cual todos participan indistintamente (2). La alusion al bautismo plantea otra cuestion de
interés: este rito, aparte de su caracter de “segundo nacimiento”, presenta también en su forma una
semejanza con ciertos ritos iniciaticos; puede por otra parte indicarse que esta forma se vincula a la
de los ritos de purificacién mediante los elementos, sobre los cuales volveremos mas adelante, ritos
que constituyen una categoria muy general y manifiestamente susceptible de aplicaciéon en dominios
muy diferentes; pero, sin embargo, es posible que aun haya que considerar algo mas. No hay nada
de asombroso, en efecto, en que ciertos ritos exotéricos se modelen en cierto modo sobre ritos
esotéricos o iniciaticos; si los grados de la enseflanza exterior han podido, en una sociedad
tradicional, ser calcados sobre los de una iniciacion, tal como mas tarde explicaremos, con mayor
razén una “exteriorizacion” asi ha podido tener lugar en lo referente a un orden superior a éste,
aunque todavia exotérico: el de los ritos religiosos (3). En todo esto, la jerarquia de las relaciones
normales es rigurosamente respetada, pues, segun estas relaciones, las aplicaciones de orden
menos elevado o mas exterior deben proceder de aquellas que tienen un caracter mas principial; si
consideramos entonces, ateniéndonos a estos dos Unicos ejemplos, cosas tales como el “segundo
nacimiento” o la purificacion mediante los elementos, es su significado iniciatico el primero de todos
en realidad, y las demas aplicaciones deben derivar mas o menos directamente de él, pues no podria
haber, en ninguna forma tradicional, nada mas principial que la iniciacion y su propio dominio, y es en
esta parte “interior” donde reside verdaderamente el espiritu de toda tradicion.

NOTAS

(1). La palabra diksha es, en sanscrito, la que significa propiamente "iniciacién”, aunque a veces deba ser tomada
mas bien como "consagracion” (Cf., sobre la conexion entre estas dos ideas, lo que menciondbamos acerca de los
diferentes sentidos del verbo griego mued); en efecto, en algunos casos, por ejemplo cuando se trata de alguien
gue ofrece un sacrificio, la "consagracion" designada con el término dikshé no tiene sino un efecto temporal, siendo
valida Unicamente para la duracién del propio sacrificio, y debera ser renovada si, a continuacion, la misma persona
ofrece otro sacrificio, aunque sea de la misma especie que el primero; es entonces imposible reconocer cuando
esta "consagracion" tiene el caracter de una iniciacion en el verdadero sentido de la palabra, pues, como ya hemos
dicho, toda iniciacion es necesariamente algo permanente, que es adquirido de una vez para siempre y no podria
jamas perderse por ningun tipo de circunstancias.

(2). La limitacién de los efectos de la regeneracion cumplida en modo exotérico explica por qué motivo no puede en
forma alguna ocupar el lugar de la iniciacion ni dispensar de ella, bien que una y otra tengan en comun el caracter
de "segundo nacimiento" entendido en sentido general.

(3). Puede sefialarse que, desde este punto de vista, la ordenacion religiosa representa una "exteriorizaciéon” de la
iniciacion sacerdotal, y la coronacion de los reyes una "exteriorizacion" de la iniciacion real, determinadas ambas
por condiciones en las cuales las funciones correspondientes han dejado de estar reservadas a iniciados como
anteriormente lo estaban.

Version primera publicada en "Etudes Traditionnelles", marzo de 1940.
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Capitulo XXIV: LA PLEGARIA Y LA ENCANTACION

Acabamos de ver que hay casos en los cuales la distincién entre los dominios exotérico y esotérico no
aparece tan absolutamente contrastada, debido a la manera particular como estan constituidas ciertas
formas tradicionales, que establece una especie de continuidad entre ambos; por el contrario, hay otros
casos en gque esta distincién esta perfectamente clara, y es especialmente asi cuando el exoterismo
reviste la forma especificamente religiosa. Para ofrecer un ejemplo preciso y definido de este Ultimo caso,
consideraremos la diferencia que existe entre la plegaria, en el orden exotérico, y por otra parte, en el
orden esotérico, lo que denominaremos como “encantacién”, empleando este término a falta de otro mas
claro que no existe en las lenguas occidentales, reservandonos para mas adelante su definicién exacta.
En cuanto a la plegaria, debemos sefialar antes de todo que, aunque se entienda lo més frecuentemente,
en el lenguaje vulgar, esta palabra en un sentido muy vago, y se haya llegado a veces incluso hasta a
tomarla como sinénimo del término “oracion” en toda su generalidad, pensamos que es conveniente
conservar o devolverle el significado mucho mas especial y restringido que posee en su propia
etimologia, pues la palabra “plegaria” (priere) significa propia y exclusivamente “peticién” y no puede ser
adecuadamente empleada para designar algo distinto; no debera entonces olvidarse que es en este
Unico sentido como nosotros la entendemos en el curso de las consideraciones que vienen a
continuacion.

En primer lugar, para indicar de qué manera puede comprenderse la plegaria, consideremos una
colectividad cualquiera, sea religiosa, sea simplemente “social” en el sentido mas exterior, incluso en el
sentido completamente profano que esta palabra toma normalmente en nuestra época (1): cada miembro
de esta colectividad esta unido a ella en cierta medida, determinada por la extensién del radio de accién
de la colectividad de que se trata, y, en esta misma medida, debe ldgicamente participar a su vez de
ciertas ventajas, Unicamente materiales en ciertos casos (tales como en las naciones actuales, por
ejemplo, o en los multiples géneros de asociaciones basadas sobre una pura y simple solidaridad de
intereses, y es evidente que estos casos son propiamente, de manera general, aquellos que tienen que
ver con las organizaciones totalmente profanas), pero que pueden también, en otros, referirse a
modalidades extracorporales del individuo, es decir, a lo que se puede llamar, en conjunto, el dominio
psiquico (consolaciones u otros favores de orden sentimental, e incluso a veces de orden mas elevado),
0 aun, siendo materiales, obtenerse por medios en apariencia inmateriales, mas precisamente mediante
la intervencion de elementos no pertenecientes al orden corporal, pero que no obstante actdan
directamente sobre él (la obtencion de una curacién mediante la plegaria es un ejemplo particularmente
claro de este Ultimo caso). En todo ello, hablamos solamente de modalidades del individuo, pues estas
ventajas no pueden jamas sobrepasar el dominio individual, el Unico al que de hecho alcanzan las
colectividades, sea cual sea su caracter, que no constituyen organizaciones iniciaticas (siendo estas
ltimas, como ya explicamos anteriormente, las Unicas que tienen expresamente por objetivo el ir mas
alla de este dominio), y que se preocupan de contingencias y de aplicaciones especiales que presentan
un interés practico desde un punto de vista cualquiera, y no solamente, quede claro, en el sentido mas
groseramente “utilitario”, al cual no se limitan sino las organizaciones puramente profanas, cuyo campo
de accion no podria extenderse mas alla del dominio corporal.

Puede entonces considerarse a cada colectividad como disponiendo, ademas de los medios de accién
puramente materiales en el sentido ordinario de la palabra, es decir, dependientes Unicamente del orden
corporal, de una fuerza de orden sutil constituida en cierto modo por las aportaciones de todos sus
miembros pasados y presentes, y que, consecuentemente, es mas considerable y susceptible de
producir efectos mas intensos cuando la colectividad es mas antigua y se compone de mayor nimero de
miembros (2); por otra parte, es evidente que esta consideracion “cuantitativa” indica esencialmente que
se trata del dominio individual, mas alla del cual ésta no podria en modo alguno intervenir. Cada uno de
los miembros podra, cuando tenga necesidad, utilizar para su provecho una parte de esta fuerza, y le
bastara para ello situar su individualidad en armonia con el conjunto de la colectividad de la que forma
parte, resultado que obtendra conformandose a las reglas establecidas por ésta y apropiadas a las
diversas circunstancias que pueden presentarse; asi, si el individuo formula entonces una peticion, es en
suma, de la manera mas inmediata al menos, a lo que podria designarse como el espiritu de la
colectividad (aunque la palabra “espiritu” sea sin duda impropia en semejante caso, puesto que, en el
fondo, es solamente de una entidad psiquica de lo que se trata) a lo que, conscientemente o no, dirigira
esta peticién. Sin embargo, es conveniente afiadir que no todo se reduce Unicamente a esto en todos los
casos: en el de las colectividades pertenecientes a una forma tradicional auténtica y regular, caso que es
especialmente el de las colectividades religiosas, y donde la observancia de las reglas de que acabamos
de hablar consiste particularmente en el cumplimiento de ciertos ritos, hay ademas una intervencion de
un elemento verdaderamente “no humano”, es decir, de lo que hemos denominado propiamente una
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influencia espiritual, pero debe por otra parte ser considerada aqui como “descendiendo” en el dominio
individual, y como ejerciendo su acciéon por medio de la fuerza colectiva en la cual toma su punto de

apoyo (3).

Algunas veces, la fuerza de la que hablamos, 0 mas exactamente la sintesis de la influencia espiritual
con esta fuerza colectiva a la cual se “incorpora”, por asi decirlo, puede concentrarse sobre un “soporte”
de orden corporal, tal como un lugar o un objeto determinado, que toma el papel de un verdadero
“condensador” (4), y producir manifestaciones sensibles, como las que refiere la Biblia hebrea con objeto
del Arca de la Alianza y del Templo de Salomdn; se podrian citar ademas como ejemplos, en un grado u
otro, los lugares de peregrinacion, las tumbas y las reliquias de los santos u otros personajes venerados
por los adherentes a tal o cual forma tradicional. Aqui es donde reside la causa principal de los “milagros”
gue se producen en las diversas religiones, pues éstos son hechos cuya existencia es indudable y no se
limitan a una determinada religion; no es preciso decir, por otra parte, que, a pesar de la idea que se da
vulgarmente, estos hechos no deben ser considerados como contrarios a las leyes naturales, al igual
que, desde otro punto de vista, lo “supra-racional” no debe ser tomado por lo “irracional”. En realidad,
repitamosilo, las influencias espirituales tienen también sus leyes, las cuales, aunque de un orden distinto
a las de las fuerzas naturales (tanto psiquicas como corporales), no dejan de presentar con éstas ciertas
analogias; ademas, es posible determinar las circunstancias particularmente favorables para su accién, a
la que podran asi provocar y dirigir, si poseen los conocimientos necesarios al efecto, aquellos que son
sus dispensadores en razon de las funciones de las cuales estén investidos en una organizacion
tradicional. Es importante subrayar que los “milagros” de que se trata aqui son, en si mismos e
independientemente de su causa, que es lo Unico con caracter “trascendente”, fenémenos puramente
psiquicos, perceptibles como tales por uno 0 mas de los cinco sentidos externos; tales fendmenos son
por otra parte los Gnicos que pueden ser general e indistintamente comprobados por toda la masa del
pueblo o de los “creyentes” ordinarios, cuya comprension efectiva no se extiende mas alla de los limites
de la modalidad corporal de la individualidad.

Las ventajas que pueden ser obtenidas mediante la plegaria y la practica de los ritos de una colectividad
social o religiosa (ritos comunes sin excepcién a todos sus miembros, luego de orden puramente
exotérico y no teniendo evidentemente ningln caracter iniciatico, y en tanto que no sean considerados
como pudiendo servir de base a una “realizacion” espiritual) son esencialmente relativas y contingentes,
pero, sin embargo, en absoluto despreciables para el individuo, que, como tal, es él mismo relativo y
contingente; éste haria mal entonces de privarse voluntariamente de ellas, si esté vinculado a alguna
organizacion capaz de procurarselas. Asi, desde el momento en que es preciso tener en cuenta la
naturaleza del ser humano tal como de hecho es, en el orden de realidad al cual pertenece, no es en
absoluto censurable, incluso para aquel que no es un simple “creyente” (haciéndose aqui entre la
“creencia” y el “conocimiento” una distincion que corresponde en suma a la del exoterismo y el
esoterismo), adecuarse, para un fin interesado, ya que es individual, y fuera de toda consideracion
propiamente doctrinal, a las prescripciones exteriores de una religion o de una legislacién tradicional, con
tal de que no atribuya a lo que espera sino su justa importancia y el lugar que legitimamente le
corresponde, y con tal también de que la colectividad no ponga condiciones que, aunque cominmente
admisibles, constituirian una verdadera imposibilidad de hecho en este caso particular; con estas Unicas
reservas, la plegaria, sea dirigida a la entidad colectiva, o, por su mediacién, a la influencia espiritual que
actla a través de ella, es perfectamente licita, incluso con respecto a la ortodoxia mas rigurosa en el
dominio de la pura doctrina (5).

Estas consideraciones haran comprender mejor, por la comparacion que permiten establecer, lo que
diremos ahora con objeto de la “encantacion”; y es esencial destacar que lo que llamamos asi no tiene
absolutamente nada en comUn con las practicas magicas a las cuales se ha dado a veces el mismo
nombre (6); por otra parte, ya nos hemos explicado suficientemente con motivo de la magia como para
que ninguna confusién sea posible y no sea necesario insistir mas sobre ello. EI encantamiento del cual
hablamos, contrariamente a la plegaria, no es una peticion, y ni siquiera supone la existencia de algo
exterior (lo que forzosamente supone toda peticién), porque la exterioridad no puede comprenderse sino
en relacién al individuo, al cual se trata aqui precisamente de superar; es una aspiracion del ser hacia lo
Universal, a fin de obtener lo que podriamos denominar, en un lenguaje de apariencia casi “teologica”,
una gracia espiritual, es decir, en el fondo, una iluminacion interior que, naturalmente, podra ser mas o
menos completa segun el caso. Aqui, la accién de la influencia espiritual debe ser considerada en estado
puro, si se permite la expresion; el ser, en lugar de pretender hacerla descender sobre él como en el caso
de la plegaria, tiende por el contrario a elevarse él mismo hacia ella. Este encantamiento, que es asi
definido como una operacion totalmente interior en principio, puede, no obstante, en un gran ndmero de
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casos, ser expresado y “soportado” exteriormente mediante palabras o gestos, constituyendo ciertos ritos
iniciaticos, tales como el mantra en la tradicién hindd o el dhikr en la tradicién islamica, y se le debe
considerar como determinando vibraciones ritmicas que tienen repercusion a través de un dominio
mMAas 0 menos extenso en la serie indefinida de los estados del ser. Aunque el resultado efectivamente
obtenido sea mas o menos completo, como dijimos hace un momento, el objetivo final a alcanzar es
siempre la realizacion en si del “Hombre Universal’, mediante la comunién perfecta de la totalidad de
los estados, arménica y adecuadamente jerarquizada, en una dilatacién integral en los dos sentidos
de “amplitud” y “exaltacién”, es decir, simultdneamente en la expansién horizontal de las modalidades
de cada estado y en la superposicion vertical de los diferentes estados, segun la figuracion
geométrica que hemos expuesto detalladamente en otro lugar (7).

Esto nos conduce a establecer otra distincion, considerando los diversos grados a los cuales se
puede llegar segun la amplitud del resultado obtenido tendiendo hacia ese objetivo; y, en primer lugar,
por debajo y fuera de la jerarquia asi establecida, es preciso situar a la masa de los “profanos”, es
decir, en el sentido en que esta palabra debe ser tomada, a todos aquellos que, como los simples
creyentes de las religiones, no pueden obtener resultados actuales sino en relacion con su
individualidad corporal, y dentro de los limites de esta porcion o esta modalidad especial de la
individualidad, puesto que su conciencia efectiva no va ni mas lejos ni mas alto que el dominio
encerrado en estos limites restringidos. Sin embargo, entre estos creyentes, hay quienes, en un
pequefio ndmero, adquieren algo mas (y este es el caso de algunos misticos, a los que se podria
considerar en este sentido como mas “intelectuales” que los demas): sin salir de su individualidad,
pero en las “prolongaciones” de ésta, perciben indirectamente ciertas realidades de orden superior,
no tal como son en si mismas, sino traducidas simbodlicamente y revestidas de formas psiquicas o
mentales. Estos son aun fendmenos (es decir, en sentido etimoldgico, apariencias, siempre relativas
e ilusorias en tanto que formales), pero fenémenos suprasensibles, que no son comprobables por
todos, y que pueden entrafiar entre quienes los perciben algunas certezas, siempre incompletas,
fragmentarias y dispersas, pero no obstante superiores a la creencia pura y simple a la cual
sustituyen; este resultado se obtiene por lo demas pasivamente, es decir, sin intervencion de la
voluntad, y por los medios ordinarios que indican las religiones, en particular por la plegaria y el
cumplimiento de las obras prescritas, pues todo ello no sale todavia del dominio del exoterismo.

En un grado mucho mas elevado, e incluso profundamente separado de éste, se sitan aquellos que,
habiendo ampliado su conciencia hasta los limites extremos de la individualidad integral, llegan a
percibir directamente los estados superiores de su ser sin no obstante participar de ellos
directamente; aqui estamos en el dominio iniciatico, pero esta iniciacion, real y efectiva en cuanto a la
extension de la individualidad en sus modalidades extracorporales, no es todavia sino teérica y virtual
con respecto a los estados superiores, puesto que no se llega actualmente a la posesién de éstos.
Ello produce certezas incomparablemente mas completas, mas desarrolladas y mas coherentes que
en el caso anterior, pues no pertenece al dominio fenoménico; sin embargo, quien las adquiere puede
ser comparado a un hombre que no conoce la luz sino por los rayos que llegan hasta él (en el caso
anterior, no la conocia sino por los reflejos o las sombras proyectadas en el campo de su restringida
conciencia individual, como los prisioneros de la caverna simbodlica de Platon), mientras que, para
conocer perfectamente la luz en su realidad intima y esencial, es necesario remontar hasta su fuente,
e identificarse con esta misma fuente (8). Este Ultimo caso es aquel que corresponde a la plenitud de
la iniciacion real y efectiva, es decir, a la toma de posesion consciente y voluntaria de la totalidad de
los estados del ser, segln los dos sentidos que hemos indicado; es el resultado completo y final de la
encantacion, bien diferente, como se observa, de todos los que los misticos pueden alcanzar
mediante la plegaria, pues no es sino la perfeccién misma del conocimiento metafisico plenamente
realizado; el yogi de la tradicion hindd, o el ¢Off de la tradicién islamica, si se entienden ambos
términos en su sentido estricto y verdadero, es aquel que ha alcanzado este grado supremo, y que ha
realizado asi en su ser la total posibilidad del “Hombre Universal”.

NOTAS

(1). Por supuesto, la comprobacion de la existencia de hecho de organizaciones sociales puramente profanas, es
decir, desprovistas de todo elemento que presente un caracter tradicional, no implica en forma alguna el
reconocimiento de su legitimidad.
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(2). Esto puede ser cierto incluso para organizaciones profanas, pero es evidente que éstas no pueden en todo caso
utilizar esta fuerza sino inconscientemente y con resultados de orden exclusivamente corporal.

(3). Puede sefialarse que, en la doctrina cristiana, el papel de la influencia espiritual corresponde a la accién de la
"Gracia", y el de la fuerza colectiva, a la "Comunion de los Santos".

(4). En semejante caso, hay ahi una constitucion comparable a la de un ser viviente completo, con un "cuerpo” que
es el "soporte” del cual se trata, un "alma" que es la fuerza colectiva, y un "espiritu" que es naturalmente la
influencia espiritual actuando exteriormente por medio de los otros dos elementos.

(5). Esta claro que "ruego" no es en absoluto sinbnimo de "adoracién”; se pueden pedir favores a cualquiera sin
"divinizarlo" por ello en modo alguno.

(6). Esta palabra ha sufrido en el lenguaje corriente una degeneracion semejante a la de la palabra "encanto"
[charme], que también es empleada comUnmente con la misma acepcion, cuando el latin carmen del cual deriva
designaba, originalmente, a la poesia tomada en su sentido propiamente "sagrado"; es quiza interesante sefialar
gue la palabra carmen presenta una estrecha similitud con el sanscrito karma, entendido en el sentido de "accién
ritual" tal como ya hemos dicho.

(7). Ver Le Symbolisme de la Croix.
(8). Es lo que la tradicion islamica designa como haqgqul-yagin, mientras que el grado anterior, que corresponde a la
vision sin identificacion, es llamado aynul-yaqin, y que el primero, aquel que los simples creyentes pueden obtener

con ayuda de la ensefianza tradicional exotérica, es ilmul-yagin

Version primera publicada en "Etudes Traditionnelles", enero de 1936.
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Capitulo XXV: DE LAS PRUEBAS INICIATICAS

Abordaremos ahora la cuestion de las denominadas “pruebas” iniciaticas, que no son en suma sino un
caso particular de los ritos de este orden, pero un caso bastante importante como para merecer ser
tratado aparte, tanto mas cuanto que da lugar a muchas concepciones erréneas; la misma palabra
“pruebas”, que es empleada en multiples sentidos, es quiza lo que da lugar a estos equivocos, a menos
no obstante que algunas de las acepciones que toma corrientemente no provenga ya de confusiones
previas, lo que es igualmente muy posible. No se ve muy bien, en efecto, por qué razén se califica
cominmente de “prueba” a todo acontecimiento penoso, ni por qué motivo se dice de quien sufre que
esta “probado”; es dificil ver aqui algo mas que un simple abuso del lenguaje, del cual por otra parte
seria interesante investigar su origen. Sea como fuere, esta idea vulgar de las “pruebas de la vida”
existe, incluso aunque no responda a nada definido, y es ella sobre todo la que ha dado nacimiento a
falsas asimilaciones en lo referente a las pruebas iniciaticas, hasta tal punto que algunos han llegado a
no ver en éstas sino una especie de imagen simbdlica de aquellas, lo que, por una extrafia inversion,
daria lugar a suponer que son los hechos de la vida humana exterior lo que tiene un valor efectivo y
cuenta verdaderamente bajo el propio punto de vista iniciatico. Esto seria realmente demasiado simple
si fuera asi, y entonces todos los hombres serian, sin duda, candidatos a la iniciacién; bastaria a cada
uno haber atravesado algunas circunstancias dificiles, lo que mas o menos le ocurre a todo el mundo,
para alcanzar esta iniciacion, de la cual seria, por otro lado, muy dificil decir en nombre de quién de qué
ha sido conferida. Pensamos haber dicho bastante sobre la verdadera naturaleza de la iniciacion como
para no tener que insistir sobre el absurdo de tales consecuencias; la verdad es que la “vida ordinaria”,
tal como se entiende hoy en dia, no tiene absolutamente nada que ver con el orden iniciatico, puesto
gue corresponde a una concepcion realmente profana; y, si se considerara por el contrario a la vida
humana segin una concepcion tradicional y normal, se podria decir que es ésta la que puede ser
tomada como un simbolo, y no a la inversa.

Este dltimo punto merece que nos detengamos un instante sobre él: se sabe que el simbolo debe ser
siempre de un orden inferior a lo que es simbolizado (lo que, recordémoslo de pasada, basta para
desechar todas las interpretaciones “naturalistas” imaginadas por los modernos); las realidades del
dominio corporal, siendo las del orden mas bajo y mas estrechamente limitado, no podrian entonces
ser simbolizadas por nada y, por lo demas, no tienen de ello ninguna necesidad, puesto que son
directa e inmediatamente asequibles para todo el mundo. Por el contrario, todo acontecimiento o
fenomeno cualquiera, por insignificante que sea, podra siempre, en razon de la correspondencia
existente entre todos los 6rdenes de realidades, ser tomado como simbolo de una realidad de orden
superior, de la cual es en cierto modo una expresién sensible, al igual que una consecuencia deriva
de su principio; y a este titulo, por desprovisto de valor e interés que esté en si mismo, podra
presentar un significado profundo a quien es capaz de ver mas alla de las apariencias inmediatas.
Hay aqui una transposicion cuyo resultado no tendra evidentemente nada en comudn con la “vida
ordinaria”, ni siquiera con la vida exterior, sea cual sea el modo en que se la considera, habiendo ésta
simplemente suministrado el punto de apoyo que permita, a un ser dotado de aptitudes especiales,
salir de sus limitaciones; y este punto de apoyo, insistimos, podra ser cualquiera, dependiendo de la
naturaleza propia del ser que se servira de él. En consecuencia, y esto nos conduce a la idea comudn
de las “pruebas”, no es imposible que el sufrimiento sea, en ciertos casos particulares, la ocasién o el
punto de partida de un desarrollo de posibilidades latentes, pero exactamente como cualquier cosa
puede serlo en otros casos; la ocasion, decimos, y nada mas; y esto no podria autorizar para atribuir
al sufrimiento en si mismo ninguna virtud especial y privilegiada, a pesar de todas las declaraciones
acostumbradas sobre este tema. Sefialemos ademas que este papel contingente y accidental del
sufrimiento, incluso llevado a sus justas proporciones, es ciertamente mucho mas restringido en el
orden iniciatico que en algunas otras “realizaciones” de caracter mas exterior; es sobre todo entre los
misticos donde se convierte en cierto modo en habitual y parece adquirir una importancia de hecho
que puede engafar (y, por supuesto, a estos misticos los primeros), lo que sin duda se explica, al
menos en parte, por consideraciones de naturaleza especificamente religiosa (1). Es preciso adn
afiadir que la psicologia profana ha contribuido ciertamente en buena parte a difundir sobre todo esto
las ideas mas confusas y erréneas; pero, en todo caso, se trate de simple psicologia o de misticismo,
todo esto no tiene absolutamente nada en comun con la iniciacion.

Dicho esto, todavia nos es preciso indicar la explicacion de un hecho que podria parecer, a los ojos
de algunos, susceptible de dar lugar a una objecion: aunque las circunstancias dificiles o penosas
sean con seguridad, como dijimos hace un momento, comunes a la vida de todos los hombres, ocurre
muy frecuentemente que quienes siguen una via iniciatica las ven multiplicarse de manera
desacostumbrada. Este hecho es debido simplemente a una especie de hostilidad inconsciente del
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medio, a la cual ya hemos tenido ocasion de aludir; parece que este mundo, es decir, el conjunto de
los seres y de las cosas que constituyen el dominio de la existencia individual, se esfuerce por todos
los medios en retener a quien esta cerca de escaparsele; tales reacciones no tienen en suma nada
que no sea perfectamente normal y comprensible, y, por desagradables que puedan ser, no hay
ciertamente de qué asombrarse. Se trata propiamente de obstaculos suscitados por fuerzas adversas,
Yy no, como parece a veces creerse errbneamente, de “pruebas” deseadas e impuestas por las
potencias que presiden la iniciacién; es necesario acabar de una vez por todas con estas fabulas, con
seguridad mucho mas préximas a las fantasias ocultistas que a las realidades iniciaticas.

Las denominadas pruebas iniciaticas son algo totalmente diferente, y nos seran por otro lado,
suficientes unas palabras para poner término definitivamente a todo equivoco: son esencialmente
ritos, lo que las pretendidas “pruebas de la vida” no son evidentemente en forma alguna; y no podrian
existir sin este caracter ritual, ni ser reemplazadas por nada que no poseyera este mismo caracter.
Puede verse a continuacion con esto que los aspectos sobre los cuales se insiste mas generalmente
son en realidad completamente secundarios: si estas pruebas estuvieran realmente destinadas,
segun la nocién mas “simplista”, a demostrar si un candidato a la iniciacion posee las cualidades
requeridas, es preciso convenir en que serian bastante ineficaces, y se comprende que quienes
tienen esta forma de ver estén tentados de considerarlas sin valor; pero, normalmente, quien es
admitido a experimentarlas debe ya haber sido, mediante otros medios mas adecuados, reconocido
“bien y debidamente cualificado”; es necesario entonces que haya aqui algo distinto. Diremos que
estas pruebas constituyen una ensefianza impartida bajo forma simbdlica, y destinada a ser
posteriormente meditada; esto es mas cierto, pero puede decirse lo mismo de cualquier otro rito, pues
todos, como anteriormente dijimos, tienen igualmente un caracter simbdlico, luego un significado que
corresponde a cada uno profundizar segun la medida de sus propias capacidades. La razon de ser
esencial del rito es, como explicamos en primer lugar, la eficacia que le es inherente; esta eficacia
estd, por lo demas, evidentemente, en estrecha relacién con el sentido simbélico incluido en su forma,
pero no es menos independiente de una comprehensién actualizada de este sentido entre quienes
toman parte en el rito. Es entonces bajo el punto de vista de la eficacia directa del rito donde conviene
situarse ante todo; el resto, sea cual sea su importancia, no podria sino estar en un segundo plano, y
todo lo que hemos dicho hasta aqui es lo suficientemente explicito a este respecto como para
dispensarnos de demorarnos mas.

Para precisar, diremos que las pruebas son ritos preliminares o preparatorios a la iniciacién
propiamente dicha; constituyen el necesario preambulo, de tal manera que la iniciacion misma es
como su conclusion o su finalizacion inmediata. Es de notar que revisten a menudo la forma de
“viajes” simbdlicos; no hacemos por otra parte sino indicar este punto de pasada, pues no podemos
sofiar con extendernos aqui sobre el simbolismo del viaje en general, y diremos solamente que, bajo
este aspecto, se presentan como una “blsqueda” (0 mejor una “gesta” como se decia en el lenguaje
de la Edad Media) que conduce al ser de las “tinieblas” del mundo profano a la “luz” iniciatica; pero
aln esta forma, que se comprende por si misma, no es en cierto modo sino accesoria, por muy
apropiada que sea. En el fondo, las pruebas son esencialmente ritos de purificacién; y esto es lo que
nos sugiere el significado real del término mismo de “pruebas”, que tiene aqui un sentido claramente
“alquimico”, y no el sentido vulgar que ha dado lugar a los errores que hemos sefialado. Ahora, lo que
importa para conocer el principio fundamental del rito es considerar que la purificacion se opera
mediante los “elementos”, en el sentido cosmolégico del término, y la razén puede ser explicada
facilmente en pocas palabras: quien dice elemento dice simple, y quien dice simple dice incorruptible.
Luego la purificacidn ritual tendra siempre como “soporte” material a los cuerpos que simbolizan a los
elementos y que llevan sus denominaciones (pues, por supuesto, los elementos en si mismos no son
en absoluto los pretendidos cuerpos “simples”, lo que por otra parte es una contradiccion, sino aquello
a partir de lo cual son formados todos los cuerpos), o al menos a uno de estos cuerpos; y esto se
aplica igualmente en el orden tradicional exotérico, especialmente en lo referente a los ritos religiosos,
donde este modo de purificacion es empleado no solamente en los seres humanos, sino también en
otros seres Vivos, en objetos inanimados y en lugares o edificios. Si el agua parece tener aqui un
papel preponderante con respecto a los demas cuerpos representativos de los elementos, debe
decirse no obstante que dicho papel no es exclusivo; quiza se podria explicar esta preponderancia
indicando que el agua es ademas, en todas las tradiciones, mas particularmente el simbolo de la
“substancia universal”. Sea como fuere, apenas hay necesidad de decir que los ritos de que se trata,
lustraciones, abluciones y otros (incluido el rito cristiano del bautismo, con objeto del cual ya hemos
indicado que entra también en esta categoria), no tienen, al igual por otra parte que los ayunos de
caracter igualmente ritual o la prohibicion de ciertos alimentos, absolutamente nada que ver con
prescripciones de higiene o de aseo corporal, segun la necia concepcién de algunos modernos, que,

105



partiendo de la idea preconcebida de reducirlo todo a una explicacion puramente humana, parecen
complacerse en escoger siempre la interpretacion mas grosera que sea posible imaginar. Es cierto
que las pretendidas explicaciones “psicolégicas”, aunque de apariencia mas sutil, no valen mas en el
fondo; todas desprecian igualmente considerar lo Unico que en realidad cuenta, a saber, que la accién
efectiva de los ritos no es una “creencia” ni una visién tedrica, sino un hecho positivo.

Puede comprenderse ahora por qué motivo, cuando las pruebas revisten la forma de “viajes”
sucesivos, éstos estan puestos respectivamente en relacion con los diferentes elementos; y nos resta
solamente indicar en qué sentido, bajo el punto de vista iniciatico, debe ser entendido el propio
término de “purificacion”. Se trata de restituir al ser a un estado de simplicidad indiferenciada,
comparable, como anteriormente dijimos, al de la materia prima (entendida aqui naturalmente en un
sentido relativo), a fin de que sea apto para recibir la vibracién del fiat lux iniciatico; es necesario que
la influencia espiritual cuya transmisién le va a aportar esta primera “iluminaciéon” no encuentre en él
ningln obstaculo debido a “preformaciones” desarmonicas derivadas del mundo profano (2); he aqui
la razon por la cual debe ser reducido en primer lugar a este estado de materia prima, lo que, si se
quiere reflexionar un instante, demuestra muy claramente que el proceso iniciatico y la “Gran Obra”
hermética no son en realidad sino una sola y misma cosa: la conquista de la luz divina, que es la
Unica esencia de toda espiritualidad.

NOTAS:

(1). Habria ademas que preguntarse si esta exaltacion del sufrimiento es verdaderamente inherente a la forma
especial de la tradicion cristiana, o si no le ha sido "superpuesta” en cierto modo por las tendencias naturales del
temperamento occidental.

(2). La purificacion es, por tanto, a este respecto, lo que se denominaria en lenguaje kabalistico una "disolucion

de las cortezas"; en conexién con este punto, hemos sefialado en otro lado igualmente el significado simbdlico
del "despojamiento de los metales" (Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXII).
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Capitulo XXVI: DE LA MUERTE INICIATICA

Otra cuestion que parece tan poco comprendida como la de las pruebas por la mayor parte de aquellos
de nuestros contemporaneos que tienen la pretension de tratar de estas cosas es la que se ha llamado
la “muerte iniciatica”; asi, nos ha ocurrido frecuentemente encontrar, a propésito de ello, una expresion
como la de “muerte ficticia”, la cual testimonia la mas completa incomprensién de las realidades de este
orden. Quienes asi se expresan no ven evidentemente sino la exterioridad del rito, y no tienen ni idea
acerca de los efectos que debe producir sobre quienes estan realmente cualificados; de otro modo, se
percatarian de que esta “muerte”, lejos de ser “ficticia”, es por el contrario, en un sentido, incluso mas
real que la muerte entendida en el sentido ordinario de la palabra, pues es evidente que el profano que
muere no se transforma en iniciado por ello, y la distincién entre el orden profano (comprendiendo aqui
no solamente lo que esta desprovisto de caracter tradicional, sino también todo exoterismo) y el orden
iniciatico es, a decir verdad, la Gnica que supera las contingencias inherentes a los estados particulares
del ser y que posee, en consecuencia, un valor profundo y permanente desde el punto de vista
universal. Nos contentaremos con recordar, a este respecto, que todas las tradiciones insisten sobre la
diferencia esencial que existe entre los estados péstumos del ser humano seguln se trate de un profano
o0 de un iniciado; si las consecuencias de la muerte, tomada en su acepciéon habitual, estan asi
condicionadas por esta distincion, significa entonces que la transformaciéon que da acceso al orden
iniciatico corresponde a un grado superior de realidad.

Esta claro que la palabra “muerte” debe ser tomada aqui en su sentido mas general, segin el cual
podemos decir que todo cambio de estado, sea cual sea, es a la vez una muerte y un nacimiento, segin
se lo considere de una parte o de otra: muerte con respecto al estado precedente, nacimiento con
respecto al estado consecuente. La iniciacion es generalmente descrita como un “segundo nacimiento”,
lo que en efecto es; pero este “segundo nacimiento” implica necesariamente la muerte al mundo profano
y lo sigue en cierto modo inmediatamente, puesto que no hay aqui, propiamente hablando, sino dos
caras de un mismo cambio de estado. En cuanto al simbolismo del rito, estara naturalmente basado en
la analogia existente entre todos los cambios de estado; en razén de esta analogia, la muerte y el
nacimiento en sentido ordinario simbolizan la muerte y el nacimiento iniciaticos, siendo las imagenes
que les son prestadas transpuestas por el rito a otro orden de realidad. Cabria indicar especialmente,
a este respecto, que todo cambio de estado debe ser considerado como cumpliéndose en las
tinieblas, lo que explica el simbolismo del color negro en relacién a esto (1): el candidato a la
iniciacion debe pasar por la oscuridad completa antes de acceder a la “verdadera luz”. Es en esta
fase de oscuridad donde se efectia lo que es denominado el “descenso a los Infiernos”, del cual
hemos hablado mas ampliamente en otro estudio (2): es, podria decirse, como una especie de
“recapitulacion” de los estados precedentes, mediante el cual las posibilidades referidas al estado
profano seran definitivamente agotadas, a fin de que el ser pueda desde entonces desarrollar
libremente las posibilidades de orden superior que lleva en él, y cuya realizacion pertenece
propiamente al dominio iniciatico.

Por otra parte, puesto que consideraciones similares son aplicables a todo cambio de estado, y los
grados posteriores y sucesivos de la iniciacion corresponden naturalmente también a cambios de
estado, puede decirse que aun habra, mediante el acceso a cada uno de ellos, muerte y nacimiento,
aunque el “corte”, si se nos permite la expresion, sera menos claro y de importancia menos
fundamental que en la primera iniciacion, es decir, en el paso del orden profano al orden iniciatico.
Ademas, es evidente que los cambios sufridos por el ser en el curso de su desarrollo son realmente
en multitud indefinida; los grados iniciaticos conferidos ritualmente, en cualquier forma tradicional, no
pueden entonces corresponder sino a una especie de clasificacion general de las principales etapas a
cubrir, y cada uno de ellos puede resumir en si mismo todo un conjunto de etapas secundarias e
intermedias. Pero hay, en este proceso, un punto particularmente importante, donde el simbolismo de
la muerte debe aparecer de nuevo en la forma mas explicita; y esto requiere aun algunas
explicaciones.

El “segundo nacimiento”, entendido como correspondiendo a la primera iniciacién, es propiamente,
como ya hemos dicho, lo que puede llamarse una regeneracién psiquica; y es en efecto en el orden
psiquico, es decir, en el orden en que se sitlan las modalidades sutiles del ser humano, donde deben
efectuarse las primeras fases del desarrollo iniciatico; pero éstas no constituyen un fin en si mismas, y
no son aun sino preparatorias con relacion a la realizacion de las posibilidades de un orden mas
elevado, es decir, del orden espiritual en el verdadero sentido de la palabra. El punto del proceso
iniciatico al cual hemos aludido es aquel que indicara el paso del orden psiquico al orden espiritual; y
este paso podra ser considerado especialmente como constituyendo una “segunda muerte” y un
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“tercer nacimiento”(3). Es conveniente afiadir que este “tercer nacimiento” sera presentado mas bien
como una “resurreccion” que como un nacimiento ordinario, pues no se trata aqui de un “comienzo”
en el mismo sentido que en la primera iniciacion; las posibilidades ya desarrolladas, y adquiridas de
una vez por todas, deberan volver a encontrarse tras este paso, pero “transformadas”, de forma
analoga a aquella en la cual el “cuerpo glorioso” o “cuerpo de resurreccién” representa la
“transformacién” de las posibilidades humanas, méas alla de las condiciones limitativas que definen al
modo de existencia de la individualidad como tal.

