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Entrevista a Jean-Marc
Vivenza: del futurismo a la
tradicion

Entrevista a Jean-Marc Vivenza, por Le Baron y Diaphane Polaris, Rébellion,
n ° 78, enero-febrero de 2017

Rébellion / Muchos de nuestros lectores te conocen por tus obras, fuertemente inspiradas
en la rama sonora del movimiento futurista, asi como por tu implicacion en el movimiento
musical “bruitiste-industrielle” de principios de los 80. Puede, para algunos, despertar
sorpresa o incluso cuestionamiento, ilustrado por un "cambio de enfoque' en términos de
paisajes mentales al pasar paradéjicamente de ser un amante de la técnica de vanguardia a
través de los medios sonoros, a un interés en las 6rdenes herméticas y la mistica que de ellas
se deriva. En resumen, ;notarias la presencia de un vortice metafisico entre “Futurismo” y
“Tradicion”?

El aspecto tecnicistas-industriales, que caracteriza la forma de mi intervencion
sonido-ruido de la época que va, generalmente, de 1976 a 1994, con su estética
especifica (universo mecanico, industrias, fabricas, forjas, acerias, etc.), se basé en
una reivindicacion de la herencia tedrica del futurismo, y en particular en las tesis
de Luigi Russolo (1885-1947), publicadas como Manifeste de I'Art des bruits (1913), un
texto en el que se proponia una invitacion a la implementacién de una
fenomenologia concreta del sonido que, en lo sucesivo, deberia centrarse en los
ruidos reales de la vida generados por el modo de produccién tecno-industrial.
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Esta concepcion artistica "futurista-ruidosa", visiblemente fascinada por el aspecto
"material" del mundo de la tecnoindustria, ocultaba sin embargo una base
"tradicional”, aunque expresada de forma paraddjica.

En efecto, conviene recordar que la voluntad de ir mas alld que concreta el
movimiento futurista desde su creacion en 1909 (1), para entrar en contacto con “el
ser de la realidad” y que los artistas agrupados en torno a Marinetti tradujeron (
1876-1944), como Giacomo Balla (1871-1958) o Umberto Boccioni (1882-1916),
corresponde a lo que la tradicion gndstica llama el desvelamiento de la "verdad"
(aletheia), un desvelamiento directo y no conceptual del ser (Entbergung des Seienden)
que, avanzando hacia el Absoluto “desconocido”, oculto, inefable, intenta una unién
imposible con la “fuerza” dinamica “naturaliter ignotus”, que no puede ser objeto de
ninguna representacion, cuyo conocimiento, por tanto, sélo es concebible en una
furia "iconoclasta".

Sobre este punto, los estudios que se han realizado sobre el movimiento futurista
demuestran su caracter profundamente esotérico: "Ahora es evidente", afirma
Massimo Cacciari, “que la modernalatria (del futurismo) no se basa en un fetichismo
de la maquina, y que la religion de la velocidad no puede calificarse de progresismo
positivista [...]. La poética y la vision futurista del mundo tienen sus raices en una
forma gnostica de religiosidad. El futurismo, mucho antes que otros movimientos
artisticos contemporaneos, y de forma mas radical, revela o pretende revelar una
dimension "esotérica" con una tendencia decididamente gndstica [...]. El eje de la
inspiracion futurista es la gnosis: una forma de gnosis perfectamente interpretable
en un entorno tradicional. Y lejos de presentar un rechazo sistematico a cualquier
forma de tradicién, el futurismo constituye una de las corrientes mas reveladoras
del gran movimiento clandestino de la tradicion gnostica occidental” (2).

Por tanto, es relativamente obvio que el proceso creativo del futurismo obedeci6 a
una precisa perspectiva metafisica, de la cual las formas de la abstraccion
geomeétrica, el arte mecanico, la pintura al aire o el arte de los ruidos, representaron
el logro concreto: “El gnosticismo siempre ha considerado el cielo estrellado como
un ejército de opresores, como los barrotes de la prisién donde se encierra el alma.
Para superar estos limites, el alma debe aprender a volar, debe tener alas (este es
el “iQueremos alas!” de Marinetti), debe convertirse en un angel. El tema de la huida,
lejos de las limitaciones espacio-temporales del mundo visible, es primordial en la
imaginacion gndstica. Esta perfectamente representado por el simbolo futurista del
avion y por la conquista de las estrellas por Marinetti. La aeropoesis de Marinetti no
glorifica la velocidad por si misma, sino que permite que "otros" vayan mas alla de
los limites del firmamento, delcoelum stellatum donde moran los arcontes
demoniacos y las entidades inferiores"(3).

