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    INTRODUCCIÓN


    En los albores del tercer milenio muchas personas parecen estar convencidas de vivir en una época en la que, gracias a los brillantes adelantos de la tecnología, la mayor parte de los problemas de orden científico, filosófico y social han encontrado respuestas, si no definitivas, por lo menos suficientes para confirmar la idea muy difundida de que nuestra época es superior a otras del pasado e incluso a las propias leyes de la naturaleza.
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      Conocida imagen que representa a quien, utilizando gafas y con suficiente luz, no quiere ver. Khumrath, Amphiteatrum sapientae Aeternae, 1609 (BPH)

    


    Sin embargo, no es difícil demostrar que se trata de una convicción ilusoria: al igual que en otros periodos de la historia, en la época en la que vivimos, la ciencia, la filosofía y el desarrollo económico son contingentes, es decir, están limitados a nuestro tiempo. Muchos descubrimientos científicos actuales dentro de unos decenios habrán sido superados; en cuanto a los problemas filosóficos, se pondrán en duda las soluciones actuales, mientras que una situación ecológica, demográfica y económica dramática obligará incluso a los más soñadores a replantearse la presunta superioridad del saber moderno.Nuestra civilización occidental contemporánea, fundamentalmente material y materialista, cuando no se ha visto suavizada y guiada por vías espirituales se ha alejado tanto de la esencia del conocimiento y del saber antiguo que ha perdido incluso las referencias históricas y culturales que se necesitan para estudiar, analizar y entender el saber tradicional, aquella gran herencia que el mundo pasado ha dejado en todas las épocas a pocos iniciados para que fuera transmitida a las generaciones futuras. Por este motivo ya no somos capaces de interpretar los símbolos tradicionales y, por ejemplo, la lectura de un texto sobre alquimia crea momentos de desasosiego por culpa de nuestra incapacidad de «entender». Surge entonces la pregunta inmediata: ¿cuál debería ser el objeto de nuestra comprensión? ¿Qué tipo de saber misterioso nos propone el pensamiento tradicional?


    Considerado como una superstición o delirio de hombres tecnológicamente retrasados, el conocimiento del pasado, sin embargo, puede proponer al hombre moderno una respuesta inesperada a numerosas preguntas que tienen que ver con el mundo de hoy. En las páginas de este libro intentaremos identificar algunas de estas preguntas y responderlas según la tradición.
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    Tiempo atrás, profundizando en el estudio de la alquimia, nos dimos cuenta de que la dificultad de comprensión de los textos se debía a nuestra perspectiva, tan diferente de la del hombre tradicional. El hombre actual establece diferencias fundamentales entre cada una de las manifestaciones de la naturaleza, los seres humanos en general y la conciencia individual de cada persona, distinguiendo una serie de universos que no están relacionados entre sí, salvo en el plano físico (todas las cosas están compuestas por los mismos elementos). Además, muchos creen que no puede existir otra dimensión, de tipo espiritual, que interactúe con la material. La mayor parte de las personas ven esta otra dimensión como un gran sistema mecánico, regido por leyes inmutables. La consecuencia es que los referentes del hombre moderno son totalmente distintos de los del hombre tradicional, para quien todo estaba en constante relación: el plano físico y el espiritual están relacionados; la naturaleza, el hombre y la conciencia individual se relacionan en varios niveles; todo vive, desde las plantas hasta los animales, pasando por las piedras; todo está sometido a una dimensión espiritual que, si es necesario, tiene capacidad suficiente para cambiar hasta el curso de los acontecimientos. No obstante, esto no se produce como ruptura de las leyes naturales: utilizando el conocimiento superior obtenido del estudio de la naturaleza y secundando algunas de sus leyes, el mago o el alquimista pueden acelerar determinadas reacciones, anticipar ciertos acontecimientos, modificar el resultado del principio causa-efecto, porque intervienen en un nivel de naturaleza más elevado, situado por encima de la transformación de la energía espiritual originaria en materia y acontecimientos.
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    El pensamiento tradicional es típicamente mágico y el conocimiento de las leyes superiores que regulan el universo requiere al iniciado el mismo comportamiento que se exige al mago: secretismo, circunspección, sabiduría y estimación muy atenta de la transmisión de la información, ya que, si es verdad que el espíritu bien dirigido puede modificar la materia, el conocimiento de secretos tan tremendos y a la vez simples por parte de personas de malas intenciones podría causar daños importantes a otros o incluso a los propios adeptos, si no están preparados debidamente. Esta es, después de la diferencia del sistema interpretativo, la segunda razón que explica la oscuridad de los textos y del pensamiento tradicional. Es decir, quien sabe no dice o, si dice, lo hace únicamente de manera que sólo pueda ser entendido por quien es digno de hacerlo, ya sea por capacidad innata (don divino o vocación), ya sea por iniciación (a través de un maestro). No existe una tercera vía.


    Acerca de este punto la tradición es muy precisa. Por ejemplo, según el historiador Giamblico, las escuelas fundadas por Pitágoras se caracterizaban por un saber doble: uno esotérico (o más interno), reservado a los adeptos, y otro exotérico (o más externo), resumido generalmente en máximas éticas y de comportamiento, y dirigido a la gran masa de personas. Esta división se remonta a las escuelas de saber del antiguo Egipto, que tuvieron continuación en las escuelas pitagóricas.


    También a través de Giamblico conocemos el rígido planteamiento iniciático del aprendizaje de los adeptos pitagóricos, que continuaba el modelo muy rígido que tuvo que seguir Pitágoras durante su estancia en Egipto. El joven que deseaba aproximarse a sus enseñanzas era objeto de un atento estudio: Pitágoras analizaba su comportamiento con los padres y sus coetáneos, probaba si sabía callar y contenerse, si era moderado y abierto a la amistad. Durante tres años la persona era ignorada. Después, si se la consideraba digna y si todavía mostraba interés por formar parte de la comunidad de los pitagóricos, debía someterse a varios años de silencio. Además, no podía escuchar directamente las lecciones del maestro, sólo podía oírlas desde el exterior de la tienda donde Pitágoras departía con los otros iniciados. Otro aspecto en el que se asemejan el sistema de enseñanza pitagórico y el egipcio son las fórmulas simbólicas oscuras que el adepto tenía que ser capaz de descifrar.


    Todo planteamiento iniciático comporta, pues, la obligación de mantener en secreto los conocimientos esotéricos superiores transmitidos de maestro a alumno, para evitar que experiencias consideradas perturbadoras puedan difundirse entre quienes no sabrían utilizarlas correctamente.
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    Por todos estos motivos puede ser útil este libro, cuyo propósito es ayudar a quien desea conocer, profundizar, entender los grandes temas del esoterismo. Hemos dividido la obra en cuatro grandes secciones para permitir un uso ágil y variado de los términos y los temas.


    La primera parte abarca las vidas y las obras de los personajes más significativos del pensamiento esotérico, muchos de los cuales se citan con frecuencia, aunque sin conocer su línea histórica e iniciática.


    La segunda sección presenta los temas fundamentales del mundo esotérico y tradicional: pitagorismo, gnosis, alquimia, magia, masonería, templarios…


    La tercera parte recoge algunas de las obras importantes de la tradición. En ella se proponen los textos o los monumentos más relacionados con los temas tratados, junto con resúmenes y comentarios.


    En la cuarta parte se describen algunos símbolos esotéricos y se propone una lectura de tipo energético de símbolos tradicionales.
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      Un centro de investigación moderno dedicado al estudio de la Tradición: la Biblioteca filosófica hermética de Ámsterdam. No sólo conserva numerosas obras herméticas del pasado, también organiza exposiciones y favorece el desarrollo de estudios herméticos y esotéricos

    


    La característica distintiva de este libro es que, pese a ser básicamente descriptivo e informativo, también procura ser «operativo», si bien en menor medida. Con ello pretendemos acercarnos al modo tradicional de comunicar el conocimiento, ofreciendo al lector interesado la posibilidad de convertirse en parte activa de la investigación, invitándolo a la experimentación y a la confirmación directa de lo que ha sido tratado. En la práctica, el libro es una introducción dinámica e interactiva que requiere, según la capacidad individual de cada uno, la participación en algunos ejercicios simples, igual que se hacía en el pasado con el adepto que quería aproximarse a estos temas.