La cuestién, reducida asi a lo esencial, es en suma muy simple; lo que la complica son, como casi
siempre ocurre, las confusiones que se cometen al mezclar consideraciones que en realidad se
refieren a algo distinto. Es lo que se produce normalmente con el tema de la “segunda muerte”, a la
cual muchos pretenden relacionar con un significado particularmente lamentable, ya que no saben
hacer ciertas distinciones esenciales entre los diversos casos donde puede ser empleada esta
expresion. La “segunda muerte”, después de lo que acabamos de decir, no es sino la “muerte
psiquica”; se puede considerar este hecho como susceptible de producirse, en un plano mas o menos
largo tras la muerte corporal, en el hombre ordinario, fuera de todo proceso iniciatico; pero entonces
esta “segunda muerte” no dard acceso al dominio espiritual, y el ser, saliendo del estado humano,
pasara simplemente a otro estado individual de manifestacion. Hay aqui una eventualidad temible
para el profano, que tendra todas las ventajas en ser mantenido en lo que hemos denominado las
“prolongaciones” del estado humano, lo que por otra parte es en todas las tradiciones la principal
razén de ser de los ritos funerarios. Pero ocurre de modo muy distinto para el iniciado, puesto que no
realizo las posibilidades del estado humano sino para llegar a superarlas, y debe necesariamente salir
de este estado, sin tener necesidad por otra parte para ello de llegar a la disolucién de la apariencia
corporal para pasar a los estados superiores.

Afiadamos todavia, para no omitir ninguna posibilidad, que hay otro aspecto desfavorable en la
“segunda muerte”, que se refiere propiamente a la “contra-iniciacion”; ésta, en efecto, imita en sus
fases a la verdadera iniciacién, pero sus resultados son en cierto modo contrarios a ella, v,
evidentemente, no puede conducir en ningdn caso al dominio espiritual, puesto que no hace por el
contrario sino alejar de él al ser cada vez méas. Cuando el individuo que sigue esta via llega a la
“muerte psiquica” se encuentra en una situacién no exactamente semejante a la del profano puro y
simple, sino mucho peor, en razén del desarrollo que ha dado a las posibilidades mas inferiores del
orden sutil; pero no insistiremos sobre ello, y nos conformaremos con remitir a las alusiones que ya
hicimos en otras ocasiones (4), pues, a decir verdad, éste es un caso que no puede presentar interés
sino desde un punto de vista muy especial, y, de todas formas, no tiene absolutamente nada que ver
con la verdadera iniciacién. La suerte de los “magos negros”, como se dice comUnmente, no les
concierne sino a ellos mismos, y seria como minimo inutil suministrar alimento a las divagaciones
mas o menos fantasticas a las cuales este tema da lugar a menudo; no conviene ocuparse de éstos
sino para denunciar sus dafios cuando las circunstancias lo exigen, y para oponerse a ellos en la
medida de lo posible; y, desgraciadamente, en una época como la nuestra, estos dafios estan
singularmente mas extendidos de lo que podrian imaginar quienes no han tenido ocasion de darse
cuenta de ello directamente.

NOTAS:

(1). Esta explicaciéon conviene igualmente a lo referente a las fases de la "Gran Obra" hermética, que, como ya
hemos indicado, corresponden estrictamente a las de la iniciacion.

(2). Ver L'Esotérisme de Dante.
(3). En el simbolismo masonico, esto corresponde a la iniciacion al grado de Maestro.
(4). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, capitulos XXXV y XXXVIII.

Primera version publicada en "Voile d’Isis", marzo de 1934.
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Capitulo XXVIl: NOMBRES PROFANOS Y NOMBRES INICIATICOS

Hablando anteriormente de los diversos géneros de secretos de orden mas o menos exterior que
pueden existir en ciertas organizaciones, iniciaticas o no, hemos mencionado entre otros el secreto
sustentado sobre los nombres de sus miembros; y puede parecer, a primera vista, que éste esté
incluido entre las simples medidas de precaucién destinadas a protegerse contra peligros
provenientes de cualquier enemigo, sin que haya lugar para buscar una razén mas profunda. De
hecho, es asi con seguridad en muchos casos, y al menos entre aquellos que tienen que ver con
organizaciones secretas puramente profanas; pero, sin embargo, cuando se trata de organizaciones
iniciaticas, es probable que haya aqui algo mas, y que este secreto, como todos los demas, revista un
caracter verdaderamente simbdlico. Hay tanto mas interés en detenerse un poco sobre este asunto
cuanto que la curiosidad por los nombres es una de las manifestaciones mas ordinarias del
“individualismo” moderno, y, cuando pretende aplicarse al dominio iniciatico, da prueba de una gran
ignorancia de las realidades de este orden, y de una molesta tendencia a querer reducirlas al nivel de
las contingencias profanas. El “historicismo” de nuestros contemporaneos no se satisface sino al
poner nombres propios a todo, es decir, a atribuir todas las cosas a determinadas individualidades
humanas, segln la concepciéon mas estrecha que pueda hacerse, la que tiene su curso en la vida
profana y no tiene en cuenta sino sélo la modalidad corporal. No obstante, el hecho de que el origen
de las organizaciones iniciaticas no pueda ser jamas relacionado con tales individualidades deberia
hacer reflexionar a este respecto, y, cuando se trata de aquellas de orden mas profundo, sus propios
miembros no pueden ser identificados, y no porque disimulen, lo que, por cuidado que pusieran en
ello, no podria ser siempre eficaz, sino porque, en rigor, no son “personajes” en el sentido en que lo
quisieran los historiadores, y cualquiera que creyera poder nombrarlos estara, por ello mismo,
inevitablemente equivocado (1). Antes de entrar en mas amplias explicaciones, diremos que algo
analogo se encuentra, guardando las proporciones, en todos los grados de la escala iniciatica, incluso
en los méas elementales, de manera que, si una organizacion iniciatica es realmente lo que debe ser,
la designacion de uno cualquiera de sus miembros mediante un nombre profano, incluso si es
“materialmente” exacto, sera siempre tachado de falsedad, casi como lo seria la confusion entre un
actor y el personaje al cual interprete y del cual se obstinaran en aplicar el nombre en todas las
circunstancias de su existencia.

Ya hemos insistido sobre la concepcion de la iniciacion como un “segundo nacimiento”; es
precisamente por una légica consecuencia inmediata de esta concepcién que, en numerosas
organizaciones, el iniciado recibe un nuevo nombre, diferente a su nombre profano; y esto no es una
simple formalidad, pues este nombre debe corresponder a una modalidad igualmente diferente de su
ser, aquella cuya realizacion se torna posible mediante la accion de la influencia espiritual transmitida
por la iniciacién; puede indicarse por otra parte que, incluso bajo el punto de vista exotérico, la misma
practica existe, por una razén analoga, en ciertas 6rdenes religiosas. Tendremos entonces para el
mismo ser dos modalidades distintas, manifestandose una en el mundo profano, y la otra en el interior
de la organizacion iniciatica (2); y, normalmente, cada una de ellas debe tener su propio nombre, no
conviniendo el de una a la otra, puesto que se sitian en dos érdenes realmente diferentes. Se puede
ir mas lejos: a todo grado de iniciacion efectiva corresponde una modalidad del ser; éste deberia
entonces recibir un nuevo nombre para cada uno de estos grados, e, incluso si este nombre no le es
dado de hecho, no por ello no existe, puede decirse, como expresion caracteristica de esta
modalidad, pues un nombre no es en realidad sino esto. Pero, como estas modalidades estan
jerarquizadas en el ser, hay nombres que las representan respectivamente; un nombre sera entonces
tanto mas cierto cuando corresponda a una modalidad de orden méas profundo, puesto que, por ello,
expresara algo que estara mas proximo a la verdadera esencia del ser. Es entonces, contrariamente
a la opinion vulgar, el nombre profano el que, estando vinculado a la modalidad mas exterior y a la
manifestacion mas superficial, es el menos real de todos; y es especialmente asi en una civilizacion
que ha perdido todo caracter tradicional, y donde un nombre no expresa casi hada de la naturaleza
del ser. En cuanto a lo que puede ser llamado el verdadero nombre del ser humano, el mas real de
todos, nombre que es por otra parte propiamente un “nimero”, en el sentido pitagérico y kabalistico
de la palabra, es el que corresponde a la modalidad central de su individualidad, es decir, a su
restauracion en el “estado primordial”’, pues es éste lo que constituye la expresién integral de su
esencia individual.

Se desprende de estas consideraciones que un nombre iniciatico no debe ser conocido en el mundo

profano, puesto que representa una modalidad del ser que no podria manifestarse en éste, de
manera que su conocimiento caeria en cierto modo en el vacio, no encontrando realmente nada a lo
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que pudiera ser aplicado. Inversamente, el nombre profano representa una modalidad de la que el ser
debe despojarse cuando permanezca en el dominio iniciatico, y que no es para €l entonces sino un
simple papel con el que actia en el exterior; no podria entonces valer este nombre en dicho dominio,
con respecto al cual lo que expresa es en cierto modo inexistente. Es evidente, por otra parte, que las
razones profundas de la distincién y por asi decir de la separacién entre el nombre profano y el
iniciatico, como designando a “entidades” efectivamente diferentes, pueden no ser conscientes en
todo lugar en que el cambio de nombre se practica de hecho; puede ocurrir que, como consecuencia
de una degeneracion de ciertas organizaciones iniciaticas, se llegue a estar tentado a explicarlo
mediante motivos completamente exteriores, por ejemplo, presentandolo como una simple medida de
prudencia, lo que, en suma, equivale casi a las interpretaciones del ritual y del simbolismo en sentido
moral o politico, y no impide en absoluto que haya habido en un principio algo distinto. Por el
contrario, si no se trata sino de organizaciones profanas, estos mismos motivos exteriores son
realmente validos, y no podria haber nada mas, a menos no obstante que no exista también, en
ciertos casos, como ya hemos dicho a propdsito de los ritos, el deseo de imitar las costumbres de las
organizaciones iniciaticas, pero, naturalmente, sin que ello pueda entonces responder a la menor
realidad; y esto demuestra una vez mas que las apariencias similares pueden, de hecho, encubrir las
cosas mas diferentes.

Todo lo que hemos dicho hasta aqui de esta multiplicidad de nombres, representando a otras tantas
modalidades del ser, se refiere Unicamente a extensiones de la individualidad humana, comprendidas
en su realizacion integral, es decir, iniciaticamente, al dominio de los “Pequefios Misterios”, tal como
explicaremos a continuacion de forma mas precisa. Cuando el ser pasa a los “Grandes Misterios”, es
decir, a la realizaciéon de los estados supra-individuales, pasa por ello mas all4 del nombre y de la
forma, puesto que, como ensefia la doctrina hindd, éstas (nama-ripa) son las expresiones
respectivas de la esencia y de la substancia de la individualidad. Tal ser, verdaderamente, no tiene
entonces nombre, ya que ésta es una limitacion de la cual estd desde ese momento liberado; podra,
si ha lugar, tomar cualquier nombre para manifestarse en el dominio individual, pero este nombre no
le afectarda en modo alguno y le sera totalmente tan “accidental” como un simple ropaje que puede
quitarse o cambiar a voluntad. Esta es la explicacién de lo que dijimos anteriormente: cuando se trata
de organizaciones de este orden, sus miembros no poseen nombre, y por otra parte tampoco lo
tendran mas; en estas condiciones, ¢qué hay todavia que pueda dar motivo a la curiosidad profana?
Si incluso ésta llega a descubrir algunos nombres, no tendran sino un valor convencional; y esto
puede producirse, muy a menudo, en organizaciones de orden inferior a aquel, en las cuales seran
por ejemplo empleadas “firmas colectivas”, representando, sea a estas organizaciones en su
conjunto, sea funciones consideradas independientemente de las individualidades que las
desempefian. Todo ello, lo repetimos, deriva de la naturaleza misma de las cosas de orden iniciatico,
donde las consideraciones individuales no cuentan para nada, y no tienen como fin el desviar ciertas
investigaciones, aunque ésta sea una consecuencia de hecho; pero, ¢como podrian los profanos
suponer otras intenciones de las que ellos mismos pueden tener?

De ahi proviene también, en muchos casos, la dificultad o incluso la imposibilidad de identificar a los
autores de obras que tengan cierto caracter iniciatico (3): o son por completo anénimas o, lo que
viene a ser lo mismo, no tienen como firma sino una marca simbdlica o un nombre convencional; no
hay , por lo demas, ninguna razén para que sus autores hayan tenido en el mundo profano un papel
aparente cualquiera. Cuando tales obras llevan por el contrario el nombre de un individuo conocido en
algin lugar que haya vivido efectivamente, no se estd quiza mucho mas avanzado, pues no por ello
se sabra exactamente con quién o con qué tiene que ver: este individuo puede muy bien no haber
sido mas que un portavoz, una mascara; en semejante caso, su pretendida obra podra implicar
conocimientos que él jamas habra realmente tenido; puede no ser sino un iniciado de grado inferior, 0
incluso un simple profano que habra sido elegido por cualquier razén contingente (4), y entonces no
es evidentemente el autor lo que importa, sino Unicamente la organizacion que le ha inspirado.

Por lo demas, incluso en el orden profano, uno puede extrafiarse de la importancia atribuida en
nuestros dias a la individualidad de un autor y a todo lo que le concierne de cerca o de lejos; el valor
de la obra, ¢depende en forma alguna de estas cosas? Por otra parte, es facil comprobar que la
preocupacion por vincular el propio nombre a una obra se encuentra tanto menos en una civilizacion
gue esté mas estrechamente unida a los principios tradicionales, de la cual, en efecto, el
“individualismo” bajo todas sus formas es verdaderamente su propia negaciéon. Se puede comprender
sin dificultad que todo ello se produzca, y no queremos insistir mas, puesto que son cosas sobre las
cuales nos hemos explicado a menudo; pero no era indtil indicar ain, en esta ocasion, el papel del
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espiritu antitradicional, caracteristico de la época moderna, como causa principal de la incomprension
de las realidades iniciaticas y de la tendencia a reducirlas a los puntos de vista profanos. Es este
espiritu lo que, bajo nombres tales como “humanismo” y “racionalismo”, se esfuerza constantemente,
desde hace siglos, en reducirlo todo a las proporciones de la individualidad humana vulgar, es decir,
de la porcion restringida que conocen los profanos, y en negar todo lo que sobrepasa este dominio,
angostamente limitado, luego en particular todo lo que depende de la iniciacion, al grado que sea.
Apenas hay necesidad de indicar que las consideraciones que acabamos de exponer aqui se basan
esencialmente en la doctrina metafisica de los estados multiples del ser, de la cual son una aplicacion
directa (5); ¢como podria esta doctrina ser comprendida por quienes pretenden hacer del hombre
individual, e incluso s6lo de su modalidad corporal, un todo completo y cerrado, un ser que se basta a
si mismo, en lugar de no ver sino lo que en realidad es, la manifestacion contingente y transitoria de
un ser en un dominio muy particular entre una multitud indefinida de éstos, cuyo conjunto constituye la
Existencia universal, y a los cuales corresponden, para este mismo ser, otras tantas modalidades de
estados diferentes, de los cuales sera posible tomar conciencia precisamente siguiendo la via que le
es abierta mediante la iniciacion?

NOTAS:
(1). Este caso es especialmente, en Occidente, el de los verdaderos Rosa-Cruz.

(2). La primera debe ademés ser considerada como no teniendo sino una existencia ilusoria con respecto a la
segunda, no solamente en razén de la diferencia de grados de realidad a los cuales se refieren respectivamente,
sino también porque, como hemos explicado antes, el "segundo nacimiento” implica necesariamente la "muerte” de
la individualidad profana, que de este modo no puede subsistir mas que a titulo de simple apariencia exterior.

(3). Esto es, por lo demas, susceptible de una aplicacion mas general en todas las civilizaciones tradicionales,
debido al caracter iniciatico ligado a los propios oficios, de forma que toda obra de arte (0 lo que los modernos
denominarian asi), del género que sea, participa necesariamente de éste en cierta medida. Sobre esta cuestion,
gue es la del sentido superior y tradicional del "anonimato”, ver Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps,
cap. IX.

(4). Por ejemplo, parece que haya sido asi, al menos en parte, con las novelas del Santo Graal; es también a una
cuestion de este género a la que se refieren, en el fondo, todas las discusiones a las cuales ha dado lugar la
"personalidad" de Shakespeare, aunque, de hecho, quienes se libran a ellas jamés han llevado la cuestion sobre el
verdadero terreno, de manera que apenas han hecho sino embrollarla de forma casi inextricable.

(5). Ver, para una exposicion completa de lo que se trata, nuestro estudio sobre Les Etats multiples de I'étre.

Version original en "Le Voile d’Isis", enero de 1935.
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Capitulo XXVIII: EL SIMBOLISMO DEL TEATRO

Anteriormente hemos comparado la confusién existente entre un ser y su manifestacion exterior y
profana y aquella que se cometeria pretendiendo identificar a un actor con el personaje al cual
interpreta; para comprender hasta qué punto es exacta esta comparacion, algunas consideraciones
generales sobre el simbolismo del teatro no estaran aqui fuera de propésito, aunque no se apliquen de
forma exclusiva a lo concerniente propiamente al dominio iniciatico. Por supuesto, este simbolismo
puede estar vinculado con el caracter original de las artes y los oficios, los cuales poseian un valor de
este orden debido al hecho de estar unidos a un principio superior, del cual derivaban a titulo de
aplicaciones contingentes, y que no se han vuelto profanos, como a menudo hemos explicado, sino
como consecuencia de la degeneracion espiritual de la humanidad en el transcurso de la marcha
descendente de su ciclo histdrico.

Puede decirse, de manera general, que el teatro es un simbolo de la manifestacién, de la cual expresa
tan perfectamente como le es posible su caracter ilusorio (1); y este simbolismo puede ser considerado,
sea desde el punto de vista del actor, sea desde el del teatro mismo. El actor es un simbolo del “Si” o de
la personalidad manifestdndose mediante una serie indefinida de estados y de modalidades, que
pueden ser considerados como otros tantos papeles diferentes; y es preciso notar la importancia que
tenia el antiguo uso de la mascara para ver la perfecta exactitud de este simbolismo (2). Bajo la
mascara, en efecto, el actor permanece el mismo en todos sus papeles, como la personalidad es “no
afectada” por todas sus manifestaciones; la supresién de la mascara, por el contrario, obliga al actor a
maodificar su propia fisonomia y parece asi alterar en cierto modo su identidad esencial. Sin embargo, en
todos los casos, el actor permanece en el fondo distinto de lo que parece ser, al igual que la
personalidad es distinta a los multiples estados manifestados, que no son sino las apariencias
exteriores y mudables de las cuales se reviste para realizar, segun los diversos modos que convienen
a su naturaleza, las posibilidades indefinidas que contiene en si misma en la permanente actualidad
de la no-manifestacion.

Si pasamos al otro punto de vista, podemos decir que el teatro es una imagen del mundo: ambos son
propiamente una “representacion”, pues el mundo, no existiendo sino como consecuencia y expresion
del Principio, del cual depende esencialmente en todo lo que es, puede ser considerado como
simbolizando a su manera el orden principial, y este caracter simbdlico le confiere ademas un valor
superior a lo que es en si mismo, puesto que es por ello que participa de un mayor grado de realidad
(3). En arabe, el teatro es designado con la palabra tamthil, que, como todas las que derivan de la
raiz mathl, tiene propiamente el sentido de semejanza, comparacion, imagen o figura; y algunos
tedlogos musulmanes emplean la expresion alam tamthil, que podria traducirse como “mundo
figurado” o “mundo de representacion” para designar todo lo que en las Escrituras sagradas es
descrito en términos simbdlicos y no debe ser tomado en sentido literal. Es notable que algunos
apliqguen especialmente esta expresion a lo referente a los angeles y los demonios, quienes
efectivamente “representan” los estados superiores e inferiores del ser, y que, por lo demas, no
pueden evidentemente ser descritos sino simbdlicamente mediante términos prestados del mundo
sensible; y, por una singular coincidencia, se conoce, ademas, el considerable papel que tuvieron
precisamente estos angeles y demonios en el teatro religioso de la Edad Media occidental. El teatro,
en efecto, no esta forzosamente limitado a representar el mundo humano, es decir, un Unico estado
de manifestacion; puede también representar al mismo tiempo los mundos superiores e inferiores. En
los “misterios” de la Edad Media, la escena era, por esta razon, dividida en numerosos niveles,
correspondientes a los diferentes mundos, generalmente repartidos segun la division ternaria cielo,
tierra, infierno; y la accion se desarrollaba simultdneamente en las diferentes divisiones
representando la simultaneidad esencial de los estados del ser. Los modernos, no comprendiendo
este simbolismo, han llegado a considerar como una “ingenuidad”, por no decir como una torpeza, lo
que tenia aqui precisamente el mas profundo sentido; y lo que es asombroso es la rapidez con la cual
se ha desarrollado esta incomprension, tan patente entre los escritores del siglo XVII; este salto
radical entre la mentalidad de la Edad Media y la de los tiempos modernos no es ciertamente uno de
los menores enigmas de la historia. Puesto que acabamos de hablar de "misterios”, no creemos inutil
sefialar la singularidad de esta denominacion con doble sentido: se deberia, con rigor etimolégico,
escribir “misterios” (4), pues esta palabra deriva del latin ministerium, significando “oficio” o “funcién”,
lo que indica claramente hasta qué punto las representaciones teatrales de esta especie eran, en su
origen, consideradas como formando parte integrante de la celebracién de las fiestas religiosas (5).
Pero lo que es extrafio es que esta palabra se haya contraido y abreviado hasta convertirse en un
exacto homonimo de “misterios”, y a ser finalmente confundida con esta otra palabra, de origen griego
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y derivacion completamente diferente; ¢es solamente por alusiéon a los “misterios” de la religion,
puestos en escena en las piezas asi llamadas, que esta asimilacién ha podido producirse? Esta
puede ser sin duda una razén muy plausible; pero por otra parte, si se piensa que representaciones
simbdlicas analogas tenian lugar en los “misterios” de la Antigiiedad, en Grecia y probablemente
también en Egipto (6), se puede estar tentado de ver en ello algo que venga de mucho mas lejos, y
como un indicio de la continuidad de una determinada tradicion esotérica e iniciatica, afirmandose al
exterior, a intervalos mas o menos alejados, a través de manifestaciones similares, con la requerida
adaptacion a la diversidad de circunstancias de tiempo y lugar (7). Hemos tenido a menudo, en otras
ocasiones, que sefalar la importancia, como procedimiento del lenguaje simbdlico, de las
asimilaciones fonéticas entre palabras filolégicamente distintas; hay aqui algo que, en verdad, no
tiene nada de arbitrario, a pesar de lo que puedan pensar la mayor parte de nuestros
contemporaneos, y que se relaciona muy directamente con los modos de interpretacion derivados del
nirukta hindd; pero los secretos de la constitucion intima del lenguaje estan tan completamente
perdidos hoy en dia que apenas es posible hacer una alusién sin que cada uno imagine que se trata
de “falsas etimologias”, incluso de vulgares “juegos de palabras”, y Platbn mismo, que a veces
recurrid a este género de interpretacion, como hemos indicado incidentalmente a propésito de los
“mitos”, no goza de favor ante la “critica” pseudo-cientifica de los espiritus limitados por los prejuicios
modernos.

Para terminar con estas indicaciones, haremos notar adn, en el simbolismo del teatro, otro punto de
vista, el que se relaciona con el autor dramatico: los diferentes personajes, siendo producciones
mentales de éste, pueden ser considerados como representando modificaciones secundarias y en
cierto modo prolongaciones de él mismo, casi de la misma forma que las formas sutiles producidas en
el estado de suefio (8). La misma consideracion se aplicaria por otra parte evidentemente a la
produccién de toda obra de la imaginacion, del género que sea; pero, en el caso particular del teatro,
lo especial es que esta produccion se realiza de forma sensible, dando la propia imagen de la vida, tal
y como tiene lugar igualmente en el suefio. El autor tiene entonces, bajo este aspecto, una funcion
verdaderamente “demilrgica”, puesto que produce un mundo al que extrae por completo de si
mismo; y esta ahi el simbolo mismo del Ser produciendo la manifestacién universal. Tanto en este
caso como en el del suefio, la unidad esencial del productor de las “formas ilusorias” no es afectada
por esta multiplicidad de modificaciones accidentales, al igual que la unidad del Ser no es afectada
por la multiplicidad de la manifestacién. Asi, desde cualquier punto de vista en que nos situemos, se
encuentra siempre en el teatro este caracter que es su razén profunda, por desconocida que pueda
ser para quienes so6lo ven el punto de vista puramente profano, y que constituye, por su propia
naturaleza, uno de los mas perfectos simbolos de la manifestacidn universal.

NOTAS:
(1). No decimos irreal; esta claro que la ilusion debe ser considerada solamente como una realidad menor.

(2). Cabria por otra parte indicar que esta mascara se llamaba en latin persona; la personalidad es, literalmente, lo
gue se esconde tras la méascara de la individualidad.

(3). Es también la consideracion del mundo, sea como referido al Principio, sea solamente en lo que en si mismo
es, lo que diferencia fundamentalmente el punto de vista de las ciencias tradicionales y el de las ciencias profanas.

(4). En francés, mistéres, y no, como se hace normalmente, mystéres. (N. del T.)

(5). Es igualmente de ministerium, en sentido de "funcién”, de donde deriva por otra parte la palabra "oficio” [metier],
tal como ya hemos sefialado en otro lugar (Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. VIII).

(6). A estas representaciones simbdlicas se puede vincular directamente la "puesta en accion” ritual de las
"leyendas" iniciaticas de las que hemos hablado.

(7). La "exteriorizacion" en modo religioso, en la Edad Media, puede haber sido la consecuencia de una tal
adaptacion; ésta no constituye entonces una objecion contra el caracter esotérico de esta tradicion en si misma.

(8). Cf. Les Etats multiples de I'Etre, cap. VI

Primera version publicada en "Le Voile d’Isis, febrero de 1932
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Capitulo XXIX: “OPERATIVO” Y “ESPECULATIVO”

Cuando tratdbamos de la cuestion de las cualificaciones iniciaticas, hicimos alusion a cierta confusion
muy extendida acerca del sentido del término “operativo” y también, por consiguiente, sobre el de
“especulativo”, que, en cierto modo, se le opone; y, como entonces dijimos, nos parece que debe
insistirse especialmente sobre este tema, puesto que hay una estrecha relacién entre este error y el
desconocimiento general de lo que realmente debe ser la iniciacion. Histéricamente, si asi puede
decirse, la cuestién se plantea de forma mas particular a propésito de la Masoneria, puesto que es
ahi donde los términos de que se trata son habitualmente empleados; pero no es dificil comprender
que, en el fondo, tiene un alcance mucho mas amplio, y que incluso hay aqui algo que, segun las
diversas modalidades, es susceptible de aplicarse a todas las formas iniciaticas; esto es lo que de
hecho tiene toda la importancia desde el punto de vista en que nos situamos.

El punto de partida del error que indicamos consiste en lo siguiente: debido a que la forma de la
iniciacion masonica esta ligada a un oficio, lo que, por otra parte, como hemos sefialado, esta muy
lejos de ser un caso excepcional, y a que los simbolos y ritos, en una palabra, sus métodos propios,
en todo lo que tienen de “especifico”, se apoyan esencialmente en el oficio de constructor, se ha
llegado a confundir “operativo” con “corporativo”, deteniéndose asi en el aspecto mas exterior y
superficial, tal como es natural para quien no tiene ninguna idea o ni siquiera ninguna sospecha de la
“realizacion” iniciatica. La opinibn méas extendida podria entonces formularse asi: los Masones
“operativos” eran exclusivamente hombres del oficio; poco a poco, “aceptaron” entre ellos, a titulo
honorifico en cierto modo, a personas ajenas al arte de construir (1); pero, finalmente, ocurre que este
segundo elemento se convierte en el predominante, y de ahi resulta la transformacién de la
Masoneria “operativa” en Masoneria “especulativa”’, no teniendo ya con el oficio sino una relacion
ficticia o “ideal”. Esta Masoneria “especulativa” data, como se sabe, de principios del s. XVIII; pero
algunos, comprobando la presencia de miembros no obreros en la antigua Masoneria “operativa”,
creen poder deducir que éstos eran ya Masones “especulativos”. En todos los casos, parece
pensarse, de una manera casi unanime, que la transformacién que da origen a la Masoneria
“especulativa” indica una superioridad con respecto a aquello de lo que deriva, como si representara
un “progreso” en sentido “intelectual” y respondiera a una concepcion de un nivel mas elevado; y no
falta quien, a este respecto, opone las “especulaciones” del “pensamiento” a las ocupaciones del
oficio, como si fuera esto de lo que se trata cuando es cuestion de lo que no proviene del orden de las
actividades profanas sino del dominio iniciatico.

De hecho, no habia antiguamente otra distincion que la de los Masones “libres”, que eran los
hombres del oficio, llamandose asi a causa de las franquicias otorgadas por los soberanos a sus
corporaciones, y sin duda también (quiza deberiamos decir ante todo) porque la condicion de hombre
libre de nacimiento era una de las cualificaciones requeridas para ser admitido a la iniciacion (2), y
Masones “aceptados”, que no eran profesionales, y entre los cuales se hacia un apartado para los
eclesiasticos, que eran iniciados en Logias especiales (3) para poder desempefiar la funcién de
“capellan” en las Logias ordinarias; pero ambos eran igualmente, aunque a titulos diferentes,
miembros de una sola y misma organizacion, la Masoneria “operativa”; y, ¢.cémo habria podido ser de
otro modo, cuando ninguna Logia habria podido funcionar naturalmente sin estar provista de un
“capellan”, luego sin contar al menos con un Mason “aceptado” entre sus miembros? (4). Por otra
parte, es exacto decir que la Masoneria “especulativa’ se formé debido a la accién de los Masones
“aceptados” (5); y esto puede en suma explicarse simplemente por el hecho de que, no estando
directamente vinculados al oficio, y no teniendo por ello una base tan sélida para el trabajo iniciatico
bajo la forma de la que se trata, podian, mas facilmente o mas completamente que los demas, perder
de vista una parte de lo que comporta la iniciacion, y diriamos incluso la parte mas importante, puesto
que es aquella que concierne propiamente a la “realizacion” (6). Todavia sera preciso afiadir que eran
quiza también, debido a su situacién social y a sus relaciones exteriores, mas accesibles a ciertas
influencias del mundo profano, politicas, filoséficas u otras, que actuarian igualmente en el mismo
sentido, “distrayéndolos”, en la acepcién propia de la palabra, del trabajo iniciatico, si es que no
llegaban incluso a conducirles a cometer molestas confusiones entre ambos dominios, tal como
después se ha visto a menudo.

Es aqui, habiendo partido de consideraciones histdricas para una mayor comodidad de nuestra
exposicion, donde tocamos el fondo de la cuestion: el paso de lo “operativo” a lo “especulativo”, lejos
de constituir un “progreso” como lo quisieran los modernos que no comprenden su significado, es
exactamente todo lo contrario desde el punto de vista iniciatico; implica, no forzosamente una
desviacion propiamente hablando, pero si al menos una degeneracion en el sentido de una
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aminoracion; y, como acabamos de decir, esta aminoracion consiste en la negligencia y el olvido de
todo lo que es “realizacién”, pues es esto lo que es verdaderamente “operativo”, para no dejar
subsistir mas que una vision puramente teérica de la iniciacion. No debe olvidarse, en efecto, que
“especulacion” y “teoria” son sinénimos; y es evidente que la palabra “teoria” no debe ser tomada
aqui en su original sentido de “contemplacién”, sino Unicamente en el que siempre tiene en el
lenguaje actual, y que la palabra “especulacion” expresa sin duda mas claramente, puesto que ofrece,
por su propia derivacion, la idea de algo que no es sino un “reflejo”, como la imagen vista en un
espejo (7), es decir, un conocimiento indirecto, por oposicion al conocimiento efectivo que es la
consecuencia inmediata de la “realizacién”, o que mas bien no hace sino uno con ésta. Por otra parte,
la palabra “operativo” no debe ser considerada exactamente como un equivalente de “practico”, en
tanto que este Ultimo término se refiere siempre a la “accidon” (lo que ademas es estrictamente
conforme a su etimologia), de manera que no podria ser empleada aqui sin impropiedad (8); en
realidad, se trata de ese “cumplimiento” del ser que es la “realizacién” iniciatica, con todo el conjunto
de los medios de diferentes 6rdenes que pueden ser empleados en vistas a ese fin; y no deja de ser
interesante sefialar que una palabra del mismo origen, la palabra “obra”, es también usada
precisamente en este sentido en la terminologia alquimica.

Es entonces facil darse cuenta de lo que queda en el caso de una iniciacion que no es mas que
“especulativa”; la transmision iniciatica subsiste siempre, puesto que la “cadena” tradicional no ha sido
interrumpida; pero, en lugar de la posibilidad de una iniciacion efectiva siempre que ningin defecto
individual la obstaculice, no hay mas que una iniciacion virtual, condenada a permanecer asi por la
fuerza de las cosas, ya que la limitacion “especulativa” significa propiamente que este estadio no
puede ser superado, siendo todo lo que va mas lejos, por propia definicion, de orden “operativo”. Esto
no quiere decir, por supuesto, que los ritos no tengan efecto en semejante caso, puesto que
permanecen siendo siempre, incluso aunque quienes los cumplan no sean conscientes de ello, el
vehiculo de la influencia espiritual; pero este efecto es por asi decir “diferido” en cuanto a su
desarrollo “en acto”, y no es sino como un germen al cual faltan las condiciones necesarias para su
eclosién, residiendo estas condiciones en el trabajo “operativo”, solo mediante el cual la iniciacion
puede tornarse efectiva.

A propésito de esto, debemos aun insistir sobre el hecho de que tal degeneracion de una
organizacion iniciatica no cambia sin embargo nada de su naturaleza esencial, e incluso la
continuidad de la transmision basta para que, si se presentan circunstancias favorables, una
restauracion sea siempre posible, debiendo entonces necesariamente esta restauracion ser
concebida como un retorno al estado “operativo”. S6lo que es evidente que, mas una organizacion
esta asi aminorada, mas posibilidades de desviacién, al menos parciales, existen, los cuales, por lo
demas, pueden naturalmente producirse en muchos sentidos diferentes; y estas desviaciones, no
teniendo sino un caréacter accidental, hacen de hecho muy dificil una restauracién, aunque, a pesar de
todo, ésta permanezca todavia siendo posible en principio. Sea como fuere, una organizacion
iniciatica que posea una filiacion auténtica y legitima, independientemente del estado mas o menos
degenerado al cual se encuentre reducida en la actualidad, no podria seguramente ser confundida
jamas con una pseudo-iniciacién cualquiera, que no es en suma sino una pura nada, ni con la contra-
iniciacion, la cual es algo, pero algo absolutamente negativo, que va directamente contra el objetivo
gue se propone esencialmente toda verdadera iniciacion (9).

Por otra parte, la inferioridad del punto de vista “especulativo”, tal y como hemos explicado, muestra
ademas, por afiadidura, que el “pensamiento”, cultivado por él mismo, no podria en ninglin caso ser
competencia de una organizacién iniciatica como tal; ésta no es una agrupacion donde se deba
“filosofar” o librarse a discusiones “académicas”, no mas que a todo otro género de ocupacion profana
(10). La “especulacion” filosoéfica, cuando se ha introducido aqui, es ya una verdadera desviacion,
mientras que la “especulacién” aplicada sobre el dominio iniciatico, si esta reducida a si misma en
lugar de no ser, como normalmente deberia, sino una simple preparacién al trabajo “operativo”,
constituye solamente esa aminoracion de la que anteriormente hemos hablado. Aln hay aqui una
distincion importante, pero que creemos lo suficientemente clara como para que no sea necesario
insistir mas sobre ella; en suma, puede decirse que hay desviacion, mas o menos grave segun los
casos, siempre que hay confusion entre el punto de vista iniciatico y el punto de vista profano. Esto no
debe perderse de vista cuando se quiere apreciar el grado de degeneracion al cual una organizacion
iniciatica puede haber llegado; pero, fuera de toda desviacion, se pueden siempre, de forma muy
exacta, aplicar los términos “operativo” y “especulativo”, con respecto a una forma iniciatica
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cualquiera, incluso si no toma a un oficio como “soporte”, haciéndolos corresponder respectivamente
a la iniciacion efectiva y a la iniciacion virtual.

NOTAS:

(1). De hecho, estas personas debian no obstante tener al menos alguna conexion indirecta con este arte, aunque
no fuera sino a titulo de "protectores” (o patrones en el sentido inglés de la palabra); de una manera analoga, mas
tarde, los impresores (cuyo ritual estaba constituido principalmente por la "leyenda" de Fausto) "aceptaron” a todos
aquellos que tenian alguna relacién con el arte del libro, es decir, no solamente a los libreros, sino también a los
propios autores.

(2). No se puede, sin desviar por completo a las palabras de su sentido legitimo, dar otra interpretacion a la
expresion "nacido libre" (free-born) aplicada al candidato a la iniciacién, y que con seguridad no tiene nada que ver
con una "liberacion" de supuestos "prejuicios".

(3). Estas Logias son llamadas Logias de Jakin, y el "capellan” mismo era denominado Brother Jakin en la antigua
Masoneria "operativa".

(4). En realidad, deberiamos incluso decir que contaba obligatoriamente con dos, siendo el otro de ellos un médico.

(5). Estos Masones no habian recibido por otra parte la totalidad de los grados "operativos”, y debido a ello se
explica la existencia, en el origen de la Masoneria "moderna”, de ciertas lagunas a las que era preciso por
consiguiente colmar, lo que no puede hacerse sino mediante la intervencion de supervivientes de la "antigua"
Masoneria, mucho mas numerosos en el s. XVIII de lo que creen generalmente los historiadores.

(6). Ya hemos sefialado esta diferencia anteriormente, a proposito del actual estado del Compagnonnage y de la
Masoneria; los Compagnons llaman de buen grado a los Masones "sus Hermanos especulativos”, y, al mismo
tiempo que esta expresion implica el reconocimiento de una comunidad de origen, también cabe a veces un cierto
matiz de desdén que, a decir verdad, no esta completamente injustificado, tal como podra comprenderse tras las
consideraciones aqui expuestas.

(7). La palabra speculum, en latin, significa en efecto "espejo".

(8). Aqui estéd, en suma, toda la diferencia que existe en griego entre los respectivos sentidos de las palabras praxis
y poésis.

(9). Hemos tenido, a menudo, la ocasién de comprobar que tales precisiones no eran en absoluto superfluas; asi,
debemos protestar formalmente contra toda interpretacion que tienda, por una confusion voluntaria o involuntaria, a
aplicar a una organizacion iniciatica cualquier indicacién que, en nuestros escritos, se refiera en realidad sea a la
pseudo-iniciacién, sea a la contra-iniciacion.

(10). Jamés hemos podido comprender lo que quiere decir exactamente la expresion "sociedades de pensamiento”
inventada por algunos para designar a una categoria de agrupaciones que parece bastante mal definida; pero lo
gue hay de seguro es que, incluso si existe realmente algo a lo cual pueda convenir esta denominacién, no podria
en todo caso tener la menor relacion con ninguna organizacion iniciatica.

Version original en "Etudes Traditionnelles", mayo a julio de 1936.
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Capitulo XXX: INICIACION EFECTIVA E INICIACION VIRTUAL

Aunque la distincion entre la iniciacion efectiva y la iniciacién virtual pueda ya haber sido
suficientemente comprendida con ayuda de las consideraciones que preceden, es lo bastante
importante como para que intentemos precisarla todavia un poco mas; y, a este respecto,
sefialaremos en principio que, entre las condiciones de la iniciaciébn que hemos indicado, la
vinculacién a una organizacién tradicional regular (presuponiendo naturalmente la cualificacién) es
suficiente para una iniciacion virtual, mientras que el trabajo interior que va a continuacién concierne
propiamente a la iniciacion efectiva, que es en suma, en todos sus grados, el desarrollo “en acto” de
las posibilidades a las cuales da acceso la iniciacién virtual. Esta iniciacion virtual es entonces la
iniciacion entendida en el sentido mas estricto de la palabra, es decir, como una “entrada” o un
“comienzo”; por supuesto, ello no significa de ningln modo que pueda ser considerada como algo
gue se basta a si mismo, sino solamente que es el punto de partida necesario para todo el resto;
cuando se ha entrado en una via, todavia es preciso esforzarse para seguir, e incluso, si se puede,
para seguir hasta el final. Se podria resumir todo ello en pocas palabras: entrar en la via es la
iniciacion virtual; seguir la via es la iniciacién efectiva; pero desgraciadamente, de hecho, muchos
permanecen en el umbral, no siempre porque sean incapaces de ir mas lejos, sino también,
especialmente en las actuales condiciones del mundo occidental, debido a la degeneracién de ciertas
organizaciones que, convertidas Unicamente en “especulativas” como acabamos de explicar, no
pueden por ello ayudarles en forma alguna en el trabajo “operativo”, aunque no sea sino en los
estadios mas elementales, y no les facilitan nada que pueda siquiera permitirles suponer la existencia
de una “realizacion”. Sin embargo, incluso en estas organizaciones, se habla todavia, a cada instante,
de “trabajo” iniciatico, o al menos de algo que se considera como tal; pero entonces se puede
legitimamente plantear esta cuestion: ¢en qué sentido y en qué medida esto corresponde aln a
alguna realidad?