Un lenguaje de disolucion, de ruptura radical, de "disociacion”, pero también de
aprehensién directa de los elementos de la materia en su brutal poder telurico, la
perspectiva es claramente la de ir mas alla de las limitaciones inmediatas en las que
se reducen las formas existenciales, teniendo en cuenta la auténtica transfiguraciéon
liberadora.

Este es el significado del arte futurista, por lo que el vortice metafisico entre
"Futurismo" y "Tradicion" es mas que obvio (4).
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Por lo tanto, comprendemos mucho mejor al integrar este analisis y estas nociones,
aunque todavia podemos desarrollar en profundidad los diversos aspectos
espirituales del futurismo evocando, en particular, la corriente florentina del
movimiento representado por Giovanni Papini (1881-1956), pensador fascinado por
las doctrinas misticas de Oriente y Occidente con las que Julius Evola (1898-1974)
entr6é en contacto en sus primeros afos (5) -, por qué Russolo evoluciond, a partir
de 1933, hacia un creciente interés por el esoterismo, vinculandose con el te6sofo y
magnetizador Guido Torre (1891-1967) (6), alejandose de Paris abandonando su
actividad artistica para vivir en Tarragona, Espafia, con quien le permitié profundizar
sus conocimientos en los campos de lo oculto; a Luigi Russolo, quien escribié en su
diario, el 17 de febrero de 1936: "Frente al arte, se suprime el predominio de la
materia, tratamos de acercarnos a nuestra verdadera y Ultima esencia, el espiritu" ,
y que continuara su investigacion espiritual hasta el final de su vida, escribiendo dos
obras que atestiguan sus preocupaciones metapsiquicas: A/ di la della materia (Mds
alld de la materia), publicado en 1938, y Dialoghi tra l'io e I'Anima (Didlogos entre el alma
y yo) tratado filoséfico inédito.

*
Como podemos ver, el hilo de continuidad entre el futurismo y el esoterismo no es
nuevo, y que ha habido, en lo que a mi respecta, una inversién mas pronunciada en
el estudio de los temas metafisicos desde principios de los noventa, no es muy
sorprendente, pero participa en una continuidad casi légica con inquietudes
artisticas anteriores que estuvieron guiadas por una constante dimensién
ontolégica, como se puede ver facilmente en la lectura de los textos editados y
acompafiando las composiciones del sonido que se produjeron durante varios afios
(7).
Me gustaria sefialar, en este sentido, lo que nos permite comprender mejor como
se produjo esta evolucidn hacia cuestiones metafisicas y esotéricas, que en el
momento del trabajo artistico, animando la corriente futurista en Francia - en
relacion con el movimiento italiano que edité el revista Futurismo-Oggi, cuyo director
fue Enzo Benedetto (1905-1993), el mismo que estuvo a iniciativa del Manifiesto del
segundofuturismo en la Roma de la posguerra reuniendo a todos los antiguos
miembros del movimiento: Giovanni Acquaviva (1900-1971), Giacomo Balla (1871-
1958), Primo Conti (1900-1988), Tullio Crali (1910-2000), Fortunato Depero (1892-
1960), Gerardo Dottori (1884-1977), etc. -, a través de dos estructuras,
primero ["Ocuvre-Bruitiste (1983-1989), luego Futurisme Européen Révolutionnaire (FER),
(1989-1993), que publicéd boletines cuya distribucion era lo suficientemente amplia
(8), al que consideré necesario tomarlo en cuenta en 1986 - hasta que el colapso del
mundo bipolar durante la caida del Muro de Berlin en 1989 signific6 el fin del bloque
soviético -, una participacion en el marco de la realizacion del programa futurista
conocido como “Arte - Vida - Accion”, que pasoé por la implicacién, bajo el futurismo,
dentro de una organizacion que defiende la unidad continental mientras rechaza el
dominio de los “trusts”, como el de los “soviets”, juzgando posible el establecimiento
de una “tercera via” innovadora, social, econdémica y cultural para Europa (9).
Sin embargo, muy rapidamente, el nuevo periodo que se abrié a partir de 1989,
situandonos en el marco de un mundo unipolar profundamente metamorfoseado
en muchos campos (tecno-industria, ciencia, sociologia, etc.), al que 'impuso



www.geoestrategia.es

ademas, mediante una profundizacion de los temas metafisicos del futurismo
florentino, influido tanto por el misticismo del Rin como por el pensamiento oriental,
un enfoque cada vez mas intensamente "ontoldgico", que conduciria a una retirada
consciente y voluntario, teorizada y organizada, frente a cualquier forma de
activismo ideoldgico frente a un mundo condenado al nihilismo y del que era
importante distanciarnos, y a la creacién, en 1993, con mi amigo el pensador italiano
Omar Vecchio (1961-2000) (10), del “Polo filoséfico Helios” (11) (12).