    Este planteamiento «desde dentro» es indispensable, porque no es posible aplicar al estudio del esoterismo exclusivamente nuestra visión científica académica. Tal como destaca Titus Burkhardt «semejantes confusiones [de los estudiosos occidentales] fatalmente tienen que ocurrir, ya que la formación universitaria y el saber adquirido a través de libros autorizan en nuestra cultura a ocuparnos de temas que, en Oriente, están reservados a aquellos que están dotados de intuición espiritual y que se dedican a su estudio en virtud de una afinidad real y bajo la guía de los herederos de una tradición vigente».


    En efecto, una visión occidental puramente descriptiva sería como pretender explicar lo que ocurre en la psique y en el alma de un monje zen durante la meditación. Por mucho que intentemos aproximarnos al contenido de esta experiencia, solamente podrá apreciar qué ocurre en esta situación quien se siente en el zafú, el cojín típico de los monjes zen, con las piernas cruzadas en la postura del loto activando la respiración abdominal y asumiendo la disposición mental correcta. Tal como opinan muchos pedagogos, sólo «se aprende» realmente cuando «se hace».


    Por este motivo en varias ocasiones hacemos referencia a técnicas experimentales tradicionales, como la radiestesia, a nuevas técnicas de diagnóstico, como la quinesiología, o bien a la utilización del mundo de las energías (la acción mágica de los antiguos) para hacer más claras algunas teorías o algunos fenómenos descritos, y dar la posibilidad de comprobarlos experimentalmente.
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    Por otro lado, también queremos poner en guardia a quienes opten por seguir la vía experimental. La experiencia esotérica de la vida puede comportar peligros, no sólo materiales, sino también, y sobre todo, espirituales. Muchos autores que presentamos en esta obra han comunicado lo aprendido de entes de difícil identificación, actuando como canales de transmisión de determinados mensajes. En tales casos no siempre es fácil distinguir lo que es útil para la evolución espiritual del hombre de lo que puede comportar un empeoramiento de sus condiciones. Habrá que mantener, por lo tanto, una actitud crítica, sin dejarse llevar por entusiasmos fáciles, ni por la sensación de poder afrontar cualquier cosa sin la debida preparación y defensa. No olvidemos que por cada alumno aceptado por un maestro, muchos otros son rechazados. Y esto es así porque no todos son aptos para seguir un camino fascinante, pero a la vez difícil, plagado de obstáculos, transgresor, que pasa por un estrechísimo puente que lleva al abismo.
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    Al seleccionar y abordar los personajes que se han ocupado del esoterismo hemos intentado seguir el criterio de la utilidad para una comprensión mejor del fenómeno esotérico. Por esta razón tratamos con mayor profundidad algunos autores, como Apuleyo, Vilanova, Nicolás Flamel, Basilio Valentino, Paracelso, Boehme o Swedenborg, que han contribuido significativamente a la evolución del esoterismo o que han comunicado informaciones sobre fenómenos esotéricos importantes del pasado, y también otros que con su obra han preparado el terreno sobre el cual se han formado las escuelas y las corrientes de pensamiento modernas y contemporáneas. Y lo hemos hecho con el deseo de que este libro conduzca a muchas personas al camino del conocimiento.
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    A


    ABU AL-IRAQI


    (SIGLO XIII) ALQUIMISTA IRAQUÍ


    De las dos corrientes desarrolladas a partir de la escuela de Geber, la de la alquimia operativa y la de la especulativa, Abu al-Iraqi sigue sobre todo la segunda, y se dedica a la alquimia simbólico-espiritual.


    ABU BAKR AL-RHAZI


    (SIGLOS IX-X) ALQUIMISTA ÁRABE


    Dentro de la tradición surgida en torno a Geber, que abarca todos los aspectos de la práctica de la alquimia, tanto operativa como espiritual, Abu Bakr al-Rhazi se dedica sobre todo a la alquimia práctica.


    AGRIPPA DE NETTESHEIM (HEINRICH CORNELIUS)


    (1486-1535) MÉDICO, JURISTA Y ESTUDIOSO ALEMÁN, DE CULTURA ENCICLOPÉDICA Y ESPÍRITU INDEPENDIENTE


    Nacido en Colonia, se licencia a los veinte años en letras y continúa los estudios de varias disciplinas: jurisprudencia, medicina, teología.


    Profundo conocedor de varios idiomas, viaja a distintos países europeos impulsado, más que por el deseo de conocer, por las continuas persecuciones de las que es objeto. En contrapartida, es respetado y estimado por monarcas, altos prelados, científicos y filósofos.


    Finalizados los estudios, viaja a España y más tarde, en 1509, a Francia, donde enseña teología. Sus posiciones teológicas, respetuosas pero innovadoras, provocan la reacción de los franciscanos, que lo hacen expulsar de la ciudad.


    Años después lo encontramos en Londres, en Colonia y posteriormente en Italia, donde vive siete años. Allí enseña en Pavía y Turín. Alcalde de Metz en 1519, logra que el obispo retire la acusación de brujería impuesta por el Gran Inquisidor contra una campesina. La fuerza de la oposición lo obliga a abandonar la ciudad.


    Más tarde lo encontramos en Friburgo, donde trabaja como médico; luego, en la corte de Luisa de Saboya, como médico personal de la soberana; finalmente, en Lyon, donde reside cuatro años.


    La obra De incertudine et vanitate scientiarum et artium, que ve la luz en aquellos años, fue quemada en 1531 por orden de la facultad de teología de la Sorbona.


    Otra obra en la que Agrippa trabajaba aquellos años (probablemente desde hacía ya mucho tiempo) es De occulta philosophia libri tres, que empieza a publicar (con dura oposición por parte de la Inquisición) en Bonn a partir de 1532.


    Años más tarde encontramos al filósofo en Lyon, donde fue encarcelado por orden de Francisco I y posteriormente puesto en libertad. Se refugió en Grenoble, donde murió.


    LAS OBRAS


    De todas las obras que se le atribuyen (más de 20, algunas de las cuales apócrifas), la más importante y conocida es el De occulta philosophia libri tres.


    La obra fue publicada en edición completa en 1533, en un volumen de seis páginas no numeradas y 362 páginas numeradas. No figura el nombre del editor, ni tampoco el lugar donde fue impreso. La única indicación es la fecha: julio de 1533.


    La publicación costó a Agrippa duros enfrentamientos con el senado de los magistrados de la ciudad de Colonia, quienes habían recibido la acusación de herejía contra Agrippa formulada por un monje de la Inquisición.


    Estas reacciones de condena son en cierta manera comprensibles al proceder a una lectura atenta del De occulta philosophia. La obra, dividida en tres libros, trata la magia desde un punto de vista tradicional e iniciático. No es una antología de supersticiones antiguas (aunque estas también aparezcan), sino un texto de alta magia que hace especial incidencia, desde el principio, en la preparación del mago: debe estar investido con la iluminación espiritual que viene de arriba y le ha transmitido el maestro, después de haberse purificado en función de una maduración y una expansión espirituales. Sin este paso inicial, ninguna obra puede considerarse de verdadera magia, sino sólo un conjunto de actos de brujería y, por lo tanto, estará condenada al fracaso.


    El primer libro habla de la magia natural. Después de un preámbulo en el que se define la magia (ciencia superior que reúne a la física, las matemáticas y la teología), Agrippa trata los elementos, sus relaciones, las correspondencias, los influjos astrales, las características y poderes ocultos de las cosas, las fumigaciones, los ungüentos, las fascinaciones, los encantamientos, los vaticinios y la fuerza de la palabra.