Para responder a esta pregunta, recordaremos que la iniciacién es esencialmente una transmision, y
afiadiremos que esto puede entenderse en dos sentidos diferentes: por un lado, transmision de una
influencia espiritual, y, por otro, transmision de una ensefianza tradicional. Es la transmisién de la
influencia espiritual la que debe ser considerada en primer lugar, no sélo porque deba l6gicamente
preceder a toda ensefianza, lo que es evidente desde el momento en que se ha comprendido la
necesidad de la vinculacién tradicional, sino aun y sobre todo porque es ésta lo que constituye
esencialmente la iniciacion en sentido estricto, ya que, en el caso de que no se tratara sino de
iniciacion virtual, todo podria en suma limitarse a esto, sin que hubiera necesidad de afiadir
posteriormente ningun tipo de ensefianza. En efecto, la ensefianza iniciatica, de la cual habremos de
precisar a continuacidon su cardcter particular, no puede ser sino una ayuda exterior aportada al
trabajo interior de realizacion, a fin de apoyarlo y guiarlo tanto como sea posible; ésta es, en el fondo,
su Unica razon de ser, y solamente en ello puede consistir la parte exterior y colectiva de un
verdadero “trabajo” iniciatico, si se entiende a éste realmente en su significado legitimo y normal.

Ahora bien, lo que hace la cuestién un poco mas compleja es que las dos especies de transmision
que acabamos de indicar, siendo en efecto distintas en razén de la diferencia de sus naturalezas, no
pueden sin embargo jamas estar completamente separadas una de otra; y esto requiere ain algunas
explicaciones, a pesar de que ya hayamos en cierto modo tratado este punto implicitamente cuando
hemos hablado de las estrechas relaciones entre el rito y el simbolo. En efecto, los ritos son
esencialmente, y ante todo, el vehiculo de la influencia espiritual, la cual no puede sin ellos ser
transmitida en modo alguno; pero al mismo tiempo, debido a que tienen, en todos sus elementos
constituyentes, un caracter simbdlico, comportan también necesariamente una ensefianza en si
mismos, puesto que, como hemos dicho, los simbolos son precisamente el Gnico lenguaje realmente
conveniente para la expresion de las verdades de orden iniciatico. Inversamente, los simbolos son
esencialmente un medio de ensefianza, y no solo de ensefianza exterior, sino también de algo mas,
en tanto que deben servir principalmente de “soportes” para la meditacion, que es al menos el
comienzo de un trabajo interior; pero estos mismos simbolos, en tanto que elementos rituales y en
razon de su caracter “no-humano”, son ademas “soportes” de la propia influencia espiritual. Por otra
parte, si se piensa que el trabajo interior seria ineficaz sin la accién o, si se prefiere, sin la
colaboracién de esta influencia espiritual, se podra comprender que la meditacion sobre los simbolos
toma, en ciertas condiciones, el caracter de un verdadero rito, y de un rito que, esta vez, no confiere
Unicamente la iniciacion virtual, sino que permite alcanzar un grado mas o menos avanzado de
iniciacion efectiva.

Por el contrario, en lugar de servirse de los simbolos de esta manera, uno puede también limitarse a
“especular” sobre ellos, sin proponerse nada mas; no queremos ciertamente decir con esto que sea
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ilegitimo explicar los simbolos, en la medida de lo posible, y pretender desarrollar, mediante los
comentarios apropiados, los diferentes sentidos que contienen (a condicién, por lo demas, de
guardarse de toda “sistematizacion”, que es incompatible con la esencia misma del simbolismo); pero
queremos decir que esto no deberia, en todo caso, ser considerado sino como una simple
preparacién a algo mas, y es justamente esto lo que, por definicidén, escapa forzosamente al punto de
vista “especulativo” como tal. Este no puede sino atenerse a un estudio exterior de los simbolos, que
no podria evidentemente hacer pasar a quienes a él se entregan de la iniciacion virtual a la iniciacion
efectiva; ademas, a menudo se queda en los significados mas superficiales, puesto que, para ir mas
adelante, se necesita ya un grado de comprension que en realidad supone algo distinto de la simple
“erudicién”; y es preciso incluso considerarlos afortunados si no se extravian mas o menos
completamente en consideraciones “colaterales”, como por ejemplo cuando se quiere sobre todo
encontrar en los simbolos un pretexto a la “moralizacion”, o extraer pretendidas aplicaciones sociales,
incluso politicas, que no tienen ciertamente nada de iniciatico y ni siquiera de tradicional. En este
ultimo caso, ya se ha franqueado el limite en que el “trabajo” de ciertas organizaciones deja por
completo de ser iniciatico, aunque sea de forma “especulativa”, para caer pura y simplemente en el
punto de vista profano; este limite es también, naturalmente, el que separa la simple degeneracion de
la desviacion, y no es sino muy facil de comprender cémo la “especulacién”, tomada como un fin en si
misma, se presta enojosamente a deslizarse de una a otra de una manera casi insensible.

Podemos ahora concluir con esta cuestion: en tanto que no se hace sino “especular”, incluso
manteniéndose en el punto de vista iniciatico y sin desviarse en una u otra forma de él, uno se
encuentra en cierto modo encerrado en un atolladero, pues no podria superarse con ello la iniciacion
virtual; y, por otra parte, ésta existiria perfectamente sin ninguna “especulacion”, puesto que es la
consecuencia inmediata de la transmision de la influencia espiritual. El efecto del rito mediante el cual
es operada esta transmision es aplazado, como dijimos, y permanece en estado latente y “velado” en
tanto no se pase de lo “especulativo” a lo “operativo”; es decir, las consideraciones tedricas no tienen
valor real en tanto que trabajo propiamente iniciatico mas que si estan destinadas a preparar la
“realizacion”; y son, de hecho, una preparacidon necesaria, pero esto es lo que el punto de vista
“especulativo” es incapaz de reconocer, el cual, consecuentemente, no puede en absoluto dar
conciencia de ello a quienes limitan su horizonte.
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Capitulo XXXI: DE LA ENSENANZA INICIATICA

Debemos volver sobre los caracteres que son propios de la ensefianza iniciatica, y por los cuales se
diferencia profundamente de toda ensefianza profana; se trata aqui de lo que puede llamarse la
exterioridad de esta ensefianza, es decir, de los medios de expresién por los cuales puede ser
transmitida en cierta medida y hasta cierto punto, a titulo de preparacion al trabajo puramente interior
por el cual la iniciacién, de virtual que era al comienzo, devendra mas o menos completamente efectiva.
Muchos, no dandose cuenta de lo que debe ser realmente la ensefianza inicitica, no ven en ella otra
cosa, como particularidad digna de destacarse, que el empleo del simbolismo; es por otra parte muy
cierto que éste juega en efecto un papel esencial en ella, pero hay que saber ademas por cual motivo es
asi; ahora bien, éllos, no encarando las cosas sino de una manera completamente superficial, y
deteniéndose en las apariencias y en las formas exteriores, no comprenden de ningiin modo la razén de
ser e incluso, podria decirse, la necesidad del simbolismo, al que, en estas condiciones, no pueden sino
encontrar extrafio y por lo menos indtil. Suponen en efecto que la doctrina iniciatica no es apenas, en el
fondo, mas que una filosofia como las otras, un poco diferente sin duda por su método, pero en todo
caso nada mas, pues su mentalidad esta hecha de tal modo que son incapaces de concebir otra cosa; y
bien cierto es que, por las razones que hemos expuesto anteriormente, la filosofia nada tiene que ver
con el simbolismo e incluso se le opone en un cierto sentido. Los que, a pesar de esta equivocacion,
consintieran de todos modos en reconocer a la ensefianza de una doctrina tal algiin valor desde un
punto de vista u otro, y por motivos cualesquiera, que habitualmente no tienen nada de iniciatico, esos
mismos no podrian llegar jamas sino a hacer de ella a lo sumo una especie de prolongacion de la
ensefianza profana, de complemento a la educacion ordinaria, al uso de una élite relativa (1). Ahora
bien, tal vez es preferible negar totalmente su valor, lo que equivale en suma a ignorarla pura y
simplemente, que rebajarla asi y, demasiado a menudo, presentar en su nombre y en su lugar la
expresion de opiniones particulares cualesquiera, mas o menos coordinadas, sobre toda suerte de
cosas que, en realidad, ni son inicidticas en ellas mismas ni por la manera en que son tratadas; esa
es propiamente aquella desviacion del trabajo “especulativo” a la cual ya hemos hecho alusion.

Hay también otra manera de encarar la ensefianza iniciatica que es apenas menos falsa que ésa,
aunque sea en apariencia enteramente contraria: es la que consiste en querer oponerla a la
ensefianza profana, como si en cierto modo se situara al mismo nivel, atribuyéndole por objeto cierta
ciencia especial, mas o menos vagamente definida, puesta en contradiccion y conflicto a cada
instante con las otras ciencias, aunque declarada siempre superior a éstas por hipétesis y sin que las
razones de ello sean nunca expuestas con claridad. Este modo de ver es sobre todo el de los
ocultistas y otros pseudo-iniciados, quienes por otra parte, en realidad, estan lejos de despreciar la
ensefianza profana tanto como gustan decir, pues incluso le toman prestadas numerosas cosas mas
0 menos disfrazadas, y, por lo demas, poco concuerda esta actitud de oposiciéon con la preocupacion
constante que tienen, de otro lado, de encontrar puntos de comparacion entre la doctrina tradicional,
o lo que ellos creen ser tal, y las ciencias modernas; verdad es que oposicidon y comparacion suponen
igualmente, en el fondo, que se trata de cosas del mismo orden. Hay ahi un doble error: por una
parte, la confusién del conocimiento iniciatico con el estudio de una ciencia tradicional mas o menos
secundaria (ya sea ésta la magia o cualquier otra cosa de este género) y, por otra, la ignorancia de lo
que constituye la diferencia esencial entre el punto de vista de las ciencias tradicionales y el de las
ciencias profanas; pero, después de todo lo que ya hemos dicho, no ha lugar a seguir insistiendo
sobre ello.

Ahora, si la ensefianza iniciatica no es ni la prolongacion de la ensefianza profana, como lo querrian
unos, ni su antitesis, como lo sostienen otros, si no constituye ni un sistema filoséfico ni una ciencia
especializada, es que es en realidad de un orden totalmente diferente; pero no habria ademas que
buscar el dar de ella una definicibn propiamente hablando, lo que seria aun deformarla
inevitablemente. Ello, el empleo constante del simbolismo en la transmision de esta ensefianza puede
ser ya suficiente para hacerlo entrever, desde el momento en que se admite, como es simplemente
I6gico hacerlo aun sin ir al fondo de las cosas, que un modo de expresién enteramente diferente del
lenguaje ordinario debe estar hecho para expresar ideas igualmente otras que las que expresa este
Ultimo, y concepciones que no se dejan traducir integramente por palabras, para las cuales es
necesario un lenguaje menos limitado, mas universal, porque ellas mismas son de un orden mas
universal. Es necesario ademas afiadir que, si las concepciones iniciaticas son esencialmente
distintas a las concepciones profanas, es ante todo porque proceden de otra mentalidad que éstas
(2), de las que difieren menos alin por su objeto que por el punto de vista bajo el cual lo encaran; y
ello es asi forzosamente desde el momento en que éste no puede ser “especializado”, lo que
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equivaldria a pretender imponer al conocimiento iniciatico una limitacion que es incompatible con su
naturaleza misma. Es facil admitir entonces que, por una parte, todo lo que puede ser considerado
desde el punto de vista profano puede serlo también, pero entonces de una manera enteramente
distinta y con otra comprension, desde el punto de vista iniciatico (ya que, como lo hemos dicho a
menudo, no hay en realidad un dominio profano al cual ciertas cosas pertenecerian por su naturaleza,
sino tan sdélo un punto de vista profano, que no es en el fondo sino una manera ilegitima y desviada
de encarar esas cosas) (3), mientras que, por otra, hay cosas que escapan completamente a todo
punto de vista profano (4) y que son exclusivamente propias del solo dominio iniciatico.

Que el simbolismo, que es como la forma sensible de toda ensefianza iniciatica, sea realmente en
efecto un lenguaje mas universal que los lenguajes vulgares, es lo que ya hemos explicado
precedentemente, y no es licito dudar de ello un sélo instante si se considera solamente que
cualquier simbolo es susceptible de interpretaciones mdultiples, para nada en contradiccion entre ellas,
sino al contrario completandose unas a otras, y todas igualmente verdaderas aunque procediendo de
puntos de vista diferentes; vy, si ello es asi, es que ese simbolo es menos la expresion de una idea
claramente definida y delimitada (a la manera de las ideas “claras y distintas” de la filosofia
cartesiana, supuestas como enteramente expresables por términos) que la representacién sintética y
esquematica de todo un conjunto de ideas y concepciones que cada uno podra captar segin sus
aptitudes intelectuales propias y en la medida en que esté preparado para su comprension. Asi, el
simbolo, a quien acceda a penetrar su significado profundo, podra hacerle concebir
incomparablemente mas que todo lo que es posible expresar directamente; asimismo es el Unico
medio de transmitir, hasta donde se puede, todo aquello inexpresable que constituye el dominio
propio de la iniciacién o, antes bien, para hablar mas rigurosamente, de depositar las concepciones
de este orden en germen en el intelecto del iniciado, quien debera después hacerlas pasar de la
potencia al acto, desarrollarlas y elaborarlas por su trabajo personal, porque nadie puede hacer nada
mas que prepararle para ello, trazandole, mediante férmulas apropiadas, el plan que luego habra de
realizar en él mismo para acceder a la posesion efectiva de la iniciacién que no ha recibido del
exterior mas que virtualmente. No hay ademas que olvidar que, si la iniciaciéon simbdlica, que no es
sino la base y el soporte de la iniciacién efectiva, es forzosamente la Unica que puede ser dada
exteriormente, al menos puede ser conservada y transmitida aun por los que no comprenden ni su
sentido ni su alcance; es suficiente que los simbolos sean conservados intactos para que sean
siempre susceptibles de despertar, en quien es capaz de ello, todas las concepciones de las que ellos
figuran la sintesis. En ello, recordémoslo de nuevo, reside el verdadero secreto iniciatico, que es
inviolable por su naturaleza y que se defiende por si mismo contra la curiosidad de los profanos y del
cual el secreto relativo de ciertos signos exteriores no es mas que una figuracion simbdlica; este
secreto, cada uno podra penetrarlo mas o menos segun la extension de su horizonte intelectual, pero,
aun cuando lo haya penetrado integramente, no podra jamas comunicar efectivamente a otro lo que
él mismo habra comprendido; todo lo mas podra ayudar a acceder a esta comprension solo a
aquellos que para ello son actualmente aptos.

Esto no impide de ninglin modo que las formas sensibles que estan en uso para la transmisién de la
iniciacion externa y simbdlica tengan, incluso fuera de su papel esencial como soporte y vehiculo de
la influencia espiritual, su valor propio en tanto que medio de ensefianza; a este respecto, se puede
hacer notar (y esto nos lleva de nuevo a la conexion intima del simbolo con el rito) que ellas traducen
los simbolos fundamentales en gestos, tomando este término en el sentido mas amplio, como lo
hemos hecho ya precedentemente, y que, de esta manera, hacen en cierto modo “vivir” al iniciado la
ensefianza que le es presentada (5), lo que es la manera mas adecuada y mas aplicable
generalmente de prepararle su asimilacion, ya que todas las manifestaciones de la individualidad
humana se traducen necesariamente, en sus condiciones actuales de existencia, en modos diversos
de la actividad vital. No habria, por otro lado, que pretender por ello hacer de la vida, como lo
quisieran muchos modernos, una suerte de principio absoluto; la expresién de una idea en modo vital
no es, después de todo, sino un simbolo como los otros, asi como lo es, por ejemplo, su traduccién
en modo espacial, que constituye un simbolo geométrico o un ideograma; pero es, podria decirse, un
simbolo que, por su naturaleza particular, es susceptible de penetrar mas inmediatamente que ningin
otro en el interior mismo de la individualidad humana. En el fondo, si todo proceso de iniciacion
presenta en sus diferentes fases una correspondencia, sea con la vida humana individual, sea incluso
con el conjunto de la vida terrestre, es que el desarrollo de la manifestacion vital misma, particular o
general, “microcésmica” o “macrocosmica”, se efectlia segun un plan analogo al que el iniciado debe
realizar en él mismo, para realizarse en la completa expansion de todas las potencias de su ser. Son
siempre y en todo, unos planes que corresponden a una misma concepcién sintética, de modo que
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son principialmente idénticos, y, aunque todos diferentes e indefinidamente variados en su
realizacion, proceden de un “arquetipo” Unico, plan universal trazado por la Voluntad suprema que es
designada simbdélicamente como el “Gran Arquitecto del Universo”.

Por consiguiente todo ser tiende, conscientemente o0 no, a realizar en él mismo, por los medios
apropiados a su naturaleza particular, lo que las formas iniciaticas occidentales, apoyandose en el
simbolismo “constructivo”, llaman el “plan del Gran Arquitecto del Universo” (6), y a concurrir por ello,
segun la funcién que le pertenece en el conjunto cosmico, a la realizacién total de ese mismo plan, la
cual no es en suma sino la universalizacion de su propia realizacion personal. Es en el punto preciso
de su desarrollo en el cual un ser toma realmente conciencia de esta finalidad, cuando comienza para
él la iniciacién efectiva, que debe conducirle por grados, y segin su via personal, a esa realizacion
integral que se cumple, no en el desarrollo aislado de ciertas facultades especiales, sino en el
desarrollo completo, arménico y jerarquico, de todas las posibilidades implicadas en la esencia de ese
ser. Por otra parte, ya que el fin es necesariamente el mismo para todo lo que tiene el mismo
principio, es en los medios empleados para acceder a él donde reside exclusivamente lo que es
propio de cada ser, considerado en los limites de la funcion especial que esta determinada para él por
su naturaleza individual, y que, cualquiera que sea, debe ser considerada como un elemento
necesario del orden universal y total; y, por la naturaleza misma de las cosas, esta diversidad de las
vias particulares subsiste en tanto que el dominio de las posibilidades individuales no es
efectivamente sobrepasado.

Asi, la instruccién iniciatica, encarada en su universalidad, debe comprender, como otras tantas
aplicaciones, en variedad indefinida, de un mismo principio trascendente, todas las vias de realizacion
gue son propias, no solamente a cada categoria de seres, sino también a cada ser individual
considerado en particular; y, comprendiéndolas todas asi en ella misma, las totaliza y sintetiza en la
unidad absoluta de la Via universal (7). Asi pues, si los principios de la iniciacién son inmutables, sus
modalidades pueden y deben variar de modo que se adapten a las condiciones mudltiples y relativas
de la existencia manifestada, condiciones cuya diversidad hace que, matematicamente por asi
decirlo, no pueda haber dos cosas idénticas en todo el universo, asi como lo hemos explicado ya en
otras ocasiones (8). Se puede por consiguiente decir que es imposible que haya, para dos individuos
diferentes, dos iniciaciones exactamente semejantes, aun desde el punto de vista exterior y ritual, y
con mucha mayor razon desde el punto de vista del trabajo interior del iniciado; la unidad y la
inmutabilidad del principio no exigen de ningtn modo una uniformidad y una inamovilidad que son por
otra parte irrealizables de hecho, y que, en realidad, no representan mas que el reflejo “invertido” de
aquellas en el grado méas bajo de la manifestacion; y la verdad es que la ensefianza iniciatica,
implicando una adaptacion a la diversidad indefinida de las naturalezas individuales, se opone por ello
a la uniformidad que la ensefianza profana considera al contrario como su “ideal”. Las modificaciones
de las que se trata se limitan por otra parte, desde luego, a la traduccion exterior del conocimiento
iniciatico y a su asimilacién por tal o cual individualidad, porque, en la medida que tal traduccién es
posible, debe forzosamente tener en cuenta relatividades y contingencias, mientras que lo que
expresa es independiente de ellas en su esencia principial, comprendiendo todas las posibilidades en
la simultaneidad de una sintesis Unica.

La ensefianza iniciatica, exterior y transmisible en formas, no es en realidad y no puede ser, lo hemos
dicho ya e insistimos de nuevo en ello, sino una preparacion del individuo para adquirir el verdadero
conocimiento iniciatico por el efecto de su trabajo personal. Se le puede asi indicar la via a seguir, el
plan a realizar, y disponerle a tomar la actitud mental e intelectual necesaria para acceder a una
comprensioén efectiva y no simplemente teérica; se le puede ademas asistir y guiar controlando su
trabajo de una manera constante, pero eso es todo, porque ningun otro, asi fuese un “Maestro” en la
acepcion mas completa del término (9), puede hacer este trabajo por él. Lo que el iniciado debe
forzosamente adquirir por €l mismo, porque nadie ni nada exterior a él se lo puede comunicar, es en
suma la posesion efectiva del secreto iniciatico propiamente dicho; para que pueda llegar a realizar
esta posesion en toda su extensién y con todo lo que ella implica, es necesario que la ensefianza que
sirve por asi decirlo de base y de soporte a su trabajo personal esté constituida de tal modo que se
abra sobre posibilidades realmente ilimitadas, y le permita asi extender indefinidamente sus
concepciones, en amplitud y en profundidad a la vez, en lugar de encerrarlas, como lo hace todo
punto de vista profano, en los limites mas o menos estrechos de una teoria sistematica o de una
férmula verbal cualquiera.

NOTAS:
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(1). Desde luego, aquellos de los que se trata son igualmente incapaces de concebir lo que es la élite en el Unico
sentido verdadero de este término, sentido que tiene también un valor propiamente iniciatico como lo explicaremos
seguidamente.

(2). En realidad, el término "mentalidad” es insuficiente a este respecto, como veremos después, pero no hay que
olvidar que no se trata presentemente mas que de un estado preparatorio al verdadero conocimiento iniciatico, y en
el cual, por consiguiente, no es posible aln recurrir directamente al intelecto trascendente.

(3). Lo que decimos aqui podria aplicarse igual de bien al punto de vista tradicional en general que al punto de vista
propiamente iniciatico; desde el momento en que se trata solamente de distinguirlos del punto de vista profano, no
hay en suma ninguna diferencia que hacer en lo que a esto respecta entre uno y otro.

(4). E incluso también hay que afadir, al punto de vista tradicional exotérico, que es en suma la manera legitima y
normal de encarar lo que es deformado por el punto de vista profano, de suerte que ambos se refieren en cierto
modo a un mismo dominio, lo que no disminuye en nada su diferencia profunda; pero, mas alla de este dominio que
puede llamarse exotérico, ya que es el que concierne igual e indistintamente a todos los hombres, hay el dominio
esotérico y propiamente iniciatico, que no pueden sino ignorar enteramente los que se mantienen en el orden
exotérico.

(5). De ahi lo que hemos llamado la "puesta en accion” de las "leyendas" iniciaticas; nos podriamos remitir aqui a lo
gue hemos dicho del simbolismo del teatro.

(6). Este simbolismo est4 por otra parte lejos de ser exclusivamente propio de las formas occidentales; el
Vishwakarma de la tradicion hindd, en particular, es exactamente la misma cosa que el "Gran Arquitecto del
Universo".

(7). Esta Via universal es el Tao de la tradicion extremo oriental.

(8). Véase especialmente Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. VII.

(9). Entendemos por ello lo que se llama un Guru en la tradicion hindd, o un Shaij en la tradicion islamica, y que
nada tiene en comin con las ideas fantasticas que se imaginan en ciertos medios iniciaticos occidentales.

Primera version publicada en "Le Symbolisme", enero de 1913 y en "Le Voile d'Isis", octubre-noviembre de 1933.
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Capitulo XXXII: LOS LIMITES DE LO MENTAL

Hablabamos hace un momento de la mentalidad necesaria para la adquisicion del conocimiento
iniciatico, mentalidad totalmente diferente de la mentalidad profana, y a cuya formacién contribuye en
gran medida la observancia de los ritos y de las formas exteriores en uso en las organizaciones
tradicionales, sin perjuicio de sus restantes efectos de orden mas profundo; pero debe comprenderse
que no se trata sino de un estadio preliminar, correspondiente a una preparaciéon todavia totalmente
tedrica, y no de la iniciacién efectiva. Cabria, en efecto, insistir sobre la insuficiencia de lo mental con
respecto a todo conocimiento de orden propiamente metafisico e iniciatico; estamos obligados a
emplear el término “mente”, con preferencia sobre cualquier otro, como equivalente al sanscrito manas,
puesto que estan vinculados por su raiz; entendemos entonces con ello el conjunto de las facultades de
conocimiento que son especificamente caracteristicas del individuo humano (designado también él
mismo, en diversas lenguas, mediante palabras que tienen la misma raiz), la principal de las cuales es
la razon.

Hemos precisado a menudo la distincion entre la razén, facultad de orden puramente individual, y el
intelecto puro, que es por el contrario supra-individual, por lo que es inutil volver aqui sobre ello;
Unicamente recordaremos que el conocimiento metafisico, en el verdadero sentido de la palabra, siendo
de orden universal, seria imposible si no hubiera en el ser una facultad del mismo orden, luego
trascendente en relacion con el individuo: esta facultad es propiamente la intuicion intelectual. En efecto,
siendo todo conocimiento esencialmente una identificacion, es evidente que el individuo, como tal, no
puede alcanzar el conocimiento de lo que estd mas alld del dominio individual, lo que seria
contradictorio; este conocimiento no es posible sino porque el ser que es un individuo humano en un
cierto estado contingente de manifestacion es también otra cosa al mismo tiempo; seria absurdo decir
gue el hombre, en tanto que hombre y por sus medios humanos, puede superarse a si mismo; pero el
ser que aparece en este mundo como un hombre es, en realidad, algo completamente distinto debido al
principio permanente e inmutable que lo constituye en su esencia profunda (1). Todo conocimiento que
pueda ser llamado realmente iniciatico resulta de una comunicacion establecida conscientemente con
los estados superiores; y es a tal comunicacion a lo que se refieren claramente, si se los entiende en
su verdadero sentido y sin tener en cuenta el abuso que demasiado a menudo se comete en el
lenguaje ordinario de nuestra época, términos como los de “inspiracion” y “revelacion” (2).

El conocimiento directo del orden trascendente, con la certeza absoluta que ello implica, es
evidentemente, en si mismo, incomunicable e inexpresable; toda expresién, siendo necesariamente
formal por definicién, y en consecuencia individual (3) , le es por ello inadecuada y no puede ofrecer,
en cierto modo, sino un reflejo en el orden humano. Este reflejo puede ayudar a algunos seres a
alcanzar realmente este conocimiento, despertando en ellos las facultades superiores, pero, tal y
como ya hemos mencionado, no podria en forma alguna dispensarles de hacer personalmente lo que
nadie puede hacer por ellos; es Gnicamente un “soporte” para su trabajo interior. Hay que establecer
a este respecto una gran diferencia, como medios de expresion, entre los simbolos y el lenguaje
ordinario; hemos explicado antes que los simbolos, debido a su caracter esencialmente sintético, son
particularmente aptos para servir de punto de apoyo a la intuicién intelectual, mientras que el
lenguaje, que es esencialmente analitico, no es propiamente sino el instrumento del pensamiento
discursivo y racional. Todavia es preciso afiadir que los simbolos, por su elemento “no-humano”,
llevan en ellos mismos una influencia cuya accion es susceptible de despertar directamente la
facultad intuitiva entre quienes meditan sobre ellos de manera apropiada; pero esto se refiere
Unicamente a su uso en cierto modo ritual como soporte para la meditacién, y no a los comentarios
verbales que es posible hacer sobre su significado, y que no representan en cualquier caso sino un
estudio todavia exterior (4). Estando estrechamente ligado el lenguaje humano, por su constitucion, al
ejercicio de la facultad racional, resulta que todo lo que es expresado o traducido por medio de este
lenguaje toma forzosamente, de manera mas o menos explicita, una forma de “razonamiento”; pero
debe comprenderse que no puede sin embargo haber sino una similitud puramente aparente y
exterior, similitud de forma y no de fondo, entre el razonamiento ordinario, concerniente a las cosas
del dominio individual a las cuales es propia y directamente aplicable, y el que esta destinado a
reflejar, tanto como le sea posible, algo de las verdades de orden supra-individual. Esta es la razén
de que hayamos dicho que la ensefianza iniciatica no debia tomar jaméas una forma “sistematica”,
sino que debia siempre por el contrario abrirse sobre posibilidades ilimitadas, de manera que
preserve la parte de lo inexpresable, que es en realidad todo lo esencial; y, por ello, el lenguaje,
cuando es aplicado a las verdades de este orden, participa en cierto modo del caracter de los
simbolos propiamente dichos (5). Sea como fuere, aquel que, mediante el estudio de una exposicién
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dialéctica cualquiera, alcanza un conocimiento teérico de algunas de estas verdades, no tiene sin
embargo todavia en absoluto por ello un conocimiento directo y real (0 mas exactamente “realizado”),
con vistas al cual este conocimiento discursivo y tedrico no podria constituir nada mas que una simple
preparacion.

Esta preparacion tedrica, por indispensable que sea de hecho, no tiene no obstante en si misma sino
un valor de medio contingente y accidental; en tanto que nos atengamos a ello, no se podria hablar
de iniciacion efectiva, ni siquiera en el grado mas elemental. Si no hubiera aparte nada mas, no
habria aqui en suma sino lo analogo, en un orden mas elevado, de lo que es una “especulacion”
cualquiera refiriéndose a otro dominio (6), pues tal conocimiento, simplemente tedrico, no es sino para
lo mental, mientras que el conocimiento efectivo es “para el espiritu y el alma”, es decir, en suma,
para el ser al completo. Esta es ademas la razén de que, incluso fuera del punto de vista iniciatico, los
simples misticos, sin sobrepasar los limites del dominio individual, son no obstante, en su orden, que
es el de la tradicion exotérica, indudablemente superiores no solo a los filésofos, sino incluso a los
teblogos, pues la menor parcela de conocimiento efectivo vale incomparablemente mas que todos los
razonamientos procedentes de la mente (7).

En tanto que el conocimiento no es sino para lo mental, no es mas que un simple conocimiento “por
reflejo”, como aquel de las sombras que ven los prisioneros de la caverna simbdélica de Platén, luego
un conocimiento indirecto y completamente exterior; pasar de la sombra a la realidad, asirla
directamente, es propiamente pasar de lo “exterior” a lo “interior”, y también, bajo el punto de vista en
gue mas particularmente nos situamos aqui, de la iniciacién virtual a la iniciacion efectiva. Este paso
implica la renuncia a lo mental, es decir, a toda facultad discursiva, que en adelante se convierte en
impotente, puesto que no podria franquear los limites que por su propia naturaleza le son impuestos
(8); la intuicidn intelectual es lo Unico que esta mas alla de estos limites, ya que no pertenece al orden
de las facultades individuales. Se puede decir, empleando el simbolismo tradicional fundado sobre las
correspondencias organicas, que el centro de la conciencia debe ser entonces transferido del
“cerebro” al “corazén” (9); para esta transferencia, toda “especulacién” y toda dialéctica no podrian
evidentemente ser de ninguna utilidad; y es solamente a partir de ahora que es posible hablar
realmente de iniciacion efectiva. El punto en el cual ésta comienza se sitia entonces mas alla de
donde acaba todo lo que puede haber de relativamente valido en una “especulaciéon” cualquiera; entre
ambas hay un verdadero abismo, al cual sélo la renuncia a lo mental, como acabamos de decir,
permite superar. Quien se apegue al razonamiento y no lo supere en el momento requerido
permanece prisionero de la forma, que es la limitacion mediante la que se define el estado individual;
no sobrepasara entonces jamas a ésta, y nunca ira mas lejos de lo “exterior”, es decir, permanecera
unido al ciclo indefinido de la manifestacion. El paso de lo “exterior” a lo “interior” es también el paso
de la “multiplicidad” a la unidad, de la circunferencia al centro, al punto Unico desde donde le es
posible al ser humano, restaurado en las prerrogativas del “estado primordial”, elevarse a los estados
superiores (10) y, mediante la realizacion total de su verdadera esencia, ser en fin efectiva y
actualmente lo que es desde toda eternidad potencialmente. Quien se conoce a si mismo en la
“verdad” de la “Esencia” eterna e infinita (11) conoce y posee todas las cosas en si mismo y por si
mismo, pues ha alcanzado el estado incondicionado que no deja fuera de si ninguna posibilidad, y
este estado, con respecto al cual todos los demas, por elevados que sean, no son realmente sino
estadios preliminares sin ninguna medida comun con él (12), este estado, que es el fin dltimo de toda
iniciacion, es propiamente lo que debe entenderse por la “Identidad Suprema”.

NOTAS:
(1). Se trata aqui de la distincién fundamental entre el "Si" y el "yo", o entre la personalidad y la individualidad, que
esta en el principio mismo de la teoria metafisica de los estados mdltiples del ser.

(2). Ambas palabras designan en el fondo lo mismo, considerado desde dos puntos de vista algo diferentes: lo que
es "inspiracion” para el ser que la recibe se transforma en "revelacion" para los demas seres a quienes se le
transmite, en la medida en que ello es posible, manifestandolo exteriormente mediante un modo de expresion
cualquiera.

(3). Recordaremos que la forma es, entre las condiciones de la existencia manifestada, la que propiamente
caracteriza a todo estado individual como tal.

(4). Esto no significa, por supuesto, que quien explique los simbolos sirviéndose del lenguaje ordinario tenga

forzosamente un conocimiento exterior, sino Gnicamente que esto es todo lo que puede comunicar a los demas
mediante tales explicaciones.
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(5). Este empleo superior del lenguaje es sobre todo posible cuando se trata de lenguas sagradas, que
precisamente son tales porque estan constituidas de forma que llevan sobre si mismas este caracter propiamente
simbdlico; es naturalmente mucho mas dificil con las lenguas ordinarias, especialmente cuando éstas no son
empleadas habitualmente mas que para expresar puntos de vista profanos, como es el caso de las lenguas
modernas.

(6). Podria compararse tal "especulacion”, en el orden esotérico, no a la filosofia, que no se refiere sino a un punto
de vista por completo profano, sino mas bien a lo que es la teologia en el orden tradicional exotérico y religioso.

(7). Debemos precisar que esta superioridad de los misticos debe entenderse exclusivamente en cuanto a su
estado interior, pues, por otro lado, puede ocurrir, como ya hemos indicado, que, a falta de preparacién tedrica,
sean incapaces de expresar algo de forma inteligible; y, ademas, es preciso tener en cuenta el hecho de que, a
pesar de lo que verdaderamente hayan "realizado", corren siempre el riesgo de extraviarse, ya que no pueden
sobrepasar las posibilidades del orden individual.

(8). Esta renuncia no significa en modo alguno que el conocimiento del cual se trata entonces sea en cierto modo
contrario u opuesto al conocimiento mental, en tanto que éste sea valido y legitimo en su orden relativo, es decir, en
el dominio individual; se podria repetir de nuevo, para evitar todo equivoco a este respecto, que lo suprarracional no
tiene nada en comun con lo “irracional”.

(9). Apenas hay necesidad de recordar que el "corazon", tomado simbdlicamente para representar el centro de la
individualidad humana considerada en su integridad, esta siempre en correspondencia, en todas las tradiciones, con
el intelecto puro, lo que no tiene absolutamente ninguna relacion con el "sentimentalismo” que le atribuyen las
concepciones profanas de los modernos.

(10). Cf. L'Esotérisme de Dante, pp. 58-61.

(11). Tomamos aqui el término "verdad" en el sentido del arabe hagigah, y la palabra "Esencia" en el sentido de
Edh-Dhét. -A esto se refiere en la tradicion islamica este hadith: "Quien se conoce a si mismo conoce a su Sefior"
(Man arafa nafhasu fagad arafa Rabbahu); y este conocimiento es obtenido a través de lo que se denomina el "0jo
del corazon” (aynul-galb), que no es sino la intuicion intelectual, como expresan estas palabras de El-Hallaj: "Yo vi a
mi Sefior mediante el ojo de mi corazon, y dije: ¢quién eres?. El dijo: TG" (Raaytu Rabbi bi-ayni albi, faqultu man
anta, gala anta).

(12). Con esto no deben entenderse Unicamente los estados que corresponden a extensiones de la individualidad,
sino también los estados supra-individuales todavia condicionados.

Primera version publicada en "Voile d’lIsis" , octubre de 1930.
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Capitulo XXXIll: CONOCIMIENTO INICIATICO Y “CULTURA” PROFANA

Ya indicamos anteriormente que es preciso guardarse de toda confusidon entre el conocimiento
doctrinal de orden iniciatico, incluso cuando no sea aln sino teérico y simplemente preparatorio para
la “realizaciéon”, y todo lo que es instruccidon puramente exterior o saber profano, que no tiene en
realidad ninguna relacién con este conocimiento. No obstante, debemos todavia insistir
especialmente sobre este punto, pues no hemos tenido sino muy a menudo que comprobar la
necesidad de hacerlo: es preciso acabar con el prejuicio demasiado extendido que pretende que lo
que se ha convenido en llamar la “cultura”, en sentido profano y “mundano”, tenga un valor, aunque
no sea sino a titulo de preparacion, frente al conocimiento iniciatico, cuando no puede
verdaderamente tener ningdn punto de contacto con éste.

En principio, se trata aqui, pura y simplemente, de una ausencia de relacion: la instruccién profana,
desde cualquier grado que se la considere, no puede servir de nada al conocimiento iniciatico, y
(hechas todas las reservas sobre la degeneracioén intelectual que implica la adopcion del punto de
vista profano) no es incompatible con éste (1); aparece Unicamente, a este respecto, como algo
indiferente, al mismo titulo que la habilidad manual adquirida por el ejercicio de un oficio mecanico, o
aln que la “cultura fisica” tan de moda en nuestros dias. En el fondo, todo esto es exactamente del
mismo orden para quien se sitla en el punto de vista que nos ocupa; pero el peligro esta en dejarse
llevar por la apariencia engafiosa de una pretendida “intelectualidad” que no tiene absolutamente
nada que ver con la pura y verdadera intelectualidad, y el constante abuso que se hace precisamente
de la palabra “intelectual” por parte de nuestros contemporaneos basta para probar que este peligro
no es sino demasiado real. Surge a menudo, entre otros inconvenientes, una tendencia a querer unir
0 mas bien mezclar muchas cosas que son de orden totalmente diferente; sin volver a hablar a
proposito de ello de la intrusién de un género de “especulacion” por completo profano en algunas
organizaciones iniciaticas occidentales, recordaremos Unicamente la vanidad, que hemos sefialado
en muchas ocasiones, de todas las tentativas hechas para establecer un lazo o una comparacion
cualquiera entre la ciencia moderna y el conocimiento tradicional (2). Algunos llegan incluso, en este
sentido, a pretender encontrar en la primera “confirmaciones” de la segunda, como si ésta, que
descansa sobre principios inmutables, pudiera sacar el menor beneficio de una conformidad
accidental y exterior con algunos de los hipotéticos resultados, sin cesar cambiantes, de esta
busqueda incierta y vacilante a la que los modernos gustan adornar con el nombre de “ciencia”.