Ademas, es en este Polo Filoséfico Hélios donde se pensaran los grandes problemas
de indole trascendente, apoyandose, en particular, en una lectura en profundidad
de Martin Heidegger (1889-1976), que conducird a la a la luz de los autores
tradicionales, especialmente René Guénon (1886-1951) y Julius Evola.

Rebelion / Cuando damos una mirada global, tanto a tu trabajo como a tu investigacion, a
planes tan diversos como variados como las artes (futurismo-ruido), la filosofia a través del
polo "Helios" o incluso caminos iniciaticos, por tanto, llegamos a ver que, cualesquiera que
sean las diversas formas que adopten, un denominador comun las vincula. Un enfoque que
tendera a provocar, a través de un enfrentamiento con el "nihil", una manifestacién meta-
ontologica del ser, permitiendo asi un retorno al principio superesencial. La fuente parece
idéntica, solo el soporte de montaje parece cambiar. ;Qué dice usted?

Confirmo absolutamente su analisis. Una sola cosa, un solo tema, de hecho,
participa en toda mi investigacion, desde las experiencias sonoras radicales de la
corriente del ruido-futurista hasta el Polo Filosofico Helios (13) fundd después de
tomar distancia del activismo ideoldgico, hasta el estudios sobre los dominios
tradicional y esotérico -, la cuestion de la ontologia, es decir, la que se relaciona con
el Ser en su esencia, y en lo que a mi respecta una ontologia que no puede ser,
debido a de la situacién de nuestra presencia en el mundo, y del caracter
fundamentalmente dialéctico y contradictorio de este Ultimo, mas que una
“ontologia negativa”.

Todo ello participa de un deseo de comprender qué esta envuelto en la esencia
intrinseca y fundamental de la realidad en si misma y, mas alla de esta realidad, qué
son y de donde vienen los mecanismos que se ubican en la fuente original de todo
lo que subsiste en el ser, y, en este sentido, estoy enteramente en la continuidad de
Hegel (1770-1831) quien declard: “El verdadero y Unico maestro es lo real” (14). Se
trata, pues, de una empresa de desvelamiento, de sacar a la luz las fuerzas secretas
e invisibles que animan y dirigen el orden aparente de las cosas visibles, en el que
se inscribe esta empresa, tanto en el discurso artistico intransigente, en el enfoque
filos6fico-metafisico llevado a su ultimo punto de intensidad, como en el auténtico
camino inicidtico, aunque pueden darse los "soportes" que contribuyen a esta
develacion, y en “fijar” rigurosamente las modalidades de realizacion en estas
diferentes formas, son de hecho efectos especificos y adaptados segun los
periodos.

Por tanto, es necesario entender que el enfrentamiento con el "nihil" no es
simplemente un tiempo, un momento del camino que nos corresponde realizar
desde el punto de vista existencial, sino que este enfrentamiento es una forma de
negacion total que -no estd hecha por su exigencia, es cierto, para todos los
espiritus-, por la contemplacién de la nada de la que procede y en la que toda la
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realidad existe, es permanente, constante, porque al pasar por lo oscuro, debemos
cruzar la nube oscura del vacio original, y esto siempre y para siempre.

En este sentido, el futuro - desde toda la eternidad y por toda la eternidad - es un
origen, una fuente, un comienzo esquivo y una vocacion de destino. El futuro es,
pues, producto de un comienzo que se convierte en si mismo, de una raiz que es
germen, porque el Logos del comienzo es dialéctico y se entrega sélo en la negacion.
Sin embargo, para evitar errores en este "cruce" de lo oscuro, es importante saber
que la existencia esta sujeta al limite de manera radical, fundamental, y que, por lo
tanto, no hay nada que posea en Ultima instancia del misterio existencial, nada que
conquistar de manera positiva desde este origen evolutivo de si mismo, y que no
hay nada que traspasar, porque el Ser nunca se alcanza; permanece en su retiro,
permanece inaccesible en la distancia. Asi, sin acceso posible, el Ser esta presente
en su ausencia y ausente como presente.