    En el segundo volumen, dedicado a la Magia Celeste, son especialmente importantes los 28 capítulos que tratan del número, la relación, la música y la proporción. Sigue el tratado de temas astrológicos.


    El tercer libro está dedicado a la Magia Ceremonial.


    EL PENSAMIENTO


    La figura de Cornelio Agrippa es básica para cualquier persona que quiera estudiar esoterismo, porque trata de manera completa y exhaustiva los aspectos más importantes relacionados con la magia. El análisis de sus escritos permite hacerse una composición bastante exacta de cómo era visto el mundo por el pensamiento mágico tradicional.


    Destacan sus intuiciones relativas a la numerología y a la cábala, así como su percepción de la figura del mago.


    Pese a las persecuciones de las que fue objeto (y a la fama de ser brujo), Agrippa se presentaba como un decidido defensor de la libertad de pensamiento y de prensa, aunque estaba convencido, siguiendo la tradición esotérica, de que el mago debía mantener el secreto sobre temas considerados incomprensibles para los no iniciados y peligrosos si se revelaban a quien no era digno de ellos o a quien estaba falto de preparación.


    AL-KINDI (YA’AQUB IBN ISHAQ)


    (SIGLO IX-873?) FILÓSOFO, CIENTÍFICO Y ASTRÓLOGO ÁRABE


    Nace con toda probabilidad en Kufa, ciudad donde su padre ejercía de juez (qadi). Cursa estudios gramaticales y religiosos en Basra.


    Hombre de vasta cultura, vive en Bagdad, donde frecuenta la Casa del Saber, una academia fundada por el califa al-Ma’mun. Murió en esta ciudad.


    Es un hombre polifacético, competente en varias disciplinas (ciencia, filosofía, matemáticas, astronomía, magia). En el mundo árabe se le considera uno de los sabios más importantes de la tradición cultural del islam.


    LAS OBRAS


    Se atribuyen a Al-Kindi más de 260 obras, la mayor parte de las cuales se ha perdido. Destaca especialmente un pequeño tratado muy conocido en la Edad Media en su traducción al latín con el título Theorica artium magicarum (o simplemente, De radiis, del título árabe Fi’l Shu’a’at, Sobre los rayos), que constituye uno de los tratados de magia (astrológica) más interesantes que se han escrito.


    EL PENSAMIENTO


    La obra de Al-Kindi tiene una importancia notable porque encierra y sintetiza influjos provenientes de todas las tradiciones del mundo antiguo de Oriente Medio: pitagorismo, neoplatonismo, pensamiento persa, magia asiriobabilonia e islam, que estaban difundidos en la espléndida ciudad de los califas.


    En De radiis parte del presupuesto de que cada uno de los componentes del universo está en relación con todos los otros, y que dicha relación está regida por los influjos astrales.


    Según este principio todos los elementos de la creación emitirían unas radiaciones que servirían para relacionarse e influenciarse mutuamente. En este gran esquema, el hombre, por medio de sonidos, palabras y formas (dibujos, símbolos), sería capaz de interactuar con las radiaciones del cosmos, modificando sus características.


    Desde este punto de vista, la magia no está considerada una disciplina negativa, sino, al contrario, una verdadera ciencia de la naturaleza, capaz de actuar en ella.


    Un tema especialmente importante es el conocimiento del universo: mediante esta armonía cósmica en la que todo influye en todo, sería posible, partiendo del conocimiento de una determinada relación cósmica, saber lo que ha sucedido, sucede o sucederá en referencia a un solo elemento; del mismo modo, conociendo a fondo un solo elemento, espejo de todas las radiaciones del cosmos, sería posible reconstruir la armonía general de la creación.


    La obra está dividida en 10 capítulos, que parten del origen del conocimiento y llegan a definir los momentos en los que deben cumplirse las operaciones mágicas.


    El texto De radiis fue considerado durante mucho tiempo un prontuario de magia práctica, pese a que básicamente era un tratado teórico sobre el funcionamiento del cosmos.


    ANDREAE, JOHANN VALENTIN


    (1586-1654) TEÓLOGO ALEMÁN


    Sobrino de Jakob Andreae, rector de la universidad protestante de Tubinga e hijo del pastor alemán Johann Andreae, que ejercía en Württemberg.


    El padre, dedicado a los estudios de alquimia y ocultismo y que gozaba de buenas relaciones con Federico I, señor de Württemberg, inicia a Johann Valentin en las ciencias esotéricas. Después de la muerte de su padre, en 1601, Johann Valentin se traslada con su madre y sus hermanos a Tubinga, donde la familia, sumida en la pobreza, es ayudada por unos familiares.


    Andreae cursa los primeros estudios de teología, pero luego prefiere dedicarse a las ciencias naturales, concretamente a la óptica y la astronomía (tuvo el mismo maestro que Kepler, de quien más tarde sería gran amigo).


    En 1605 se diploma magister, recibe una beca de la universidad y trabaja como docente. Se ve involucrado injustamente en un escándalo, por culpa del cual es apartado temporalmente de la universidad y de la clerecía.


    Después de una breve estancia en Salzburgo, vuelve a Tubinga, donde hace amistad con algunos personajes de alta cultura y de ideas teológicas con tendencias místicas, alejadas de la tradición luterana. Entrar en este círculo le cuesta la separación definitiva de la clerecía y la universidad.


    Trabaja como preceptor en Baviera, donde se relaciona con los ambientes católicos, quizás en un intento de solucionar las dudas creadas por la frialdad de la teología luterana. En él la llamada del misticismo es muy fuerte, y ello le hace buscar una dimensión religiosa más interior y totalizadora.
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      Íncipit de la obra Republicae Christianopolitanae descriptio de Andreae (BNF/G)

    


    Después de realizar algunos viajes a Francia, Italia y España, reside en Suiza, donde entra en contato con el calvinismo, que le parece que encarna la realización en la Tierra de una verdadera sociedad cristiana.


    En el transcurso de un posterior viaje a Italia, que le confirma la gran diferencia espiritual entre la visión del mundo que él tiene y la de la Iglesia católica romana, decide comprometerse activamente a favor de la fe. En 1614 se convierte en diácono y, ese mismo año, contrae matrimonio. En 1614 y 1615 son publicados los dos manifiestos rosacrucenses, Reforma universal y general de todo el universo y Fama fraternitatis, que algunos atribuyen a Andreae. Nosotros, al igual que Paul Arnold y muchos otros, no compartimos esta opinión.


    En 1616 hace su aparición la obra Bodas Químicas de Christian Rosenkreutz, de la que Andreae es considerado autor, esta vez más correctamente. Él, a pesar de insistir en el hecho de que era una obra de juventud y que en realidad no existía ninguna confraternidad con la Rosacruz (toda la operación de los manifiestos rosacrucenses habría sido sólo una broma), no reniega de los valores que contiene.


    La siguiente actividad, orientada a formar una confraternidad cristiana y una auténtica Jerusalén espiritual, encuentra el contenido ideal en los escritos Invitatio ad fraternitatem Christi (1617), Reipublicae Christianopolitanae descriptio (1619) y Christiani amoris dextera porrecta (1620).


    En 1620 Andreae es el responsable de la abadía de Calw, en Württemberg. Si bien su actividad espiritual tiene un cierto seguimiento, el teólogo debe enfrentarse nuevamente a las opiniones dominantes.


    La obra de 1628 Verae unionis in Christo Specimen no da los frutos esperados, y su sueño de unificar a los hombres en una nueva sociedad cristiana no se realiza. Murió en la abadía de Adelberg.


    APOLONIO DE RODAS


    (C. 295 A. DE C.-C. 230 A. DE C.) POETA Y GRAMÁTICO GRIEGO


    Nació en Egipto, probablemente en Alejandría. Fue preceptor de Tolomeo Evergete (nacido el año 280 a. de C. aprox.), que subió al trono de Egipto en el 247. Hacia el año 260, Evergete nombró a Apolonio rector de la biblioteca de Alejandría, la institución cultural más famosa del mundo antiguo. Se sabe que en el 274 le sucedió Eratóstenes.


