MUSEO VIRTUAL DE

HISTORIA DE LA MASONERIA

RENE GUENON(1886-1951) Y LA RESTAURACION DE LA MASONERIA
OPERATIVA

“Todo conocimiento que se puede llamar verdaderamente iniciatico resulta de
una comunicacion establecida conscientemente con los estados superiores”
(René Guénon).

Tras su ingreso en la Logia simbdlica Humanidad n® 240, en 1909
ingreso en la Logia Thebah dependiente de la Gran Logia de Francia
en la que desarrollo su labor (propicio, por ejemplo, la adopcion de un
ritual mas puro que el entonces vigente) hasta que la guerra de 1914
sumio “en suefios” a todas las logias. La conversion de Guénon al Islam
y su pertenencia al sufismo no mermaron su interés y consideracion sobre la masoneria
como Orden iniciatica. De hecho, Guénon no dejo de publicar trabajos sobre diferentes
aspectos del simbolismo y de la iniciacion masonica, incluso en los Gltimos afios de su
vida -publico “Masones y carpinteros” (1946), “Heredom” (1947), “Iniciacion femenina
e iniciaciones de oficio” (1948), “Palabra perdida y nombres substitutos™ (1948);
“Piedra bruta y piedra tallada™ (1949), “A proposito de los dos San Juan (1949), “La
letra G y la svastika” (1950)-.0 de patrocinar la creacion de logias masonicas de
inspiracion tradicional como es el caso de la “La Gran Triada”en 1947 y uno de cuyos
primeros trabajos fue el de la restauracion de los antiguos rituales escoceses una vez
depurados de afiadidos y demas innovaciones injustificadas que durante décadas habian
introducido los “modernistas”.

Para René Guénon, el caracter iniciatico de la Masoneria era indudable a pesar de su
paulatina decadencia. Afirmaba sin ambages que “de todas las organizaciones con
pretensiones iniciaticas que estan actualmente extendidas en el mundo occidental, no
hay mas que dos que, por decaidas que estén una y otra a consecuencia de la ignorancia
y de la incomprehension de la inmensa mayoria de sus miembros, pueden reivindicar
un origen tradicional auténtico y una transmision inicidtica real; estas dos
organizaciones, que, a decir verdad, no fueron primitivamente mas que una sola, aunque
con ramas multiples, son el Compaferazgo y la Masoneria”. Sin embargo, hasta



Masones tan ajenos a la restauracion tradicional que propugnaba Guénon como, por
citar un ejemplo, Ragon, reconocia que “ningtin grado conocido ensefia ni desvela la
verdad. Solamente aligerara el velo... Los grados que se practican hasta hoy produjeron
Masones y no iniciados”. Y en efecto, es un hecho indubitable que la Masoneria
contemporanea se encuentra mas preocupada por su proyeccion social exterior que del
progreso interior de sus miembros, el cual, ademés, concibe como una evolucion
practicamente, por no decir exclusivamente, de orden moral o filosofico. Con ello, la
Masoneria ha ido perdiendo paulatinamente su caracter iniciatico.

Los intentos de la propia Masoneria por descubrir sus origenes se explican
precisamente por la necesidad de entroncar y recuperar su verdadera tradicion iniciatica.
Esa fue la finalidad de la Asamblea General de Wilhelmsbad del afio 1782, o de la
investigacion que, sobre el particular, llevd a Joseph De Maistre a afirmar que;
“Ciertamente, la Orden no pudo haber comenzado por lo que vemos ahora. Todo indica
que la Francmasoneria vulgar es una rama desprendida, y posiblemente corrompida, de
un tronco antiguo y respetable”.

¢Poseia la Masoneria de fines del siglo XVIII el “hilo de Ariadna” que le permitia
guiarse en el laberinto de las innumerables formas que velan la Tradicion Unica y
reencontrar la “Palabra perdida” para hacer surgir “la Luz de las Tinieblas, el Orden del
Caos™?