Pero no insistiremos ahora sobre este aspecto de la cuestién, ni tampoco sobre el peligro que puede
haber, cuando se le otorga una importancia exagerada a este saber inferior (y frecuentemente incluso
ilusorio), en consagrar a él toda la actividad en detrimento de un conocimiento superior, cuya
posibilidad misma llegara asi a ser totalmente desconocida o ignorada. Se sabe que este caso es en
efecto el de la inmensa mayoria de nuestros contemporaneos; y, para ellos, la cuestion de una
relacién entre el conocimiento iniciatico, o incluso tradicional en general, evidentemente no se
plantea, puesto que ni siquiera suponen la existencia de tal conocimiento. Pero, sin llegar a este
extremo, la instruccién profana puede constituir a menudo de hecho, si no en principio, un obstaculo
para la adquisicién del verdadero conocimiento, es decir, todo lo contrario a una preparacion eficaz, y
ello por diversas razones sobre las cuales debemos ahora explicarnos un poco mas en detalle.

En primer lugar, la educacion profana impone ciertas costumbres mentales de las cuales puede ser
mas o menos dificil deshacerse después; es facil comprobar que las limitaciones e incluso las
deformaciones que son la normal consecuencia de la ensefianza iniciatica son a menudo
irremediables; y, para escapar a esta molesta influencia, hacen falta disposiciones especiales que no
pueden ser sino excepcionales. Hablamos aqui de manera completamente general, y no insistiremos
acerca de los inconvenientes particulares, como la estrechez de miras que inevitablemente resulta de
la “especializacion”, o la “miopia intelectual” que es acompafante habitual de la “erudicién” cultivada
por si misma; lo esencial es observar que, si el conocimiento profano en si mismo es simplemente
indiferente, los métodos mediante los cuales es inculcado son en realidad la negacién de aquellos
que abren el acceso al conocimiento iniciatico.

Después, es preciso tener en cuenta, como un obstaculo que esta lejos de ser insignificante, esa
especie de engreimiento que es causado frecuentemente por un pretendido saber, y que incluso, en
mucha gente, es tanto mas acentuado cuando este saber es mas elemental, inferior e incompleto; por
otra parte, sin necesidad de salir de las contingencias de la “vida ordinaria”, los perjuicios de la
instruccidn primaria a este respecto son facilmente reconocibles por todos aquellos que no estén
ofuscados por ciertas ideas preconcebidas. Es evidente que, entre dos ignorantes, aquel que se dé
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cuenta de que no sabe nada esta en una disposicién mucho mas favorable para la adquisicion del
conocimiento que aquel que cree saber algo; las posibilidades naturales del primero estan, podria
decirse, intactas, mientras que las del segundo estdn como “inhibidas” y no pueden desarrollarse
libremente. Por otra parte, incluso admitiendo una igual buena voluntad entre los dos individuos
considerados, ocurriria, en todos los casos, que uno de ellos tendria en primer lugar que
desprenderse de las falsas ideas de las que esta su mente atestada, mientras que el otro estaria al
menos dispensado de este trabajo preliminar y negativo, que representa uno de los sentidos de lo
gue la iniciacidbn masonica designa simbdlicamente como el “despojamiento de los metales”.

Puede explicarse facilmente con esto un hecho que hemos tenido frecuentemente ocasion de
comprobar en lo concerniente a las personas llamadas “cultivadas”; se sabe lo que se entiende
comunmente por esta palabra: no se trata aqui ni siquiera de una instruccién un poco solida, por
limitado e inferior que sea su alcance, sino de un conocimiento superficial de toda especie de cosas,
de una educacion ante todo “literaria”, en todo caso puramente libresca y verbal, que permite hablar
con aplomo de todo, incluido lo que se ignora por completo, y susceptible de engafar a quienes,
seducidos por estas brillantes apariencias, no se dan cuenta de que éstas no encubren sino la nada.
Esta “cultura” produce generalmente, a otro nivel, efectos comparables a los que recordabamos hace
un momento con objeto de la instruccidén primaria; ciertamente hay excepciones, pues puede ocurrir
que quien ha recibido tal “cultura” esté dotado de las suficientes favorables disposiciones naturales
como para ho apreciarla sino en su justo valor y no ser engafiado; pero no exageramos nada diciendo
gue, aparte de estas excepciones, la gran mayoria de las personas “cultivadas” deben ser incluidas
entre aquellos cuyo estado mental es muy desfavorable a la recepcion del verdadero conocimiento.
Hay entre ellos, frente a éste, una especie de resistencia a menudo inconsciente, a veces voluntaria;
incluso aquellos que no niegan formalmente, con una idea preconcebida y a priori, todo lo que es de
orden esotérico o iniciatico, testimonian al menos a este respecto una completa falta de interés, y
ocurre hasta que llegan a aparentar hacer alarde de su ignorancia sobre estas cosas, como si esto
fuera a sus ojos una de las sefales de la superioridad que su “cultura”, se supone, les confiere. Que
no se crea que hay por nuestra parte la menor intencion caricaturesca; no hacemos mas que decir
exactamente lo que hemos visto en numerosas circunstancias, no solamente en Occidente, sino
también en Oriente, donde por otra parte este tipo del hombre “cultivado” tiene afortunadamente muy
poca importancia, no habiendo hecho sino muy recientemente su aparicion y como producto de cierta
educacion “occidentalizada”, de donde resulta, hagadmoslo notar de pasada, que este hombre
“cultivado” es necesariamente al mismo tiempo un “modernista” (3). La conclusion que se saca de
esto es que las personas de esta especie son simplemente los menos “iniciables” de los profanos, y
seria perfectamente ilégico tener su opinidn en cuenta, aunque no fuera sino para intentar adaptar la
presentacion de ciertas ideas; por lo demds, conviene afiadir que la preocupacion por la “opinion
publica” en general es una actitud tan “anti-iniciatica” como es posible.

Alun debemos, en esta ocasion, precisar otro punto que se vincula estrechamente con estas
consideraciones: y es que todo conocimiento exclusivamente “libresco” no tiene nada en comun con
el conocimiento iniciatico, ni siquiera considerado en su estadio simplemente tedérico. Esto incluso
puede parecer evidente tras lo que acaba de decirse, pues todo lo que no es sino estudio libresco
forma parte indudablemente de la educacion mas exterior; si insistimos es porque alguien podria
engafarse en lo tocante al caso en que este estudio se hace sobre libros cuyo contenido es de orden
iniciatico. Quien lee tales libros a la manera de las gentes “cultivadas”, o incluso quien los estudia a la
manera de los “eruditos” y segln los métodos profanos, no estara por ello mas proximo al verdadero
conocimiento, puesto que alega disposiciones que no le permiten penetrar el sentido real ni asimilarlo
en ningun grado; el ejemplo de los orientalistas, con la incomprension total de la cual hacen gala
generalmente, es una ilustracién perfectamente destacable. Caso distinto es aquel de quien, tomando
a estos mismos libros como “soportes” de su trabajo interior, que es el papel al que estan
esencialmente destinados, sabe ver mas alla de las palabras y encuentra en ellos una ocasién y un
punto de apoyo para el desarrollo de sus propias posibilidades; aqui, se vuelve en suma a la
utilizacion propiamente simbdlica de la cual es susceptible el lenguaje, y de la que hemos hablado
anteriormente. Esto, se comprendera sin esfuerzo, no tiene nada en comudn con el simple estudio
libresco, aunque los libros sean el punto de partida; el hecho de acumular en la memoria nociones
verbales no aporta ni siquiera la sombra de un conocimiento real; sélo cuenta la penetraciéon del
“espiritu” envuelto bajo las formas exteriores, penetracion que supone que el ser lleva en si mismo las
posibilidades correspondientes, ya que todo conocimiento es esencialmente identificacion; y, sin esta
cualificacién inherente a la naturaleza misma del ser, las mas altas expresiones del conocimiento
iniciatico, en la medida en que es expresable, y las Escrituras sagradas de todas las tradiciones, no
seran jamas sino “letra muerta” y flatus vocis.
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NOTAS:

(1). Es evidente que, sobre todo, quien recibe desde su infancia la instruccién profana y "obligatoria” en las escuelas
no podria ser tenido como responsable, ni ser considerado con ello como "descalificado” para la iniciacion; toda la
cuestion esta en saber qué "huella” le ha dejado, pues de ello dependen realmente sus propias posibilidades.

(2). Cf. especialmente Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, caps. XVIII y XXXII.

(3). Sobre las relaciones entre este "modernismo" y la oposicion a todo esoterismo, ver Le Régne de la Quantité et
les Signes des Temps, cap. XI.

Primera version publicada en "Voile d’Isis", junio de 1936
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Capitulo XXXIV: MENTALIDAD ESCOLAR Y PSEUDO-INICIACION

Una de las sefias caracteristicas de la mayor parte de las organizaciones pseudo-iniciaticas
modernas es la forma en la que utilizan ciertas comparaciones tomadas de la “vida ordinaria”, es
decir, en suma, de la actividad profana bajo cualquiera de las formas que reviste corrientemente en el
mundo contemporaneo. No se trata aqui solamente de analogias que, a pesar de la molesta
banalidad de las imagenes asi empleadas y del hecho de que estén tan alejadas como es posible de
todo simbolismo tradicional, podrian todavia ser mas o menos validas con ciertos limites; mas o
menos, decimos, pues no debe olvidarse que, en el fondo, el punto de vista profano como tal conlleva
siempre en si mismo algo de ilegitimo, en tanto que es una verdadera negacion del punto de vista
tradicional; pero lo mas grave es que estas cosas son tomadas de la manera mas literal, llegando
hasta a una especie de asimilacion de pretendidas realidades espirituales con formas de actividad
gue, al menos en las actuales condiciones, son propiamente lo opuesto a toda espiritualidad. Es asi
cémo, en ciertas escuelas ocultistas que antafio conocimos, se planteaban continuamente “deudas a
pagar”, y esta idea era llevada hasta la obsesién; en el teosofismo y sus diferentes derivados mas o
menos directos, se trata constantemente de “lecciones que aprender”, y todo es descrito en términos
“escolares”, 1o que nos conduce de nuevo a la confusion entre el conocimiento iniciatico y la
instruccion profana. El Universo entero no es concebido sino como una vasta escuela en la cual los
seres pasan de una clase a otra a medida que han “aprendido sus lecciones”; la representacion de
estas clases sucesivas esta por otra parte intimamente unida a la concepcién “reencarnacionista”,
pero no es este punto el que nos interesa ahora, pues es sobre el error inherente a estas imagenes
“escolares” y sobre la mentalidad esencialmente profana de la que proceden que nos proponemos
llamar la atencidn, independientemente de la relacion que pueden tener de hecho con tal o cual teoria
particular.

La instruccidon profana, tal como esta constituida en el mundo moderno, y sobre la cual estan
modeladas todas las representaciones en cuestién, es evidentemente una de las cosas que
presentan en mayor grado un caracter anti-tradicional; se puede incluso decir que no esta hecha en
cierto modo sino para ello, o al menos que es en este caracter donde reside su primera y principal
razon de ser, pues es evidente que es uno de los instrumentos mas potentes de los que se puede
disponer para llegar a la destruccién del espiritu tradicional. Es inGtil insistir aqui una vez mas sobre
estas consideraciones; pero hay otro punto que a primera vista puede parecer menos evidente, y es
el siguiente: incluso si tal desviacion no se hubiera producido, semejantes representaciones
“escolares” serian aun erréneas cuando se pretende aplicarlas al orden iniciatico, pues la instruccién
exterior, aunque no fuera profana como lo es actualmente, sino por el contrario legitima e incluso
tradicional en su orden, no deja de ser, por su naturaleza y su destino, algo completamente diferente
de lo que se relaciona con el dominio iniciatico. Habria aqui entonces, en todos los casos, una
confusion entre el exoterismo y el esoterismo, confusién que demuestra no solamente una ignorancia
de la verdadera naturaleza del esoterismo, sino también una pérdida del sentido tradicional en
general, y que, en consecuencia, es, en si misma, una manifestacion de la mentalidad profana; pero,
para comprenderlo mejor, conviene precisar un poco mas de lo que lo hemos hecho hasta aqui
ciertas diferencias profundas que existen entre la instruccion exterior y la iniciacién, lo que hara por
otra parte aparecer mas claramente un aspecto gue se encuentra ya en ciertas organizaciones
iniciaticas auténticas, pero en estado de degeneracion, y que naturalmente estd, con mayor razén y
acentuada hasta la caricatura, en las organizaciones pseudo-iniciaticas a las cuales hemos aludido.

Con este propdsito, debemos decir en primer lugar que hay, en la propia ensefianza universitaria, o
mas bien en su origen, algo que es mucho menos simple e incluso mas enigmatico de lo que se cree
de ordinario, a falta de plantearse una cuestidon que deberia no obstante presentarse inmediatamente
al pensamiento de cualquiera que sea capaz de la menor reflexién: si hay una verdad evidente, en
efecto, es que no se puede conferir o transmitir a los demas algo que no se posee(1); ¢coMo
entonces los grados universitarios han podido ser instituidos en principio, si no es mediante la
intervencién, bajo una forma u otra, de una autoridad de orden superior? Debe entonces haber habido
aqui una verdadera “exteriorizacion” (2), que puede también ser considerada al mismo tiempo como
un “descenso” en este orden inferior al cual necesariamente pertenece toda ensefianza “publica”,
aungue esté constituida sobre las bases méas estrictamente tradicionales (la llamariamos de buen
grado “escolastica”, segun el uso de la Edad Media, para reservar preferentemente a la palabra
“escolar” su sentido profano habitual); y es por otra parte en virtud de este “descenso” como esta
ensefianza podia participar efectivamente, en los limites de su propio dominio, con el espiritu mismo
de la tradicién. Esto enlaza, por un lado, con lo que se sabe de los caracteres generales de la época
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a la cual se remonta el origen de las Universidades, es decir, de la Edad Media, y también, por otro
lado, y mas particularmente, con el hecho demasiado poco observado de que la distincién en tres
grados universitarios estd manifiestamente calcada sobre la constituciéon de una jerarquia iniciatica
(3). Recordemos igualmente, a este respecto, que, como ya hemos hecho notar en otro lugar (4), las
ciencias del trivium y del quadrivium, al mismo tiempo que representaban, en su sentido exotérico,
divisiones de un programa de ensefianza universitaria, estaban también, mediante una transposicion
apropiada, puestas en correspondencia con grados de iniciacién (5); pero no hace falta decir que tal
correspondencia, respetando rigurosamente las relaciones normales entre los diferentes drdenes, no
podria en modo alguno implicar el traspaso, al dominio iniciatico, de cosas tales como un sistema de
clases y examenes como el que comporta forzosamente la ensefianza exterior. Apenas hay
necesidad de afiadir que, habiendo sido las Universidades occidentales, en los tiempos modernos,
completamente desviadas de su espiritu original, y no pudiendo entonces tener el menor contacto con
un principio superior capaz de legitimarlas, los grados que han sido conservados, en lugar de ser
como una imagen exterior de los grados iniciaticos, no son sino una simple parodia, al igual que una
ceremonia profana es la parodia o la falsificacién de un rito, y que las ciencias profanas mismas son,
bajo mas de un aspecto, una parodia de las ciencias tradicionales; este Ultimo caso es, por lo demas,
totalmente comparable al de los grados universitarios, los cuales, si se han mantenido de forma
continua, representan actualmente un verdadero “residuo” de lo que han sido en su origen, tal como
las ciencias profanas son, como hemos explicado en mas de una ocasion, un “residuo” de las
antiguas ciencias tradicionales.

Hemos aludido hace un momento a los examenes, y sobre este punto quisiéramos ahora insistir un
poco: estos examenes, como se puede comprobar por su practica constante en las civilizaciones mas
diferentes, tienen su lugar y su razon de ser en la ensefianza exterior, incluso tradicional, donde, en
cierto modo por definicién, no se dispone de ningun criterio de otro orden; pero cuando por el
contrario se trata de un dominio puramente interior como el de la iniciacién, se convierten en
completamente vanos e ineficaces, y no podrian normalmente tener sino un papel exclusivamente
simbdlico, casi del mismo modo que el secreto relacionado con ciertas formas rituales no es sino un
simbolo del verdadero secreto iniciatico; son por otra parte perfectamente inttiles en una organizacion
iniciatica en tanto que ésta sea verdaderamente lo que debe ser. Unicamente, de hecho, es preciso
tener en cuenta ciertos casos de degeneracion, donde no habiendo nadie capaz de aplicar los
criterios reales (sobre todo en razén del completo olvido de las ciencias tradicionales que son las
Unicas que pueden proporcionarlos, tal como hemos dicho a propésito de las cualificaciones
iniciaticas), se les ha reemplazado hasta instituir, para el paso de un grado a otro, exdmenes mas o
menos similares en su forma, si no en su programa, a los examenes universitarios, y que, como
éstos, no pueden en suma aplicarse sino sobre cosas “aprendidas”, al igual que, en ausencia de una
autoridad interior efectiva, se instituyen formas administrativas comparables a las de los gobiernos
profanos. Ambas cosas, no siendo en el fondo sino dos efectos de la misma causa, aparecen ademas
como estrechamente unidas entre si, y se las encuentra casi siempre simultaneamente en las mismas
organizaciones; se las encuentra asi a ambas asociadas, no solamente en la realidad, sino también
en tanto que representaciones imaginarias en las organizaciones pseudo-iniciticas: asi, los
teosofistas, que usan tan de buen grado imagenes “escolares”, conciben por otra parte lo que ellos
llaman el “gobierno oculto del mundo” como dividido en diferentes “departamentos”, cuyas
atribuciones se inspiran manifiestamente en las de los ministerios y administraciones del mundo
profano. Esta Ultima indicacién nos conduce ademas a reconocer cual puede ser el principal origen de
los errores de este género: y es que los inventores de las organizaciones pseudo-iniciaticas, no
conociendo, siquiera desde fuera, ninguna organizacion auténticamente iniciatica aparte de las que
han llegado a ese estado de degeneracién (y es natural que asi sea, puesto que son las Unicas que
subsisten todavia en nuestros dias en el mundo occidental), no han creido poder hacer nada mejor
que imitarlas, e, inevitablemente, las han imitado en lo que tienen de mas exterior, que es también lo
mas afectado por la degeneracion en cuestion y donde ésta se afirma mas claramente a través de
cosas como las que acabamos de considerar; y, no contentos con introducir esta imitacion en la
constitucion de sus propias organizaciones, la han proyectado mediante la imaginacion, por asi decir,
en “otro mundo”, es decir, en la representacion que se forman del mundo espiritual o de lo que ellos
creen que es tal. El resultado es que, mientras las organizaciones iniciaticas, en tanto no han sufrido
ninguna desviacion, estan constituidas a imagen del verdadero mundo espiritual, la caricatura de éste
se encuentra, a la inversa, en la imagen de las organizaciones pseudo-iniciaticas, las cuales,
gueriendo copiar a ciertas organizaciones iniciaticas para guardar las apariencias, no han tomado en
realidad mas que las partes deformadas por préstamos tomados al mundo profano.
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Tratandose de organizaciones iniciaticas mas o menos degeneradas o de organizaciones pseudo-
iniciaticas, se ve que lo que se produce asi, mediante la introduccién de formas profanas, es
exactamente lo inverso del “descenso” que considerdbamos al hablar del origen de las instituciones
universitarias, y por el cual, en una época de civilizacion tradicional, el exoterismo se modelaba en
cierto modo sobre el esoterismo, y lo inferior sobre lo superior; pero la gran diferencia entre ambos
casos es que, en el de una organizacibn aminorada e incluso desviada hasta cierto punto, la
presencia de estas formas parasitas no impide que la transmision de una influencia espiritual exista
siempre a pesar de todo, mientras que, en el de la pseudo-iniciacion, no hay tras estas mismas
formas sino el vacio puro y simple. Lo que los promotores de la pseudo-iniciacion ciertamente no
dudan es que, traspasando sus ideas “escolares” y otras cosas del mismo género hasta en su
representacion del orden universal, han puesto simplemente sobre éste la marca de su mentalidad
profana; lo mas lamentable es que aquellos a quienes se les presentan estas concepciones
fantasticas no sean capaces de discernir esta marca, la cual, si pudieran darse cuenta de lo que
significa, deberia bastar para ponerles en guardia contra tales maniobras e incluso para disuadirles
para siempre.

NOTAS:

(1). Hemos visto a un escritor masonico afirmar que "fue preciso que el primer iniciado se iniciara a si mismo", y ello
con la intencion evidente de negar el origen "no humano" de la iniciacion; seria dificil llevar lo absurdo mas lejos,
como hemos demostrado al explicar cual es la verdadera naturaleza de la iniciacion; pero, en el dominio que sea,
no es apenas menos absurdo suponer que alguien haya podido darse a si mismo lo que no tenia, y con mayor
razén transmitirlo; ya hemos planteado en otro lugar una cuestién de este género con objeto del caracter
eminentemente sospechoso de la transmision psicoanalitica (Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps,
cap. XXXIV).

(2). Ya hemos hablado de tal "exteriorizacion”, en otro orden, a propoésito de la relacion existente entre ciertos ritos
exotéricos Y ritos iniciaticos.

(3). Los tres grados de bachiller, licenciado y doctor reproducen la divisién ternaria frecuentemente adoptada por las
organizaciones iniciaticas, y que se encuentra especialmente en la Masoneria con los tres grados de Aprendiz,
Compafiero y Maestro.

(4). Ver L'Esotérisme de Dante, pag. 10-15.

(5). Hay entonces otra division, no ternaria, sino septenaria, que estaba en uso especialmente en la organizacién

medieval de los "Fedeli d"’Amore", y también, en la antigiiedad, en los misterios mitraicos; en ambos casos, los siete
grados o "escalones"” de la iniciacion estaban igualmente puestos en relacién con los siete cielos planetarios.

Version original publicada en "Etudes Traditionnelles”, febrero de 1940.
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Capitulo XXXV: INICIACION Y “PASIVIDAD”

Hemos dicho anteriormente que todo lo que depende del conocimiento iniciatico no podria en modo
alguno ser objeto de discusiones, y que, por otra parte, la discusién en general es, si asi puede decirse,
un procedimiento profano por excelencia; algunos han pretendido extraer de este hecho la
consecuencia de que la ensefianza iniciatica debia ser recibida “pasivamente”, e incluso han querido
argumentar contra la iniciacion en si misma. Hay aqui un equivoco particularmente importante de
disipar: la ensefianza iniciatica, para ser realmente aprovechable, requiere naturalmente una actitud
mental “receptiva’, pero “receptividad” no es en absoluto sin6bnimo de “pasividad”; y esta ensefianza
exige por el contrario, por parte de quien la recibe, un esfuerzo constante de asimilacion, que es algo
esencialmente activo, e incluso al mas alto grado que pueda concebirse. En realidad, es mas bien a la
ensefianza profana a la que se podria dirigir, con cierta razon, el reproche de pasividad, puesto que no
se propone otro objetivo que el de suministrar datos que deben ser “aprendidos” mas bien que
comprendidos, es decir, que el alumno debe simplemente registrar y almacenar en su memoria, sin que
sean objeto de ninguna asimilacion real; por el caracter totalmente exterior de esta ensefianza y de sus
resultados, la actividad personal e interior se encuentra evidentemente reducida al minimo, si no es de
hecho inexistente.

Hay ademas, en el fondo del equivoco de que se trata, algo todavia mucho mas grave; en efecto, a
menudo hemos notado, entre quienes pretenden ser adversarios del esoterismo, una lamentable
tendencia a confundirlo con sus imitaciones, y, por consiguiente, a englobar en los mismos ataques las
cosas en realidad mas diferentes, incluso las mas opuestas. Hay aqui aln, evidentemente, un ejemplo
de la incomprensién moderna; la ignorancia de todo lo que se relaciona con el dominio esotérico e
iniciatico es tan completa y general, en nuestra época, que nada puede asombrar a este respecto, y
esto puede ser una excusa, en muchos casos, para quienes actdan asi; no obstante, a veces se esta
tentado de plantearse si ésta es una explicacion suficiente para quien quiera ir al fondo de la cuestion.
En principio, es evidente que esta incomprension y esta ignorancia entran en el plan de destrucciéon de
toda idea tradicional cuya realizacion se prosigue a través de todo el periodo moderno, y, en
consecuencia, no pueden ser sino deseadas y mantenidas por las influencias subversivas que
trabajan para esta destruccion; pero, aparte de esta consideracion de orden por completo general,
parece que haya aun algo, en lo aludido, que responde a un propdsito mas preciso y claramente
definido. En efecto, cuando se quiere confundir deliberadamente a la iniciacién con la pseudo-
iniciacion e incluso con la contra-iniciacién, mezclandolo todo de manera tan inextricable para que
nadie pueda reconocerlo, es verdaderamente dificil, por poco que se sea capaz de alguna reflexion,
no preguntarse a quién o a qué aprovechan todas estas confusiones. Por supuesto, no es una
cuestion de buena o mala fe lo que queremos plantear aqui; ésta no tendria por otra parte mas que
una importancia muy secundaria, pues la maleficencia de las falsas ideas que estan asi difundidas no
se encuentra ni aumentada ni disminuida; y es muy posible que el prejuicio del que algunos dan
prueba sea Unicamente debido a que obedezcan inconscientemente a alguna sugestion. Lo que debe
deducirse es que los enemigos de la tradicién iniciatica no engafian solo a quienes atraen hacia las
organizaciones que ellos “controlan” directa o indirectamente, y que aquellos mismos que creen
combatirles son a veces, de hecho, instrumentos también (tiles, aunque de otra forma, para los fines
que se proponen. Es doblemente ventajoso para la contra-iniciacién, cuando no puede conseguir
disimular por completo sus procedimientos y sus objetivos, atribuir éstos a la iniciacion real, puesto
gue con ello perjudica indudablemente a ésta, y, al mismo tiempo, aleja el peligro que la amenaza
desorientando a los espiritus que podrian encontrarse sobre la via de ciertos descubrimientos.

Nos hemos hecho estas reflexiones muchas veces (1), y aln, en particular, a propdsito de un libro
publicado hace algunos afios en Inglaterra, por un antiguo miembro de ciertas organizaciones de
caracter esencialmente sospechoso, es decir, organizaciones pseudo-iniciaticas que estan entre
aquellas donde se distingue mas claramente la sefial de una influencia de la contra-iniciacién; aunque
las haya abandonado e incluso se haya vuelto abiertamente contra ellas, no deja de permanecer
forzosamente afectado por las enseflanzas recibidas, y esto es principalmente visible en la
concepcion que se hace de la iniciacién. Esta concepcién, en la que domina precisamente la idea de
la “pasividad”, es lo bastante extrafia como para merecer ser mas especialmente sefialada; sirve de
idea directora a lo que quiere ser una historia de las organizaciones iniciaticas, o llamadas tales,
desde la antigliedad hasta nuestros dias, historia eminentemente poco realista, donde todo esta
embrollado en la forma que dijimos antes, y que se apoya en multiples citas heterdclitas cuya mayor
parte esta tomada de “fuentes” muy dudosas; pero, como ciertamente no tenemos la intencion de
hacer aqui una especie de resefia del libro de que se trata, no es esto lo que nos interesa ahora, no
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mas que lo que es simplemente conforme a ciertas tesis “convenidas” que se encuentran
invariablemente en todas las obras de este género. Preferimos limitarnos, pues es lo mas “instructivo”
desde nuestro punto de vista, a mostrar los errores implicitos en la idea directora misma, errores que
el autor debe manifiestamente a sus anteriores vinculaciones, si bien no hace en suma mas que
contribuir a difundirlos y acreditar las opiniones de aquellos de los que se cree convertido en
adversario, y a las que sigue al tomar por iniciacion lo que le han presentado como tal, aunque no sea
realmente sino una de las vias que pueden servir para preparar muy eficazmente agentes o
instrumentos de la contra-iniciacion.

Naturalmente, todo esto de lo que se trata esta confinado en un determinado dominio puramente
psiquico, y, debido a ello, no podria tener ninguna relacion con la verdadera iniciacion, puesto que
ésta es por el contrario de orden esencialmente espiritual; hay mucha cuestion de “magia” ahi dentro,
y, como ya hemos explicado suficientemente, las operaciones magicas de un género cualquiera no
constituyen en absoluto un proceso iniciatico. Por otra parte, nos encontramos con esta singular
creencia de que toda iniciacion debe descansar sobre el despertar y la ascension de la fuerza sutil
que la tradicién hindd designa con el nombre de kundalini, mientras que éste no es, de hecho, sino un
método propio de ciertas formas iniciaticas muy particulares; no es, por otra parte, la primera vez que
hemos comprobado, en lo que llamariamos de buen grado las leyendas anti-iniciaticas, una especie
de obsesion por kundalinT que es por lo menos curiosa, y cuyas razones, en general, no aparecen
muy claramente. Aqui, la cosa se encuentra unida estrechamente con cierta interpretacion del
simbolismo de la serpiente, tomada en un sentido exclusivamente “maléfico”; el autor parece no tener
la menor idea del doble significado de algunos simbolos, cuestibn muy importante que ya hemos
tratado en otro lugar (2). Sea como fuere, el Kundalini-Yoga, tal como es practicado esencialmente en
la iniciacion tantrica, es con seguridad distinto a la magia; pero lo que es considerado abusivamente
bajo este nombre, en el caso que nos ocupa, puede no ser sino esto; si no se tratara mas que de
pseudo-iniciacién, seria sin duda alin menos que esto, una ilusién “psicologica” pura y simple; pero, si
la contra-iniciacion interviene en cualquier grado, puede muy bien haber una desviacion real, e
incluso una especie de “inversién”, que desemboque en una toma de contacto, no con un principio
trascendente o con los estados superiores del ser, sino simplemente con la “luz astral”, 0 mas bien
con el mundo de las “influencias errantes”, es decir, en suma, con la parte mas inferior del dominio
sutil. El autor, que acepta la expresion de “luz astral” (3), designa a este resultado con el nombre de
“iluminacién”, que se torna asi curiosamente equivoco; en lugar de aplicarse a algo de orden
puramente intelectual y a la adquisicion de un conocimiento superior, como normalmente deberia si
fuera tomado en un sentido iniciatico legitimo, no se refiere sino a fendmenos de “clarividencia” o a
otros “poderes” de la misma categoria, muy poco interesantes en si mismos, y por otra parte
especialmente negativos en este caso, pues parece que sirven finalmente para volver a quien es
afectado por ellos accesible a las sugestiones emanantes de pretendidos “Maestros” desconocidos,
los cuales, en este caso, ho son mas que siniestros “magos negros”.

Admitimos de buena gana la exactitud de tal descripcidn para ciertas organizaciones auxiliares de la
contra-iniciacién, casi no pretendiendo éstas, en efecto, de manera general, sino hacer de sus
miembros simples instrumentos a los que pueda utilizar a su antojo; solamente nos preguntamos,
pues este punto no esta perfectamente claro, qué papel preciso tiene el supuesto “iniciado” en las
operaciones magicas que deben conducir a semejante resultado, y parece que éste no puede ser, en
el fondo, sino el papel totalmente pasivo de un “sujeto”, en el sentido en que los “psiquistas” de todo
género entienden esta palabra. Pero lo que negamos de la forma mas absoluta es que este mismo
resultado tenga nada en comun con la iniciacion, que excluye por el contrario toda pasividad; ya
hemos explicado, desde el principio, que ésta es una de las razones por las cuales es incompatible
con el misticismo; con mayor razén lo es con lo que implica una pasividad de un orden
incomparablemente mas bajo que el de los misticos, entrando en suma en lo que se acostumbra, tras
la invencién del espiritismo, designar bajo el vulgar nombre de “mediumnidad”. Quiz4, digamoslo de
pasada, de lo que se trata es muy comparable a lo que fue el origen real de la “mediumnidad” y del
propio espiritismo; y, por otra parte, cuando la “clarividencia” es obtenida a través de ciertos
“entrenamientos” psiquicos, incluso si kundalini no actlia para nada, tiene cominmente como efecto
volver al ser eminentemente “sugestionable”, como lo prueba la conformidad constante, a la cual ya
hemos aludido mas arriba, de sus visiones con las especiales teorias de la escuela a la cual
pertenecen; no es entonces dificil comprender el partido que pueden sacar los verdaderos “magos
negros”, es decir, los representantes conscientes de la contra-iniciacion. Es facil darse cuenta de que
todo ello va directamente contra el objetivo propio de la iniciacién, que es propiamente “liberar” al ser
de todas las contingencias, y no imponerle nuevos lazos que vengan aln a afadirse a los que
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condicionan naturalmente la existencia del hombre ordinario; el iniciado no es un “sujeto”, es incluso
exactamente lo contrario; toda tendencia a la pasividad no puede ser mas que un obstaculo a la
iniciacion, y, donde ella es predominante, constituye una “descalificacion” irremediable. Por lo demas,
en toda organizacién iniciatica que guarde una conciencia clara de su verdadero objetivo, todas las
préacticas hipnoéticas u otras que impliqguen el empleo de un “sujeto” son consideradas como ilegitimas
y estrictamente prohibidas; y afadiremos que incluso estd prescrito mantener siempre una actitud
activa con respecto a los estados espirituales transitorios que puedan ser alcanzados en los primeros
estadios de la “realizacion”, con el fin de evitar con ello todo peligro de “autosugestion” (4); con todo
rigor, bajo el punto de vista iniciatico, la pasividad no es concebible ni admisible sino exclusivamente
frente al Principio supremo.

Bien sabemos que se podria objetar a esto que ciertas vias iniciaticas comportan una sumision mas o
menos completa hacia un gurd; pero esta objecién no es en absoluto valida, en primer lugar porque
se trata aqui de una sumision consentida de pleno grado, no de una sujecién imponiéndose a
espaldas del discipulo, y después porque el gurd es siempre perfectamente conocido por éste, que
esta en relacion real y directa con él, y que no es un personaje desconocido manifestandose “en
astral”, es decir, toda fantasmagoria aparte, actuando a través de una especie de influencia
“telepética” para enviar sugestiones sin que el discipulo que las recibe pueda en modo alguno saber
de dénde le vienen. Ademas, esta sumisiébn no tiene sino el caracter de un simple medio
“pedagoégico”, podriamos decir de una necesidad transitoria; no solamente el verdadero instructor
espiritual no abusara jamas, sino que ademas no se servira de ella mas que para tornar al discipulo
capaz de liberarse lo antes posible, pues, si hay una afirmacién invariable en semejante caso, es que
el verdadero gurd es puramente interior, no es otro que el “Si” del propio ser, y el gurd exterior no
hace sino representarlo en tanto que el ser no pueda todavia ponerse en comunicaciéon consciente
con este “Si”. La iniciacion debe precisamente conducir a la consciencia plenamente realizada y
efectiva del “Si”, lo que evidentemente no podria ser cuestién ni de nifios en tutela ni de autbmatas
psiquicos; la “cadena” iniciatica no estd hecha para encadenar al ser, sino al contrario, para
proporcionarle un apoyo que le permita elevarse indefinidamente y sobrepasar sus propias
limitaciones de ser individual y condicionado. Incluso cuando se trata de aplicaciones contingentes
que pueden coexistir secundariamente con el objetivo esencial, una organizacién iniciatica no tiene
por qué hacer instrumentos pasivos y ciegos, cuyo lugar normal no podria estar en todo caso sino en
el mundo profano, puesto que toda cualificacion les faltaria; lo que se debe encontrar entre sus
miembros, en todos los grados y en todas las funciones, es una colaboracion consciente y voluntaria,
gue implique toda la comprension efectiva de la que cada uno es susceptible; y ninguna verdadera
jerarquia puede realizarse y mantenerse sobre otra base que ésta.

NOTAS
(1). Hay a este respecto, en ciertas campafias antimasénicas, "interioridades" completamente extraordinarias.
(2). Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXX.

(3). El origen de esta expresion se remonta a Paracelso, aunque, de hecho, es sobre todo conocida por las
divagaciones ocultistas a las cuales ha servido de pretexto.

(4). Es lo que un Shaij expresaba un dia con estas palabras: "Es preciso que el hombre domine al hal (estado
espiritual todavia no estabilizado), y no que el hal domine al hombre" (Lazim el-insén yarkab el-hal, wa laysa el-hal
yarkab el-insan).

Version original en "Etudes Traditionnelles”, junio de 1937.
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Capitulo XXXVI: INICIACION Y “SERVICIO”

Entre las caracteristicas de las organizaciones pseudo-iniciaticas modernas, no hay quiza ninguna casi
mas general ni mas patente que el hecho de atribuir un valor esotérico e iniciatico a consideraciones
que no pueden tener realmente un sentido mas o menos aceptable mas que en el dominio mas
puramente exotérico; tal confusién, que concuerda con el empleo de esas imagenes extraidas de la
“vida ordinaria” del cual ya hemos hablado, es, por otro lado, parte en cierto modo inevitable por parte
de los profanos que, queriendo hacerse pasar por lo que no son, tienen la pretension de hablar de
cosas que ignoran y de las cuales se hacen naturalmente una idea a medida de lo que son capaces de
comprender. No menos naturalmente, las consideraciones de este género sobre las cuales insisten mas
estan siempre en conformidad con las tendencias predominantes de la época actual, y siguen incluso a
éstas en sus variaciones mas o menos secundarias; se podria plantear, a este respecto, como el hecho
de sufrir la influencia del mundo profano puede conciliarse con las menores pretensiones iniciaticas;
pero, por supuesto, los interesados no se dan cuenta en absoluto de lo que hay aqui de contradictorio.
Podrian facilmente citarse las organizaciones que, en sus principios, ofrecian la imagen de una especie
de intelectualidad, al menos a quienes no iban al fondo de las cosas, y que después han llegado a
confinarse cada vez mas en las peores banalidades sentimentales; y es evidente que este despliegue
de sentimentalismo no hace sino corresponder a lo que se puede comprobar actualmente en el “mundo
exterior”. Se encuentran ademas, de un lado y de otro, exactamente las mismas férmulas tan vacias
como grandilocuentes, cuyo efecto depende de esas “sugestiones” a las que hemos aludido, aunque
quienes las emplean no sean siempre ciertamente conscientes de los fines a los cuales tiende todo ello,
y el ridiculo que ofrecen a los ojos de cualquiera que sepa reflexionar un poco se encuentra ain mas
acentuado en el caso que éstas sirven como parodias del esoterismo. Este ridiculo es una verdadera
“marca” de las influencias que realmente actian detras de todo esto, incluso si quienes las obedecen
estan lejos de sospechar nada; pero, sin necesidad de insistir mas sobre estas indicaciones de orden
general, queremos solamente considerar aqui un caso que nos parece particularmente significativo, y
que, por lo demas, se vincula en cierta forma con lo que hemos sefialado hace un momento a
propdsito de la “pasividad”.