    A consecuencia de la disputa con Calímaco, un famoso poeta de Alejandría, se alejó de Egipto durante un tiempo, que transcurrió en Rodas, donde al parecer terminó la última redacción de su poema Las argonáuticas. La obra, no obstante, ya se conocía en Alejandría, porque Apolonio había hecho una lectura pública antes de su exilio.


    Posteriormente regresó a su patria, donde murió.


    Pese a formar parte de la cultura griega, Apolonio se interesó también por la cultura antigua egipcia (cosa normal, habida cuenta de la erudición y de la documentación que tenía a su disposición como responsable de la biblioteca). Se le atribuye una obra titulada Sobre los convites de los egipcios.


    LAS OBRAS


    Las argonáuticas (literalmente «Las empresas de los argonautas») narran la expedición panhelénica guiada por Jasón a la conquista del vellocino de oro, que tuvo lugar, cuenta la leyenda, unos decenios antes de la guerra de Troya.


    La obra es interesante no sólo porque en la época alejandrina el mito del vellocino de oro tiene una lectura en clave de alquimia (el alquimista que busca el oro y debe afrontar numerosas y difíciles pruebas), o porque el personaje principal, Medea, es una maga con mucho poder, sino también porque nos encontramos ante el fruto de una civilización que está asumiendo unos modelos literarios nuevos, que se apartan de los cánones tradicionales (Ilíada y Odisea) para entrar en un mundo diferente, más terrenal, menos ideal o divino, en el que los dioses y las diosas no actúan como divinidades entendidas en el sentido místico, ni son adoradas y veneradas, sino que lo hacen como individuos inmersos en lo cotidiano, llenos de defectos, de maldad, de deseo de venganza.


    La obra merece ser conocida porque proporcionó personajes y símbolos a la tradición esotérica que vendría a continuación.


    
      EL CONTENIDO DE LAS ARGONÁUTICAS


      Jasón, para obtener del rey de Pelia la restitución del trono de Yolco, del que era heredero legítimo, se compromete a llevarle el vellocino de oro. Una vez al mando de la embarcación parlante Argos, debido a la negativa de Hércules, Jasón, después de muchas peripecias, llega con sus compañeros al destino final, la Cólquida, donde el rey Ayete tiene el vellocino de oro, custodiado por un dragón insomne.


      Las diosas Hera y Atenea, partidarias de Jasón, piden ayuda a Venus, que convence a su hijo Eros para que lance una de sus flechas de amor a Medea, hija del rey y maga poderosa, capaz de preparar pociones mágicas de gran eficacia.


      Cuando Jasón es recibido por el rey, Medea, que asiste al encuentro, se enamora irremediablemente de él y decide ayudarlo.


      Para conseguir el vellocino, Jasón ha de superar una prueba ardua: después de haber puesto el yugo a dos toros de pies de bronce y respiración de fuego, debe arar con ellos un campo y sembrar los dientes de un dragón, de los que nacerán temibles guerreros armados a los que tendrá que enfrentarse. Entonces Medea prepara un filtro mágico para Jasón. Este lo bebe, se convierte en invencible y derrota a los guerreros astutamente, haciendo que luchen unos contra otros. Luego, con otro filtro Medea duerme al dragón, haciendo posible que Jasón recupere el vellocino precioso y cumpla con éxito el objetivo de su expedición. Finalmente Jasón puede regresar a su patria, junto con Medea, que se convertirá en su esposa.

    


    APOLONIO DE TIANA


    (3 A. DE C. - 97 D. DE C.) FILÓSOFO NEOPITAGÓRICO ORIGINARIO DE CAPADOCIA


    Las noticias que se tienen de este personaje son legendarias, transmitidas a partir de sus seguidores y recogidas especialmente en la obra Vida de Apolonio de Tiana, del rector Flavio Filostrato (170-244/249?).
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      Apolonio de Tiana (FS)

    


    Según la tradición, Apolonio fue educado en Tarso por un filósofo neopitagórico. Más tarde, cansado de la vida mundana de Tarso, se recluyó y llevó una vida de ermitaño.


    Posteriormente decidió viajar, trabajó como taumaturgo y conoció a sabios de los países que visitó (Asiria, Babilonia, Egipto, Grecia, Italia, España).


    Sus características de curandero, líder carismático y conocedor de varios sistemas filosóficos (misterios eleusinos) hacen que se le considere casi una divinidad. Según cuenta la leyenda, al morir Apolonio ascendió al cielo, y quizá por esto se le llamaba el Cristo pagano.


    Dos obras se atribuyen a Apolonio: la Vida de Pitágoras y el libro De los sacrificios.


    APULEYO, LUCIUS


    (125-?) ESCRITOR LATINO


    Nació en Madaura (la actual Mdaurush, en Argelia) en la época del principado de Antonino Pío y de Marco Aurelio.


    Después de haber heredado, junto a su hermano, una importante suma de dinero (dos millones de sestercios), se dedicó a viajar y a estudiar, especialmente retórica, gramática, poesía, literatura, música y, con un interés especial, filosofía.


    Durante su estancia en Grecia fue iniciado en numerosos cultos y profundizó en ritos y ceremonias.


    Contrajo matrimonio con Pudentilla, madre de su amigo Ponciano. Más tarde este último incitaría al hijo menor de Pudentilla, fruto de un matrimonio anterior, a acusar a Apuleyo de magia, sosteniendo que el escritor había seducido a su madre recurriendo a artes mágicas. El proceso, que probablemente se celebró en el año 160 d. de C., parece que no causó problemas a Apuleyo, que prosiguió su actividad literaria y sacerdotal, considerado y apreciado por todos. No se sabe con exactitud la fecha de su muerte.


    LAS OBRAS


    Apuleyo, escritor fecundo y polivalente, se dedica a todos los géneros de composiciones poéticas, literarias, filosóficas y científicas.


    Sus obras más conocidas son: Las metamorfosis (o El asno de oro), en 11 libros; la Apología (Libro sobre la magia), que versa sobre su defensa en el proceso por magia; Florida, en cuatro libros (compilación de discursos); De Deo Socratis; De Platone et Eius Dogmate; y De mundo.


    Algunas obras que se le atribuyen, entre las que figura el diálogo hermético Asclepius, son de épocas más tardías (siglos III-V d. de C.).


    EL CULTO A ISIS EN LAS METAMORFOSIS


    La novela titulada Las metamorfosis o El asno de oro tiene una importancia capital para entender el culto mistérico de Isis, la religión que disputó al cristianismo y al culto de Mitra la supremacía religiosa del Imperio.


    Probablemente escrita durante la madurez de Apuleyo, representa el viaje alegórico del alma desde su caída al cuerpo del hombre hasta su liberación, después de las tribulaciones de la vida cotidiana. Aparentemente el libro es la historia de un joven griego llamado Lucio que, estando de invitado en casa de un amigo cuya mujer es maga, quiere experimentar la emoción de transformarse en pájaro. Esta, sin embargo, se equivoca con el ungüento y lo transforma en asno, aunque conserva intactos el intelecto y la conciencia. Al ser irreconocible, puede observar lo que hacen los hombres y tomar nota de todos los comportamientos increíbles y desconcertantes. Después de muchas peripecias, consigue volver a ser hombre gracias


    a la intervención de la diosa Isis y a la iniciación en sus misterios.


    También se encuadran en la narración varias historias, que son alegorías de los ritos de iniciación. La más conocida y hermosa es la de Amor y Psique, una representación dramática de la iniciación del alma (Psique) a los misterios de Isis, a través de sus sufrimientos amorosos.
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      La importancia del papel de Isis, diosa del renacimiento y la regeneración, ha sobrevivido hasta la actualidad: medalla francesa acuñada con motivo de la fiesta de la Fuente de Isis (Revolución Francesa) de 10 de agosto de 1793 (BNF/G)

    


    La fábula describe todo el proceso iniciático, no de forma explícita sino comprensible únicamente para los conocedores del mundo isiaco. En esta clave de lectura, Psique es el adepto (mista) que quiere ser iniciado a los misterios de la diosa Isis.