Para hacernos una idea de la importancia de las innovaciones introducidas por los
“especulativos” de estos primeros momentos, baste sefialar, a modo de ejemplo, la que
afectaba al grado de Maestro. Como los Comparieros "aceptados” que fundaron la Gran
Logia de Inglaterra en 1717, no podian trasmitir nada mas que lo que ellos mismos
habian recibido, al carecer de los siete grados de la antigua jerarquia operativa,
decidieron reducirlos a tres (aprendiz, compariero y maestro), modificando los rituales;
por ejemplo, trasladaron al nuevo tercer grado la leyenda de Hiram Abi que
originariamente pertenecia al ritual de reeleccion de uno de los tres maestros que
dirigian la logia operativa y que tenia lugar el 2 de octubre de cada afio. Concretamente,
se removia al que representaba al propio Hiram Abi, dado que los otros dos maestros
que representaban al rey Salomon y al el rey Hiram de Tiro desempefiaban el oficio
vitaliciamente (Sobre estos y otros ritos y usos de la masoneria operativa del siglo XVII,
vid. Clement Stretton, “Why I became a Member the Worshipfull Society of free
Masons...” en Transactions of the Lodge of Research n® 2429, Leicester, 1909-1910,
pp. 79-95; del mismo autor, “Operative Free Masonry”, en Transactions of the Lodge
of Research n° 2429, Leicester, 191-1912, pp. 37-63 y 168-171. Puede consultarse un
interesante estado de la cuestion en Pierre Girad Augry, “Las supervivencias operativas
en Inglaterra y Escocia”, en la revista Letra y Espiritu, Barcelona, 2007, pp. 67-102).
Aungue esta novedad acab0 por aceptarse en toda la masoneria especulativa, no por eso
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los masones “operativos” renunciaron a su empefio de introducir ciertas rectificaciones:
Por ejemplo, la reintroduccion del Arco Real o la creacién de algunos "altos grados"
fueron algunas tentativas de remediar esa desviacion.

Transcurridos tres siglos de tales acontecimientos, lo cierto es que ya no tienen
sentido planteamientos restauracionistas que olviden lo que la masoneria es hoy dia y
lo que puede dar de si en un futuro préximo. Y en todo caso, bien podria aplicarse el
dicho de que Dios escribe recto con renglones torcidos dado que, a partir de la deriva
de 1717 (que en realidad venia ya de mas atras) la masoneria cristiana, paso a ser
noaquita (integradora de las tres tradiciones judia, cristiana y musulmana) e
inmediatamente después universal, posibilitando la entrada en la Orden de personas de
otros credos religiosos. Esta novedad es, precisamente, uno de los mas meritorios
postulados con los que la masoneria moderna aspira a contribuir al proyecto de
fraternidad universal sin renunciar por ello a los rasgos especificos de su tradicion
iniciatica.

La recuperacion de la tradicidbn masdnica operativa

A pesar de los masones que se empefiaban (y se empefian) en utilizar la Orden para
sus empresas politicas y sociales, René Guénon alzara su voz para recordar que una
organizacion verdaderamente Iniciatica no puede ser “ni un club politico ni una
asociacion de socorros mutuos”. Con todo, en diversas ocasiones insistird en que la
degeneracion de una organizacion iniciatica como la Masoneria no cambiaba su
naturaleza esencial y que bastaba con que se presentaran determinadas circunstancias
favorables para que tuviera lugar una restauracion que facilitase su retorno al estado
«operativo» entendiendo por ello no la practica de un oficio artesanal sino la practica de
un método de realizacion espiritual que facilitara el paso de la iniciacion virtual a la
iniciacion efectiva, es decir, la comunicacion con estados superiores del Ser. En otra
ocasion, volviendo a la cuestion de las iniciaciones artesanales, insistird en que “incluso
aunque la practica del oficio ya no sea requerida como condicion necesaria... es evidente
que esto no cambia en nada su caracter esencial”.