Cuando Martin Heidegger escribe que “la esencia del Dasein consiste en su
existencia” (15), debemos olvidar, por tanto, lo que creemos que se establece como
definicién de existencia, es decir, el primer acto que situa un ser fuera de la nada,
fuera de sus causas, y mas bien mirar la posibilidad que caracteriza al hombre de
experimentar una apertura donde debe someterse en el despojo de todas las cosas,
“en cuya apertura el ser él mismo denuncia y se esconde, acepta y escapa” (16). Esta
apertura es donde reina el silencio nocturno de verdades impensables,
inexpresables, donde el pensamiento vuelve a su silencio original; existencia en la
plenitud de su inexistencia. Momento no manifestado, no nacido, no venido. Tiempo
inexistente para un lugar sin ubicacién. Por una palabra vacia de su silencio, un
dicho vacio del vacio mismo. No importa de qué manera. El intenso abismo de la
nada en su "Vacio".

En este informulable donde nace todo pensamiento del no-pensamiento, donde se
origina el contacto ontolégico fundamental, donde se enraizan las primeras luces
del pensamiento matinal del /ogos filosofico, la patria necesariamente olvidada del
Ser, la revelacion de la inexistencia en su "Nada" es s6lo un medio para hundirse
mas en la ausencia del Ser. Por tanto, no se puede entender lo existencial
intolerable, pero lo cierto es que s6lo nos queda una oportunidad que se nos ofrece:
la de aceptar el sinsentido. El existente, el sujeto, volviéndose sobre si mismo, debe
afrontar imperativamente la "angustia" de la noche vacia, la ausencia cruel, su
expulsion de simismo a la nada. Por eso el sujeto no es otra cosa que esta "apertura
a la nada", a la otredad indecible ante la que se enfrenta, al encontrar su limite
tragico; limite tragico dentro del cual llega ignorando su soberania invisible.

No hay, pues, otra verdadera mision del ser, y en ella sostiene la verdad meta-
ontolégica, no hay otro fin auténtico para él, sino una pérdida soberana definitiva
que lo condena al silencio del no - al conocer ya la oscuridad de la noche, que se
abre, al final de un viaje en el desierto, de lo que consisten y lo que representan las
diferentes formas de la travesia, en las cumbres de "la Aurora naciente".

Rebelion / Su ultimo trabajo, "El misterio de la iglesia interior", recorre los vertiginosos
territorios de la ontologia negativa a través de los escritos de Louis-Claude de Saint-Martin
y la corriente iluminista. Develando asi los puentes que nos conducen, en secreto, de San
Agustin a Heidegger... Este llamado camino apofatico fue abordado en particular por
ilustres figuras del misticismo cristiano como Dionisio el Areopagita, Meister Eckhart,
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Jakob Boehme, Juan de la Cruz y muchos otros. También conocemos sus estudios previos
sobre pensadores asiaticos, en particular Nagiarjuna, que se ocuparon de esta dialéctica
divina entre el ser y la nada. Por lo tanto, inevitablemente opera un paralelo entre estas
diferentes tradiciones. Precisamente, en su opinion, ;qué marca la especificidad y qué
distingue a este camino mistico occidental (misticismo renano, san martinismo, iluminismo,
Siglo del Oro espaiiol) que a menudo evoluciono6 al margen de las instituciones clericales, de
manera cuasi-heresiarca?

La especificidad o singularidad de este “camino occidental” tratado en “El misterio
de la iglesia interior” (17) - “camino” casi siempre combatido por la institucion
eclesial - es su aproximacién a través de la “negacion” de la verdad ontoldgica. Asi
con San Agustin (354-430) y los Soliloquios (Soliloguia) que le fueron atribuidos, obra
en la que se encuentran proposiciones sobre la nada y el vacio (nihil), de caracter
radical que amplifica hasta el extremo nociones de corrupcion y nihilizacion,
estableciendo una oposicidn absoluta entre Ser y no-ser hablando de “sustancias
irreductiblemente antagoénicas” (18) -, pasando por Dioniso el Areopagita (sf), el
Maitre Eckhart (1260-1328), San Juan de la Cruz (1542-1591), Jacob Boehme (1575-
1624), y muchos otros como Jean de Ruysbroek (1293-1381), Jean Tauler (c.1300-
1361) o incluso Henri Suso (1295 -1366), nos encontramos ante un enfoque que,
prefiriendo el alejamiento de las leyes del mundo y sus estructuras religiosas
visibles, asi como el alejamiento de la creencia que las multitudes se forjan de la
trascendencia, intenta avanzar hacia los misterios ocultos privilegiando una
profundizacion interior segun un ascetismo descrito, en particular en el misticismo
espafiol, como la "noche del espiritu”, o "noche oscura del alma", tiempo aparente
de desolacion espiritual en la experiencia, pero que resulta ser una transformacion
completo y soberano de la criatura.