    Eros, el amante, en el Egipto helenístico recibe el nombre de Arpócrates y corresponde a Horus, hijo de Isis. El objetivo de su descenso es devolver al alma, mediante un vínculo sentimental con la divinidad, el deseo de estar de nuevo en el lugar celeste de donde ha caído.


    Las bodas de las que habla el oráculo serán bodas de muerte: la iniciación es matrimonio y muerte.


    También es típico que anuncios de este tipo se produzcan a través de un sueño o de un oráculo. La exigencia de secreto de Amor corresponde a la que se pide siempre al iniciado, que ha de jurar no revelar el secreto ni a sus familiares. Si viola el juramento, se aleja del camino hacia la divinidad, y para recuperarlo debe superar pruebas difíciles y largas peregrinaciones.


    
      LA FÁBULA DE AMOR Y PSIQUE


      Psique es una doncella a la que todos consideran más bella que la propia diosa Venus. Esta, envidiosa, encarga a su hijo Eros (Amor) que haga que se enamore de la peor persona que exista en la Tierra, pero Eros, al verla, se enamora de ella.


      Como nadie quiere casarse con Psique, sus padres, obedeciendo a la respuesta de un oráculo, la llevan a una alta peña para entregarla en matrimonio a un monstruo terrorífico. Al llegar allí, es llevada a un palacio maravilloso, donde se encuentra con su esposo, que la visita cada noche, pero ella tiene prohibido verle el rostro.


      Las hermanas de Psique, celosas de su suerte, la convencen para que descubra la identidad del esposo misterioso. Entonces mientras este duerme, Psique lo ilumina con una lámpara y lo observa embelesada; el marido resulta ser Eros, dios del Amor. Mientras lo mira, una gota de aceite hirviendo de la lámpara cae sobre su piel. El dios se despierta, se da cuenta de que Psique no ha cumplido con su palabra y huye hacia el cielo, abandonándola.


      Presa del dolor, la muchacha se tira al río, pero este no acepta su muerte y la devuelve a la orilla. Allí encuentra al dios Pan, que la anima a ponerse en busca de su Amor.


      A lo largo de esta empresa, Psique deberá superar muchas pruebas y se vengará de sus hermanas, hasta que por fin podrá estar de nuevo en los brazos de Amor, que la conducirá al cielo para compartir la suerte de los dioses.

    


    Otro elemento de la narración que tiene un gran valor simbólico es la escena de la lámpara, que representa la relación entre el adepto y la posibilidad de acceder a una visión real del dios. El encuentro con lo divino es, por una parte, maravilloso, pero, por otra, tiene una breve duración. El iniciado quizás ha visto la cabeza del dios en el templo, pero ahora debe volver a la vida de todos los días.


    Otro elemento inciático simbolizado en la fábula es el baño ritual, correspondiente al bautizo cristiano: Psique se arroja al río con la intención de morir. Así, el iniciado muere en el pecado para renacer renovado. El agua aparece a menudo en las ceremonias de iniciación: una de las muchas pruebas es la búsqueda del agua de la vida, que mana de la fuente del Estige (que estaría a la altura de las primeras cataratas del río Nilo) y que se recuerda simbólicamente bebiendo agua de un punto concreto del templo.


    Las fábulas y las anécdotas se intercalan en el texto y encuentran su justificación en la última parte de la narración, en el libro XI, que presenta, esta vez de manera explícita, los ritos de iniciación del protagonista al culto de Isis. Entonces se ve claramente que todo el libro no es más que una alegoría del paso de la vida del no iniciado a la vida del iniciado, que encuentra en los misterios de Isis el camino hacia la liberación de una condición de inferioridad y el paso a un mayor conocimiento (justificación, habrían dicho los egipcios).


    
      EL LIBRO XI DE LAS METAMORFOSIS


      Escapado de su cautiverio, el asno Lucio llega a orillas del mar y suplica a la diosa, llamándola Regina coeli, Reina del cielo, que le deje ser de nuevo un humano o, si no se lo concede, por lo menos que le permita morir.


      Al oír sus invocaciones, emerge del mar una divinidad de aspecto maravilloso: largos cabellos rizados, una corona de flores en la cabeza, un disco luminoso en la frente. A izquierda y derecha, dos víboras la escoltan. Detrás de su figura, hay un fondo de espigas.


      Viste una túnica de colores tornasolados y está envuelta en un precioso manto negro repuntado de estrellas, con una Luna luminosa en el centro, bordado con una guirnalda de flores y frutos.


      En la mano derecha lleva un sistro de bronce que, si lo hace sonar tres veces, emite un sonido argénteo, y con la izquierda sostiene una lámpara de oro. Sus pies están calzados con hojas de palma.


      La diosa misteriosa se presenta y dice que se ha manifestado en respuesta a sus súplicas. Es la madre del Universo, señora de todos los elementos, el origen primero de los siglos, la más grande entre los dioses: los frigios la llaman madre de los dioses; los áticos, Minerva Checropia; los chipriotas, Venus de Pafo; los cretenses, Diana; los sicilianos, Proserpina Estigia, pero los etíopes y los egipcios son los únicos que la veneran y la llaman por su nombre verdadero: Isis Regina. Y da a Lucio las instrucciones que debe seguir para encontrar la salvación.


      Al día siguiente tendrá lugar la gran fiesta de Isis. Lucio deberá participar en ella en pureza total. El sacerdote llevará en la mano derecha, en torno al sistro, una corona de rosas. Lucio deberá abrirse camino entre la multitud, acercarse al sacerdote y comer las rosas. De este modo se convertirá nuevamente en un ser humano. A cambio, la diosa pide a Lucio devoción total hasta el final de sus días.


      Lucio, cuando el alba anuncia un día maravilloso, se da cuenta de que un cortejo religioso se está aproximando. El cortejo está formado por varios grupos de personas. El primero, no religioso, recuerda a nuestro carnaval, por los disfraces de los participantes. Luego está la parte más propiamente religiosa: mujeres vestidas con ropa clara y guirnaldas primaverales que arrojan flores por el camino. Otras mujeres llevan espejos brillantes colgados de la espalda y otras esparcen perfumes. Muchos de los que participan en la ceremonia sostienen lámparas, antorchas y velas, indicando que Isis, en tanto que madre de las estrellas que están en el cielo, encuentra en la luz su elemento natural y más verdadero.


      El cortejo sigue con los músicos y los iniciados, hombres y mujeres, vestidos con ropa de lino claro, que llevan sistros de oro, plata y bronce.


      Seguidamente, llegan los sacerdotes con los objetos de culto, una lámpara, un altar, un palmón, el caduceo de Mercurio y una copa para las libaciones.


      Primero se muestra Anubis, con el caduceo en la izquierda y un palmón en la derecha, luego, una ternera (simbolizando la fecundidad de la diosa), un sacerdote con la cesta mística que contiene los símbolos misteriosos del culto y, finalmente, otro sacerdote que lleva el símbolo de la diosa, hecho de oro resplandeciente. Es una especie de urna de pequeñas dimensiones, de base circular y con representaciones egipcias, con una abertura puntiaguda. El asa está envuelta por una serpiente en espiral que yergue el cuello.


      Ha llegado por fin el momento mágico en que Lucio dejará de ser un asno y se convertirá en hombre. Aparece el sacerdote que lleva en la mano el sistro y la corona de rosas espléndidas. Lucio avanza lentamente hacia él y devora las flores perfumadas. La escena de la transformación, un acto de magia propiamente dicho, impresiona a la gente, que se postra en adoración por esta intervención maravillosa de la diosa. El sacerdote hace vestir a Lucio para ocultar su desnudez y le anuncia que la diosa, la única capaz de desligarlo de sus cadenas, lo ha rescatado. Si Lucio desea recibir todavía más protección por parte de Isis, deberá iniciarse en sus misterios. Después de un sueño profético y de las pruebas patentes de la atención de la diosa, Lucio decide iniciarse, aunque será la diosa quien determine el día. Mientras tanto él deberá mantenerse alejado tanto del exceso de celo como de la indisciplina y deberá abstenerse de ciertas comidas.