Durante décadas los masones conscientes de esa desviacion han planteado que la
unica manera posible de restaurar el primitivo caracter operativo de la Masoneria
consistia en reencontrar la “Palabra Perdida”, es decir, vivificar el antiguo método
masonico de realizacion espiritual arrostrando las limitaciones y resistencias que
imponen los signos adversos de los tiempos. En este sentido, buena parte de la obra
escrita de René Guénon iba dirigida a promover este cambio mostrando las posibilidades
de enderezamiento espiritual de la Masoneria. Para ello volvera una y otra vez a



denunciar determinados errores en esta materia, a explicar el significado esotérico del
simbolismo y ritual masonico, el verdadero sentido y alcance de la iniciacion, etc.

Sin duda, debemos a René Guénon las mejores paginas que nadie nunca haya
publicado sobre la naturaleza de la iniciacion masonica. A través de diversas obras,
explicara el concepto de iniciacidn en general y su transposicion a la tradicion masénica
en particular sefialando, de paso, los frecuentes errores de apreciacion cometidos por
modernistas innovadores y pseudoiniciados. Asi, sefialard que la iniciacion consiste en
la transmision de una influencia espiritual a través de una sucesion ininterrumpida o
«cadena» de iniciados debidamente cualificados para efectuar esa transmision. Que todo
conocimiento iniciatico deriva de la comunicacion conscientemente establecida con los
estados superiores. Que toda organizacion iniciatica es depositaria de algo que es en si
mismo supraindividual y que transciende a la colectividad, es decir, de una influencia
espiritual. Que la iniciacion, en cuanto comunicacion con los estados superiores, no
puede ser considerada como un fin, sino solo como un punto de partida para permitir
después una toma de posesion efectiva de esos estados. Que el vinculamiento iniciatico
no debe entenderse como el vinculamiento a un «egregor» 0 a una entidad psiquica
colectiva, sino como una comunicacion de orden espiritual. Que, llevado esto al ambito
especificamente masonico, es decir, tomando como soporte el oficio de constructor, no
hay que confundir, como ordinariamente se hace, «operativo» con «corporativo». Lo
verdaderamente «operativo» se refiere al ambito de la realizacion espiritual, aun cuando
actualmente ya no pueda ser a través de un oficio corporativo. Que el punto de vista
«especulativo», la «especulacion», cuando recae sobre el dominio iniciatico, debe
limitarse a una simple preparacion para el trabajo «operativo» dado que el cultivo del
«pensamientox, en si mismo, no puede ser en ningun caso el trabajo de una organizacion
iniciatica, etc., etc.

Retomando el legado iniciatico del mundo clasico, René Guénon distingue entre los
“pequenios misterios” y los “misterios mayores”. Los misterios menores son los que
conducen a la restauracion de lo que las doctrinas tradicionales designan como el
"estado primordial” o adamico, que todavia pertenece al dominio de la individualidad
humana. Los «misterios mayores», que comienzan en el punto donde acaban los
«misterios menores», conciernen a la realizacion de los estados suprahumanos vy
conducir hasta el estado incondicionado que se designa como la «vision de la Luz». En
este sentido, el grado de Maestro mason representa, virtualmente al menos, el término
de los “pequefios misterios” y el comienzo de los “Misterios Mayores”, es decir, que la
entrada en el «Paraiso terrestre» no es mas que una etapa en la via que conduce al
«Paraiso celeste».