En la fraseologia especial de las organizaciones de que se trata, hay palabras que aparecen
uniformemente con una insistencia siempre creciente: estas palabras son las de “servicio” y
“servidores”; cada vez mas, se las encuentra en todas partes y con todo propdsito; hay en esto como
una especie de obsesién, y se puede legitimamente preguntar a qué género de “sugestiéon”
corresponden: sin duda, es preciso aqui tener en cuenta la mania occidental de la “humildad” o al
menos, hablando mas exactamente, su ostentacion exterior, pues la realidad pueda ser muy
diferente, como cuando, en los mismos ambientes, las querellas mas violentas y odiosas se
acompafian de grandes discursos sobre la “fraternidad universal”. Esta claro, por otra parte, que, en
este caso, se trata de una humildad totalmente “laica” y “democratica”, en perfecto acuerdo con un
“ideal” que consiste, no en elevar a lo inferior en la medida en que sea capaz de ello, sino por el
contrario en bajar a lo superior a su nivel; es evidente, en efecto, que es necesario estar penetrado de
este “ideal” moderno, esencialmente antijerarquico, para no darse cuenta de lo que hay de enojoso en
semejantes expresiones, incluso aunque las intenciones que recubren no tengan nada que no sea
loable en si mismo; seria preciso sin duda, bajo este Ultimo aspecto, distinguir entre las diversas
aplicaciones que pueden hacerse, pero lo que aqui nos importa es solamente el estado de espiritu
que traducen las palabras empleadas.

Sin embargo, si estas consideraciones generales son igualmente validas en todos los casos, no
bastan cuando se trata mas especialmente de la pseudo-iniciaciéon; hay entonces, ademas, una
confusidn debida a la preponderancia atribuida por los modernos a la accion, por un lado, y al punto
de vista social, por otro, y que les hace imaginarse que estas cosas deben intervenir hasta en un
dominio en que no tienen en realidad nada que hacer. Por una de esas extrafias transposiciones de
todo orden normal a las cuales nuestra época esta acostumbrada, las actividades mas exteriores
llegan a ser consideradas como condiciones esenciales de la iniciacién, a veces incluso como su
objetivo, pues, por increible que esto sea, hay quienes llegan a no ver otra cosa mas que un medio
para “servir’ mejor; y, nétese bien, hay aln una circunstancia agravante que consiste en que estas
actividades son concebidas de hecho de la forma méas profana, estando desprovistas del caracter
tradicional, aunque por completo exotérico, que podrian al menos revestir si estuvieran consideradas
desde el punto de vista religioso; pero ciertamente esta lejos de la religion el simple moralismo
“humanitario” que es la realidad de los pseudo-iniciados de toda categoria.

Por otra parte, es innegable que el sentimentalismo, bajo todas sus formas, dispone siempre a cierta
“pasividad”; por ello retomamos la cuestion que ya hemos tratado anteriormente, y es ahi donde se
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encuentra, muy probablemente, la razon de ser principal de la “sugestion” que tenemos ahora a la
vista, y en todo caso lo que la hace particularmente peligrosa. En efecto, a fuerza de repetir a
cualquiera que debe “servir’ no importa a qué, aunque sea a vagas entidades “ideales”, se acaba por
poner en una tal disposicién al que sera llevado a “servir” efectivamente, cuando la ocasion se le
ofrezca, a todo lo que pretenda encarnar a tales entidades o representarlas de la manera mas
positiva; y las 6rdenes que podra recibir, sea cual sea su caracter, incluso aunque sean las peores
extravagancias, encontraran entonces en él la obediencia de un verdadero “servidor”. Se
comprendera sin esfuerzo que este medio sea uno de los mejores que es posible poner en practica
para preparar a los instrumentos que la contra-iniciacion podra utilizar a su antojo; y adn esta, por
afadidura, la ventaja de ser uno de los menos comprometedores, puesto que la “sugestion”, en los
casos de este género, puede muy bien ser ejercida por vulgares embaucadores, es decir, por otros
instrumentos inconscientes, sin que quienes les conducen ocultamente tengan jamas necesidad de
intervenir directamente.

Que no se nos objete que, ahi donde se plantea asi una cuestion de “servicio”, podria en suma
tratarse de lo que la tradicién hindd denominaria una via de bhakti; a pesar del elemento sentimental
que ésta implica en cierta medida (aunque sin no obstante degenerar jamas por ello en el
“sentimentalismo”), esto es algo distinto; e, incluso si se quiere tomar bhakti, en lenguaje occidental,
por “devocion” como ordinariamente se hace, aunque no sea ésta a lo sumo sino una acepcion
derivada y el sentido primero y esencial de la palabra sea en realidad el de “participacion”, tal como
ha demostrado Ananda K. Coomaraswamy, “devocion” no es “servicio”, o, al menos, seria
exclusivamente “servicio divino”, y no, como dijimos antes, “servicio” a no importa quién o qué. En
cuanto al “servicio” a un gur(, si se tiene que emplear esta palabra, ahi donde tal cosa existe, no es,
repitamoslo, sino a titulo de disciplina preparatoria, Unicamente referido a lo que podrian llamarse los
“aspirantes”, y no a quienes ya han alcanzado una iniciacién efectiva; y estamos adn muy lejos del
caracter de alta finalidad espiritual atribuida tan curiosamente al “servicio” por los pseudo-iniciados.
En fin, puesto que es preciso tratar de prevenir todas las objeciones posibles, en cuanto a los lazos
existentes entre los miembros de una organizacion iniciatica, no se le puede dar evidentemente el
nombre de “servicio” a la ayuda prestada por el superior como tal al inferior, ni mas generalmente a
las relaciones donde la doble jerarquia de grados y funciones, sobre la cual volveremos a
continuacion, debe siempre ser rigurosamente observada.

No insistiremos mas sobre este tema, en suma demasiado desagradable; pero al menos hemos
creido necesario, viendo a cuantos “servicios” diversos y sospechosos es invitada hoy en dia la gente
en todas partes, sefialar al peligro que se oculta ahi y decir lo que es tan claramente como es posible.
Para terminar, en pocas palabras, afiadiremos simplemente esto: el iniciado no debe ser un
“servidor”, o, al menos, no debe serlo sino de la Verdad. (1)

NOTAS:

(1). En &rabe EI- Haqq, que es, no hay que olvidarlo, uno de los principales nombres divinos.

Primera version publicada en "Etudes Traditionnelles”, julio de 1937.
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Capitulo XXXVII: EL DON DE LENGUAS

Una cuestion directamente vinculada con la de la ensefianza iniciatica y sus adaptaciones es esta de lo
que se llama el “don de lenguas”, que a menudo se menciona entre los privilegios de los verdaderos
Rosa-Cruz, o, hablando mas exactamente (pues la palabra “privilegios” podria dar lugar facilmente a
falsas interpretaciones), entre sus signos caracteristicos, aunque es, por lo demas, susceptible de una
aplicacion mucho mas amplia de la que se hace cifiéndola a una forma tradicional particular. A decir
verdad, no parece que jamas se haya explicado muy claramente lo que debe entenderse con ello desde
el punto de vista propiamente iniciatico, pues muchos de quienes han empleado esta expresién parecen
haberla entendido Unicamente en su sentido mas literal, lo que es insuficiente, a pesar de que, sin duda,
este sentido literal pueda estar en cierto modo justificado. En efecto, la posesion de ciertas claves del
lenguaje puede, para comprender y hablar los mas diversos idiomas, facilitar medios muy distintos de
los corrientemente usados; y es cierto, sin duda, que existe, en el orden de las ciencias tradicionales, lo
gue podria denominarse una filologia sagrada, completamente diferente de la filologia profana que ha
visto la luz en el Occidente moderno. Sin embargo, aun aceptando esta primera interpretacion y
situandola en su dominio propio, que es el de las aplicaciones contingentes del esoterismo, cabe
considerar sobre todo un sentido simbodlico, de orden mas elevado, que se sobrepone a ella sin
contradecirla en absoluto, y que por otro lado estd en perfecto acuerdo con los datos iniciaticos
comunes a todas las tradiciones, sean de Oriente o de Occidente.

Desde este punto de vista se puede decir que aquel que posee verdaderamente el “don de lenguas”
es aquel que habla a cada uno en su propio lenguaje, en el sentido de que se expresa siempre bajo
una forma apropiada a la manera de pensar de los hombres a los cuales se dirige. Es también a esto
gue se hace alusion, de una manera mas exterior, cuando se dice que los Rosa-Cruz debian siempre
adoptar las costumbres y los habitos de los paises en los que se encontraban; y algunos afaden
incluso que debian adoptar un nuevo nombre cada vez que cambiaban de pais, como si revistieran
entonces una nueva individualidad. Asi, el Rosa-Cruz, en virtud del grado espiritual que habia
alcanzado, ya no estaba ligado exclusivamente a ninguna forma definida, como tampoco a las
condiciones especiales de ningun sitio determinado (1), y por esta razén era un “Cosmopolita” en el
verdadero sentido de la palabra (2). La misma enseflanza se encuentra en el esoterismo islamico:
Mohyiddin ibn Arabi dice que “el verdadero sabio no se liga a ninguna creencia”, por estar mas alla de
todos los credos particulares, al haber obtenido el conocimiento de lo que es su principio comudn; pero
es precisamente por este motivo que puede, segun las circunstancias, hablar el lenguaje apropiado a
cada creencia. No hay aqui, a pesar de lo que puedan pensar los profanos, ni “oportunismo” ni
disimulo de ningun tipo; por el contrario, es la consecuencia necesaria de un conocimiento que es
superior a todas las formas, pero que solo puede comunicarse (en la medida en que es comunicable)
a través de las formas, de las cuales cada una, al ser una adaptacién especial, no podria convenir
indistintamente a todos los hombres. Para comprender esto, puede compararselo a la traduccion de
un mismo pensamiento a diversas lenguas: siempre es el mismo pensamiento, por si mismo
independiente de toda expresion; pero, cada vez que es expresado en otra lengua, se hace accesible
a unos hombres que, sin ello, no hubieran podido conocerlo; y esta comparacion es por otra parte
rigurosamente conforme con el simbolismo del “don de lenguas”.

Aquel que ha llegado a este punto es quien ha alcanzado, a través de un conocimiento directo y
profundo (y no solamente tedrico o verbal), el fondo idéntico de todas las doctrinas tradicionales,
quien ha encontrado, situdndose en el punto central de cual éstas han emanado, la verdad una que
se esconde bajo la diversidad y la multiplicidad de las formas exteriores. La diferencia, en efecto, no
esta jamas sino en la forma y la apariencia; el fondo esencial es siempre y en todas partes el mismo,
porque no hay mas que una verdad, aunque tenga multiples aspectos segun los puntos de vista mas
0 menos especiales desde los cuales se la considere, y, como dicen los iniciados musulmanes, “la
doctrina de la Unidad es Unica” (3); pero es necesaria una variedad de formas para adaptarse a las
condiciones mentales de tal o cual pais, de tal o cual época, o, si se prefiere, para corresponder a los
diversos puntos de vista particulares que estan determinados por estas condiciones; y quienes se
detienen en la forma ven sobre todo las diferencias, hasta el extremo de tomarlas a veces por
oposiciones, mientras que éstas desaparecen por el contrario para quienes van mas all4. Estos
pueden después descender sobre la forma, pero ya sin ser afectados por ella en absoluto, sin que su
conocimiento profundo sufra la menor modificacion; pueden, tal y como las consecuencias se derivan
de un principio, procediendo de arriba a abajo, de lo interior a lo exterior (y es debido a ello que la
verdadera sintesis es, como ya explicamos anteriormente, totalmente opuesta al vulgar “sincretismo”),
realizar todas las adaptaciones de la doctrina fundamental. Asi resulta que, para retomar siempre el
mismo simbolismo, no estando ya obligados a hablar una determinada lengua, pueden hablarlas
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todas, porque han tomado conocimiento del principio mismo del cual todas las lenguas derivan por
adaptacion; lo que aqui llamamos lenguas son todas las formas tradicionales, religiosas u otras, que
no son en efecto sino adaptaciones de la gran Tradicién primordial y universal, vestidos diversos de la
Unica verdad. Aquellos que han dejado atras todas las formas particulares y han llegado a la
universalidad, y que “saben” mientras que los otros no hacen mas que “creer’ simplemente, son
necesariamente “ortodoxos” con respecto a toda tradicion regular; y, al mismo tiempo, son los Unicos
que pueden llamarse plena y efectivamente “catélicos”, en el sentido rigurosamente etimol6gico de
esta palabra (4), mientras que los demas no pueden serlo jamas sino virtualmente, por una especie
de aspiraciéon que aun no ha realizado su objeto, o de movimiento que, aun estando dirigido hacia el
centro, no ha llegado realmente a alcanzarlo.

Aquellos que han pasado mas alla de la forma estan, por ello mismo, liberados de las limitaciones
inherentes a la condicién individual de la humanidad ordinaria; aquellos que no han llegado mas que
al centro del estado humano, sin todavia haber realizado efectivamente los estados superiores, estan
al menos, en todo caso, libres de las limitaciones por las cuales el hombre caido de este “estado
primordial” en el cual estan reintegrados, esta unido a una individualidad particular, asi como a una
forma determinada, puesto que todas las individualidades y todas las formas del dominio humano
tienen su principio inmediato en el punto mismo donde ellos estan situados. Esta es la razén de que
puedan, como dijimos mas arriba, revestir individualidades diversas con el fin de adaptarse a todas
las circunstancias; estas individualidades no tienen, para ellos, verdaderamente mas importancia que
simples vestiduras. Puede comprenderse con ello lo que realmente significa el cambio de nombre, y
esto se relaciona naturalmente con lo que antes hemos expuesto acerca de los nombres iniciaticos;
por otra parte, en cualquier lugar en donde esta practica se encuentre, representa siempre un cambio
de estado en un orden mas o menos profundo; en las propias érdenes monasticas, su razén de ser
no es en suma diferente en el fondo, pues, aqui también, la individualidad profana (5) debe
desaparecer para dejar lugar a un ser nuevo, y, aun cuando el simbolismo ya no es comprendido del
todo en su sentido profundo, conserva sin embargo por si mismo cierta eficacia.

Si se han comprendido estas pocas indicaciones, se comprenderd al mismo tiempo porqué los
verdaderos Rosa-Cruz jamas han podido constituir cualquier cosa que se parezca siquiera de lejos a
una “sociedad”, ni aun una organizacion exterior del tipo que sea; ellos han podido, sin duda, tal como
hacen todavia en Oriente, y especialmente en Extremo Oriente, iniciados de un grado comparable al
suyo, inspirar mas o menos directamente, y en cierto modo invisiblemente, a organizaciones
exteriores constituidas temporalmente con vistas a tal o cual fin especial y definido; pero, a pesar de
gue estas organizaciones puedan por dicha razon ser llamadas “rosacrucianas”, ellos mismos no se
ligan a éstas, y, salvo quiza en algunos casos excepcionales, no desempefian ningln papel aparente
en ellas. Lo que se ha llamado Rosa-Cruz en Occidente desde el siglo XIV, y que ha recibido otras
denominaciones en otros tiempos y en otros lugares, porque el nombre no tiene aqui mas que un
valor propiamente simbdlico y debe adaptarse a las circunstancias, no es una asociacién cualquiera,
sino la colectividad de los seres que han llegado a un mismo estado superior al de la humanidad
ordinaria, a un mismo grado de iniciacion efectiva, del cual acabamos de indicar uno de los aspectos
esenciales, y que poseen ademas las mismas caracteristicas interiores, lo que les basta para
reconocerse entre ellos sin tener necesidad de ningun signo exterior. Por esta razén no tienen otro
lugar de reunién que “el Templo del Espiritu Santo, que esta en todas partes”, de manera que las
descripciones que ha veces se les han dado no pueden sino ser entendidas simbdlicamente; y por
este mismo motivo se mantienen necesariamente desconocidos para los profanos entre los que viven,
exteriormente semejantes a ellos, aunque completamente diferentes en realidad, porque sus Unicos
signos distintivos son puramente interiores y no pueden ser percibidos mas que por quienes han
alcanzado el mismo desarrollo espiritual, de forma que su influencia, que se relaciona mas bien con
una “accién de presencia” que con una actividad exterior cualquiera, se ejerce a través de vias que
son totalmente incomprensibles para el comun de los hombres.

NOTAS:
(1)- Ni de ninguna época particular, podriamos afiadir; pero esto, que se refiere directamente al caracter de

"longevidad", necesitaria, para su mayor comprension, de mas amplias explicaciones que no pueden encontrar aqui
su lugar; daremos mas adelante algunas indicaciones sobre la cuestién de la "longevidad".
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(2). Se sabe que el término "Cosmopolita” ha servido de firma "encubierta" a diversos personajes que, si no eran
ellos mismos verdaderos Rosa-Cruz, parecen haber servido al menos de portavoces de ellos para la transmisién
exterior de ciertas ensefianzas, y que podian consiguientemente identificarse con ellos en cierta medida, en tanto
gue desempefiaban esta funcion particular.

(3) Et-tawhidu wahidun.

(4). La palabra "catdlico”, tomada asi en su acepcion original, aparece frecuentemente en los textos de inspiracion
mas o0 menos directamente rosacruciana.

(5). Con todo rigor, seria mejor decir la modalidad profana de la individualidad, ya que es evidente que, en el

orden exotérico, el cambio no puede ser lo bastante profundo como para realizarse sobre algo que no sean las
simples modalidades.

Version original en "Le Voile d’Isis", 1927 y en "Etudes Traditionnelles", julio de 1939.
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Capitulo XXXVIII: ROSA-CRUZ Y ROSACRUCIANOS

Puesto que nos hemos visto conducidos a hablar de los Rosa-Cruz, quiza no sea inutil, aunque este
tema se relacione con un caso particular mas bien que con la iniciacién en general, afadir algunas
precisiones, ya que el nombre de Rosa-Cruz es, en nuestros dias, empleado de una manera vagay a
menudo abusiva, y aplicado indistintamente a los personajes mas diferentes, de entre los cuales muy
pocos, sin duda, tendrian realmente derecho a ello. Con objeto de evitar todas estas confusiones,
parece que lo mejor seria establecer una distincion clara entre Rosa-Cruz y Rosacrucianos, pudiendo
este Ultimo término recibir sin ningln inconveniente mayor extension que el primero; y es probable
gue la mayoria de los pretendidos Rosa-Cruz, cominmente llamados asi, no fueran realmente sino
Rosacrucianos. Para comprender la utilidad y la importancia de esta distincion, es preciso en primer
lugar recordar que, como ya hemos dicho hace un momento, los verdaderos Rosa-Cruz jamas han
constituido una organizacién con formas exteriores definidas, y no obstante ha habido, a partir de los
inicios del siglo XVII al menos, numerosas organizaciones a las que se puede calificar de
Rosacrucianas (1), lo cual no quiere decir en absoluto que sus miembros fueran Rosa-Cruz; se puede
incluso estar seguro de que no lo eran, y esto por el Unico hecho de que formaran parte de tales
asociaciones, lo que a primera vista puede parecer paraddjico e incluso contradictorio, pero que es no
obstante facilmente comprensible después de las consideraciones anteriormente expuestas.

La distincién que indicamos esta lejos de reducirse a una simple cuestion de terminologia, y se
relaciona en realidad con algo que es de un orden mucho mas profundo, puesto que el término de
Rosa-Cruz es propiamente, como hemos explicado, la designacion de un grado iniciatico efectivo, es
decir, de un determinado estado espiritual, cuya posesion, evidentemente, no esta unida de manera
necesaria al hecho de pertenecer a cierta organizacion definida. Lo que representa es lo que se
puede llamar la perfeccion del estado humano, pues el propio simbolo de la Rosa-Cruz figura, por los
dos elementos de los que estd compuesto, la reintegracion del ser en el centro de este estado y la
plena expansién de sus posibilidades individuales a partir de este centro; indica entonces muy
exactamente la restauracion del “estado primordial”, o, lo que viene a ser lo mismo, el término de la
iniciacion en los “Pequefios Misterios”. Por otro lado, desde el punto de vista al que podemos llamar
“histérico”, es preciso tener en cuenta el hecho de que esta denominacién de Rosa-Cruz, unida
expresamente al uso de cierto simbolismo, no ha sido empleada mas que en ciertas circunstancias
determinadas de tiempo y lugar, fuera de las cuales seria ilegitimo aplicarla; se podria decir que
aquellos que poseian el grado del cual se trata han aparecido como Rosa-Cruz solamente en estas
circunstancias y por razones contingentes, al igual que han podido, en otras circunstancias, aparecer
bajo otros nombres y otros aspectos. Esto, por supuesto, no significa que el simbolo al cual este
nombre se refiere no pueda ser mucho mas antiguo que el empleo que se le ha dado, e incluso, como
para todo simbolo verdaderamente tradicional, seria sin duda completamente vano buscarle un origen
definido. Lo que queremos decir es solamente que el nombre extraido del simbolo no ha sido
aplicado a un grado iniciatico mas que a partir del siglo X1V, y, ademas, Unicamente en el mundo
occidental; no se aplica entonces sino en relacién con cierta forma tradicional, la del esoterismo
cristiano, o, mas precisamente, la del hermetismo cristiano; volveremos mas adelante sobre lo que es
preciso entender exactamente por el término “hermetismo”.

Lo que acabamos de decir esta indicado por la propia leyenda de Christian Rosenkreutz, cuyo
nombre es por lo demas puramente simbodlico, y en quien es dudoso que deba verse un personaje
histérico, como algunos han afirmado, pues mas bien aparece como la representacion de lo que
puede llamarse una “entidad colectiva” (2). El sentido general de la “leyenda”’ de este supuesto
fundador, y en particular de los viajes que le son atribuidos (3), parece ser el de que, tras la
destruccion de la Orden del Temple, los iniciados del esoterismo cristiano se reorganizaron, de
acuerdo con los iniciados del esoterismo islamico, para mantener, en la medida de lo posible, el lazo
que aparentemente habia sido roto a causa de esta destruccion; pero esta reorganizacién debi6
hacerse en una forma més oculta, invisible en cierto modo, y sin tomar su punto de apoyo en una
institucién exteriormente conocida que, como tal, habria podido ser destruida una vez mas (4). Los
verdaderos Rosa-Cruz fueron propiamente los inspiradores de esta reorganizacion, o, si se desea,
fueron los poseedores del grado iniciatico del cual hemos hablado, considerados especialmente en
tanto que desempefiaron este papel, que se continué hasta el momento en que, después de otros
acontecimientos histéricos, el lazo tradicional de que se trata fue definitivamente roto para el mundo
occidental, lo cual se produjo en el curso del siglo XVII (5). Se dice que los Rosa-Cruz se retiraron
entonces a Oriente, lo que significa que no hubo a partir de ese momento en Occidente ninguna
iniciacidon que permitiera alcanzar efectivamente este grado, y también que la accién que se habia
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ejercido hasta entonces para la conservacion de la ensefianza tradicional correspondiente dejo de
manifestarse, al menos de forma regular y normal (6).

En cuanto a saber quiénes fueron los verdaderos Rosa-Cruz, y afirmar con certeza si tal o cual
personaje fue uno de ellos, parece completamente imposible, debido al hecho de que se trata
esencialmente de un estado espiritual, luego puramente interior, del cual seria muy imprudente querer
juzgar por cualquier signo exterior. Ademas, en razén de la naturaleza de su papel, estos Rosa-Cruz
no han podido, como tales, dejar ninguna huella visible en la historia profana, de manera que, incluso
aungue sus nombres pudieran ser conocidos, no dirian sin duda nada a nadie; a este respecto,
volveremos por otra parte a o que ya hemos dicho acerca de los cambios de nombre, y que explica
suficientemente aquello que puede ser en realidad. En cuanto a los personajes cuyos nombres son
conocidos, especialmente como autores de tal o cual escrito, y que son designados cominmente
como Rosa-Cruz, lo mas probable es que, en muchos casos, fueran influenciados o inspirados mas o
menos directamente por los Rosa-Cruz, a los cuales sirvieron en cierto modo de portavoces (7), lo
que expresaremos diciendo que fueron solamente Rosacrucianos, hayan o no pertenecido a
cualquiera de las agrupaciones a las que puede darse la misma denominacion. Por el contrario, si se
descubre excepcional y como accidentalmente que un verdadero Rosa-Cruz haya desempefiado un
papel en los acontecimientos exteriores, seria en cierto modo a pesar de su calidad mas bien que a
causa de ella, y entonces los historiadores pueden estar muy lejos de suponer esta calidad, pues de
tal manera ambas cosas pertenecen a dominios diferentes. Todo ello, con seguridad, es poco
satisfactorio para los curiosos, pero deben resignarse; muchas cosas escapan a los medios de la
investigacion de la historia profana, que forzosamente, por su naturaleza, nos permiten captar nada
mas que lo que puede llamarse el “exterior” de los acontecimientos.

Todavia es necesario afiadir otra razén por la cual los verdaderos Rosa-Cruz permanecen siendo
siempre desconocidos: es que ninguno de ellos puede jamas afirmarse como tal, al igual que, en la
iniciacion islamica, ningin auténtico COfl puede vanagloriarse de este titulo. hay aqui incluso una
similitud que es particularmente interesante sefialar, aunque, a decir verdad, no hay equivalencia
entre ambas denominaciones, pues lo que en la palabra COfi esta implicado es en realidad de un
orden mas elevado que lo que indica la de Rosa-Cruz y se refiere a posibilidades que sobrepasan a
las del estado humano, incluso considerado en su perfeccién; deberia, con todo rigor, estar reservada
exclusivamente al ser que ha llegado a la realizacién de la “Identidad Suprema”, es decir, al fin Gltimo
de toda iniciacién (8); pero es evidente que tal ser posee a fortiori el grado que hace al Rosa-Cruz y
puede, si ha lugar, cumplir las funciones correspondientes. Comunmente se hace por lo demas el
mismo abuso con la palabra COfi que con la de Rosa-Cruz, llegando a aplicarla a veces a aquellos
que solamente estan sobre la via que conduce a la iniciacién efectiva, sin haber alcanzado adn ni
siquiera los primeros grados de ésta; y puede notarse con este propdésito que semejante extension
ilegitima es dada no menos usualmente a la palabra Yogi en lo que concierne a la tradicion hindd, si
bien esta palabra, que también designa propiamente a aquel que ha alcanzado el objetivo supremo, y
que es el exacto equivalente de C0ff, llega a ser aplicada a quienes no estan aun sino en los estadios
preliminares e incluso en la preparacibn mas exterior. No solamente en tal caso, sino también para
quien ha llegado a los grados mas elevados, sin no obstante haber alcanzado el término final, la
denominacién que conviene propiamente es la de mutacawwuf; y, como el COff no estd marcado por
ninguna distincion exterior, esta denominacién sera también la Unica que podra tomar o aceptar, no
en virtud de consideraciones puramente humanas como la prudencia o la humildad, sino porque su
estado espiritual constituye verdaderamente un secreto incomunicable (9). Una distincion analoga a
esta, en un orden mas restringido (puesto que no sobrepasa los limites del estado humano) es la que
se puede expresar con los términos Rosa-Cruz y Rosacruciano, pudiendo este ultimo designar a todo
aspirante al estado de Rosa-Cruz, sea cual sea el grado que haya alcanzado efectivamente, incluso
aungue todavia no haya recibido mas que una iniciacion simplemente virtual en la forma en la cual
esta designacidon conviene propiamente de hecho. Por otra parte, se puede deducir de lo que
acabamos de decir una especie de criterio negativo, en el sentido en que, si alguien se declara a si
mismo Rosacruz o ¢fi, se puede entonces afirmar, sin tener necesidad de examinar las cosas mas a
fondo, que ciertamente no lo es en realidad.

Otro criterio negativo resulta del hecho de que los Rosa-Cruz no se unieron jamas a ninguna
organizacion exterior; si alguien es conocido como habiendo sido miembro de una organizacion tal,
puede entonces afirmarse que, al menos en tanto formé parte activamente, no fue un verdadero
Rosacruz. Es de sefialar ademas que las organizaciones de este género no llevaron el titulo de Rosa-
Cruz sino muy tardiamente, puesto que no se las ve aparecer asi, como dijimos antes, sino hasta el
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siglo XVII, es decir, poco antes del momento en que los verdaderos Rosa-Cruz se retiraron de
Occidente; y es ademas visible, por muchos indicios, que quienes se dieron entonces a conocer bajo
este titulo estaban ya mas o menos desviados, 0, en todo caso, muy alejados de la fuente original.
Con mayor razén ocurre para las organizaciones que se constituyeron ain mas tarde bajo el mismo
nombre, y de las cuales la mayor parte no habrian podido sin duda reclamar para ellas, con respecto
a los Rosa-Cruz, ninguna filiacién auténtica y regular, por indirecta que fuera (10); y no hablamos, por
supuesto, de las multiples formaciones pseudo-iniciaticas contemporaneas que no tienen de Rosa-
Cruz sino el nombre usurpado, no poseyendo ninguna traza de una doctrina tradicional cualquiera, y
habiendo simplemente adoptado, por una iniciativa totalmente individual de sus fundadores, un
simbolo al que cada uno interpreta segln su propia fantasia, a falta de conocer su verdadero sentido,
que escapa tan completamente a estos pretendidos Rosacrucianos como al primer profano que
aparezca.

Todavia hay un punto sobre el cual debemos regresar para una mayor precision: hemos dicho que
debié haber, en el origen del Rosacrucismo, una colaboracién entre los iniciados de los esoterismos
cristiano e islamico; esta colaboracién debié ademdas continuarse seguidamente, puesto que se
trataba en definitiva de conservar el lazo entre las iniciaciones de Oriente y de Occidente. Iremos
incluso mas lejos: los mismos personajes, ya provengan del Cristianismo, ya del Islam, han podido, si
han vivido en Oriente y en Occidente, (y las constantes alusiones a sus viajes, dejando aparte todo
simbolismo, hace pensar que éste debié ser el caso de muchos de ellos) ser a la vez Rosa-Cruz y
Cifis (o mutacawwufin de grados superiores), implicando el estado espiritual que habian alcanzado
gue estaban mas alla de las diferencias que existen entre las formas exteriores, y que no afectan en
nada a la unidad esencial y fundamental de la doctrina tradicional. Por supuesto, no deja de ser
conveniente mantener, entre Tacawwuf y Rosacrucismo, la distincion entre dos formas diferentes de
ensefianza tradicional; y los Rosacrucianos, discipulos mas o menos directos de los Rosa-Cruz, son
Unicamente aquellos que siguen la via especial del hermetismo cristiano; pero no puede haber
ninguna organizacion iniciatica plenamente digna de este nombre y que posea la conciencia efectiva
de su objetivo que no tenga, en la clspide de su jerarquia, seres que hayan superado la diversidad
de las apariencias formales. Estos podran, segln las circunstancias, mostrarse como Rosacrucianos,
como mutacawwufin, o con cualquier otro aspecto; son verdaderamente el lazo viviente entre todas
las tradiciones, porque, debido a su conciencia de la unidad, participan efectivamente de la gran
Tradicion primordial, de la cual todas las deméas han derivado por adaptacion a los tiempos y los
lugares, y que es una como la Verdad misma.

NOTAS:

(1). Es a una organizacién de este género a la que pertenecia especialmente Leibnitz; hemos hablado en otro lugar
de la inspiracion manifiestamente rosacruciana de algunas de sus concepciones, aunque también hemos
demostrado que no era posible considerar que hubiera recibido algo mas que una iniciacion simplemente virtual, y
ademas incompleta incluso bajo el aspecto tedrico (ver Les Principes du Calcul infinitésimal).

(2). Esta "leyenda" es en suma del mismo género que las otras "leyendas" iniciaticas a las cuales hemos aludido
anteriormente.

(3). Recordaremos aqui la alusién que hicimos mas arriba al simbolismo iniciatico del viaje; hay, por lo demas,
especialmente en conexion con el hermetismo, muchos otros viajes, como los de Nicolas Flamel, por ejemplo, que
parecen tener ante todo un significado simbdlico.

(4). De ahi el nombre de "Colegio de los Invisibles" dado a veces a la colectividad de los Rosa-Cruz.

(5). La fecha exacta de esta ruptura esté indicada, en la historia exterior de Europa, por la conclusién de los tratados
de Westfalia, que pusieron fin a lo que aun subsistia de la "Cristiandad" medieval para sustituirla por una
organizacion puramente "politica”, en el sentido moderno y profano de la palabra.

(6). Seria indtil pretender determinar "geograficamente” el lugar de retiro de los Rosa-Cruz; de entre todas las
aserciones que hay con respecto a este tema, la mas real es ciertamente la de que se retiraron al "reino del Preste
Juan", que no es, como hemos explicado en otro lugar (Le Roi du Monde, pp. 13-15), sino una representacion del
centro espiritual supremo, donde estan en efecto conservadas en estado latente, hasta el fin del ciclo actual, todas
las formas tradicionales que, por una u otra razén, han dejado de manifestarse al exterior.

(7). Es muy dudoso que un Rosa-Cruz haya jamds escrito nada, y, en todo caso, no podria ser mas que de una

manera estrictamente anénima, impidiéndole su propia cualidad el presentarse entonces como un simple individuo
hablando en su nombre.
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(8). Es interesante indicar que la palabra CQOff, por el valor de las letras que la componen, equivale numéricamente a
el-hikmah el-ilahiyah, es decir, "la Sabiduria divina". La diferencia entre el Rosa-Cruz y el COff se corresponde
exactamente con la que existe, en el Taoismo, entre el "hombre verdadero" y el "hombre trascendente”.

(9). Es éste por otra parte, en arabe, uno de los sentidos de la palabra sirr, "secreto”, en el particular empleo que
hace la terminologia "técnica" del esoterismo.

(10). Probablemente fue asi, en el siglo XVIII, para organizaciones tales como la que fue conocida bajo el nombre
de "Rosa-Cruz de Oro".

Primera versién publicada en "Le Voile d’Isis", mayo de 1931.
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Capitulo XXXIX: GRANDES MISTERIOS Y PEQUENOS MISTERIOS

Hemos hecho alusién repetidas veces, en lo que precede, a la distincion entre “Grandes Misterios” y
“Pequefios Misterios”, denominaciones tomadas de la antigiiedad griega, pero que en realidad son
susceptibles de una aplicacion completamente general; debemos ahora insistir un poco mas sobre
ello, a fin de precisar como debe ser entendida esta distincion. Lo que ante todo debe comprenderse
es que no hay aqui diferentes géneros de iniciacion, sino estadios o grados de una misma iniciacion,
considerando a ésta como debiendo constituir un conjunto completo y ser seguida hasta su dltimo
término; en principio, los “Pequefios Misterios” no son entonces mas que una preparacion para los
“Grandes Misterios”, puesto que su término no es adn sino una etapa de la via iniciatica. Decimos en
principio, pues es muy evidente que, de hecho, cada ser no puede llegar mas que hasta el punto en
que se detienen sus propias posibilidades; en consecuencia, algunos podran no estar cualificados
sino para los “Pequefios Misterios”, o incluso para una porcibn mas o0 menos restringida de éstos;
pero esto solamente significa que no son capaces de seguir la via iniciatica hasta el final, y no que
sigan una via distinta a la de aquellos que pueden ir mas lejos que ellos.

Los “Pequefios Misterios” comprenden todo lo que se relaciona con el desarrollo de las posibilidades
del estado humano considerado en su integridad; desembocan entonces en lo que hemos
denominado la perfeccion de este estado, es decir, en lo que es designado tradicionalmente como la
restauracion del “estado primordial”. Los “Grandes Misterios” conciernen propiamente a la realizacion
de los estados supra-humanos: tomando al ser en el punto en que lo han dejado los “Pequefios
Misterios”, y que es el centro del dominio de la individualidad humana, lo conducen mas alla de este
dominio, y a través de los estados supra-individuales, aunque todavia condicionados, hasta el estado
incondicionado que es el Unico y verdadero fin, y que es denominado la “Liberacién final” o la
“Identidad Suprema”. Para caracterizar respectivamente ambas fases, se puede, aplicando el
simbolismo geométrico (1), hablar de “realizacién horizontal” y de “realizacién vertical”, debiendo
servir la primera de base a la segunda; esta base esta representada simbélicamente por la tierra, que
corresponde al dominio humano, y la realizacion supra-humana es entonces descrita como un
ascenso a través de los cielos, que corresponden a los estados superiores del ser (2). Por otra parte,
es facil de comprender por qué motivo la segunda presupone necesariamente a la primera; el punto
central del estado humano es el Unico en que es posible la comunicacion directa con los estados
superiores, efectuandose ésta segun el eje vertical que encuentra en este punto el dominio humano;
es preciso entonces haber alcanzado primero este centro para poder después elevarse, segun la
direccion del eje, a los estados supra-individuales; y por esta razén, empleando el lenguaje de Dante,
el “Paraiso terrestre” es una etapa sobre la via que conduce al “Paraiso celestial” (3).

Hemos citado y explicado en otro lugar un texto en el cual Dante sitla al “Paraiso celestial” y al
“Paraiso terrestre” respectivamente en relacion con lo que deben ser, desde el punto de vista
tradicional, el papel de la autoridad espiritual y el del poder temporal, es decir, con otras palabras, con
la funcidn sacerdotal y la funcion real (4); nos contentaremos con recordar brevemente las
importantes consecuencias que se desprenden de esta correspondencia desde el punto de vista que
nos ocupa ahora. Resulta en efecto que los “Grandes Misterios” estan en relacion directa con la
“iniciacion sacerdotal”, y los “Pequefios Misterios” con la “iniciacion real” (5); si empleamos términos
prestados de la organizacién hindl de las castas, podemos decir entonces que, normalmente, los
primeros pueden ser considerados como el dominio propio de los Brahmanes y los segundos como el
de los Kshatriyas (6). También puede decirse que el primero de ambos dominios es de orden
“sobrenatural” o “metafisico”, mientras que el segundo es solamente de orden “natural” o “fisico”, lo
que se corresponde efectivamente con las respectivas atribuciones de la autoridad espiritual y del
poder temporal; y, por otra parte, esto permite también caracterizar claramente el orden de
conocimiento al cual se refieren los “Grandes Misterios” y los “Pequefios Misterios” y que ponen en
practica gracias a la realizacion iniciatica que les concierne: éstos comportan esencialmente el
conocimiento de la naturaleza (considerada, no es preciso decirlo, desde el punto de vista tradicional
y no desde el punto de vista profano de las ciencias modernas), y aquellos el conocimiento de lo que
estda mas alla de la naturaleza. El conocimiento metafisico puro depende entonces propiamente de los
“Grandes Misterios”, y el conocimiento de las ciencias tradicionales de los “Pequefios Misterios”;
como el primero es por otra parte el principio del cual derivan necesariamente todas las ciencias
tradicionales, resulta entonces que los “Pequefios Misterios” dependen esencialmente de los
“Grandes Misterios” y tienen en ellos su principio mismo, al igual que el poder temporal, para ser
legitimo, depende de la autoridad espiritual y tiene en ella su principio.
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Acabamos de hablar solamente de los Brahmanes y de los Kshatriyas, pero no debe olvidarse que los
Vaishyas pueden también estar cualificados para la iniciacion; de hecho, encontramos en todas
partes, como estandoles mas especialmente destinadas, formas iniciaticas basadas en el ejercicio de
los oficios, sobre las cuales no tenemos la intencién de extendernos demasiado, puesto que hemos
explicado suficientemente en otro lugar su principio y su razén de ser (7), y ademas hemos debido
hablar de ello aqui mismo en repetidas ocasiones, dado que es precisamente a tales formas a las que
se vincula todo lo que de organizaciones iniciaticas subsiste en Occidente. Para los Vaishyas, con
mayor razén aun que para los Kshatriyas, el dominio iniciatico que propiamente conviene es el de los
“Pequefios Misterios”; esta comunidad de dominio, si puede decirse, ha conducido frecuentemente a
contactos entre las formas de iniciacion destinadas a unos y otros (8), y, por consiguiente, a
relaciones muy estrechas entre las organizaciones mediante las cuales estas formas son
respectivamente practicadas (9). Es evidente que, mas alla del estado humano, las diferencias
individuales, sobre las que esencialmente se apoyan las iniciaciones de oficio, desaparecen
totalmente y no podrian desempefiar ningun papel; desde el momento en que el ser ha llegado al
“estado primordial”, las diferencias que dan nacimiento a las diversas funciones “especializadas” ya
no existen, aunque todas estas funciones tengan igualmente su principio, 0 mas bien por ello mismo;
y es a esta fuente comudn a la que en efecto se trata de remontar, llegando hasta el término de los
“Pequefios Misterios”, para poseer en su plenitud todo lo que esta implicado en el ejercicio de una
funcion cualquiera.