      Cuando llega el día establecido, el gran sacerdote lo acompaña delante de la gran puerta del templo, celebra la ceremonia de abertura, realiza los sacrificios de la mañana y toma de la celda más secreta unos libros escritos con caracteres desconocidos, de los que lee a Lucio las instrucciones para la iniciación. Seguidamente lo llevan a los baños, donde recibe el agua bendita, y vuelve para arrodillarse a los pies de la diosa y recibir una enseñanza secreta.


      Durante diez días no puede tomar determinados alimentos y bebidas. El décimo día, al anochecer, llega gente de todas partes, que le rinden homenaje ofreciéndole regalos. Luego, una vez se han marchado los profanos, es cubierto con un vestido de lino y conducido ante el sacerdote, que le estrecha la mano y lo lleva a la parte más interna del sagrario.


      La analogía es clara: del mismo modo que Anubis lleva de la mano al difunto a la sala de Osiris, el sacerdote lleva de la mano a Lucio a la parte más sagrada del templo.


      Por la mañana, una vez concluida la noche sagrada, sobre la que Apuleyo anuncia no querer revelar nada, Lucio, vestido espléndidamente, con una corona de palma en la cabeza y una antorcha en la mano izquierda, es obligado a subirse a un podio para que los fieles puedan admirarlo. Todo termina con un gran banquete.


      Al cabo de un año, Lucio tiene una nueva y extraña visión: la diosa se le aparece en sueños y le habla de una nueva iniciación y consagración. Después de meditarlo, entiende que la nueva iniciación es la de los misterios de Osiris.


      A partir de las visiones, Lucio, que vive en un estado de pobreza, decide vender gran parte de sus vestimentas para obtener todo lo necesario para la iniciación. Pero nuevamente, sin que haya transcurrido mucho tiempo, los dioses se manifiestan, incitándole a una tercera iniciación.
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      Esto lo deja muy perplejo, porque está convencido de haber obtenido ya la consagración definitiva, pero un nuevo sueño le aclara las dudas: el hecho de ser iniciado varias veces debe ser motivo de alegría, porque los demás a duras penas lo son una vez.


      El simbolismo del tres (en egipcio antiguo es la forma para indicar el plural, es decir, todos) debería garantizarle que su felicidad durará para siempre.


      Después de su tercera iniciación, Lucio, habiendo obtenido el favor del más grande de todos los dioses, Osiris, pasa a ser uno de los sacerdotes, y más tarde es elegido decurión quinquenal (cargo sacerdotal máximo del culto de Isis).

    


    El libro XI es la parte más importante de la obra porque en él se describe una ceremonia isiaca tal como tenía lugar en el siglo II d. de C., lo cual es un ejemplo completo único en el mundo antiguo. El interés de este último capítulo reside en el hecho de que se muestra expresamente cómo estaba estructurada la gran fiesta de Isis y cómo, dentro de ella, aparecían claramente los elementos iniciáticos: Lucio, que a causa de la transformación de bestia a ser humano resucita gracias a la intervención de Isis, es invitado a entrar en la santa milicia y a convertirse en un fiel de la religión de Isis, primero, y de Osiris, después.


    Es el recorrido de cualquier rito iniciático: el hombre antiguo necesita morir para nacer como hombre nuevo.


    Aceptando las nuevas reglas impuestas por la religión y las enseñanzas de los iniciadores, la persona que se somete a la ceremonia se desprende de la piel vieja (la del asno), cargada de culpas y de pecados, y se viste con una nueva, igual que ocurre en las órdenes caballerescas, cuando el nuevo caballero, arrodillado, es investido con la capa de la orden en la espalda, signo de renovación de su espíritu, que a partir de ese momento está protegido por los símbolos de la orden.


    B


    BACON, ROGER


    (1214-1294) FILÓSOFO, TEÓLOGO Y CIENTÍFICO INGLÉS


    Roger Bacon nació en el condado de Somerset. Estudió en Oxford y París. En 1250 volvió a Oxford y se hizo franciscano.


    Perseguido por su sabiduría y su libertad de pensamiento —sus compañeros le llamaban Doctor Mirabilis— fue apartado por San Buenaventura, general de la orden, y posteriormente «encarcelado» en París en un convento de franciscanos.


    Después de haber sido liberado por intercesión papal, en 1277 fue apresado nuevamente por sus ideas demasiado críticas con las concepciones teológicas de la época.


    Estuvo en la cárcel hasta 1292, y continuó escribiendo obras de gran importancia filosófica y científica.


    Entre todas las obras esotéricas de Bacon destaca especialmente un breve tratado titulado De las operaciones secretas del arte y de la naturaleza y de la confutación de la magia.
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      Roger Bacon, Del admirable poder y fuerza del arte y de la natura, en que se trata la piedra filosofal, París 1626 (BNF/G)

    


    BAILEY, ALICE A.


    (1880-1949) TEÓSOFA Y ESOTERISTA INGLESA


    Nació en Manchester. Perdió en muy tierna edad a sus padres y fue educada según los más rígidos principios tradicionalistas.


    A los 27 años contrajo matrimonio con Walter Evans, rector de la Iglesia episcopal, a quien le unía el fervor religioso.


    En 1915 Alice entró en la Sociedad Teosófica, aplicándose a la enseñanza de Annie Besant y refiriéndose constantemente a Helena Petrovna Blavatsky, fundadora de la Sociedad. Conoció a Forster Bailey, secretario general de la Sociedad Teosófica en Estados Unidos. Al consumarse el fracaso de su matrimonio con Evans, con quien tuvo tres hijas, Alice se casó con Bailey.


    Los primeros contactos con el Tibetano, un personaje misterioso que se comunica con ella telepáticamente, tienen lugar en 1919. Se trata de la misma persona que Alice había conocido personalmente a los 15 años y que le había pronosticado un futuro de viajes y de servicio.


    En 1923 Bailey fundó la Escuela Arcana, más abierta que la Escuela Esotérica de la Sociedad Teosófica, que tenía el objetivo de formar a los adeptos. Murió en Nueva York.
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      Retrato de Alice Bailey (FS)

    


    EL PENSAMIENTO


    El sistema de Bailey, expuesto en 22 obras (con un total de 25 volúmenes), es particularmente rico y homogéneo. No se presenta como el fruto de la meditación y la experimentación de su autora, sino como el resultado del dictado directo del Tibetano. Este personaje, que tiene una importancia capital en la vida de Bailey, aparece por vez primera en una declaración publicada en 1934: «[…] soy un discípulo Tibetano de un cierto grado […]. Yo vivo en un cuerpo físico como los otros hombres, en los confines del Tíbet, y en ciertos periodos —desde el punto de vista esotérico, y cuando mis otras obligaciones me lo permiten— presido un nutrido grupo de lamas tibetanos».


    Afirma que su obra de información está impulsada por la necesidad de transmitir la Luz: «Por eso tengo que actuar como transmisor de la Luz, a cualquier precio».


    Los principios más importantes del pensamiento de Bailey se definen en cuatro postulados:


    • Una sola vida invade todas las formas, que en el tiempo y en el espacio son expresión de la energía central universal.


    • La vida única, manifestándose a través de la materia, produce un tercer factor que es la conciencia. Esta, resultado de la unión de dos polos, espíritu y materia, es el alma de todas las cosas […]. La vida única se convierte así en una entidad determinada y consciente por medio del sistema solar y es, por lo tanto, esencialmente la totalidad de las energías, de todos los estados de conciencia y de todas las formas existentes.


    • El objetivo por el cual la Vida toma forma y el propósito del ser manifestado es el desarrollo de la conciencia o revelación del alma (teoría de la evolución de la luz).


    • Todas las vidas se manifiestan cíclicamente. Es la teoría del renacimiento o reencarnación, demostración de la ley de periodicidad.