El aprendizaje masonico se efectla a través de la meditacion en los simbolos. De
hecho, el simbolismo es el modo de expresion normal de los conocimientos de orden
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metafisico o iniciatico porque hay cuestiones que, por su naturaleza misma, no pueden
explicarse de otra manera. En suma, los simbolos iniciaticos son un “soporte”o un punto
de apoyo para la meditacion. En este sentido, Guénon sefial6 algunos errores frecuentes
del aprendiz mason que comienza a pulir su piedra; el Trabajo masonico meramente
psicoldgico y moral apenas tiene que ver con el &mbito de la Iniciacion sino que es una
labor preparatoria que conduce hasta el umbral de los pequefios Misterios. Tampoco se
trata de alcanzar una «comunicacion» con estados psiquicos, pues estos, al formar parte
unicamente del estado individual humano, no tienen nada de «superior» ni de
trascendente. En consecuencia, mientras “uno se limite a moralizar sobre los simbolos,
con intenciones tan loables como se quiera, no se haré ciertamente obra de iniciacion”.
Lamentablemente, “las interpretaciones puramente moralizantes adquirieron una
especie de autoridad por el hecho de haber sido incorporadas en los rituales impresos”
desplazando, cuando no obstaculizando, las explicaciones de orden mas espiritual y
Ilegando a ser la tendencia mayoritaria de los masones actuales.

Si el simbolismo masonico no representara mas que ideas morales, “la Masoneria no
contendria nada que no fuera bien conocido por todo no-masén”, de modo que “la
simple asociacion de esas ideas con los utiles de la construccion no seria mas que un
juego de nifios”. Su sentido inicidtico nos recuerda que se trata de un género de
conocimiento que no puede ser obtenido en los Colegios ni las Universidades. Con ello
no se pretende negar que el conocimiento iniciatico pueda tener aplicaciones en el orden
social, filosofico u otro orden, sino reafirmar la idea de que lo iniciatico pertenece a un
ambito completamente distinto al de la religion, la magia, la filosofia o la moral.

La meditacion en los simbolos comprende tambiéen la meditacion en los ritos.
Partiendo de la base de que la realizacion espiritual no puede ser abordada sin una
preparacion teorica suficiente y de que toda ensefianza iniciatica debe estar orientada a
la realizacion, Guenon indica que los ritos, por su propia eficacia, facilitan la
transformacion de ese conocimiento virtual o tedrico en un conocimiento efectivo. El
rito, del sanscrito rita (Io que es conforme al orden), es lo Unico realmente «normal.
Todo rito estd constituido por un conjunto de simbolos, incluidos los gestos y las
palabras pronunciadas, dado que, en ultima instancia, los ritos son simbolos «puestos
en accion» o, dicho en otros términos, todo gesto ritual es un simbolo «actuado». Desde
el punto de vista iniciatico, los ritos estan destinados, entre otras cosas, a servir de
motivo de apoyo a la meditacion. Uno de los multiples ejemplos de esto son las llamadas
“pruebas” o viajes de iniciacion en la masoneria. Como certeramente explica Guénon,
“si estas pruebas estuvieran destinadas a mostrar si un candidato a la iniciacion posee
las cualidades requeridas, serian muy ineficaces, pues aquel que es admitido a sufrirlas
ya debe haber sido reconocido por otros medios mas adecuados, como bien y
debidamente cualificado; es menester pues que se trate de algo muy diferente;
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constituyen una ensefianza que se da bajo una forma simbdlica, y que esté destinada a
ser meditada ulteriormente”. Advierte Guénon de la diferencia entre rito y ceremonia.
Mientras que el rito de orden realmente tradicional implican necesariamente un
elemento «supra-humano», las ceremonias, al contrario, son algo puramente humano
cuyos efectos son exclusivamente «psicoldgicos» o sentimentales. El rito, tanto de orden
exotérico como iniciatico, lleva su eficacia en si mismo dado que se basa en leyes
tradicionales que no dejan ningln margen a la fantasia o a la arbitrariedad. Como es
sabido, hay formas iniciaticas como la Masoneria en las cuales el trabajo colectivo en
los Talleres tiene un lugar preponderante. Ciertamente, la Logia no es solo la mera
reunion de individuos considerados en su modalidad fisica, sino que comprende también
la «entidad psiquica» colectiva, impropiamente denominada «egregor». Ahora bien, lo
«colectivo» no puede rebasar jaméas dominio individual, dado que no es méas que una
resultante de las individualidades que lo componen. Como mucho, podria suponer una
suerte de «ensanchamiento» de la individualidad que ofreceria algunas ventajas a los
miembros de una colectividad que pudieran utilizar esa fuerza sutil constituida “por los
aportes de todos sus miembros pasados y presentes”. En todo caso, es importante
destacar que nada de esto tiene que ver con la influencia de orden espiritual, dado que,
por su propia naturaleza supraindividual, y, por tanto, supracolectiva, las simples
individualidades quedan rebasadas. En definitiva, el concepto de influencia espiritual
nos remite al de «presencia» espiritual, es decir, a la Shekinah de los judios o al Espiritu
Santo de los cristianos.