Si consideramos la historia de la humanidad tal como la ensefian las doctrinas tradicionales, en
conformidad con las leyes ciclicas, debemos decir que, en el origen, el hombre, teniendo plena
posesion de su estado de existencia, poseia naturalmente por ello las posibilidades correspondientes
a todas las funciones, anteriormente a toda distincién entre ellas. La division de estas funciones se
produjo en un estado ulterior, representando un estado ya inferior al “estado primordial”, pero en el
que cada ser humano, no teniendo mas que ciertas posibilidades determinadas, poseia aln
espontaneamente la conciencia efectiva de estas posibilidades. Es solamente en un periodo de
mayor oscurecimiento que esta conciencia se perdi6; y, desde entonces, la iniciacién fue necesaria
para permitir al hombre reencontrar, con esta conciencia, el estado anterior al cual ella es inherente;
tal es en efecto el primero de sus objetivos, el que se propone mas inmediatamente. Esto, para ser
posible, implica una transmisién que se remonta, a través de una “cadena” ininterrumpida, hasta el
estado que se trata de restaurar, y asi, progresivamente, hasta el “estado primordial” mismo; y aun,
no deteniéndose aqui la iniciacién, y no siendo los “Pequefios Misterios” sino la preparacion a los
“Grandes Misterios”, es decir, a la toma de posesion de los estados superiores del ser, es preciso en
definitiva elevarse mas alla de los origenes de la humanidad; y por esta razon la cuestion de un
origen “histérico” de la iniciacién se muestra como completamente desprovista de sentido. Ocurre por
otra parte lo mismo en lo concerniente al origen de los oficios, de las artes y de las ciencias,
consideradas en su concepcion tradicional y legitima, pues todos, a través de diferenciaciones y
adaptaciones multiples, pero secundarias, derivan igualmente del “estado primordial’, que los
contiene a todos en principio, Yy, por ello, se relacionan con otros érdenes de existencia, mas alla de la
humanidad misma, lo cual es por lo demas necesario para que puedan, cada uno en su rango y
segun su medida, concurrir efectivamente a la realizacion del “plan del Gran Arquitecto del Universo”.

Debemos aun afadir que, puesto que los “Grandes Misterios” tienen por dominio el conocimiento
metafisico puro, que es esencialmente uno e inmutable en razén de su caracter principial, es
Unicamente en el dominio de los “Pequefios Misterios” donde pueden producirse desviaciones; y esto
podria explicar muchos hechos referentes a ciertas organizaciones iniciaticas incompletas. De
manera general, estas desviaciones suponen que el vinculo normal con los “Grandes Misterios” ha
sido roto, de forma que los “Pequefios Misterios” han llegado a ser tomados como un fin en si
mismos; y, en estas condiciones, no pueden siquiera llegar realmente a su término, pues se dispersan
en cierto modo en un desarrollo de posibilidades mas o menos secundarias, desarrollo que, no
estando ordenado en vistas a un fin superior, corre el riesgo entonces de adquirir un caracter
“desarmoénico”, el cual constituye precisamente la desviacién. Por otra parte, es también en este
mismo dominio de los “Pequefios Misterios”, y solamente aqui, donde la contra-iniciacion es
susceptible de oponerse a la verdadera iniciacion y de entrar en lucha con ella (10); el de los
“Grandes Misterios”, que se relaciona con los estados superiores y con el orden puramente espiritual,
esta, por su naturaleza misma, mas alla de tal oposicién, luego totalmente cerrado a todo lo que no es
la verdadera iniciacion segun la ortodoxia tradicional. Resulta de todo ello que la posibilidad de
extravio subsiste en tanto que el ser no esté aln reintegrado en el “estado primordial”’, pero deja de
existir cuando éste alcanza el centro de la individualidad humana; y por este motivo se puede decir
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gue aquel que ha llegado a este punto, es decir, a la terminacion de los “Pequefios Misterios”, esta ya
virtualmente “liberado” (11), aunque no pueda estarlo efectivamente sino cuando haya recorrido la via
de los “Grandes Misterios” y realizado finalmente la “ldentidad Suprema”.

NOTAS:

(2). Ver nuestra exposicién en Le Simbolisme de la Croix.

(2). Hemos explicado ampliamente esta representacion en L'Esotérisme de Dante.

(3). En la tradicion islamica, los estados en los cuales desembocan respectivamente los "Pequefios Misterios" y los
"Grandes Misterios" son designados como el "hombre primordial” (el-insan ul gadim) y el "hombre universal" (el-
insan ul-kamil); ambos términos corresponden entonces propiamente al "hombre verdadero" y al "hombre
trascendente" del Taoismo, a los cuales hemos recordado en una nota anterior.

(4). Ver Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. VIII. -Este texto es el pasaje en el cual Dante, al final de su
tratado De Monarchia, definio las atribuciones respectivas del Papa y del Emperador, que representan la plenitud de
ambas funciones en la constitucion de la "Cristiandad".

(5). Las funciones sacerdotal y real comportan el conjunto de las aplicaciones cuyos principios son suministrados
respectivamente por las correspondientes iniciaciones, de donde el empleo de las expresiones "arte sacerdotal" y
"arte real" para designar a estas aplicaciones.

(6). Sobre este punto, ver Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. Il.

(7). Ver Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. VIII.

(8). En Occidente, es en la Caballeria donde se encontraban, en la Edad Media, las formas de iniciaciéon propias de
los Kshatriyas, o de lo que debe ser considerado como el equivalente de éstos tan exactamente como es posible.

(9). Esto es lo que explica, limitandonos a dar aqui un Unico ejemplo caracteristico, que una expresion como la de
"arte real" haya podido ser empleada y conservada hasta nuestros dias por una organizacion como la Masoneria,
unida por sus origenes al ejercicio de un oficio.

(10). Cf. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap, XXXVIII.

(11). Es lo que la terminologia budica llama anagami, es decir, "aquel que no retorna" a un estado de
manifestacion
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Capitulo XL: INICIACION SACERDOTAL E INICIACION REAL

A pesar de que lo que acaba de ser dicho baste en suma para caracterizar claramente a la iniciacion
sacerdotal y a la iniciacion real, creemos deber insistir aln un poco sobre la cuestién de sus
relaciones, en razén de ciertas concepciones erroneas que hemos encontrado en varios lugares, y
que tienden a representar a cada una de estas dos iniciaciones como formando por si misma un todo
completo, de tal manera que se trataria, no de dos grados jerarquicos diferentes, sino de dos tipos
doctrinales irreductibles. La principal intencién de quienes propagan tal concepcion parece ser, en
general, oponer las tradiciones orientales, que serian del tipo sacerdotal o contemplativo, a las
tradiciones occidentales, que serian del tipo real y guerrero o activo; y, cuando no se llega a
proclamar la superioridad de éstas sobre aquellas, se pretende al menos ponerlas en pie de igualdad.
Afiadamos incidentalmente que esto se acompafia a menudo, en lo concerniente a las tradiciones
occidentales, de opiniones histoéricas muy engafiosas sobre su origen, tales como, por ejemplo, la
hipotesis de una “tradicion mediterrdnea” primitiva y Unica, que muy probablemente jamas existio.

En realidad, originalmente, y antes de la divisién de las castas, las dos funciones sacerdotal y real no
existian en estado distinto y diferenciado; estaban contenidas ambas en su principio comun, que esta
mas alla de las castas, y del cual éstas no han surgido sino en una fase posterior del ciclo de la
humanidad terrestre (1). Por otro lado, es evidente que, desde el momento en que han sido
distinguidas las castas, toda organizacién social ha debido, bajo una forma u otra, contenerlas
igualmente a todas, puesto que representan diferentes funciones que necesariamente deben
coexistir; no puede concebirse una sociedad compuesta Unicamente de Brahmanes, ni otra
compuesta Unicamente de Kshatriyas. La coexistencia de estas funciones implica normalmente su
jerarquizacion, conforme a su naturaleza propia, y en consecuencia la de los individuos que las
desempefian; el Brahman es superior al Kshatriya por naturaleza, y no porque haya tomado mas o
menos arbitrariamente el primer lugar en la sociedad; lo es porque el conocimiento es superior a la
accion, porque el dominio “metafisico” es superior al dominio “fisico”, como el principio es superior a
lo que de él deriva; y de aqui proviene también, no menos naturalmente, la distincién entre los
“Grandes Misterios”, constituyendo propiamente la iniciacion sacerdotal, y los “Pequefios Misterios”,
constituyendo propiamente la iniciacion real.

Dado esto, toda tradicion, para ser regular y completa, debe contener a la vez, en su aspecto
esotérico, a ambas iniciaciones, 0 mas exactamente a las dos partes de la iniciacién, es decir, los
“Grandes Misterios” y los “Pequefios Misterios”, estando por otra parte la segunda esencialmente
subordinada a la primera, tal como indican muy claramente los propios términos que respectivamente
las designan; esta subordinacion no ha podido ser negada mas que por los Kshatriyas rebeldes, que
se han esforzado por invertir las relaciones normales, y que, en algunos casos, han podido lograr
constituir una especie de tradicion irregular e incompleta, reducida a lo correspondiente al dominio de
los “Pequefios Misterios”, el Unico del cual tenian conocimiento, y presentando falsamente a ésta
como la doctrina total (2). En tal caso, so6lo subsiste la iniciacion real, por lo deméas degenerada y
desviada a causa del hecho de no estar ligada al principio que la legitimaba; en cuanto al caso
contrario, aquel en donde solo existia la iniciacion sacerdotal, es con seguridad imposible encontrar el
menor ejemplo en ningun sitio. Esto basta para volver a situar las cosas en su sitio: si hay
verdaderamente dos tipos de organizaciones tradicionales e iniciaticas, es porque uno es regular y
normal y el otro irregular y anormal, uno completo y el otro incompleto (y, faltaria afiadir, incompleto
por lo alto); no podria ser de otro modo, y ello de una manera absolutamente general, tanto en
Occidente como en Oriente.

Ciertamente, al menos en el actual estado de las cosas, como hemos dicho en repetidas ocasiones,
las tendencias contemplativas estan mucho mas ampliamente difundidas en Oriente y las tendencias
activas (o mejor dicho “actuantes” en el sentido mas externo) en Occidente; pero no hay aqui, a pesar
de todo, mas que una cuestion de proporcién, y no de exclusividad. Si hubiera una organizacion
tradicional en Occidente (y queremos decir con esto una organizacién tradicional integra, poseyendo
efectivamente los dos aspectos esotérico y exotérico), deberia normalmente, al igual que las de
Oriente, comprender a la vez a la iniciacion sacerdotal y a la iniciacion real, sean cuales puedan ser
las formas particulares que puedan tomar para adaptarse a las condiciones del medio, pero siempre
con el reconocimiento de la superioridad de la primera sobre la segunda, y esto con independencia
del namero de individuos que fueran aptos para recibir respectivamente una u otra de estas dos
iniciaciones, pues el nimero no es nada y no podria en forma alguna modificar lo que es inherente a
la naturaleza de las cosas (3).
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Lo que puede engafar es que en Occidente, aunque la iniciacion real no existe actualmente, como
tampoco la iniciacion sacerdotal (4), se encuentran mas facilmente vestigios de la primera que de la
segunda; esto se refiere ante todo a los lazos que generalmente existen entre la iniciacion real y las
iniciaciones de oficio, tal y como ya hemos indicado, y en razén de los cuales tales vestigios pueden
encontrarse en las organizaciones derivadas de estas iniciaciones de oficio y que todavia subsisten
hoy en dia en el mundo occidental (5). Incluso hay algo mas: debido a un muy extrafio fenémeno, a
veces se ve reaparecer, de una forma mas o menos fragmentaria, aunque no obstante reconocible,
algo de estas tradiciones disminuidas y desviadas que fueron, en circunstancias muy diversas de
tiempo y lugar, el producto de la rebelién de los Kshatriyas, y cuyo caracter “naturalista” constituye
siempre la marca principal (6). Sin insistir demasiado, sefialaremos Unicamente el predominio
frecuentemente otorgado, en semejante caso, a cierto punto de vista “magico” (y no es necesario, por
otra parte, entender con esto exclusivamente la busqueda de efectos exteriores mas o menos
extraordinarios, como ocurre cuando no se trata sino de pseudo-iniciacion), resultado de la alteracion
de las ciencias tradicionales separadas de su principio metafisico (7).

La “mezcla de las castas”, es decir, en suma, la destruccion de toda verdadera jerarquia,
caracteristica del ultimo periodo del Kali-Yuga (8), hace, por lo demas, mas dificil, especialmente para
quienes no van hasta el fondo de las cosas, determinar exactamente la naturaleza real de elementos
como los aludidos; y todavia no hemos llegado sin duda al grado mas extremo de la confusion. El
ciclo histérico, surgido de un nivel superior a la distincion entre las castas, debe desembocar, a través
de un descenso gradual del que hemos descrito en otro lugar sus diferentes etapas (9), en un nivel
inferior a esta misma distincidn, pues evidentemente hay, como ya hemos indicado, dos formas de ser
opuestas fuera de las castas: se puede estar mas alla o de este lado, por encima de la mas alta o por
debajo de la mas baja de ellas; y, si el primero de ambos casos era normalmente el de los hombres al
inicio del ciclo, el segundo sera el de la inmensa mayoria en su fase final; ya se ven indicios muy
claros como para que sea inutil detenernos mas en ello, pues, a menos de estar completamente
cegado por ciertos prejuicios, nadie puede negar que la tendencia a la nivelacién por abajo sea una
de las caracteristicas mas evidentes de la época actual (10).

Se podria no obstante objetar lo siguiente: si el fin de un ciclo debe necesariamente coincidir con el
comienzo de otro, ¢cémo el punto mas bajo podra reunirse con el punto mas alto? Ya hemos
respondido a esta cuestion en otro lugar (11): un enderezamiento debera en efecto operarse, y no
serd posible precisamente sino cuando el punto mas bajo haya sido alcanzado: ello se relaciona
propiamente con el secreto de la “inversién de los polos”. Esta alteracion debera por lo demas ser
preparada, incluso visiblemente, antes del fin del ciclo actual; pero no podra serlo sino por aquel que,
uniendo en si las potencias del Cielo y de la Tierra, las de Oriente y Occidente, manifestara al
exterior, a la vez en el dominio del conocimiento y en el de la accién, el doble poder sacerdotal y real
conservado a través de las edades, en la integridad de su principio Unico, por los ocultos depositarios
de la Tradicién primordial. Seria ademas inutil el querer saber ahora cuando y cémo se producira tal
manifestacion, y sin duda sera muy diferente de todo lo que se podria imaginar a este respecto; los
“misterios del Polo” (el-asrar-el-qutbaniyah) estan con seguridad bien guardados, y nada podra darse
a conocer al exterior antes de que el tiempo fijado sea cumplido.

NOTAS:

(1). Cf. Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. I.
(2). Cf. Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. Ill.

(3). Para evitar todo posible equivoco, debemos precisar que seria por completo erréneo suponer, después de lo
gue hemos dicho acerca de la correspondencia respectiva entre ambas iniciaciones con los "Grandes Misterios" y
los "Pequefios Misterios", que la iniciacion sacerdotal no incluye el paso por los "Pequefios Misterios"; pero la
verdad es que este paso puede efectuarse mucho mas rapidamente en tal caso, en razén de que los Brahmanes,
por su naturaleza, son llevados mas directamente al conocimiento principial, y, en consecuencia, no tienen
necesidad de demorarse en un desarrollo detallado de posibilidades contingentes, de manera que los "Pequefios
Misterios" pueden ser reducidos para ellos al minimo, es decir, a lo Unico que constituye lo esencial y que apunta
inmediatamente a la obtencion del "estado primordial”.

(4). Es evidente que, en todo esto, entendemos estos términos en el sentido mas general, como designando a las

iniciaciones que respectivamente convienen a la naturaleza de los Kshatriyas y a la de los Brahmanes, pues, en
cuanto al ejercicio de las funciones correspondientes en el orden social, la coronacién de los reyes y la ordenacion
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sacerdotal no representan sino "exteriorizaciones", como ya hemos mencionado antes, es decir, que no dependen
més que del orden exotérico y no implican ninguna iniciacion, aunque fuera simplemente virtual.

(5). Se podria recordar especialmente, a este respecto, la existencia de grados "caballerescos" entre los altos
grados que estan superpuestos a la Masoneria propiamente dicha; sea cual pueda ser de hecho su origen historico
mas 0 menos antiguo, cuestion sobre la cual siempre seria posible discutir indefinidamente sin llegar jamas a
ninguna solucién precisa, el principio mismo de su existencia no puede realmente explicarse sino por esto, y es todo
lo que importa desde el punto de vista en que nos situamos ahora.

(6). Las manifestaciones de este género parecen haber tenido mayor extension en la época del Renacimiento,
aunqgue, aun en nuestros dias, estan muy lejos de haber cesado, a pesar de que generalmente tengan un caracter
muy cerrado y sean completamente ignoradas, no solamente del "gran publico”, sino incluso de la mayoria de
quienes pretenden especializarse en el estudio de lo que se ha convenido en llamar vagamente las "sociedades
secretas".

(7). Debe afiadirse que estas iniciaciones inferiores y desviadas son naturalmente aquellas que dan mas facilmente
motivo a la accion de las influencias emanantes de la contra-iniciacion; recordaremos a propésito de esto lo que en
otro lugar hemos dicho sobre la utilizacion de todo lo que presenta un caracter de "residuo” con vistas a una obra de
subversion (ver Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, caps. XXVIy XXVII).

(8). Sobre este tema, ver sobre todo el Vishni-Purana.

(9). Ver Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. VILI.

(10). Véase Le Regne de la Quantité, capitulo VII

(11). V. Le Régne de la Quantité, cap. XXy cap. XXIlI
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Capitulo XLI: ALGUNAS CONSIDERACIONES SOBRE EL HERMETISMO

Hemos dicho anteriormente que los Rosa-Cruz eran propiamente seres que habian alcanzado el
término efectivo de los “Pequefios Misterios”, y que la iniciacion rosacruciana, inspirada por ellos, era
una forma particular vinculada al hermetismo cristiano; relacionando esto con lo que acabamos de
explicar, se debe poder comprender ya que el hermetismo, de manera general, pertenece al dominio
de lo que es designado como la “iniciacién real”. No obstante, sera bueno ofrecer aiun algunas
precisiones sobre este tema, pues, aun aqui, se han introducido muchas confusiones, y la propia
palabra “hermetismo” es empleada por muchos de nuestros contemporaneos de una forma muy vaga
e incierta; no queremos hablar Unicamente de los ocultistas, con respecto a los cuales la cosa es muy
evidente, sino también de otros que, estudiando la cuestion de una manera mas seria, parecen, quiza
a causa de ciertas ideas preconcebidas, no haberse dado cuenta muy exactamente de aquello de lo
que se trata en realidad.

Es preciso observar en principio que la palabra “hermetismo” indica que se trata de una tradicion de
origen egipcio, revestida después de una forma helenizada sin duda en la época alejandrina, y
transmitida bajo esta forma, en la Edad Media, a la vez al mundo islamico y al mundo cristiano, v,
afiadiremos, al segundo en gran parte por mediacién del primero (1), como lo prueban los numerosos
términos arabes o arabizados adoptados por los hermetistas europeos, comenzando con la propia
palabra “alquimia” (el-kimy&) (2). Seria entonces completamente abusivo extender esta denominacion
a otras formas tradicionales, tanto como lo seria, por ejemplo, llamar “Kabala” a algo distinto al
esoterismo hebreo (3); por supuesto, no es que no existan equivalentes, y existen al igual que la
ciencia tradicional que es la alquimia (4) tiene su exacta correspondencia en doctrinas como las de la
India, el Tibet y China, aunque con modos de expresion y métodos de realizacion naturalmente muy
diferentes; pero, desde el momento en que se pronuncia la palabra “hermetismao”, se especifica con
ello una forma claramente determinada, cuya procedencia no puede ser sino greco-egipcia. En
efecto, la doctrina asi designada esta relacionada con Hermes, en tanto que éste era considerado por
los griegos como idéntico al Thoth egipcio; esto presenta ademas a esta doctrina como esencialmente
derivada de una ensefianza sacerdotal, pues Thoth, en su papel de conservador y transmisor de la
tradicion, no es sino la representacion misma del antiguo sacerdocio egipcio, o, mas bien, hablando
mas exactamente, del principio de inspiracién “supra-humana” del cual éste tenia su autoridad y en
nombre del cual formulaba y comunicaba el conocimiento iniciatico. No se deberia ver la menor
contradiccion en el hecho de que esta doctrina pertenezca propiamente al dominio de la iniciacién
real, pues debe quedar bien entendido que, en toda tradicién regular y completa, es el sacerdocio el
gue, en virtud de su funcién esencial de ensefianza, confiere igualmente ambas iniciaciones, directa o
indirectamente, y el que asegura asi la legitimidad efectiva de la propia iniciacién real, vinculandola
con su principio superior, de la misma manera que el poder temporal no puede obtener su legitimidad
sino de una consagracion recibida de la autoridad espiritual (5).

Dicho esto, la principal cuestién que se plantea es esta: lo que se ha conservado bajo el nombre de
“hermetismo”, ¢puede ser considerado como constituyendo una doctrina tradicional completa en si
misma? La respuesta no puede ser sino negativa, pues no se trata aqui estrictamente mas que de un
conocimiento de orden no metafisico, sino solamente cosmolégico, entendiendo esta palabra en su
doble aplicacion “macrocésmica” y “microcosmica”, pues es evidente que, en toda concepcion
tradicional, existe siempre una estrecha correspondencia entre estos dos puntos de vista. No es
entonces admisible que el hermetismo, en el sentido que esta palabra ha tomado desde la época
alejandrina y mantenido constantemente hasta ahora, represente, aunque no sea sino a titulo de
“readaptacion”, la integridad de la tradicion egipcia, tanto mas cuanto que esto seria claramente
contradictorio con el papel esencial desempefiado en ésta por el sacerdocio y que acabamos de
indicar; aunque, a decir verdad, el punto de vista cosmolégico parece haber sido particularmente
desarrollado, al menos en la medida en que todavia es posible actualmente saber algo un poco
preciso, y es en todo caso lo mas aparente en todos los vestigios que subsisten, ya se trate de textos
o0 de monumentos, no debe olvidarse que jamas puede ser mas que un punto de vista secundario y
contingente, una aplicacién de la doctrina principial dirigida al conocimiento de lo que podemos
denominar el “mundo intermedio”, es decir, del dominio de la manifestacién sutil donde se sitdan las
prolongaciones extra-corporales de la individualidad humana, o las posibilidades cuyo desarrollo
concierne propiamente a los “Pequefios Misterios” (6).

Podria ser interesante, aunque sin duda muy dificil, investigar cémo esta parte de la tradicion egipcia
ha podido encontrarse en cierto modo aislada y conservarse de una manera aparentemente
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independiente, para después incorporarse al esoterismo islamico y al esoterismo cristiano de la Edad
Media (lo que, ademas, no hubiera podido hacer una doctrina completa), hasta el punto de
convertirse verdaderamente en parte integrante de ambos, y de suministrarles todo un simbolismo
que, por una transposicién adecuada, ha podido incluso servir a menudo de vehiculo para verdades
de un orden mas elevado (7). No deseamos entrar aqui en consideraciones histéricas demasiado
complejas; sea como fuere de esta cuestion particular, recordaremos que las ciencias del orden
cosmoldgico son efectivamente las que, en las civilizaciones tradicionales, han sido especialmente el
patrimonio de los Kshatriyas o de sus equivalentes, mientras que la metafisica pura era propiamente,
como ya hemos dicho, el de los BrAhmanes. Por este motivo, mediante un efecto de la revuelta de los
Kshatriyas contra la autoridad espiritual de los Brahmanes, se han podido constituir a veces corrientes
tradicionales incompletas, reducidas a estas Unicas ciencias separadas de su principio trascendente,
e incluso, tal como hemos indicado mas arriba, desviadas en sentido “naturalista”, por la negacién de
la metafisica y el desconocimiento del caracter subordinado de la ciencia “fisica” (8), asi como
(estando ambas cosas estrechamente unidas, como deben hacer comprender suficientemente las
explicaciones que ya hemos dado) del origen esencialmente sacerdotal de toda ensefianza iniciatica,
incluso mas particularmente destinada al uso de los Kshatriyas. Esto no significa, con seguridad, que
el hermetismo constituya en si mismo tal desviacion o que impligue algo ilegitimo, lo que
evidentemente habria tornado imposible su incorporacién a formas tradicionales ortodoxas; pero es
preciso reconocer que se puede prestar facilmente a ello por su propia naturaleza, si se le presentan
circunstancias favorables a esta desviacion (9), y éste es por lo demas, muy generalmente, el peligro
de todas las ciencias tradicionales, cuando son cultivadas en cierto modo por si mismas, lo cual hace
gue se expongan a perder de vista su vinculacion con el orden principial. La alquimia, a la que se
podria definir como siendo la “técnica” del hermetismo, es realmente “un arte real”, entendiendo con
ello un modo de iniciacion mas especialmente apropiado a la naturaleza de los Kshatriyas (10); pero
incluso esto indica precisamente su lugar exacto en el conjunto de una tradiciéon regularmente
constituida y, ademas, no deben confundirse los medios de una realizacién iniciatica, sean cuales
puedan ser, con su objetivo, que, en definitiva, es siempre de puro conocimiento.

Por otra parte, es necesario desconfiar de cierta asimilacién que a veces se tiende a establecer entre
el hermetismo y la “magia”; incluso si se quiere entonces tomar a ésta en un sentido diferente al que
de ordinario tiene, es muy de temer que esto, que es en suma un abuso del lenguaje, no pueda sino
provocar confusiones mas bien molestas. La magia, en su sentido propio, no es en efecto, como
ampliamente hemos explicado, sino una de las mas inferiores entre todas las aplicaciones del
conocimiento tradicional, y no vemos que pueda tener la menor ventaja evocar esta idea cuando en
realidad se trata de cosas que, incluso siendo todavia contingentes, son de un nivel notablemente
mas elevado. Por lo demds, puede que aqui haya algo distinto a una simple cuestion de terminologia
mal aplicada: la palabra “magia” ejerce sobre algunos, en nuestra época, una extrafia fascinacion, vy,
como ya hemos hecho notar, la preponderancia otorgada a tal punto de vista, aunque no sea mas
que de intencién, esta unida a la alteracién de las ciencias tradicionales separadas de su principio
metafisico; sin duda éste es el principal escollo con el cual corre el riesgo de tropezar toda tentativa
de reconstitucién o de restauracién de tales ciencias, si no se comienza por lo que verdaderamente
es el inicio bajo todos los aspectos, es decir, por el principio mismo, que es también, al mismo tiempo,
el fin con vistas al cual todo el resto debe estar normalmente ordenado.

Otro punto sobre el cual hay que insistir es la naturaleza puramente “interior” de la verdadera
alquimia, que es propiamente de orden psiquico cuando se la toma en su aplicacion mas inmediata, y
de orden espiritual cuando se la transpone en su sentido superior; esto es, en realidad, lo que le da
todo su valor desde el punto de vista iniciatico. Esta alquimia no tiene entonces absolutamente nada
gue ver con las operaciones materiales de una “quimica”’ cualquiera, en el sentido actual de la
palabra; casi todos los modernos sienten un raro desprecio por este asunto, tanto aquellos que han
querido erigirse en defensores de la alquimia como quienes, por el contrario, se han hecho sus
detractores; y este desprecio es alin menos excusable entre los primeros que entre los segundos,
quienes, al menos, ciertamente jamas han pretendido la posesién de un conocimiento tradicional
cualquiera. Sin embargo es facil ver en qué términos los antiguos hermetistas hablan de los
“sopladores” y “quemadores de carbon”, en los cuales es necesario reconocer a los verdaderos
precursores de los quimicos actuales, por poco lisonjero que sea para estos Ultimos; e, incluso
todavia en el siglo XVIII, un alquimista como Pernety no deja de sefialar en toda ocasion la diferencia
entre la “filosofia hermética” y la “quimica vulgar”. De este modo, como ya muchas veces hemos
afirmado al mostrar el caracter de “residuo” que tienen las ciencias profanas con respecto a las
ciencias tradicionales (aunque éstas son cosas de tal manera extrafias a la mentalidad actual que
nunca se acaba de insistir sobre ello), lo que ha dado nacimiento a la quimica moderna no es la
alquimia, con la cual no tiene en suma ninguna relacién real (no mas que con la “hiperquimica”
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imaginada por algunos ocultistas contemporaneos) (11); es solamente una deformacion o una
desviacion, surgida de la incomprension de quienes, profanos desprovistos de toda cualificacion
iniciatica e incapaces de penetrar en cualquier medida el verdadero sentido de los simbolos, lo toman
todo al pie de la letra, segun la acepcidon mas exterior y vulgar de los términos empleados, v,
creyendo por consiguiente que no se trataba en todo ello mas que de operaciones materiales, se
lanzaron a una experimentacion mas o menos desordenada, y en todo caso muy poco digna de
interés en mas de un aspecto(12). Igualmente, en el mundo arabe, la alquimia material ha sido
siempre muy poco considerada, a menudo incluso asimilada a una especie de hechiceria, mientras
que, por el contrario, se honraba mucho a la alquimia “interior” y espiritual, frecuentemente designada
con el nombre de kimy& es-saddah o “alquimia de la felicidad” (13). No significa esto decir, por otra
parte, que se deba negar la posibilidad de las transmutaciones metdlicas, que representan a la
alquimia ante los ojos del vulgo; pero es preciso reducirlas a su justa importancia, que no es en suma
mayor que la de cualquier otra experiencia “cientifica”, y no confundir cosas que son de orden
totalmente diferente; no se ve a priori por cual razén no podrian tales transmutaciones ser realizadas
mediante procedimientos pertenecientes simplemente a la quimica profana (y, en el fondo, la
“hiperquimica” a la que hace un momento aludimos no es mas que una tentativa de este género) (14).
No obstante, hay otro aspecto de la cuestion: el ser que ha llegado a la realizacién de ciertos estados
interiores puede, en virtud de la relacién anal6gica entre el “microcosmos” y el “macrocosmos”,
producir exteriormente efectos correspondientes; es entonces perfectamente admisible que aquel que
ha alcanzado un cierto grado en la practica de la alquimia “interior” sea capaz por ello de efectuar
transmutaciones metalicas u otras cosas del mismo orden, pero ello a titulo de consecuencia por
completo accidental, y sin recurrir a ninguno de los procedimientos de la pseudo-alquimia material,
sino Unicamente mediante una especie de proyeccién al exterior de las energias que lleva en si
mismo. Hay que hacer todavia aqui, por otra parte, una distincién esencial: puede que no se trate
sino de una accién de orden psiquico, es decir, de la puesta en marcha de influencias sutiles
pertenecientes al dominio de la individualidad humana, y entonces se trata ain de alquimia material,
aungue operando a través de medios por completo diferentes a los de la pseudo-alquimia, que se
refieren exclusivamente al dominio corporal; o bien, para un ser que haya alcanzado un grado de
realizacion mas elevado, puede tratarse de una accién exterior de verdaderas influencias espirituales,
como la que se produce en los “milagros” de las religiones y de los cuales ya hemos hablado
anteriormente. Entre ambos casos, hay una diferencia comparable a la que separa la “telrgia” de la
magia (aunque, repitamoslo, no sea de magia de lo que aqui propiamente se trata, de modo que no
indicamos esto mas que a titulo de similitud), puesto que esta diferencia es, en suma, la que hay
entre el orden espiritual y el orden psiquico; si los efectos aparentes son a veces los mismos en
ambos casos, las causas que los producen no dejan de ser total y profundamente diferentes.
Afiadiremos ademas que quienes realmente poseen tales poderes (15) se abstienen cuidadosamente
de hacer gala de ellos para asombrar a los demas, e incluso no hacen generalmente ninglin uso de
los mismos, al menos fuera de ciertas circunstancias particulares donde su ejercicio se encuentra
legitimado por otras consideraciones (16).

Sea como fuere, lo que jamas hay que perder de vista, y que estd en la base misma de toda
ensefianza verdaderamente iniciatica, es que toda realizacion digna de este nombre es de orden
esencialmente interior, incluso aunque sea susceptible de tener repercusiones de cualquier género en
el exterior. EI hombre no puede encontrar los principios sino en si mismo, y puede porque lleva en él
la correspondencia de todo lo que existe, pues no debe olvidarse que, segin una férmula del
esoterismo islamico, “el hombre es el simbolo de la Existencia universal’ (17); y, si alcanza a penetrar
hasta el centro de su propio ser, alcanzara con ello el conocimiento total, con todo lo que por
afiadidura implica: “aquel que conoce a su Si conoce a su Sefior” (18), y conoce entonces todas las
cosas en la suprema unidad del Principio, en el cual esta contenida “eminentemente” toda realidad.

NOTAS:

(1) Esto se relaciona con lo que hemos dicho acerca de los contactos que tuvo el Rosacrucismo, en su origen, con
el esoterismo islamico.

(2). La palabra es arabe en su forma, pero no en su raiz; probablemente deriva del nombre kémi o "Tierra negra"
dado al antiguo Egipto, lo que indica también su origen.

(3). El significado de la palabra Qabbalah es exactamente el mismo que el de la palabra "tradicion”; pero, siendo
esta palabra hebrea, no hay ninguna razén, cuando se emplea una lengua distinta al hebreo, para aplicarla a otras
formas tradicionales que aquella a la cual propiamente pertenece, y esto so6lo podria dar lugar a confusiones.
También la palabra Tacawwuf, en &rabe, puede ser tomada para designar todo lo que tiene un caracter esotérico e
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iniciatico, en la forma tradicional que sea; pero, cuando nos servimos de otra lengua, conviene reservarla a la forma
islamica, a la que pertenece por su origen.

(4). Digamos desde ahora que no se deben confundir o identificar pura y simplemente alquimia y hermetismo:
propiamente hablando, éste es una doctrina, y aquella solamente una aplicacion.

(5). Cf. Autorité spirituelle et pouvoir temporel, cap. Il.

(6). El punto de vista cosmoldgico comprende también, por supuesto, el conocimiento de la manifestacion corporal,
pero lo considera especialmente en tanto que se vincula con la manifestacién sutil como su principio inmediato, en
lo cual difiere completamente del punto de vista profano de la fisica moderna.

(7). Tal transposicién es en efecto siempre posible, desde el momento en que el vinculo con un principio superior y
verdaderamente trascendente no esta roto, y hemos dicho que la "Gran Obra" hermética puede ser considerada
como una representacion del proceso iniciatico en su conjunto; inicamente que no se trata entonces de hermetismo
en si mismo, sino en tanto que puede servir de base a algo de otro orden, de una forma analoga a aquella en que el
propio exoterismo tradicional puede ser tomado como base de una forma iniciatica.

(8). Es evidente que tomamos aqui la palabra en su sentido antiguo y estrictamente etimoldgico.

(9). Tales circunstancias se han presentado especialmente, en Occidente, en la época que sefiala el paso de la
Edad Media a los tiempos modernos, y esto es lo que explica la aparicion y la difusion, que sefialabamos antes, de
ciertas desviaciones de este género durante el periodo del Renacimiento.

(10). Hemos dicho que el "arte real" es propiamente la aplicacion de la iniciacién correspondiente; pero la alquimia
tiene en efecto el caracter de una aplicacién de la doctrina, y los medios de la iniciacién, si se los considera
situandose bajo un punto de vista en cierto modo "descendente”, son evidentemente una aplicacion de su principio,
mientras que a la inversa, desde el punto de vista "ascendente”, son el "soporte" que permite acceder a éste.

(11). Esta "hiperquimica" es mas o menos, con respecto a la alquimia, lo que es la astrologia moderna llamada
"cientifica" con respecto a la verdadera astrologia tradicional (Cf. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps,
cap. X).

(12). Existen aln aqui y alld pseudo-alquimistas de esta especie, y nosotros hemos conocido a algunos, tanto en
Oriente como en Occidente; pero podemos asegurar que jamas hemos encontrado a ninguno que haya obtenido
cualquier resultado que merezca la suma prodigiosa de esfuerzos dispensados en investigaciones que finalizaban
por absorber toda su vida.

(13). Existe un tratado de EI-Ghazali que lleva este titulo.

(14). Recordaremos a proposito de esto que los resultados préacticos obtenidos por las ciencias profanas no
justifican ni legitiman en modo alguno el punto de vista de estas ciencias, al igual que no prueban el valor de las
teorias formuladas por éstas y con las cuales no tienen en realidad sino una relacion puramente "ocasional”.

(15). Puede aqui emplearse sin abuso la palabra "poderes”, ya que se trata de consecuencias de un estado interior
adquirido por el ser.

(16). Se encuentran en la tradicion islamica ejemplos muy claros de lo que indicamos: asi, Seyidna Ali tenia, se
dice, un perfecto conocimiento de la alquimia en todos sus aspectos, comprendiendo el que se refiere a la
produccién de efectos exteriores tales como las transmutaciones metélicas, aunque se neg6 siempre a hacer el
menor uso de ello. Por otra parte, se cuenta que Seyidi Abul-Hassan Esh-Shadili, durante su estancia en Alejandria,
transmuté en oro, a pedido del sultdn de Egipto que tenia entonces una urgente necesidad, una gran cantidad de
metales vulgares; pero lo hizo sin haber recurrido a ninguna operacion de alquimia material ni a ningiin medio de
orden psiquico, y Unicamente por efecto de su barakah o influencia espiritual.

(17). El-insanu ramzul-wujad.

(18). Este es el hadith que anteriormente hemos citado: Man arafa nafsahu fagad arafa Rabbahu
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Capitulo XLII: TRANSMUTACION Y TRANSFORMACION

Otra cuestion que se refiere directamente al hermetismo es la de la “longevidad”, que ha sido
considerada como una de las caracteristicas de los verdaderos Rosa-Cruz, y de la cual se ha
hablado, bajo una forma u otra, en todas las tradiciones; esta “longevidad”, cuya obtencién es
generalmente considerada como constituyendo uno de los objetivos de la alquimia y como implicado
en la culminacion de la “Gran Obra” (1), tiene numerosos significados, a los cuales es preciso
distinguir, pues se sitian en realidad en niveles muy diferentes de entre las posibilidades del ser. El
sentido mas inmediato, pero que, a decir verdad, estd lejos de ser el mas importante, es
evidentemente el de una prolongaciéon de la vida corporal; y, para comprender su posibilidad, es
conveniente referirse a la ensefianza segln la cual la duracion de la vida humana ha ido
disminuyendo progresivamente en el curso de las diferentes fases del ciclo recorrido por la presente
humanidad terrestre desde sus origenes hasta la época actual (2). Si se considera al proceso
iniciatico, en la parte que se refiere a los “Pequefios Misterios”, como haciendo en cierto modo
remontar al hombre el curso de este ciclo, tal como hemos indicado, conduciéndole, poco a poco, del
estado presente hasta el “estado primordial”, debe por ello hacerle adquirir, en cada etapa, todas las
posibilidades del estado correspondiente, incluida la posibilidad de una vida mas larga que la del
hombre ordinario actual. Que esta posibilidad sea realizada efectivamente o no, ya es otra cuestion; vy,
de hecho, se ha dicho que aquel que realmente se ha tornado capaz de prolongar asi su vida
generalmente no lo hace, a menos de tener para ello razones de un orden muy particular, porque ello
no tiene realmente ningln interés para él (al igual que las transmutaciones metalicas y otros efectos
de este género para quien es capaz de realizarlos, lo que en suma se relaciona con el mismo orden
de posibilidades); y ademas no puede sino encontrar ventaja en no dejarse retrasar por ello en etapas
gue no son mas que preliminares y estan muy alejadas del verdadero objetivo, pues la puesta en
practica de tales resultados secundarios y contingentes jamas puede, en todos los grados, sino
distraer de lo esencial.