    El planteamiento de Alice Bailey, a diferencia del de otros personajes célebres del movimiento teosófico, se mantiene profundamente cristocéntrico, aunque Jesucristo es visto como el guía de los maestros espirituales de la humanidad.


    Él, en realidad, no habría desaparecido nunca: sólo se habría ocultado, actuando a favor de la humanidad, a la espera de manifestarse nuevamente en su glorioso retorno. Los adeptos acelerarían su llegada, contribuyendo a hacer madurar espiritualmente a todos los individuos.


    BLAKE, WILLIAM


    (1757-1827) POETA, ARTISTA Y VISIONARIO INGLÉS


    Nació en Londres en el seno de una familia de comerciantes textiles y ya en la infancia demostró una capacidad visionaria notable. Tuvo la primera visión a los cuatro años. A partir de los ocho, las visiones se hacen más frecuentes. Los primeros dibujos y poesías se remontan a los años 1767-1769.


    Su extraordinaria sensibilidad artística indujo a sus padres a matricularlo en la escuela de dibujo de Henry Pars y ponerlo de aprendiz con el grabador Basire. Al finalizar el periodo que transcurrió junto a Basire, Blake se alistó en la Royal Academy. Fue un periodo de formación rico en experiencias artísticas, de lecturas, de estudios. Las obras y los autores que más le influyeron fueron la Biblia, Dante Alighieri, Shakespeare, Bacon, Milton y Winckelmann.


    En 1780 expuso en la Royal Academy dos dibujos y una acuarela. Durante estos años frecuentó un círculo de amigos artistas, entre los cuales figuraba el grabador suizo Füssli y el pintor Flaxman, que era swedenborguiano.


    Swedenborg fue, sin duda, un personaje importante en la formación esotérica de Blake, por lo menos en las primeras épocas de su vida. El padre y el hermano mayor lo tenían en gran consideración, pero su separación de Swedenborg, al que pese a todo continuará respetando, es clara, sobre todo en su obra.


    Así se expresa en el Matrimonio del cielo y del infierno, en referencia a la influencia de Swedenborg.
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      William Blake, The Grave, Londres, 1808-1813. Muerte de un malvado. Grabado de Schiavinetti sobre un dibujo de Blake (BPH)

    


    Swedenborg se jacta de que lo que escribe es nuevo, pero se trata sólo del Contenido o Índice de libros ya publicados […]. Escuchad ahora un hecho muy llamativo. Swedenborg no ha escrito ninguna verdad nueva. Y otro: ha reproducido todas las viejas falsedades. […] Así, los escritos de Swedenborg son una recapitulación de todas las opiniones superficiales y un análisis de las más sublimes, pero nada más.


    En 1782 Blake contrajo matrimonio con Catherine Boucher, una mujer que permaneció a su lado incluso en las peores circunstancias. En efecto, a causa de las rarezas de Blake, el matrimonio probablemente no fue demasiado feliz, a pesar de los esfuerzos de la mujer.


    A partir de 1785, Blake empezó a usar una técnica nueva de tallar que le permitió reproducir en el mismo folio texto poético y dibujo. En el año 1797, después de un atento estudio atestado por centenares de bocetos, Blake publicó 43 tablas para los Pensamientos nocturnos (Night Thoughts) de Edward Young.


    En octubre de 1804 recibió otra iluminación que le generó nuevas inspiraciones artísticas. Los años siguientes se caracterizaron por la creación de grandes obras, como los frescos de Los peregrinos de Canterbury, las ilustraciones de El Libro de Júpiter (1825) y de la Divina comedia, obra que inició en 1824 y quedó incompleta.


    Blake murió a causa de un cálculo biliar.


    EL PENSAMIENTO


    El lenguaje a veces crudo de Blake, por ejemplo en el tema de la libertad sexual, era solamente simbólico. Profundo defensor de los valores de la Revolución Americana y de la Revolución Francesa (por lo menos hasta el periodo del Terror), demuestra una marcada intolerancia hacia el poder constituido, tanto político como religioso. Su oposición a la represión es clara.


    Tiene el profundo convencimiento de que los deseos carnales y las pasiones son una consecuencia de la caída del hombre y de que desaparecerían con una nueva Edad de Oro (siguiendo en esto el pensamiento de Jakob Boehme).


    En 1803, escribiendo a un amigo, Blake explica la génesis de algunas de sus obras, en concreto de Milton y Jerusalén. Inspirado en el ambiente donde vive (en este caso en una casa en la costa en Felpham, Sussex), entra en un estado particular en el que recibe el dictado por parte de los espíritus.


    En poco tiempo escribe una gran cantidad de versos, en algunos casos incluso contra su voluntad.
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      William Blake, El Libro de Job, Londres, 1826 (BPH)

    


    LAS OBRAS


    Las obras poéticas de Blake, todas o casi todas caracterizadas por un simbolismo de tipo esotérico, religioso y poético absolutamente original, y en muchos casos acompañadas de sus grabados, aparecen a partir de 1783: Esbozos poéticos (1783), Cantos de inocencia (1789), El matrimonio del Cielo y del Infierno (1790), La Revolución Francesa (1791), Un canto de libertad (1792), América (1793), Cantos de experiencia (1794), Europa (1794), las distintas composiciones contenidas en el Manuscrito Pickering (1803) y en el Manuscritto Rossetti (1811), Los cuatro Zoa (1804), Milton (1808), Las puertas del Paraíso (1810) y Jerusalén (1820).


    BLAVATSKY, HELENA PETROVNA


    (1831-1891) ESPIRITISTA Y TEÓSOFA UCRANIANA


    Helena Petrovna Blavatsky nació el 12 de agosto de 1831 en Ekaterinoslav, Ucrania.


    Hija de un capitán del ejército del zar de origen alemán (von Hahn) y de una dama de origen noble, de niña tuvo que cambiar frecuentemente de lugar de residencia a causa de la profesión del padre y de los cuidados que necesitaba la madre, enferma, que murió con sólo 25 años.


    A la edad de 14 años acompañó a su tío en un viaje a Oriente, hasta la frontera de Mongolia, y conoció a sus habitantes y a los lamas de la región. A los 18 años se casó con N. V. Blavatsky, un hombre mucho mayor que ella. La incomprensión entre ambos llevó a Helena Petrovna a abandonar a su marido y volver a casa.


    En el periodo comprendido entre 1849 y 1873 viajó mucho por todo el mundo, lo cual le permitió conocer muchas poblaciones de Europa, Asia, África, el Lejano Oriente y América.


    A los veinte años, en Inglaterra, conoció a un hombre al que a partir de entonces llamará M, identificándolo con el maestro que tiempo atrás se le había aparecido en sueños.
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      Helena Petrovna Blavatsky (FS)

    


    Su evolución psicológica experimentó cambios después de algunos accidentes que minaron seriamente su salud (primero una caída a caballo, que le produjo graves lesiones en la columna vertebral, luego una enfermedad que sufrió desde 1862 hasta 1865). Algo le empujó a comprometerse personalmente a favor de la difusión de los conocimientos, que cada vez más le eran comunicados por misteriosos maestros espirituales. En el año 1872 fundó una sociedad artística en El Cairo. Se trasladó a Estados Unidos, donde frecuentó el círculo espiritista de los hermanos Eddy; allí conoció a Henry Steel Olcott, un famoso jurista.


    Juntamente con Olcott y W. Q. Judge fundó en 1875, por orden de los maestros indios, una sociedad esotérica a la que llamaron Sociedad Teosófica. Olcott era el presidente, Judge el director y H. P. Blavatsky la secretaria.


    La Sociedad se extendió rápidamente por todo el mundo y se abrieron sedes en Europa y Estados Unidos. También se fundó una Escuela Esotérica, dirigida personalmente por Blavatsky.