Meditacion y Realizacion Espiritual

En diversos escritos Guénon sefiala que el individuo, como tal, no puede alcanzar el
conocimiento de lo que esta mas alla del dominio individual. La obtencién de este
conocimiento es posible porque el hombre “es también otra cosa al mismo tiempo”. El
hombre, en tanto que hombre y por sus medios humanos, no puede rebasarse a si mismo,
“pero el ser que aparece en este mundo como un hombre es, en realidad, algo muy
diferente por el principio permanente e inmudable que le constituye en su esencia
profunda”. Precisamente, el acceso a ese conocimiento supraindividual es lo que se
denomina “via inicidtica”. O dicho en otros términos; “Todo conocimiento que se puede
Ilamar verdaderamente iniciatico resulta de una comunicacion establecida
conscientemente con los estados superiores”. De ahi que el método inicidtico trata
esencialmente de "ir mas alla del pensamiento”.

El conocimiento ordinario implica la existencia de un sujeto que conoce, un objeto
que es conocido, y un acto de conocer. Ademas, dicho conocimiento es de naturaleza
sensible porque proviene de la interpretacion que hace el pensamiento a través de los
sentidos, es decir, es un conocimiento mediato y, por tanto, imperfecto dado que “no
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hay conocimiento verdadero sino en tanto que implica una identificacion del sujeto con
el objeto, 0, si se prefiere considerar la relacidn en sentido inverso, una asimilacion del
objeto por el sujeto”. En consecuencia, “no hay otro conocimiento verdadero que el
conocimiento intelectual puro... que nos permite penetrar en la naturaleza misma de las
cosas”. A estos efectos, el conocimiento obtenido por la intuicién intelectual,
contemplacion o la meditacion pura “constituye un conocimiento inmediato que se
opone al conocimiento discursivo y mediato del orden racional. La intuicion intelectual
es incluso méas inmediata aun que la intuicidn sensible, ya que esta mas alla de la
distincion del sujeto y del objeto que esta Gltima deja subsistir; es a la vez el medio del
conocimiento y el conocimiento mismo, y, en ella, el sujeto y el objeto estan unificados
e identificados”. En un tal estado, “conocer y ser no son en el fondo més que una sola 'y
misma cosa; son, si se quiere, dos aspectos inseparables de una realidad Unica, aspectos
que, verdaderamente, ya no podrian distinguirse siquiera ahi donde todo es sin
dualidad”. Y precisamente debido a que el conocimiento inmediato o de orden
transcendente es, en si mismo, incomunicable e inexpresable, el lenguaje, que es
esencialmente analitico y propio del pensamiento discursivo y racional, debe ceder el
paso a la meditacion en los simbolos para servir de punto de apoyo a la intuicion
intelectual como «soporte» de la influencia espiritual.

La practica de la Meditacion Pura en Masoneria.