Por otra parte, y esto puede contribuir a dar su justa importancia a la posibilidad de que se trata,
también se dice, en diversas tradiciones, que la duracién de la vida corporal no puede en ningln caso
superar un maximo de mil afios; poco importa por lo demas que este niumero deba ser tomado
literalmente o que posea mas bien un valor simbdlico, pues lo que es necesario retener es que esta
duracién es en todo caso limitada, y, consecuentemente, la busqueda de una supuesta “inmortalidad
corporal” no puede ser mas que perfectamente ilusoria (3). La razén de esta limitacion es, en el fondo,
muy facilmente comprensible: toda vida humana constituye en si misma un ciclo analogo al de la
humanidad tomada en su conjunto, y el tiempo se “contrae” en cierto modo para cada ser a medida
que agota las posibilidades del estado corporal (4); debe entonces necesariamente llegar un
momento en que estard, por asi decir, reducido a un punto, y entonces el ser no encontrara
literalmente en este mundo ninguna duracién en la cual le sea posible vivir, de manera que no habra
para él otra salida que la de pasar a otro estado, sometido a diferentes condiciones a las de su
existencia corporal, incluso aunque ese estado no sea todavia, en realidad, sino alguna de las
modalidades extracorporales del dominio individual humano.

Esto nos conduce a considerar los demas sentidos de la “longevidad”, que efectivamente se refieren a
posibilidades distintas a las del estado corporal; pero, para comprender 0 que es exactamente, es
necesario en primer lugar precisar claramente la diferencia que existe entre la “transmutacion” y la
“transformacion”. Tomamos siempre la palabra “transformacion” en su acepcion estrictamente
etimoldgica, que es la de “paso mas alla de la forma”; en consecuencia, el ser no podra ser llamado
“transformado” mas que si efectivamente ha pasado a un estado supra-individual (puesto que todo
estado individual, sea cual sea, es por ello mismo formal); se trata entonces aqui de algo cuya
realizacion pertenece esencialmente al dominio de los “Grandes Misterios”. En cuanto al cuerpo, su
“transformacién” no puede ser sino su transposicion en modo principial; en otras palabras, aquello a lo
cual puede llamarse el cuerpo “transformado” es propiamente la posibilidad corporal liberada de las
condiciones limitativas a las que est4 sometida en cuanto a su existencia en modo individual (y que
por otra parte no tiene, como toda limitacion, mas que un caracter puramente negativo), y
reuniéndose necesariamente, en su rango y al mismo titulo que todas las demas posibilidades, en la
realizacion total del ser (5). Es evidente que hay aqui algo que supera toda posible concepcion de
“longevidad”, pues ésta, por definicion, implica forzosamente una duracion, y no puede, en
consecuencia ir -en la mayor extension de la que sea susceptible-, mas alla de la “perpetuidad” o de
la indefinidad ciclica, mientras que, por el contrario, aquello de lo que se trata aqui, perteneciendo al
orden principial, responde por ello a la eternidad, que es uno de sus atributos esenciales; con la
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“transformacion” se esta entonces mas alld de toda duracion, y no en una duracion cualquiera, por
indefinidamente prolongada que se la pueda suponer.

Por el contrario, la “transmutacién” no es propiamente sino un cambio de estado, en el interior del
dominio formal que comprende a todo el conjunto de los estados individuales, o incluso, ain mas
simplemente, un cambio de modalidad en el interior del dominio individual humano, lo que es, por otra
parte, el Unico caso al que de hecho hay que considerar (6); con esta “transmutacién”, volvemos
entonces a los “Pequefios Misterios”, a los cuales se refieren en efecto las posibilidades de orden
extracorporal, cuya realizacion puede ser incluida en el término de “longevidad”, aunque en un
sentido diferente al que hemos considerado en primer lugar y que no sobrepasaba el orden corporal.
Aln aqui deben hacerse otras distinciones, segin se trate de extensiones de la individualidad
humana o de su perfeccion en el “estado primordial”; y, para comenzar por las posibilidades de orden
menos elevado, diremos en principio que es concebible que, en ciertos casos y mediante ciertos
procedimientos especiales que dependen propiamente del hermetismo o de lo que a ello corresponde
en otras tradiciones (pues esto de lo que se trata es conocido en particular en las tradiciones hindd y
extremo-oriental), los elementos que constituyen el cuerpo puedan ser “transmutados” y “sutilizados”,
de modo que puedan transferirse a una modalidad extracorporal, donde el ser podra desde entonces
existir en condiciones menos estrechamente limitadas en relacién con las del dominio corporal,
especialmente bajo el aspecto de la duracion. En tal caso, el ser desaparecera en un determinado
momento sin dejar tras él ninguna huella de su cuerpo; podrd, por otra parte, en circunstancias
particulares, reaparecer temporalmente en el mundo corporal, en razén de las “interferencias”
existentes entre éste y las demas modalidades del estado humano; de este modo es como pueden
explicarse muchos de los hechos a los que los modernos se apresuran naturalmente en calificar de
“leyendas”, a pesar de que en las cuales siempre hay no obstante alguna realidad (7). No es
necesario por otra parte ver en ello nada “trascendente” en el verdadero sentido de esta palabra,
puesto que no se trata todavia sino de posibilidades humanas, cuya realizacién, ademas, no puede
tener interés mas que para un ser al que ésta torne capaz de desempefiar alguna “mision” especial;
aparte de este caso, ello no seria en suma sino una simple “digresion” en el curso del proceso
iniciatico, y una demora mas o menos prolongada sobre la via que debe normalmente conducir a la
restauracion del “estado primordial”.

Precisamente, todavia nos falta ahora hablar de las posibilidades de este “estado primordial”: puesto
gue el ser que lo ha alcanzado esta ya virtualmente “liberado”, tal como hemos dicho antes, puede
decirse que esta también virtualmente “transformado”; por supuesto, su “transformacion” no puede ser
efectiva, ya que todavia no ha salido del estado humano, del cual solamente ha realizado
integralmente la perfeccion; pero las posibilidades adquiridas desde ese momento reflejan vy
“prefiguran” en cierto modo a las del ser verdaderamente “transformado”, puesto que es en efecto en
el centro del estado humano donde directamente se reflejan los estados superiores. El ser
establecido en este punto ocupa una posicion realmente “central” con respecto a todas las
condiciones del estado humano, de manera que, sin haber pasado mas alla, las domina no obstante
en cierta manera, en lugar de estar por el contrario dominado por ellas como es el caso del hombre
ordinario; y esto es cierto especialmente en lo que concierne a la condicién temporal tanto como a la
espacial (8). De ahi que él podra entonces, si quiere (y es seguro que, por el grado espiritual
alcanzado, no lo querra jamas sin alguna razén profunda), transportarse a un momento cualquiera del
tiempo, asi como a un lugar cualquiera del espacio (9); por extraordinaria que tal posibilidad pueda
parecer, no es sin embargo mas que una consecuencia inmediata de la reintegracién en el centro del
estado humano; y, si este estado de perfeccion humana es el de los verdaderos Rosa-Cruz, se puede
entonces comprender lo que en realidad es la “longevidad” atribuida a éstos, y que incluso es algo
mas de lo que la palabra parece implicar a primera vista, puesto que es propiamente el reflejo, en el
dominio humano, de la propia eternidad principial. Esta posibilidad puede, por lo demas, en el curso
ordinario de las cosas, no manifestarse al exterior en modo alguno; pero el ser que la adquiere la
posee desde entonces de una manera permanente e inmutable, y nada podria hacérsela perder; le
basta con retirarse del mundo exterior y entrar en si mismo, todas las veces que le convenga hacerlo,
para encontrar siempre, en el centro de su propio ser, la verdadera “fuente de la inmortalidad”.

NOTAS:
(1). La "piedra filosofal" es al mismo tiempo, bajo otros aspectos, el "elixir de larga vida" y la "medicina universal".

(2). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XXIII.
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(3). Hemos conocido ciertas escuelas supuestamente esotéricas que efectivamente se proponian como objetivo la
obtencidn de la inmortalidad corporal; debe decirse que, en realidad, no se trataba aqui sino de pseudo-iniciacion, e
incluso complicada con elementos de un caracter mas bien sospechoso.

(4). Corrientemente se observa que, a medida que el hombre avanza en edad, los afios parecen correr cada vez
mas rapidamente para él, lo que significa que la duracién que realmente tienen para él va disminuyendo
progresivamente.

(5). Este es el sentido superior de la "resurreccién" y del "cuerpo glorioso", aunque estos términos puedan también a
veces ser empleados para designar algo que, de hecho, se sitla Unicamente en las prolongaciones del estado
humano, pero que se corresponde en cierto modo con estas realidades de orden principial y es como su reflejo, lo
que especialmente es el caso de ciertas posibilidades inherentes al "estado primordial’, como las que
consideraremos un poco mas adelante.

(6). No tiene en efecto ningln interés considerar el paso a otros estados individuales, puesto que la perfeccién del
estado humano permite acceder directamente a los estados supra-individuales, tal como anteriormente hemos
explicado.

(7). Parece que este caso sea especialmente el de ciertos Siddhas de la India, los cuales, a juzgar por las
descripciones que se dan de su morada, viven en realidad sobre "otra tierra", es decir, sobre uno de los dwipas que
aparecen sucesivamente al exterior en los diferentes Manvantaras, y que, durante los periodos en que pasan al
estado "no sensible", subsisten en las prolongaciones extra-corporales del dominio humano.

(8). Acerca del simbolismo del "medio temporal" y de las relaciones existentes a este respecto entre los puntos de
vista temporal y espacial, ver L'Esotérisme de Dante, pags. 78-87.

(9). Esta posibilidad, referida al espacio, es lo que se designa con el nombre de "ubicuidad”; es un reflejo de la

"omnipresencia" principial, al igual que la posibilidad correspondiente en lo que concierne al tiempo es un reflejo de
la eternidad y de la absoluta simultaneidad que ésta esencialmente implica.
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Capitulo XLIIl: SOBRE LA NOCION DE ELITE

Hay una palabra que hemos empleado muy frecuentemente en otras ocasiones, y de la cual debemos
aun precisar el sentido situandonos mas especialmente en el punto de vista propiamente iniciatico, lo
que no habiamos hecho hasta ahora, al menos explicitamente; esta palabra es la de “élite”, de la cual
nos hemos servido para designar algo que no existe en el estado actual del mundo occidental, y cuya
constitucién, o mas bien reconstitucion, se nos aparece como la condicién primera y esencial de un
enderezamiento intelectual y de una restauracion tradicional(1). Esta palabra, es preciso decirlo, es de
aquellas de las cuales se abusa extrafiamente en nuestra época, hasta el punto de emplearla, de
manera muy corriente, en acepciones que no tienen nada en comun con lo que normalmente deberia
significar; estas deformaciones, como hemos indicado en otras ocasiones, toman a menudo un
verdadero aspecto de caricatura y de parodia, y es especialmente asi cuando se trata de palabras que,
anteriormente a toda desviacion profana, han sido en cierto modo consagradas a un uso tradicional, lo
gue es el caso, como se vera, de la palabra “élite” (2). Tales palabras se vinculan en cierta manera, a
titulo de términos “técnicos”, con el propio simbolismo iniciatico, y ello no es sino porque los profanos se
aduefian a veces de un simbolo al que son incapaces de comprender, desviandolo de su sentido y
realizando una aplicacion ilegitima, hasta que el simbolo deje de ser lo que realmente es; no hay
entonces ninguna razén valida para que el abuso que se hace de una palabra nos obligue a evitar su
empleo, y por otra parte, si debiera ser asi, no vemos por qué razén, con todo el desorden que
testimonia el lenguaje actual, algunos términos no podrian permanecer finalmente a nuestra disposicion.
Cuando hemos empleado la palabra “élite”, como dijimos hace un instante, las falsas concepciones a
las cuales se aplica comUunmente no se nos mostraban tan difundidas como hemos comprobado
desde entonces, y quiza no lo estaban ain realmente, pues todo ello va visiblemente agravandose
cada vez mas rapidamente; de hecho, jamas se ha hablado tanto de la “élite”, a cada instante y por
todas partes, mas que desde que no existe, y, por supuesto, lo que se quiere designar con esto no es
jamas la élite tomada en su verdadero sentido. Incluso hay mas: se ha llegado a hablar de las “élites”,
término en el cual se pretende incluir a todos los individuos que superen por poco que sea la “media”
en un orden de actividad cualquiera, aunque no sea sino el mas inferior y el mas alejado de toda
intelectualidad (3). Sefialemos en primer lugar que el plural es aqui un verdadero sinsentido: sin salir
siquiera de un simple punto de vista profano, se podria ya decir que esta palabra es de aquellas que
no son susceptibles de admitir el plural, porque su sentido es en cierto modo el de un “superlativo”, o
porque implican la idea de algo que, por su naturaleza misma, no es susceptible de fragmentarse ni
de subdividirse; pero, para nosotros, hay lugar para hacer entrar aqui algunas consideraciones de un
orden mas profundo.

Algunas veces, para una mayor precision y para descartar todo posible malentendido, hemos
empleado la expresion “élite intelectual”; pero, a decir verdad, hay aqui casi un pleonasmo, pues ni
siquiera es concebible que una élite pueda ser otra cosa que intelectual, o, si se prefiere, espiritual,
siendo en suma ambas palabras equivalentes para nosotros, desde el momento en que nos negamos
absolutamente a confundir a la verdadera intelectualidad con la “racionalidad”. La raz6n est4 en que
la distincion que determina a la élite no puede, por definicién, operarse sino “por arriba”, es decir, bajo
el aspecto de las posibilidades mas elevadas del ser; y es facil darse cuenta de ello reflexionando un
poco sobre el sentido propio de la palabra, tal como directamente se desprende de su etimologia. En
efecto, desde el punto de vista propiamente tradicional, lo que da a la palabra “élite” todo su valor es
gue deriva de “elegido”; y es esto, digamoslo claramente, lo que nos ha llevado a emplearla como
hemos hecho, con preferencia sobre toda otra; pero aun faltaria por precisar un poco mas como debe
ser entendido esto (4). No se deberia creer que nos detenemos con esto en el sentido religioso y
exotérico, que sin duda es aquel donde se habla mas habitualmente de los “elegidos”, aunque esto
sea ya, seguramente, algo que podria muy facilmente dar lugar a una transposicién analégica
adecuada de aquello de lo que efectivamente se trata; pero aln hay algo distinto, de lo cual se podria
por otra parte encontrar un indicio hasta en la bien conocida y frecuentemente citada palabra
evangeélica, aunque quiza insuficientemente comprendida, Multi vocati, electi pauci.

En el fondo, podriamos decir que la élite, tal como nosotros la entendemos, representa el conjunto de
aquellos que poseen las cualificaciones requeridas para la iniciacién, y que son siempre naturalmente
una minoria entre los hombres; en un sentido, todos son “llamados”, en razén de la situacion “central”
gue ocupa el ser humano en este estado de existencia, entre todos los demas seres que se
encuentran igualmente en él (5), pero hay pocos “elegidos”, y, en las condiciones de la época actual,
seguramente menos que nunca (6). Se podria objetar que esta élite existe de hecho siempre, pues,
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por poco numerosos que sean quienes estan cualificados, en el sentido iniciatico de la palabra, al
menos hay no obstante algunos, y aqui, ademas, el nimero importa poco (7); esto es cierto, pero
entonces no representan sino una élite virtual, o, podria decirse, la posibilidad de la élite, y, para que
ésta sea efectivamente constituida, es preciso ante todo que ellos mismos tomen conciencia de su
cualificacién. Por otra parte, debe quedar claro que, como hemos explicado anteriormente, las
cualificaciones iniciaticas, tal como se las puede determinar desde el punto de vista propiamente
“técnico”, no son todas de orden exclusivamente intelectual, pues comportan también la consideracion
de otros elementos constitutivos del ser humano; pero esto no cambia absolutamente nada de lo que
hemos dicho acerca de la definicién de la élite, puesto que, sean cuales sean estas cualificaciones,
es siempre con vistas a una realizacion esencialmente intelectual o espiritual como deben ser
consideradas, y en esto reside en definitiva su Unica razon de ser.

Normalmente, todos aquellos que estan asi cualificados deberian tener por ello la posibilidad de
obtener la iniciacion; si de hecho no es asi, se debe en suma Unicamente al estado presente del
mundo occidental, y, a este respecto, la desaparicién de la élite consciente de si misma y la ausencia
de organizaciones iniciaticas adecuadas para recibirla, aparecen como dos hechos estrechamente
unidos entre si, en cierto modo correlativos, sin que quiza haya lugar para preguntarse cuél ha podido
ser consecuencia del otro. Pero, por otra parte, es evidente que las organizaciones iniciaticas que
fueran real y plenamente lo que deben ser, y no simplemente vestigios mas o menos degenerados de
lo que fueron en otro tiempo, no podrian reformarse mas que si encontraran elementos que
poseyeran, no solamente la aptitud inicial necesaria a titulo de condicién previa, sino también las
disposiciones efectivas determinadas por la conciencia de esta aptitud, pues es a éstos a quienes
corresponde ante todo “aspirar” a la iniciacion, y seria invertir las relaciones pensar que ésta debe
venir a ellos independientemente a esta aspiracion, que es como una primera manifestacion de la
actitud esencialmente “activa” exigida por todo lo que es de orden realmente iniciatico. Este es el
motivo de que la reconstitucion de la élite, y queremos decir de la élite consciente de sus
posibilidades iniciaticas, aunque no puedan ser sino posibilidades latentes y no desarrolladas en tanto
no se ha obtenido una vinculacién tradicional regular, sea aqui la condicion primera de la cual
depende todo el resto, al igual que la presencia de materiales previamente preparados es
indispensable para la construccién de un edificio, a pesar de que estos materiales no puedan
evidentemente cumplir su funciéon méas que cuando hayan encontrado su lugar en el propio edificio.

Suponiendo la iniciacion, en tanto que vinculacion a una “cadena” tradicional, realmente obtenida por
quienes pertenecen a la élite, faltara alin considerar, por cada uno de ellos, la posibilidad de ir mas o
menos lejos, es decir, en primer lugar de pasar de la iniciacion virtual a la iniciacién efectiva, y
después alcanzar en ésta la posesion de tal o cual grado mas o menos elevado, segln la amplitud de
sus propias posibilidades particulares. Habra lugar entonces, por el paso de un grado a otro, para
considerar lo que podria llamarse una élite en el interior de la élite (8), y es en este sentido que
algunos han podido hablar de la “élite de la élite” (9); en otras palabras, se pueden considerar
“elecciones” sucesivas, y cada vez mas restringidas en cuanto al nimero de los individuos a los que
ellas conciernen, operandose siempre “por lo alto” y segun el mismo principio, y correspondiendo en
suma a los diferentes grados de la jerarquia iniciatica (10). Asi, poco a poco, se puede ir hasta la
“eleccion” suprema, la que se refiere al “adeptado”, es decir, al cumplimiento del fin Gltimo de toda
iniciacion; y, en consecuencia, el elegido en el sentido mas completo de la palabra, aquel al que se
podria llamar el “perfecto elegido”, sera aquel que finalmente llegue a la realizacién de la “Identidad
Suprema” (11).

NOTAS:

(2). Ver Orient et Occident y La Crise du Monde moderne.

(2). Hemos indicado mas arriba una deformacion de este género, particularmente absurda, con objeto del sentido de
la palabra "adepto”; la propia palabra "iniciacion" no estd mas al abrigo de este abuso, pues algunos se sirven hoy
en dia de ella para designar la ensefianza rudimentaria de un "saber" profano cualquiera, y se la ve incluso figurar

en portadas de obras que, de hecho, no responden sino a la mas baja "vulgarizacion”.

(3). Hay incluso, en el lenguaje de los periodistas, una "élite deportiva", lo que es el Gltimo grado de degeneracion
que puede sufrir la palabra.

(4). Naturalmente, no nos vamos a ocupar aqui de la concepcion moderna y profana de una "eleccion” procedente

del "sufragio universal’, luego operada "desde abajo" y que pretende hacer derivar lo superior de lo inferior,
contrariamente a toda nocion de verdadera jerarquia.
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(5). Esto no es cierto solamente en lo concerniente al mundo corporal, sino también en lo que se refiere a las
modalidades sutiles, que pertenecen al mismo dominio de la existencia individual.

(6). Se podria decir que, en razén del movimiento de "descenso" ciclico, debe necesariamente haber cada vez
menos; y es posible comprender por ello lo que quiere decir la afirmacién tradicional segin la cual el ciclo actual se
terminara cuando "el nimero de los elegidos sea completo”.

(7). Es evidente que, en todo lo que se refiere a la élite, no se debe considerar jamas sino una cuestion de "calidad",
y no de "cantidad".

(8). Subsistia aun una alusién muy clara a esto en la Masoneria del siglo XVIII, cuando se hablaba de la constitucion
de un sistema de altos grados en "el interior" de una Logia ordinaria.

(9). Por supuesto, no se trata en absoluto de "élites" diferentes, sino de grados en una sola y misma élite.

(10). Es en esta acepcion que la palabra "elegido" se encuentra, por ejemplo, en la denominacion de ciertos grados
superiores de diversos Ritos masonicos, lo que, por otra parte, no quiere ciertamente decir que siempre se haya
guardado la conciencia real de su significado y de todo lo que éste verdaderamente implica.

(11). En la tradicién islamica, EI-Mustafa, "el Elegido”, es uno de los nombres del Profeta; cuando esta palabra es
asi empleada "por excelencia”, se refiere efectivamente al "Hombre Universal”.
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Capitulo XLIV: DE LA JERARQUIA INICIATICA

Lo que acabamos de indicar en dltimo lugar, a propésito de la jerarquia iniciatica, tiene necesidad de ser
aln precisado en algunos aspectos, pues, en este tema como en tantos otros, se producen
frecuentemente confusiones, no solamente en el mundo puramente profano, lo que no deberia en suma
extrafiar, sino incluso entre aquellos que, por mas de una razén, deberian normalmente estar mas
instruidos de aquello de lo que se trata. Parece, por lo demds, que toda idea de jerarquia, incluso fuera
del dominio iniciatico, esté particularmente oscurecida en nuestra época, y sea una de esas contra las
cuales se ensafian especialmente las negaciones del espiritu moderno, lo que, a decir verdad, es
perfectamente conforme con el caracter esencialmente antitradicional de éste, caracter del cual, en el
fondo, el “igualitarismo” bajo todas sus formas representa simplemente uno de sus aspectos. No es
menos extrafio y casi increible, para quien no esta desprovisto de toda facultad de reflexion, ver a este
“igualitarismo” abiertamente admitido, e incluso proclamado con insistencia, por miembros de
organizaciones iniciaticas, que, por aminoradas e incluso desviadas que puedan estar desde muchos
puntos de vista, conservan no obstante forzosamente siempre cierta constitucién jerarquica, a falta de la
cual no podrian subsistir en modo alguno (1). Evidentemente hay aqui algo paraddjico, incluso
contradictorio, que no puede explicarse sino por el extremo desorden que reina actualmente en todas
partes; y por otra parte, sin tal desorden, las concepciones profanas no hubieran podido jamas invadir,
como lo han hecho, un dominio que les debe estar estrictamente cerrado por definicion, y sobre el cual,
en condiciones normales, no pueden ejercer absolutamente ninguna influencia. No es necesario insistir
mas en esto, pues esta claro que no es a aquellos que niegan de manera preconcebida toda jerarquia a
quienes podemos sofiar en dirigirnos; lo que sobre todo queremos decir es que, cuando las cosas han
llegado a tal punto, no es asombroso que esta idea sea a veces mas 0 menos mal comprendida incluso
por aquellos que la admiten, y les lleve a confundirse sobre las diferentes aplicaciones que conviene
hacer.

Toda organizacion iniciatica, en si misma, es esencialmente jerarquica; incluso se podria ver en ello
una de sus caracteristicas fundamentales, aunque, por supuesto, este caracter no le sea
exclusivamente propio, pues también existe en las organizaciones tradicionales “exteriores”, es decir,
en aquellas que dependen del orden exotérico; e incluso puede aun existir en cierto sentido (pues
naturalmente hay grados en toda desviacion) hasta en las organizaciones profanas, mientras éstas
estén constituidas, en su orden, segun reglas normales, al menos en la medida en que estas reglas
son compatibles con el propio punto de vista profano (2). Sin embargo, la jerarquia iniciatica posee
algo especial que la distingue de todas las demas: y es que esta esencialmente formada por grados
de “conocimiento”, con todo lo que esta palabra implica entendida en su verdadero sentido (y, cuando
se la toma en la plenitud de éste, se trata en realidad de conocimiento efectivo), pues en esto
consisten propiamente los grados de la iniciacién, y ninguna otra consideracion podria intervenir.
Algunos han representado a estos grados mediante una serie de recintos concéntricos que deben ser
sucesivamente franqueados, lo cual es una imagen muy exacta, pues es en efecto a un “centro” a lo
que se trata de aproximarse cada vez mas, hasta alcanzarlo finalmente en el Ultimo grado; otros han
comparado la jerarquia iniciatica a una piramide, cuyos lados van siempre estrechandose a medida
que uno se eleva desde la base hacia la cuspide, de forma que se desemboca aqui en un punto Unico
que desempefia el mismo papel que el centro en la figura anterior; sea cual sea el simbolismo
adoptado a este respecto, es precisamente esta jerarquia de grados lo que teniamos in mente al
hablar de las sucesivas distinciones que se operan en el interior de la élite.

Debe quedar bien claro que estos grados pueden ser indefinidamente multiples, como los estados a
los cuales corresponden y que ellos implican esencialmente en su realizacion, pues es de estados
diferentes o, al menos, de modalidades diferentes de un estado en tanto que todavia no se han
sobrepasado las posibilidades individuales humanas, de lo que se trata desde el momento en que el
conocimiento es efectivo y no simplemente teérico. En consecuencia, como ya indicamos
anteriormente, los grados existentes en cualquier organizacion iniciatica no representan jamas sino
una especie de clasificacion mas o menos general, forzosamente “esquematica” aqui como en todas
las cosas, y limitada en suma a la distinta consideraciébn de ciertas etapas principales o mas
claramente caracterizadas. Segln el punto de vista particular en el cual nos situemos para establecer
tal clasificacién, los grados asi distinguidos de hecho podran ser naturalmente mas o menos
numerosos (3), sin que se deba por ello ver en estas diferencias de niimero una contradiccion o una
incompatibilidad cualquiera, pues, en el fondo, esta cuestion no atafie a ningun principio doctrinal y
depende simplemente de los métodos especiales que puedan ser propios a cada organizacion
iniciatica, o aln en el interior de una misma forma tradicional, y con mayor razén cuando se pasa de
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una de estas formas a otra. A decir verdad, no puede haber en todo ello una distinciéon tan
perfectamente contrastada como la que existe entre los “Pequefios Misterios” y los “Grandes
Misterios”, es decir, como ya hemos explicado, entre lo que se refiere respectivamente al estado
humano y a los estados superiores del ser; todo lo demas no es, en el dominio de unos y otros, sino
subdivisiones que pueden ser llevadas mas o menos lejos por razones de orden contingente.

Por otra parte, es preciso comprender que el reparto entre los diferentes miembros de una
organizacion iniciatica de sus diferentes grados no es en cierto modo sino “simbdélico” con respecto a
la jerarquia real, porque la iniciacion, en un grado cualquiera, puede, en muchos casos, no ser mas
gue virtual (y entonces no puede naturalmente tratarse sino de grados de conocimiento teérico, o al
menos esto es lo que siempre deberia ser normalmente). Si la iniciaciéon fuera siempre efectiva, o lo
fuera obligatoriamente antes de que el individuo tuviera acceso a un grado superior, ambas jerarquias
coincidirian completamente; pero, si esto es perfectamente concebible en principio, debe reconocerse
que de hecho no es realizable, y lo es tanto menos, en ciertas organizaciones, cuando éstas han
sufrido una degeneracién mas o menos acentuada y admiten muy facilmente, incluso en todos los
grados, a miembros cuya mayor parte es desdichadamente muy poco apta para obtener algo mas
que una simple iniciacion virtual. Sin embargo, si éstos son defectos inevitables en cierta medida, no
afectan en nada a la nocién misma de la jerarquia inicidtica, que permanece completamente
independiente de todas las circunstancias de este género; un estado de hecho, por molesto que sea,
no puede nada contra un principio y no podria de ningin modo afectarlo; y la distincién que
acabamos de indicar resuelve naturalmente la objecion que podria presentarse al pensamiento de
quienes han tenido ocasién de comprobar, en las organizaciones iniciaticas de las que pueden tener
algin conocimiento, la presencia, incluso en los grados superiores, por no decir incluso en la misma
cuspide de la aparente jerarquia, de individualidades a las que manifiestamente falta toda iniciacion
efectiva.

Otro punto importante es éste: una organizacién iniciatica comporta no solamente una jerarquia de
grados, sino también una jerarquia de funciones, y éstas son dos cosas totalmente distintas, a las que
hay que tener mucho cuidado de no confundir, pues la funcién de la cual uno puede estar investido, al
nivel que sea, no le confiere un nuevo grado y no modifica en nada al que ya posee. La funcién no
tiene, por asi decir, mas que un caracter “accidental” con respecto al grado: el ejercicio de una funcion
determinada puede exigir la posesion de tal o cual grado, pero jamas estd necesariamente unida a
ese grado, por elevado que éste pueda ser; y, ademas, la funcién puede no ser sino temporal, puede
aceptarse por mdltiples razones, mientras que el grado constituye siempre una adquisicion
permanente, obtenido de una vez por todas, y no podria jamas perderse en modo alguno, y ello se
trate de iniciacién efectiva o simplemente de iniciacién virtual.

Todo esto, repitamoslo, acaba por determinar el significado real que conviene atribuir a ciertas
cualificaciones secundarias a las cuales hemos hecho anteriormente alusién: aparte de las
cualificaciones requeridas para la iniciacion en si, puede haber, por afiadidura, otras cualificaciones
mas particulares que sean requeridas solamente para desempefiar tal o cual funcibn en una
organizacion iniciatica. En efecto, la aptitud para recibir la iniciacion, incluso hasta en el grado mas
elevado, no implica necesariamente la aptitud para ejercer una funcion cualquiera, aunque sea la mas
simple de todas; pero, en todos los casos, lo Unico verdaderamente esencial es la iniciacion con sus
grados, puesto que es ella lo que influye de forma efectiva sobre el estado real del ser, mientras que
la funcion no podria en absoluto modificarlo o afiadirle nada.

La jerarquia iniciatica verdaderamente esencial es entonces la de los grados, y es por lo demas ésta
la que, de hecho, es como la marca particular de la constitucién de las organizaciones iniciaticas;
desde el momento que es de “conocimiento” de lo que se trata propiamente en toda iniciacion, es
evidente que el hecho de estar investido de una funcién no importa bajo este aspecto, ni siquiera en
lo concerniente al conocimiento efectivo; puede dar, por ejemplo, la facultad de transmitir la iniciacion
a otros, o la de dirigir ciertos trabajos, pero no la de acceder a un estado mas elevado. No podria
haber ningun grado o estado espiritual superior al de “adepto”; el que quienes hayan llegado a él
ejerzan ademas ciertas funciones, de ensefianza o de otro tipo, 0 no ejerzan ninguna, no establece
absolutamente ninguna diferencia a este respecto; y lo que es cierto en relacién con esto para el
grado supremo lo es igualmente, en todos los escalones de la jerarquia, para cada uno de los grados
inferiores (4). En consecuencia, cuando se habla de la jerarquia iniciatica sin precisar mas, debe
entenderse que es siempre de la jerarquia de los grados de lo que se trata; es ésta, y solo ésta, la
que, como dijimos antes, define las “elecciones” sucesivas que van gradualmente de la simple
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vinculacién iniciatica hasta la identificacion con el “centro”, y no solamente, al término de los
“Pequefios Misterios”, con el centro de la individualidad humana, sino aun, en el de los “Grandes
Misterios”, con el centro mismo del ser total, es decir, en otras palabras, hasta la realizacion de la
“Identidad Suprema”.

NOTAS:

(1). Esta constitucion jerarquica ha sido alterada, de hecho, por la introduccion de ciertas formas "parlamentarias”
tomadas de las instituciones profanas, pero, a pesar de todo, no deja de subsistir en la organizacion de los grados
superpuestos.

(2). Como ejemplo de organizaciones jerarquicas profanas se puede citar el de los ejércitos modernos, que es quiza
el que permanece alin mas claro en las condiciones actuales, pues, en cuanto a las jerarquias administrativas, casi
no merecen ese nombre en realidad bajo ningun aspecto.

(3). Hemos mencionado antes las divisiones en tres y siete grados, y es evidente que, en la diversidad de las
formas iniciaticas, pueden existir ain muchas mas.

(4). Recordemos que el "adepto” es propiamente aquel que ha alcanzado la plenitud de la iniciacion efectiva;
algunas escuelas esotéricas establecen sin embargo una distincién entre lo que ellas denominan "adepto menor" y
"adepto mayor"; estas expresiones deben entonces comprenderse, originariamente al menos, como designando a
quien ha llegado a la perfeccion respectivamente en el orden de los "Pequefios Misterios" y en el de los "Grandes
Misterios".
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Capitulo XLV: DE LA INFALIBILIDAD TRADICIONAL

Puesto que hemos sido llevados a decir algunas palabras acerca de la jerarquia de las funciones
iniciaticas, debemos todavia considerar otra cuestion que se relaciona con ello muy particularmente, y
que es la de la infalibilidad doctrinal; podemos, por lo demas, hacerlo situandonos, no solamente en el
punto de vista propiamente iniciatico, sino en el punto de vista tradicional en general, incluyendo el
orden exotérico tanto como el esotérico. Lo que ante todo es preciso plantear de principio para
comprender de qué se trata es que lo que es propiamente infalible es la doctrina misma y solo ella, y
no los individuos humanos como tales, sean quienes puedan ser; vy, si la doctrina es infalible, es
porque es una expresion de la verdad, que, en si misma, es absolutamente independiente de los
individuos que la reciben y la comprenden. La garantia de la doctrina reside, en definitiva, en su
caracter “no humano”; y, por otra parte, se puede decir que toda verdad, del orden que sea,
considerada desde el punto de vista tradicional, participa de ese caracter, pues no es verdad sino
porque esté unida a los principios superiores y deriva de ellos a titulo de consecuencia mas o menos
inmediata, o de aplicacién en un dominio determinado. La verdad no esta hecha para el hombre,
como quisieran los “relativistas” y los “subjetivistas” modernos, sino que por el contrario se le impone,
no “desde fuera”’, a la manera de una coaccién “fisica”, sino en realidad “desde dentro”, porque el
hombre no esta evidentemente obligado a “reconocerla” como verdad mas que si en primer lugar la
“conoce”, es decir, si ella ha penetrado en él y se la ha asimilado realmente (1). No debe olvidarse, en
efecto, que todo conocimiento cierto es esencialmente, y en la medida en que realmente existe, una
identificacion entre el conocedor y lo conocido: identificacion todavia imperfecta y como “por reflejo”
en el caso de un conocimiento simplemente tedrico, e identificacion perfecta en el caso de un
conocimiento efectivo.

Resulta de ello que todo hombre sera infalible cuando exprese una verdad que realmente conoce, es
decir, con la que esta identificado (2); pero no lo es en tanto que individuo humano, sino en tanto que,
en razoén de esta identificacion, represente por asi decir a esta verdad en si misma; con todo rigor, se
deberia decir, en tal caso, no que expresa la verdad, sino mas bien que la verdad se expresa a través
de él. Desde este punto de vista, la infalibilidad no aparece en absoluto como algo extraordinario o
excepcional, ni como constituyendo un “privilegio” cualquiera; de hecho, no importa quién la posea en
la medida en que sea “competente”, es decir, en la medida en que la conozca en el verdadero sentido
de la palabra (3); toda la dificultad consistira naturalmente en determinar los limites reales de esta
competencia en cada caso particular. Es evidente que estos limites dependeran del grado de
conocimiento que el ser haya alcanzado, y seran tanto mas amplios cuando este grado sea mas
elevado; y, en consecuencia, es evidente también que la infalibilidad en un determinado orden de
conocimiento no entrafiara en absoluto la infalibilidad en otro orden superior o mas profundo, y que,
por ejemplo, para aplicar esto a la division mas general que puede establecerse en las doctrinas
tradicionales, la infalibilidad en el dominio exotérico no entrafiara en modo alguno la infalibilidad en el
dominio esotérico e iniciatico.

En lo que acabamos de decir hemos considerado a la infalibilidad como propiamente unida al
conocimiento, es decir, en suma, como inherente al ser que posee este conocimiento, 0 mas
exactamente al estado que ha alcanzado por ello, y esto no en tanto que es tal o cual ser, sino en
tanto que, en ese estado, esta realmente identificado con la parte de verdad correspondiente. Por otra
parte, se puede decir que ésta es una infalibilidad que no atafie en cierto modo mas que al ser mismo
al cual pertenece, como formando parte integrante de su estado interior, y que no tiene por qué ser
reconocida por los demas, si el ser de que se trata no estd expresamente revestido de una
determinada funcién particular, y mas precisamente de una funcién de ensefianza de la doctrina; esto
evitarg, en la préctica, los errores de aplicacion que siempre son posibles debido a la dificultad, que
indicabamos hace un momento, de determinar “desde fuera” los limites de esta infalibilidad. Pero hay,
por otra parte, en toda organizacion tradicional, otra especie de infalibilidad, que esta vinculada
exclusivamente a la funcién de ensefianza, en cualquier orden en que ésta se ejerza, pues esto se
aplica a la vez en los dominios exotérico y esotérico, siendo naturalmente cada uno de ellos
considerado en sus limites propios; y es especialmente bajo este aspecto que se puede ver, de forma
particularmente clara, que la infalibilidad no pertenece en absoluto a los individuos como tales, puesto
que, en este caso, es completamente independiente de lo que pueda ser en si mismo el individuo que
ejerce la funcién de que se trata.

Es necesario aqui referirse a lo que hemos dicho anteriormente acerca del tema de la eficacia de los
ritos: esta eficacia es esencialmente inherente a los ritos, en tanto son los medios de accion de una
influencia espiritual; el rito actla entonces independientemente de lo que valga, bajo cualquier
aspecto, el individuo que lo cumple, sin que ni siquiera sea necesario que éste tenga una conciencia
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efectiva de esta eficacia (4). Solamente es necesario, si el rito es de aquellos que estan reservados a
una funcion especializada, que el individuo haya recibido, de la organizacion tradicional de la que
depende, el poder de cumplirlo validamente; ninguna otra condiciébn se requiere, y, si esto puede
exigir, como hemos visto, ciertas cualificaciones particulares, en todo caso éstas no se refieren a la
posesion de un determinado grado de conocimiento, sino que son solamente lo que hace posible a la
influencia espiritual actuar en cierto modo a través del individuo, sin que ofrezca un obstaculo la
constitucién particular de éste. El hombre se convierte entonces propiamente en un “portador” o un
“transmisor” de la influencia espiritual; esto es lo Gnico que importa, pues, siendo esta influencia de
orden esencialmente supraindividual, en consecuencia, en tanto que cumple la funciéon de la que esta
investido, su individualidad no cuenta para nada e incluso desaparece completamente. Ya hemos
insistido acerca de la importancia de este papel de “transmisor”, particularmente en lo referente a los
ritos iniciaticos; es todavia este mismo papel el que se ejerce con respecto a la doctrina cuando se
trata de una funcién de ensefianza; y hay por otra parte entre ambos aspectos, y en consecuencia
entre la naturaleza de las funciones correspondientes, una relacion muy estrecha en realidad, que
resulta directamente del caracter de las propias doctrinas tradicionales.