    A partir de 1878, el carácter secretista y no declaradamente cristiano de la Sociedad provocó una serie de agresiones por parte de algunas personas e instituciones, tanto en Occidente como en Oriente, ataques que no fueron redimensionados hasta muchos años después de la muerte de la fundadora. Acusada de impostora y charlatana, Blavatsky trasladó la sede de la Sociedad a la India, donde ejerció una influencia importante en muchos de los pensadores autóctonos. En 1885, Helena Petrovna regresó a Europa. Pasó los últimos años de su vida en Londres, donde murió después de haber asignado a Annie Besant y a W. Q. Judge el encargo de dirigir la Sociedad Teosófica.


    LAS OBRAS


    Blavatsky sostuvo siempre que no era la verdadera autora de las obras que escribía. Su misión era sólo percibir telepáticamente el mensaje que le enviaban sus maestros, y escribirlo. Para hacerlo, permanecía horas sentada en el escritorio, lugar donde se producía la comunicación. En efecto, la modesta formación cultural de Blavatsky no justifica la increíble cantidad de datos, informaciones, citas, observaciones agudas y la profundidad de algunos conceptos que se encuentran en sus obras. Como destacan también algunos testimonios oculares, Blavatsky no pasaba su tiempo en la biblioteca o buscando documentación. Era como si no hiciera otra cosa que transcribir algo que le era revelado en una visión, o que percibía íntimamente, por sugerencia de terceros.


    Además, sus capacidades paranormales se consideraban excepcionales, y Blavatsky se servía de ello para dar estatus de verdad a sus afirmaciones.


    La primera obra en orden cronológico que se atribuye a Blavatsky es Isis revelada, un importante tratado de dos volúmenes, escrito a partir de 1875 y publicado en Nueva York en septiembre de 1877.


    El primer volumen, titulado Ciencia, contiene una dura crítica del materialismo científico tal como estaba evolucionando en la segunda mitad del siglo XIX. En él explica el significado de la obra: «Nuestra obra es una defensa del reconocimiento de la filosofía hermética, la sabiduría religiosa antaño universal, como la única clave posible de lo Absoluto en la ciencia y en la teología» (H. P. Blavatsky, Isis revelada, Introducción).


    La obra pretende desencadenar un despertar espiritual en una época de enfrentamiento entre ciencia y teología: «Entre estos dos titanes en lucha, la ciencia y la teología, hay un público trastornado que pierde rápidamente la fe en la inmortalidad personal del hombre, en una divinidad del tipo que sea, y se rebaja al nivel de una simple existencia animal».


    El tratado abarca desde los antiguos conocimientos científicos hasta la ciencia moderna, pasando por las teorías relativas a los fenómenos psíquicos, el cielo, los misterios de la naturaleza, el hombre interior y exterior, y la diferencia entre realidad e ilusión, con referencias también al mundo de los antiguos egipcios y a la India antigua.


    El segundo volumen, titulado Teología, ataca con fuerza las pretensiones de las religiones reveladas, las somete a una dura crítica y propone una visión religiosa de inspiración más oriental, con una revisión de la experiencia precristiana y la religión budista, y con una comparación entre cristianismo y budismo. Esta obra, todavía hoy, suscita estupor y, pese a que los tiempos han cambiado, obliga al lector a replantearse constantemente sus convicciones personales.


    Por otra parte, también es fruto de la época en la que fue escrita; muchas teorías, hipótesis o indicaciones que en la actualidad no pueden aceptarse sin crítica reflejan el contexto cultural de las primeras décadas de la segunda mitad del siglo XIX. Quizás uno de los méritos de Isis revelada es haber dado a conocer al gran público una serie de textos, filosofías y referencias religiosas orientales prácticamente desconocidos en Occidente, salvo en círculos orientalistas, y el hecho de haber comparado ideas, mitos y conceptos provenientes de distintas tradiciones religiosas.


    El texto fue revisado, modificado y ampliado, originando una nueva obra, La doctrina secreta, publicada en 1888 en colaboración con la fundación de la Escuela Esotérica. Está dividida en tres tomos: Cosmogénesis, rico en referencias a numerosas religiones y que contiene siete estrofas atribuidas al libro Dzyan, Antropogénesis y Esoterismo.


    Otras obras destacadas de Blavatsky son The Key to Theosophy, publicada en 1889, y el librito The Voice of the Silence, un breve testamento espiritual para los discípulos más avanzados en el camino del aprendizaje espiritual.


    BOEHME, JAKOB


    (1575-1624) FILÓSOFO, TEÓSOFO Y MÍSTICO ALEMÁN


    Nació en la localidad de Alt Seidenberg, en las proximidades de la ciudad de Goerlitz, en una familia de campesinos probablemente de origen bohemio.


    Aprendió a leer y a escribir en la escuela pública de Seidenberg, de rígida orientación luterana, y entró como aprendiz en un taller de zapatero. Después de un periodo de peregrinaciones por Alemania, a partir del año 1594 trabajó en Goerlitz como mozo zapatero, hasta que en 1599 alcanzó el grado de maestro zapatero. Contrajo matrimonio con la hija de un zapatero, con quien tuvo cuatro hijos (según algunas fuentes, fueron seis).


    Siendo todavía joven conoció a un personaje misterioso que entró en el comercio de su dueño, adquirió unos zapatos caros, lo llamó desde la calle y le reveló que estaba destinado a ser un gran hombre. Además, lo exhortó a estudiar la Biblia. Después del encuentro con este personaje misterioso, Boehme vivió algunos momentos fundamentales de iluminación, fruto de su dedicación a la filosofía mística.
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      Jakob Boehme (BPH)

    


    Según algunos autores, vivió años de vida espiritual profunda. En cualquier caso, una de las fechas que marcaron su evolución fue el año 1600, momento en que adquirió una mayor capacidad de comprensión espiritual de la realidad, pero también el año 1610, cuando una nueva iluminación le llevó a comprender el orden divino de la creación.


    Vivió luego un periodo de notable producción literaria: entre 1612 y 1624 escribió más de 30 libros de temática espiritual e ideológica, fruto de la comprensión directa, intuitiva e inspirada de las dimensiones celestes y humanas. Cuando estaba a punto de concluir el primero de estos escritos, Aurora, fue duramente atacado por el párroco de la ciudad de Goerlitz, Gregorius Richter, que también ejercía presiones en el Consejo de la ciudad para que fuera expulsado o condenado por herejía. Inicialmente el Consejo impuso el exilio a Boehme, pero luego decidió readmitirlo en la ciudad con la condición de que entregara su obra y dejara de escribir. Boehme obedeció durante unos años, pero al final reanudó su actividad. En 1623 El camino hacia Cristo suscitó nuevamente las iras del párroco, y el Consejo se vio obligado a expulsar al místico de Goerlitz, que, en 1624, se instaló en Dresde. Poco después de haber terminado su última obra (tablas sobre la manifestación divina) enfermó gravemente y murió el 20 de noviembre de 1624.


    LAS OBRAS


    Las obras de Boehme han ejercido una influencia duradera en muchos personajes destacados del ámbito esotérico, como Blake y Yeats. Una de las obras del místico que mejor resumen su visión global es Sex punta theosofica, escrita en 1620.


    El texto versa sobre lo que el hombre ha de saber para comprender el mundo espiritual, partiendo del presupuesto de que tiene los instrumentos necesarios para poder hacerlo. En efecto: «La verdadera esencia humana no es terrena, ni pertenece al mundo oscuro; nace sólo en el mundo de la luz y no tiene ninguna semejanza ni con el mundo oscuro ni con el mundoexterno; entre ellos hay una gran diferencia: la muerte» (Capítulo VIII del V Punto).


    En la obra Diálogo de un Alma Iluminada y de un Alma sin Luz, escrita en el año 1624, el místico nos presenta a una pobre alma caída del Paraíso y al diablo, que intenta convencerla para que abrace el camino de la materia, la posesión, la riqueza, la gloria. El alma sucumbe, pero el encuentro con Jesucristo y posteriormente con un alma electa le dará la fuerza para recuperarse y luchar con paciencia contra las seducciones del mundo.


    A pesar de tratarse de uno
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