Palabras como “mistico”, del término griego mystikos, al igual que «mito» o
«misterio», mustérion, o silencio, mued, lo referente a los misterios (ta mystika), es
decir, a las ceremonias mistéricas, el iniciado (mystes), el adverbio mystikos
(secretamente), derivan del verbo myo. Este verbo se origina del sonido onomatopéyico
derivado de la accidon de cerrar fuertemente los labios para no articular sonido alguno.
Por tal motivo, tradicionalmente, la palabra “mistica” o “misticismo” era la “ciencia del
misterio”, la “ciencia de los iniciados” y, mas expresivamente, la «disciplina del
silencioy», entendiendo por silencio o secreto no solo aquella “experiencia” espiritual
que, por su propia naturaleza, es «inexpresable» e «incomunicable», sino también un
cierto metodo y técnica para facilitar el paso de la meditacion en formas y objetos hacia
la meditacidn pura o contemplativa, es decir, exenta de pensamientos.



Idealizacion del apreniz mason, con el sigo
de fe, sentado sobre piedra rodeado de una
guirnalda de acacia y estrella radiante

Guénon sefaldo que uno de los prejuicios «moralistas» del hombre profano
ocasionados por su irrefrenable y exagerada necesidad de accion, era el de considerar el
trabajo como un fin en si mismo y que, por tanto, «su felicidad consiste en la accién
misma». Esto, que no es sino una forma mas de agitacion fisica y mental, ha derivado
en la actitud antitradicional de “despreciar la contemplacion, que se quiere asimilar a la
ociosidad, mientras que, antes al contrario, la contemplacion es en realidad la actividad
mas alta concebible”, maxime cuando la accion separada de la contemplacion no puede
ser mas que ciega y desordenada. La recta accion, el «no-actuar», el estado
contemplativo, nada tienen que ver con el quietismo, la indiferencia o la pasividad en
su sentido mas vulgar. Por el contrario, desde el punto de vista iniciatico. A estos
efectos, la ensefianza iniciatica no es mas que una preparacion del individuo que le
disponga en la actitud mental e intelectual necesaria para llegar a adquirir el verdadero
conocimiento iniciatico. La menor parcela de conocimiento efectivo vale
incomparablemente méas que todos los razonamientos que proceden de la mente. Y
aunque parezca paraddjico, en ultima instancia, desde el punto de vista de la realizacion
espiritual, el conocimiento a través del pensamiento, la meditacion en objetos y formas,
Nno es mas que una etapa previa o preparatoria para emprender la meditacion pura, es
decir, la contemplacion. Para que esta tenga lugar es necesario “orientar la conciencia a
lo interior, haciéndola que pase gradualmente a otros estados cada vez mas profundos,
hasta finalmente llegar, después de haberse librado asi de todas las limitaciones
contingentes, a alcanzar el mismo centro del ser, donde reside el verdadero si mismo”.
Esto es descrito simbolicamente como una transferencia de la consciencia desde el
«cerebro» al «corazony; “para esta transferencia, toda especulacion y toda dialéctica,
evidentemente, ya no podrian ser de ninguna utilidad; y es a partir de ahi unicamente
cuando es posible hablar verdaderamente de iniciacidon efectiva”. En caso contrario;
“Aquel que se aferra al razonamiento y no se libra de €l en el momento requerido,
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permanece prisionero de la forma, que es la limitacion por la que se define el estado
individual”. La superacion de la dualidad sujeto-objeto (conocedor-conocido) es una
forma superior de cognicion especifica de los estados de no-dualidad; “Alli donde no
hay dualidad, no hay necesariamente ninguna constriccion, y eso basta para probar que
la libertad es una posibilidad, desde que resulta inmediatamente de la no dualidad, que
estd evidentemente exenta de toda contradiccion”. Con esto no defiende Guénon
ninguna forma de “irracionalismo” o de «racionalismo». Si bien, de una lado, la razon
no es nada mas que una facultad especificamente humana e individual, el hombre tiene
la capacidad de transcenderla y acceder a otras modalidades de conocimiento que, no
por eso son «irracionales», sino rigurosamente «supraracionales» o de orden metafisico.
Ahora bien, lo suprarracional no deja por eso de ser inteligible en si mismo. No hay
nada incognoscible o ininteligible, solo hay cosas actualmente incomprehensibles o
inconcebibles para el hombre en tanto que ser condicionado.