En efecto, tal como ya hemos explicado a propdésito del simbolismo, no es posible establecer una
distincion absolutamente clara, y ain menos una separacion, entre lo que depende de los ritos y lo
gue depende de la doctrina, luego entre el cumplimiento de aquellos y la ensefianza de ésta, que,
incluso si exteriormente constituyen dos funciones diferentes, son no obstante en el fondo de la
misma naturaleza. El rito implica siempre una ensefianza en si mismo, y la doctrina, en razén de su
caracter “no humano” (que, recordémoslo, se traduce particularmente por la forma propiamente
simbdlica de su expresion), lleva también en si la influencia espiritual, de forma que no son
verdaderamente sino dos aspectos complementarios de una sola y misma realidad; y ello, aunque lo
hayamos dicho en un principio mas especialmente referido al dominio iniciatico, puede extenderse, de
manera general, a todo lo que es de orden tradicional. En principio, no hay ninguna distinciéon que
hacer a este respecto; de hecho, solamente puede haber una en el sentido en que, en el dominio
iniciatico, siendo el objetivo esencial de puro conocimiento, una funcién de ensefianza, en un grado
cualquiera, no deberia normalmente ser confiada mas que a quien posea un conocimiento efectivo de
lo que debe ensefiar (tanto mas cuanto que lo que aqui importa es menos la exterioridad de la
ensefianza que el resultado de orden interior que él debe contribuir a producir entre quienes la
reciben), mientras que, en el orden exotérico, cuyo objetivo inmediato es otro, quien ejerce tal funcion
puede muy bien tener simplemente un conocimiento teérico suficiente para expresar la doctrina de
forma inteligible; pero, en todo caso, no es esto lo esencial, al menos en cuanto a la infalibilidad
vinculada con la funcién. Desde este punto de vista, puede decirse esto: el hecho de estar investido
regularmente de ciertas funciones permite, solo a quien lo esta y sin otra condicion (5), cumplir tales o
cuales ritos; de la misma forma, el hecho de estar investido regularmente de una funcién de
ensefianza entrafia la posibilidad de cumplir validamente esta funcion, y, por ello, debe
necesariamente conferir infalibilidad en los limites en que esta funcién se ejerza; y la razén, en el
fondo, es la misma en ambos casos. Esta razén consiste, por un lado, en que la influencia espiritual
es inherente a los ritos que actdan de vehiculo, y, por otro, en que esta misma influencia espiritual es
igualmente inherente a la doctrina al ser esencialmente “no humana”; es siempre ella, en definitiva, la
gue actla a través de los individuos, sea en el cumplimiento de los ritos, sea en la ensefianza de la
doctrina, y es ella lo que hace que los individuos, sean quienes puedan ser en si mismos, puedan
efectivamente ejercer la funcion de la que estan encargados (6). En estas condiciones, por supuesto,
el intérprete autorizado de la doctrina, en tanto que ejerce su funcion como tal, no puede hablar jamas
en su propio nombre, sino Unicamente en nombre de la tradicién que él representa y “encarna” en
cierto modo, y que es lo Unico realmente infalible; en tanto sea asi, el individuo no existe sino en
calidad de simple “soporte” de la formulacién doctrinal, no desempefia un papel mas activo que las
paginas sobre las cuales esta impreso un libro con respecto a las ideas a las que sirven de vehiculo.
Si por otra parte llega a hablar en su propio nombre, no esta, por ello, en el ejercicio de su funcién, y
no hace entonces mas que expresar simples opiniones individuales, en lo cual no es en absoluto
infalible, no mas que lo seria otro individuo cualquiera; no tiene entonces por si mismo ningun
“privilegio”, pues, desde el momento en que su individualidad reaparece y se afirma, deja
inmediatamente de ser el representante de la tradicion para no ser mas que un hombre ordinario,
que, como todo otro, vale solamente, bajo el aspecto doctrinal, en la medida del conocimiento que
realmente posee, y, en todo caso, no puede pretender imponer su autoridad a nadie (7). La
infalibilidad de que se trata esta entonces unida Unicamente a la funcién y no al individuo, puesto que,
fuera del ejercicio de esta funcién, o si el individuo deja de desempefiarla por una razén cualquiera,
no subsiste en él esta infalibilidad; y encontramos aqui un ejemplo de lo que deciamos mas arriba,
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gue la funcidn, contrariamente al grado de conocimiento, no afiade verdaderamente nada a lo que un
ser es en si mismo y no modifica realmente su estado interior.

Todavia debemos precisar que la infalibilidad doctrinal, tal como acabamos de definirla, es
necesariamente limitada, como la funcién misma a la cual esta ligada, y ello de numerosas maneras:
en primer lugar, no puede aplicarse mas que en el interior de la forma tradicional de la cual depende
esta funcion, y es inexistente con respecto a todo lo que pertenece a cualquier otra forma tradicional;
en otras palabras, nadie puede pretender juzgar a una tradicién en nombre de otra, y tal pretension
seria falsa e ilegitima, porque no se puede hablar en nombre de una tradicién sino en lo referente a
esa misma tradicion; esto es en suma evidente para cualquiera que no tenga ninguna idea
preconcebida. En segundo lugar, si una funcion pertenece a cierto orden determinado, no puede
entrafiar infalibilidad mas que para lo que se refiere a este Unico orden, que puede, segun los casos,
estar encerrado en limites mas o menos estrechos: asi, por ejemplo, sin salir del dominio exotérico,
puede concebirse una infalibilidad que, en razén del caracter particular de la funcién a la cual esté
ligada, concierna solamente a tal o cual parte de la doctrina, y no a la doctrina en su conjunto; con
mayor razén, una funcion de orden exotérico, sea cual sea, no podria otorgar ninguna infalibilidad, ni
en consecuencia ninguna autoridad, frente al orden esotérico; y, aqui, toda pretensién contraria, que
implicaria por otra parte una inversion de las relaciones jerarquicas normales, no podria tener sino un
valor rigurosamente nulo. Es indispensable observar siempre ambas distinciones, por un lado entre
las diferentes formas tradicionales, y por otro entre los diferentes dominios exotérico y esotérico (8),
para prevenir todo abuso y todo error de aplicacion en lo referente a la infalibilidad tradicional: mas
alla de los limites legitimos que convienen a cada caso, no hay infalibilidad, porque no se encuentra
nada a lo cual ella pueda validamente aplicarse. Si hemos creido deber insistir es porque sabemos
gue mucha gente tiene tendencia a ignorar estas verdades esenciales, sea porque su horizonte esta
de hecho limitado a una sola forma tradicional, sea porque, en esta misma forma, no conocen mas
que el punto de vista exotérico; todo lo que se les puede pedir, para que sea posible entenderse con
ellos, es que sepan y quieran reconocer hasta dénde llega realmente su competencia, a fin de no
correr el riesgo jamas de usurpar el terreno del préjimo, lo que por otra parte seria sobre todo
lamentable para ellos mismos, pues no harian en suma con ello sino dar prueba de una
incomprensién probablemente irremediable.

NOTAS:

(1). Decimos que el hombre se asimila una verdad, porque es la manera de hablar méas habitual, pero se podria
decir también, a la inversa, que se asimila él mismo a esta verdad; se comprendera la importancia de esta
indicacion por lo que viene después.

(2). Solamente cabria hacer una reserva en cuanto a que la expresion o la formulacién de la verdad puede ser
inadecuada; e incluso lo es siempre forzosamente en cierta medida; pero esto no afecta en nada al principio mismo.

(3). Asi, por tomar el ejemplo mas simple, un nifio, si ha comprendido y asimilado una verdad matematica
elemental, sera infalible cada vez que enuncie esta verdad; pero, por el contrario, no lo sera en absoluto cuando no
haga mas que repetir cosas que simplemente haya "aprendido de memoria", sin haberlas asimilado en modo
alguno.

(4). Recordemos que esto es valido tanto para los ritos exotéricos, como reconoce expresamente la doctrina
catolica, como para los ritos iniciaticos.

(5). Desde el momento en que decimos regularmente, ello implica en efecto necesariamente la posesion de las
cualificaciones requeridas.

(6). Es a esta accion de la influencia espiritual, en lo referente a la ensefianza doctrinal, a lo que el lenguaje de la
teologia catdlica designa como el "auxilio del Espiritu Santo".

(7). Todo esto es estrictamente conforme a la nocién catdlica de la "infalibilidad papal”; lo que puede parecer
extrafio en esto, y que en todo caso le es particular, es solamente que la infalibilidad doctrinal esta considerada
como concentrada por completo en una funcion ejercida exclusivamente por un Unico individuo, mientras que, en las
demés formas tradicionales, esta generalmente reconocido que todos aquellos que ejercen una funcion regular de
ensefianza participan de esta infalibilidad en una medida determinada por la amplitud de su funcion.

(8). Se podria, sirviéndose del simbolismo geométrico, decir que, por la primera de ambas distinciones, la
infalibilidad doctrinal est& delimitada en sentido horizontal, puesto que las formas tradicionales como tales se sitian
en un mismo nivel, y, por la segunda, esta delimitada en sentido vertical, puesto que se trata de dominios
jerarquicamente superpuestos.
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Capitulo XLVI: SOBRE DOS DIVISAS INICIATICAS

Hay, en los altos grados de la Masoneria escocesa, dos divisas cuyo sentido se refiere a algunas de
las consideraciones que hemos expuesto anteriormente: una es Post Tenebras Lux, y la otra Ordo ab
Chao; vy, a decir verdad, su significado esta tan estrechamente conectado que casi es idéntico, a
pesar de que la segunda sea quiza susceptible de una aplicacion mas amplia (1). Se refieren ambas
en efecto a la “iluminacién” iniciatica, la primera directamente y la segunda por via de consecuencia,
puesto que es la vibracion original del Fiat Lux lo que determina el inicio del proceso cosmogénico por
medio del cual el “caos” sera ordenado para devenir en el “cosmos” (2). Las tinieblas representan
siempre, en el simbolismo tradicional, el estado de las potencialidades no desarrolladas que
constituyen el “caos”(3); y, correlativamente, la luz esta puesta en relacion con el mundo manifestado,
en el cual estas potencialidades seran actualizadas, es decir, el “cosmos” (4), estando esta
actualizacion determinada o “medida”’, en cada momento del proceso de manifestacion, por la
extension de los “rayos solares” surgidos del punto central donde ha sido proferido el Fiat Lux inicial.
La luz esta entonces “tras las tinieblas”, y ello no solamente desde el punto de vista “macrocésmico”,
sino igualmente desde el “microcésmico”, que es el de la iniciacion, puesto que, a este respecto, las
tinieblas representan al mundo profano, de donde viene el recipiendario, o el estado profano en el
cual éste se encuentra, hasta el preciso momento en que se convertira en iniciado “recibiendo la luz”.
Mediante la iniciacién, el ser pasa entonces “de las tinieblas a la luz”, como el mundo, en su origen
mismo (y el simbolismo del “nacimiento” es igualmente aplicable en ambos casos), pasé por el acto
del Verbo creador y ordenador (5); y asi la iniciacion es verdaderamente, segin un caracter por otra
parte muy general de los ritos tradicionales, una imagen de “lo que fue hecho en el principio”.

Por otro lado, el “cosmos”, en tanto que “orden” o conjunto ordenado de posibilidades, no es
solamente extraido del “caos”, en tanto que estado “no ordenado”, sino que incluso es producido
propiamente a partir de éste (ab Chao), donde estas mismas posibilidades estan contenidas en
estado potencial e “indistinguido”, y que es también la materia prima (en un sentido relativo, es decir,
mas exactamente y con respecto a la verdadera materia prima o substancia universal, la materia
secunda de un mundo particular) (6) o el punto de partida “substancial” de la manifestacion de este
mundo, al igual que el Fiat Lux es, por su parte, el punto de partida “esencial’. De forma anéloga, el
estado del ser anteriormente a la iniciacidn constituye la substancia “indistinguida” de todo lo que ésta
podra devenir efectivamente a continuacion (7), pues, tal y como anteriormente hemos dicho, la
iniciacion no puede tener por efecto introducir en él posibilidades que no existian de principio (y ésta
es ademas la raz6n de ser de las cualificaciones requeridas como condicién previa), al igual que el
Fiat Lux cosmogonico no afiade “substancialmente” nada a las posibilidades del mundo para el cual
se ha proferido; pero estas posibilidades no se encuentran todavia sino en estado “cadtico y
tenebroso” (8), y les falta la “iluminacién” para que puedan comenzar a ordenarse y, con ello, a pasar
de la potencia al acto. Debe quedar bien comprendido, en efecto, que este paso no se efectia
instantaneamente, sino que se continla en el transcurso de todo el trabajo iniciatico, al igual que,
desde el punto de vista “macrocésmico”, se prosigue durante todo el curso del ciclo de manifestacion
del mundo considerado; el “cosmos” o el “orden” no existe aln sino virtualmente por el Fiat Lux inicial
(que, en si mismo, debe por lo deméas ser considerado como teniendo un caracter propiamente
“intemporal”’, puesto que precede al desarrollo del ciclo de manifestacién y no puede entonces
situarse en el interior de éste), y, al igual, la iniciacién no esta sino virtualmente cumplida mediante la
comunicacion de la influencia espiritual cuya luz es en cierto modo el “soporte” ritual.

Las demas consideraciones que pueden aun deducirse de la divisa Ordo ab Chao se refieren mas
bien al papel de las organizaciones iniciaticas con respecto al mundo exterior: puesto que, como
acabamos de decir, la realizacion del “orden”, en tanto que no hace sino una con la de la propia
manifestacion en el dominio de un estado de existencia tal como el de nuestro mundo, se prosigue de
forma continua hasta el agotamiento de las posibilidades que estan implicit<as (agotamiento
mediante el cual se alcanza el limite extremo hasta el que puede extenderse la “medida” de este
mundo), todos los seres que son capaces de tomar conciencia deben, cada uno en su lugar y segun
sus propias posibilidades, concurrir efectivamente a esta realizacién, que también es designada como
el “plan del Gran Arquitecto del Universo”, en el orden general y exterior, al mismo tiempo que cada
uno de ellos, a través del trabajo iniciatico propiamente dicho, realiza en si mismo, interiormente y en
particular, el plan que corresponde a aquel en el punto de vista “microcésmico”. Facilmente puede
comprenderse que esto sea susceptible, en todos los dominios, de aplicaciones diversas y multiples;
asi, en lo que se refiere mas especialmente al orden social, esto podra traducirse en la constitucion
de una organizacion tradicional completa, bajo la inspiracién de las organizaciones iniciaticas que,
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constituyendo su parte esotérica, serdn como el “espiritu” mismo de todo el conjunto de esta
organizacion social (9); y esto representa en efecto, incluso bajo el aspecto exotérico, un “orden”
verdadero, en oposicion al “caos” presentado por el estado puramente profano al cual corresponde la
ausencia de tal organizacion.

Mencionaremos aun, sin insistir demasiado, otro significado de un caracter mas particular, que esta
por otra parte unido muy directamente al que acabamos de indicar en ultimo lugar, pues se refiere en
suma al mismo dominio: este significado se relaciona con la utilizacién, para hacerlas concurrir al
mismo plan simultaneo, de organizaciones exteriores, inconscientes como tales de este plan, y
aparentemente opuestas unas a otras, bajo una direccion “invisible” Gnica, que esta mas alla de todas
las oposiciones; ya hemos aludido a ello anteriormente, sefialando que esto habia encontrado su
aplicacion, de una forma particularmente clara, en la tradicion extremo-oriental. En si mismas, las
oposiciones, mediante la accién desordenada que producen, constituyen una especie de “caos” al
menos aparente; pero se trata precisamente de servirse de este “caos” (tomandolo en cierto modo
como la “materia” sobre la cual se ejerce la acciéon del “espiritu”, representado por las organizaciones
iniciaticas de orden mas elevado e “interior”) para la realizacion del “orden” general, al igual que, en el
conjunto del “cosmos”, todo lo que parece oponerse entre si no deja de ser realmente, en definitiva,
un elemento del orden total. Para que efectivamente sea asi, es preciso que lo que preside al “orden”
desempefie, con respecto al mundo exterior, la funcién de “motor inmévil”; éste, manteniéndose en el
punto fijo que es el centro de la “rueda césmica”, es por ello como el eje en torno al cual gira esta
rueda, la norma sobre la cual se regula su movimiento; no puede serlo sino porque no participa él
mismo en este movimiento, y lo es sin haber tenido que intervenir expresamente, luego sin mezclarse
en modo alguno en la accién exterior, que pertenece por completo a la circunferencia de la rueda
(10). Todo lo que es arrastrado en las revoluciones de ésta no son sino modificaciones contingentes
que cambian y pasan; solo permanece lo que, estando unido al Principio, se atiene invariablemente al
centro, inmutable como el Principio mismo; y el centro, al que nada puede afectar en su unidad
indiferenciada, es el punto de partida de la multitud indefinida de estas modificaciones que
constituyen la manifestacién universal; y es también al mismo tiempo su punto de desenlace, pues
con respecto a él son finalmente ordenadas, al igual que las potencias de todo ser son
necesariamente ordenadas en vistas a su reintegracion final en la inmutabilidad principial.

NOTAS:

(1). Si se pretende que, histéricamente, la divisa Ordo ab Chao simplemente expresa en principio la intencion de
poner orden en el "caos" de los grados y de los "sistemas" mudltiples que habian visto la luz durante la segunda
mitad del siglo XVIII, ello no constituye en absoluto una objecién valida contra lo que estamos diciendo, pues no se
trata en todo caso sino de una aplicacion muy especial, que no impide la existencia de otros significados mas
importantes.

(2). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. lll.

(3). También hay otro sentido superior del simbolismo de las tinieblas, referente al estado de no-manifestacion
principial; pero no vamos a considerar aqui mas que el sentido inferior y propiamente cosmogonico.

(4). La palabra séanscrita loka, "mundo”, derivada de la raiz lok que significa "ver", tiene una relacion directa con la
luz, como lo muestra por otra parte su similitud con el latin lux; ademas, la relacion de la palabra "Logia" con loka,
probablemente posible por mediacion del latin locus, que es idéntico a éste, esta lejos de estar desprovista de
sentido, puesto que la Logia es considerada como un simbolo del mundo o del "cosmos": es propiamente, por
oposicion a las "tinieblas exteriores" que corresponden al mundo profano, el "lugar iluminado y regular”, donde todo
se hace segun el rito, es decir, conforme al "orden” (rita).

(5). El doble sentido de la palabra "orden" tiene aqui un valor particularmente significativo: en efecto, el sentido de
"mandato” que igualmente le esta unido esta formalmente expresado por la palabra hebrea yomar, que traduce la
operacion el Verbo divino en el primer capitulo del Génesis; volveremos sobre ello un poco mas adelante.

(6). Cf. Le Regne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. Il.

(7). Es la "piedra bruta" (rough ashlar) del simbolismo masonico.

(8). O "informe y vacio", segun otra traduccion, casi equivalente en el fondo, del thoh( va-boh( del Génesis, que
Fabre d'Olivet toma por "potencia contingente del ser en una potencia de ser", lo que expresa en efecto muy bien el

conjunto de las posibilidades particulares contenidas y como envueltas, en estado potencial, en la potencialidad
misma de este mundo (o estado de existencia) considerado en su integralidad.
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(9). Esto es lo que, en conexién con la divisa de la que hablamos ahora, es designado en la Masoneria escocesa
como el "reino del Sacro Imperio”, por un evidente recuerdo de la constitucion de la antigua "Cristiandad",
considerada como una aplicacion del "arte real" en una forma tradicional particular.

(10). Esta es la definicion misma de la "actividad no actuante" de la tradicion taoista, y es también lo que
anteriormente hemos denominado una "accion de presencia".
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Capitulo XLVII: “VERBUM, LUX ET VITA”

Hace un momento hicimos alusién al acto del Verbo produciendo la “iluminacién” que esta en el
origen de toda manifestacion, y que analogamente se encuentra en el punto de partida del proceso
iniciatico; esto nos conduce, a pesar de que esta cuestién pueda parecer algo alejada del tema
principal de nuestro estudio (aunque, en razén de la correspondencia entre los puntos de vista
“macrocésmico” y “microcdsmico”, esto no es sino una apariencia) a sefialar la estrecha conexion que
existe, desde el punto de vista cosmogdnico, entre el sonido y la luz, y que estd muy claramente
expresada mediante la asociacién e incluso la identificacion establecida, al principio del Evangelio de
San Juan, entre los términos Verbum, Lux et Vita (1). Se sabe que la tradicién hindd, que considera a
la “luminosidad” (taijasa) como propiamente caracterizando al estado sutil (y veremos pronto la
relacion entre esto y el Ultimo de los tres términos que acabamos de mencionar), afirma por otra parte
la primordialidad del sonido (shabda) entre las cualidades sensibles, como correspondiendo al éter
(&kasha) entre los elementos; esta afirmacion, asi enunciada, se refiere inmediatamente al mundo
corporal, aunque, al mismo tiempo, es también susceptible de transposicién en otros dominios (2),
pues no hace en realidad mas que traducir, con respecto a este mundo corporal que en suma no
representa sino un simple caso particular, el proceso mismo de la manifestaciéon universal. Si se
considera a ésta en su integralidad, esta misma afirmacion se convierte en la de la produccién de
todas las cosas en cualquier estado, a través del Verbo o de la Palabra divina, que esta asi en el
comienzo o, mejor dicho (puesto que se trata aqui de algo esencialmente “intemporal”), en el principio
de toda manifestacion (3), lo que también se encuentra expresamente indicado en el comienzo del
Génesis hebreo, donde se observa, tal como ya hemos dicho, que la primera palabra proferida, como
punto de partida de la manifestacion, es el Fiat Lux mediante el cual es iluminado y organizado el
caos de las posibilidades; esto establece precisamente la relacion directa que existe, en el orden
principial, entre lo que puede ser denominado analogamente como el sonido y la luz, es decir, en
suma, aquello de lo cual el sonido y la luz, en el sentido ordinario de estas palabras, son las
expresiones respectivas en nuestro mundo.

Aqui cabe hacer una observacion importante: el verbo amar, que es empleado en el texto biblico, y
que se traduce habitualmente por “decir”, tiene en realidad por sentido principal, tanto en hebreo
como en arabe, el de “mandar” u “ordenar”; la Palabra divina es la “orden” (amr) por la cual es
efectuada la creacion, es decir, la produccion de la manifestacion universal, sea en su conjunto, sea
en una cualquiera de sus modalidades (4). Igualmente, segun la tradicion islamica, la primera
creacion es la de la Luz (En-Ndr), que es llamada min amri’Llah, es decir, inmediatamente procedente
de la orden o del mandato divino; y esta creacion se sitla, si asi puede decirse, en el “mundo”, es
decir, el estado o grado de existencia que, por esta razén, es designado como alamul-amr, y que
constituye propiamente hablando el mundo espiritual puro. En efecto, la Luz inteligible es la esencia
(dhat) del “Espiritu” (Er-Rah), y éste, cuando es considerado en sentido universal, se identifica con la
Luz misma; por esta razon, las expresiones En-Ndr el-muhammadi y Er-Rah el-muhammadiyah son
equivalentes, designando ambas la forma principial y total del “Hombre Universal” (5), que es awwalu
khalgi'Llah, “el primero de la creacién divina”. Este es el verdadero “Corazén del Mundo”, cuya
expansion produce la manifestacion de todos los seres, mientras que su contraccién los conduce
finalmente a su Principio (6); y asi es a la vez “el primero y el Gltimo” (el-awwal wa el-akher) con
respecto a la creacion, tal como Allah mismo es “el Primero y el Ultimo” en sentido absoluto (7).
“Corazén de corazones y Espiritu de espiritus” (Qalbul-qulibi wa Rhul-arwah), es en su seno donde
se diferencian los “espiritus” particulares, los angeles (el-malaikah) y los “espiritus separados” (el-
arwah el-mujarradah), que son asi formados de la Luz primordial como de su Unica esencia, sin
mezcla de los elementos que representan las condiciones determinantes de los grados inferiores de
la existencia (8).

Si pasamos ahora a la consideracién mas particular de nuestro mundo, es decir, del grado de
existencia al cual pertenece el estado humano (considerado aqui integralmente, y no restringido a su
sola modalidad corporal) debemos encontrar, como “centro”, un principio correspondiente a este
“Corazon universal” y que no sea en cierto modo sino su especificacion con respecto al estado de que
se trata. Este es el principio que la doctrina hindd designa como Hiranyagarbha: es un aspecto de
Brahma@, es decir, del Verbo productor de la manifestacion (9), y, al mismo tiempo, es también “Luz”,
como lo indica la designacién de Taijasa dada al estado sutil que constituye su propio “mundo”, y del
cual contiene esencialmente en si mismo todas las posibilidades (10). Es aqui donde encontramos el
tercero de los términos que hemos mencionado en un principio: esta Luz cdésmica, para los seres
manifestados en este dominio, y en conformidad con sus condiciones particulares de existencia,

184



aparece como “Vida”; Et Vita erat Lux hominum, dice, exactamente en este sentido, el Evangelio de
san Juan. Hiranyagarbha es entonces, bajo este aspecto, como el “principio vital” de este mundo, y
por este motivo es llamado Jiva-ghana, estando toda vida sintetizada principialmente en él; la palabra
ghana indica que se encuentra aqui esta forma “global’ de la que hablabamos anteriormente a
propdsito de la Luz primordial, de tal manera que la “Vida” aparece como una imagen o una reflexion
del “Espiritu” en un determinado nivel de manifestacién (11); y esta misma forma es la del “Huevo del
Mundo” (Brahméanda), del cual Hiranyagarbha es, segun el significado de su nombre, el “germen”
vivificante (12).

En un determinado estado, correspondiente a esta primera modalidad sutil del orden humano que
constituye propiamente el mundo de Hiranyagarbha (aunque, por supuesto, sin que ain haya
identificacion con el “centro mismo”) (13), el ser se siente a si mismo como una ola del “Océano
Primordial” (14), sin que sea posible decir si esta ola es una vibracion sonora o una onda luminosa;
ella es, en realidad, a la vez una y otra, indisolublemente unidas en principio, mas alla de toda
diferenciaciéon que no se produce sino en un estado posterior en el desarrollo de la manifestacion.
Hablamos aqui analogamente, pues es evidente que, en el estado sutil, no podrian plantearse el
sonido y la Luz en sentido ordinario, es decir, en tanto que cualidades sensibles, sino Unicamente
aquello de lo cual respectivamente proceden; y, por otra parte, la vibracion o la ondulacion, en su
acepcion literal, no es mas que un movimiento que, como tal, implica necesariamente las condiciones
de espacio y de tiempo que son propias del dominio de la existencia corporal; pero la analogia no es
menos exacta, y es ademas aqui el Unico modo de expresién posible. El estado del que se trata esta
entonces en relacién directa con el principio mismo de la Vida, en el sentido mas universal en que se
le pueda considerar (15); se encuentra como una imagen de ello en las principales manifestaciones
de la propia vida organica, aquellas que son propiamente indispensables para su conservacion, tanto
en las pulsaciones del coraz6n como en los movimientos alternos de la respiracion; y éste es el
verdadero fundamento de las mdltiples aplicaciones de la “ciencia del ritmo”, cuyo papel es
extremadamente importante en la mayor parte de los métodos de realizacion iniciatica. Esta ciencia
comprende naturalmente al mantra-vidya, que corresponde aqui al aspecto “sénico” (16); y, por otra
parte, el aspecto “luminoso” aparece particularmente en los nadis de la “forma sutil” (skshma-
sharira) (17); se puede ver sin dificultad la relacion de todo ello con la doble naturaleza luminosa
(jyotirmayf) y sonora (shabdamayi o mantramayi) que la tradicion hindu atribuye a Kundalini, la fuerza
césmica que, en tanto reside especialmente en el ser humano, actlla propiamente como “fuerza vital”
(18). Asi, encontramos siempre los tres términos Verbum, Lux vy Vita, inseparables al principio mismo
del estado humano; y, sobre este punto como sobre tantos otros, podemos comprobar el perfecto
acuerdo entre las diferentes doctrinas tradicionales, que no son en realidad sino expresiones diversas
de la Verdad una.

NOTAS

(1). Es interesante observar a este propoésito que, en las organizaciones masoénicas que mas completamente han
conservado las antiguas formas rituales, la Biblia situada sobre el altar debe estar abierta precisamente por la
primera pagina del Evangelio de san Juan.

(2). Esto resulta, por lo demas, evidentemente del hecho de que la teoria sobre la cual descansa la ciencia de los
mantras (mantra-vidy&) distingue diferentes modalidades de sonido: pard o no-manifestado, pashyanti y vaikharf,
gue es la palabra articulada; solo ésta Ultima se refiere propiamente al sonido como cualidad sensible, perteneciente
al orden corporal.

(3). Estas son las primeras palabras del Evangelio de san Juan: In principio erat Verbum.

(4). Debemos recordar aqui la conexion existente entre los dos sentidos diferentes de la palabra "orden", que ya
hemos mencionado en una nota precedente.

(5). Ver Le Symbolisme de la Croix, p. 58.

(6). El simbolismo del doble movimiento del corazén debe ser considerado aqui como equivalente a aquel, bien
conocido especialmente en la tradicion hindd, de las dos fases inversas y complementarias de la respiracion; en
ambos casos, se trata siempre de una expansion y de una contraccion alternas, que corresponden también a los
términos coagula y solve del hermetismo, pero a condicién de tener cuidado en sefialar que las dos fases deben ser
tomadas en sentido inverso segin sean consideradas en relacion con el principio o en relacion con la
manifestacion, de tal forma que es la expansion principial lo que determina la "coagulacion” de lo manifestado, y la
contraccion principial la que determina su "solucion”.
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(7). Todo esto tiene igualmente una relacion con el papel de Metatrén en la Kabala hebrea.

(8). Es facil ver que de lo que aqui se trata puede ser identificado con el dominio de la manifestaciéon supra-
individual.

(9). Es "productor” en relacion con nuestro mundo, pero, al mismo tiempo, es "producido” él mismo con respecto al
Principio supremo, y por esta razén es también llamado Karya-Brahma.

(10). Ver L'Homme et son devenir selon le Védanta, cap. XIV. -En el nombre mismo de Hiranyagarbha, esta
naturaleza luminosa esta claramente indicada, pues la luz es simbolizada por el oro (hiranya), que es "luz mineral",
y que corresponde, entre los metales, al sol entre los planetas; y se sabe que el sol es también, en el simbolismo de
todas las tradiciones, una de las figuras del "Corazén del Mundo".

(11). Esta observacion puede ayudar a definir las relaciones entre el "espiritu” (er-rih) y el "alma" (en-nafs), siendo
ésta propiamente el "principio vital" de cada ser particular.

(12). Cf. Le Régne de la Quantité et les Signes des Temps, cap. XX.

(13). El estado del que se trata es el que la terminologia del esoterismo islamico designa como un hél, mientras que
el estado que corresponde a la identificacion con el centro es propiamente un magam.

(14). De acuerdo con el simbolismo general de las Aguas, el "Océano" (en sanscrito samudra) representa el
conjunto de las posibilidades contenidas en un cierto estado de existencia; cada ola corresponde entonces, en este
conjunto, a la determinacion de una posibilidad particular.

(15). Esto, en la tradicion islamica, se refiere especialmente al aspecto o atributo expresado por el nombre divino El-
Hayy, que se traduce ordinariamente por "el Viviente", pero que podria tomarse mucho mas exactamente como "el
Vivificador".

(16). Es evidente que esto no se aplica exclusivamente a los mantras de la tradicion hindd, sino también a lo que le
corresponde en otros lugares, como por ejemplo al dhikr en la tradicion islamica; se trata, de manera general, de
simbolos sonoros que son tomados ritualmente como "soportes” sensibles del "encantamiento” entendido en el
sentido que ya hemos explicado anteriormente.

(17). Ver L'Homme et son devenir selon le V&danta, caps. XIV y XXI.

(18). Estando Kundalini representada simbolicamente como una serpiente enrollada sobre si misma en forma de
anillo (kundala), se podria recordar aqui la estrecha relacion que frecuentemente existe, en el simbolismo
tradicional, entre la serpiente y el "Huevo del Mundo" al cual hicimos alusion hace un momento a proposito de
Hiranyagarbha: asi, entre los antiguos egipcios, Kneph, bajo la forma de una serpiente, produce el "Huevo del
Mundo" por su boca (lo que implica una alusion al papel esencial del Verbo como productor de la manifestacion); y
mencionaremos también el simbolo equivalente del "huevo de serpiente" de los Druidas, que estaba figurado por el
fosil del erizo.

Primera version publicada en "Le Voile d’lIsis", mayo de 1934.
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Capitulo XLVIII: EL NACIMIENTO DEL AVATARA

La comparacién que hemos indicado entre el simbolismo del corazén y el del "Huevo del Mundo” nos
conduce a sefialar, en lo que concierne al "segundo nacimiento”, un aspecto distinto a aquel bajo el
cual lo hemos considerado anteriormente: es el que lo presenta como el nacimiento de un principio
espiritual en el centro de la individualidad humana, el cual, como se sabe, esta precisamente figurado
por el corazén. A decir verdad, este principio reside siempre en el centro de todo ser (1), aunque, en
un caso tal como el del hombre ordinario, no estd en suma mas que de una manera latente, y, cuando
se habla de "nacimiento", se entiende propiamente por ello el punto de partida de un desarrollo
efectivo; y es en efecto este punto de partida lo que es determinado o al menos vuelto posible por la
iniciacion. En un sentido, la influencia espiritual que es transmitida por ésta se identificar4 entonces
con el principio mismo del cual se trata; en otro sentido, y si se tiene en cuenta la preexistencia de
este principio en el ser, se podra decir que tiene por efecto el "vivificarlo" (no en si mismo, por
supuesto, sino en relacion con el ser en el cual reside), es decir, en suma, volver "actual" su
presencia, que en principio no era sino potencial; y, de todas maneras, es evidente que el simbolismo
del nacimiento puede aplicarse igualmente en ambos casos.

Ahora bien, lo que es necesario comprender es que, en virtud de la analogia constitutiva entre el
"macrocosmos"” y el "microcosmos”, lo que esta contenido en el "Huevo del Mundo" (y apenas hay
necesidad de sefialar la relacion evidente entre el huevo y el nacimiento o el inicio del desarrollo de
un ser) es realmente idéntico a lo que esta contenido simbdélicamente en el corazén (2): se trata de
ese "germen" espiritual que, en el orden macrocésmico, es, tal como ya hemos dicho, designado por
la tradicién hindd como Hiranyagarbha; y este germen, con respecto al mundo en cuyo centro se
sitla, es propiamente el Avatara primordial (3). Ahora bien, el lugar de nacimiento del Avatéara, asi
como de lo que le corresponde desde el punto de vista "microcésmicao”, esta precisamente
representado por el corazén, identificado a este respecto con la "caverna”, cuyo simbolismo iniciatico
se prestaria a desarrollos que no podemos sofiar con emprender aqui; es lo que indican muy
claramente textos como éste: "Sabe que este Agni, que es el fundamento del mundo eterno
(principial), y por el cual éste puede ser alcanzado, esta oculto en la caverna (del corazon)" (4). Quiza
podria objetarse que, aqui como en muchos otros casos, el Avatara es expresamente designado
como Agni, mientras que por otra parte se dice que es Brahma quien se desarrolla en el "Huevo del
Mundo", llamado por esta razén Brahméanda, para nacer como Hiranyagarbha; pero, aparte de que los
diferentes nombres no designan en realidad sino diversos aspectos o atributos divinos, que estan
siempre forzosamente en conexidn unos con otros, y no "entidades" separadas, hay lugar para
recordar especialmente que Hiranyagarbha esta caracterizado como un principio de naturaleza
luminosa, luego ignea (5), lo cual le identifica verdaderamente a Agni (6).

Para pasar de esto a la aplicacion "microcésmica" es suficiente recordar la analogia que existe entre
el pinda, embrién sutil del ser individual, y el Brahmanda o "Huevo del Mundo" (7); y este pinda, en
tanto que "germen” permanente e indestructible del ser, se identifica con el "nlcleo de inmortalidad",
gue es llamado luz en la tradicion hebrea (8). Es cierto que, en general, el luz no esta indicado como
situado en el corazén, o al menos ésta no es sino una de las diferentes "localizaciones" de las que es
susceptible, en su correspondencia con el organismo corporal, y no es a ello a lo que se refiere en los
casos habituales; Pero no se encuentra menos exactamente, entre las otras, ahi donde el luz esta en
relacién inmediata con el "segundo nacimiento". En efecto, estas "localizaciones", que estan también
en relacion con la doctrina hindl de los chakras o centros sutiles del ser humano, se refieren a otras
tantas condiciones de éste o a fases de su desarrollo espiritual, que son las fases mismas de la
iniciacion efectiva: en la base de la columna vertebral, es el estado de "suefio" en que se encuentra el
luz en el ser humano ordinario; en el corazén, es la fase inicial de su "germinaciéon", que es
propiamente el "segundo nacimiento”; en el ojo frontal, es la perfeccion del estado humano, es decir,
la reintegracion en el "estado primordial”; en fin, en la corona de la cabeza, es el paso a los estados
supra-individuales, que debe llevar finalmente a la "Identidad Suprema”.

No podriamos insistir mas sobre ello sin entrar en consideraciones que, refiriéndose al examen
detallado de ciertos simbolos particulares, encontrarian mejor su lugar en otros estudios, pues, aqui,
hemos querido mantenernos en un punto de vista mas general, y no hemos considerado tales
simbolos, en la medida en que esto era necesario, sino a titulo de ejemplos o de "ilustraciones". Nos
bastard entonces con haber indicado brevemente, para terminar, que la iniciacion, en tanto que
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"segundo nacimiento”, no es en el fondo otra cosa que la "actualizaciéon”, en el ser humano, del
principio mismo que, en la manifestacién universal, aparece como el "Avatéara eterno”.

NOTAS:
(). Ver L'Homme et son devenir selon le Védanta, cap. Ill.

(2). Otro simbolo que a este respecto tiene con el corazon una relacion similar a ésta del huevo es el fruto en
cuyo centro se encuentra igualmente el germen que representa eso de lo que aqui se trata; kabalisticamente,
este germen esta figurado por la letra iod, que es, en el alfabeto hebreo, el principio de todas las demas letras.

(3). No se trata aqui de los Avataras particulares que se manifiestan en el curso de los diferentes periodos
ciclicos, sino de lo que es en realidad, y desde el comienzo, el principio mismo de todos los Avatéras, al igual
gue, desde el punto de vista de la tradicion islamica, Er-R0h el-muhammadiyah es el principio de todas las
manifestaciones proféticas, y este principio est4 en el origen mismo de la creacion. -Recordemos que la palabra
Avatéra expresa propiamente el "descenso” de un principio en el dominio de la manifestacion, y también, por otra
parte, que el nombre de "germen" es aplicado al Mesias en numerosos textos biblicos.

(4). Katha Upanishad, I° Valli, shruti 14.
(5). El fuego (Téjas) contiene en si mismo los dos aspectos complementarios de luz y de calor.

(6). Esta razén se afade por afiadidura también a la posicion "central' de Hiranyagarbha para asimilarlo
simbolicamente al sol.

(7). Yatha pinda tatha Brahmanda (ver L'Homme et son devenir selon le Védanta, pp. 143 y 191).
(8). Ver Le Roi du Monde, pp. 87-91. -Se puede observar ademas que la asimilacion del "segundo nacimiento” a

una "germinacion” del luz recuerda claramente la descripcion taoista del proceso iniciatico como "endogenia del
inmortal".
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