Empleando el simbolismo, se puede decir que el paso del «exterior» al «interior»,
equivale al paso de la multiplicidad a la unidad, de la circunferencia al centro, en donde,
restaurado el «estado primordial», el hombre puede elevarse a estados superiores y
tomar posesion o hacer efectiva su verdadera esencia inmortal. En la ensefianza
masonica, se explica que durante la construccion del Templo no se escucho ruido de
metales (I Reyes, 6,7), que en los altares “no pueda encontrarse nada metalico” o que
uno debe entrar en su interior “despojado de todos los metales”. Con independencia de
interpretaciones historicas o moralistas de ello, desde el punto de vista metafisico, ello
se refiere, como también sefialo el Maestro Eckhart en uno de sus sermones (Intravit
lesus in templum) a la desidentificacion con los pensamientos, al proceso de liberacién
de la mente que caracteriza el paso de la meditacion a la contemplacion; el Templo ha
de estar vacio de formas e imagenes, es decir, exento de pensamientos, para que
aparezca la Divinidad y pueda ser contemplada. Se trata de conducir al aprendiz a un
estado de simplicidad comparable al de la materia prima a fin de que sea apto para
recibir la vibracion del Fiat Lux iniciatico eliminando o desbastando todos los
obstaculos y adherencias procedentes del mundo profano. Por eso, frente a la
interpretacion “moralista” y racionalista que hacen la mayoria de los masones, el
momento culminante del rito de iniciacion no consiste en “ver la Luz” de la Razén (la
tolerancia, la fraternidad, etc.), sino en ver la Luz (“el rostro”) de Dios, al menos
simbdlica o virtualmente. Esta ascesis, éxtasis, anonadamiento, rapto o como quiera
[lamarselo, es el verdadero objetivo de la iniciacion, y su toma de posesion,
estabilizacion o consolidacion, el fin de la via espiritual. Como diria Guénon; la
conquista de la Luz divina es la Unica esencia de toda espiritualidad. El acceso a la
maestria masénica supone el paso «from square to arch», de la escuadra al compas o
también «del tridngulo al circulo», de las figuras rectilineas y las figuras circulares, es
decir, el paso de la Tierra (paramentos verticales) al Cielo (cerramientos horizontales o
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abovedados). Desde el punto de vista “corporativo” equivalia al dominio de la técnica
del disefio y construccion de techos, arcos y bdvedas, pero en su sentido “operativo” se
refiere al paso del estado humano (Tierra), a los estados suprahumanos (los Cielos), es
decir, el paso los «misterios menores» a los «misterios mayores». Mas concretamente,
desde el punto de vista de la realizacion efectiva, el paso de la escuadra al compas
equivale al dominio de la mente, es decir, el fin de la meditacion en los simbolos v el
comienzo de la meditacion pura o contemplativa tal y como es mostrada en el Corpus
Hermeticum o en los escritos de Platdn, Plotino, Evagrio pdntico, Dionisio Areopagita,
San Agustin, San Anselmo, San Bernardo de Claraval, Hugo y Ricardo de San Victor,
San Buenaventura, el anénimo autor de La Orientacion Particular y La nube del
Desconocimiento, Maestro Eckhart, H. Herp., Hugo de Balma, San Juan de la Cruz,
Nicolas de Cusa, Miguel de Molinos, etc., etc. Ciertamente, esto no supone convertir a
la Masoneria en una orden contemplativa, sino mas bien reafirmar que la Masoneria, en
cuanto Orden Iniciatica, comprende también una via abierta a los “Misterios Mayores”,
es decir, hacia la realizacion de los estados superiores y culminacion de la Gran Obra.
Esto es mostrado mas claramente en el ritual del llamado cuarto grado masonico (Arco
Real) y concretamente en el simbolismo de la piedra clave de béveda desechada por los
constructores y arrojada a los escombros. El destino de esa piedra solo puede ser
comprendido por aquellos constructores que han pasado “de la escuadra al compas” y
que poseen la ciencia de colocar o retirar la piedra de la boveda para “entrar” (o “salir”)
al interior del verdadero Templo-cosmos (la cripta subterranea que ha sobrevivido a las
destruccicones ciclicas), en donde el maestro mason se encuentra finalmente con la
vision de la faz de Dios.

Este itinerario espiritual queda reflejado en los tres cuadros o trazados de Logia que
representan respectivamente los grados de aprendiz, compariero y maestro; el aprendiz
entra en el primer recinto del templo burilando la piedra bruta hasta que, como
compaifiero, “subia por una escalera de caracol” al segundo recinto (1 Reyes 6.8), desde
el que, ya como maestro, accedia al tercer recinto, el Sancta Sanctorum, que permanecia
protegido de la indiscrecion de los profanos por una espesa nube, “porque la gloria de
Jehova habia llenado la casa de Jehova” (1 Reyes 8.11). El mason debidamente
cualificado conoce perfectamente el sentido de estos trazados de Logia y la finalidad
del metodo de interiorizacion que en ellos se sefiala, que no es otro que el de contemplar
la “faz de Dios” tras haber “muerto” (como el maestro Hiram Abi) al mundo, pues,
ciertamente, no se puede ver el rostro de Dios y seguir “vivo” (Exodo 33, 20). Por eso,
el méetodo de realizacién masénica por excelencia no es el trabajo colectivo o ritualistico
(éste no es mas que coadyuvante); por el contrario, el verdadero método a seguir
(ue'odog; camino) es, en ultima instancia, la via del desasimiento o desapego a través de
la renuncia a la apropiacion del resultado de las obras (el verdadero trabajo a la Gloria
del Gran Arquitecto del Universo) y la meditacion personal; el ascenso por la escalera
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de caracol se efectla solitariamente y sin mirar atras. Y en el Sancta Sanctorum, donde
mora la nube que encubre la presencia de Dios, se entra solo (San Pablo, Heb. 9,7).

Se entendera ahora la razon de que Guénon concediera un valor relativo a las
investigaciones histéricas como medio de contribuir a restaurar el sentido iniciatico de
la Masoneria dado que, como la Iniciacion es la transmision de una influencia espiritual
comunicada a través de una “cadena” ininterrumpida hasta el "estado primordial"
mismo, no era necesario “buscar histéricamente el origen de la iniciacién, ni el origen
de los oficios, de las artes y de las ciencias, considerados en su concepcion tradicional”
dado que todos derivan igualmente del “estado primordial”. O dicho en otros términos,
para quien ha pasado de la iniciacion virtual a la realizacion o posesion efectiva de ese
“estado virtual” y esta cualificado para transmitir esa influencia espiritual, no hay
“historia” ni “tiempo”, sino el Ahora del eterno presente. Y tampoco hay espacio porque
se esta en el invariable centro o medio, desde donde se presencian los acontecimientos
sin ser afectado por ellos (la camara del medio a la que solo acceden los verdaderos
Maestros Masones). Para quien ha encontrado la Palabra Perdida y se encuentra en ese
lugar aespacial y atemporal, tanto da afirmar que se es un eslabon mas de la cadena
iniciatica, como verificar que la cadena arranca siempre en el “aqui” y “ahora”, en el
Verbo Innominado que constituye el Sagrado Nombre del Gran Arquitecto del
Universo.

Extractado de; E. Doraval, “Estudio introductorio” a René Guenon, Arte Real.
Misterios de la Masoneria, Madrid, 2008, pp. 9-42.
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