La peculiaridad de la tradicion occidental, que sin embargo no difiere en absoluto
de los caminos orientales en el propdsito del viaje espiritual, pero que, obviamente,
se expresa en un clima cristiano y, por lo tanto, toma prestado su vocabulario
tedrico de la herencia literaria de la religion - ya sea que lo deploremos o lo acojamos
- que se impuso en Europa bajo el Imperio Romano (19), aunque en ultima instancia
tuvo poca importancia en el Ultimo nivel - participa en la perspectiva metafisica que
va mucho mas alla de las formas y estrechos marcos con los que se mediatizan las
relaciones con lo Invisible, ya que su objetivo es adentrarse, a través y dentro del
"no-ser", en una negatividad paraddjica que nos revela que la noche es en realidad
la luz con respecto al mundo, y que en ella tiene lugar la generacidn trascendente,
en modo silencioso de la aniquilacién, donde la dimension, impensable, del "mas
alla de la Ser del no ser", conduce a la "Nada super-esencial" que es la Unica y
verdadera “vida eterna” (20).

Es de esta "vida eterna" de la que nos habla Meister Eckhart designandola como la
"Deidad" situada mas alla de Dios mismo (21), la "Nada" aprehendida como la
negacion de la negacién, expresidén de la superacidén universal de la contingencia,
aplicando al modo desprovisto de modo que especifica lo divino (22), en el que ya
no existe tiempo ni lugar, ni sujeto u objeto, ni nombre, ni identidad, donde sélo el
alma, "que no busca, que permanece en su ser, presa de la luz que no brilla” (23),
permaneciendo en el seno del vacio original, no diferente de la Nada y aniquilado
en ella, pura nada que es “luz verdadera” en la noche del no-saber, completamente
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abandonado en manos del divino desconocimiento y unido esencialmente a la
indecible eternidad: "Debes amarlo como un no-Dios, un no-Intelecto, una no-
Persona, una No-Imagen. Mas aun en que es un "Uno" puro, claro, limpido,
separado de toda dualidad. Y en este Uno debemos anonadarnos eternamente: del
algo (iht) a la nada (niht)” (24).

Por tanto, el Absoluto sélo puede caracterizarse por el "Vacio", un Vacio infinito
porgue no esta limitado por nada y no deja nada fuera de él. Asi, lo cual es muy
original, y muchas veces la ocasién no tiene multiples confusiones, la peculiaridad
de la idea del Absoluto impone que sélo puede expresarse en términos de formas
negativas, y esto en la medida en que el lenguaje, como todas las afirmaciones
positivas, es necesariamente impotente e inexacta. Siendo el Absoluto esquivo,
indefinible, mas allad del alcance de formulaciones y conceptos, sélo el uso de la
negacion, ejercida sobre la determinaciony la limitacion que nos encierra por todos
lados, puede hacer perceptible, guardada toda proporcién por supuesto, la
dimension auténtica del "Absoluto". La primera de nuestras afirmaciones
fundamentales, que por tanto conviene recordar siempre, es que es perfectamente
ilusorio creer que se obtendra una imagen adecuada del infinito en el orden de la
manifestacién. En nuestro limitado estado humano, marcado por la ilusiéon y la
inversién de las verdades, no nos es posible formar dentro de nosotros una imagen
adecuada de la Realidad Absoluta.

La posibilidad de una apertura inmediata, desde aqui abajo, en direccién a “la
Esencia Increada”, una apertura participativa y transformadora en modo de
aniquilacién, debe intervenir, por tanto, en el marco de un “camino” iniciatico, capaz
de liberar al espiritu de las trampas en las que se encuentra atrapado, explicando
por qué, a lo largo de los siglos, se han ido configurando diversas estructuras, al
margen o en desacuerdo con la Iglesia, cuya vocacion era, al mismo tiempo,
preservar ciertas ensefianzas doctrinales, y permitir su puesta en practica concreta,
dentro de itinerarios (simbdlicos, metafisicos, religiosos, comunitarios o solitarios,
monasticos o individuales, de caracter mistico e iluminista), que conduzcan a la
contemplacion de verdades esenciales.

Estas estructuras, mas o menos organizadas, desde los inicios hasta los "Hermanos
del Espiritu Libre" cuya influencia en la mistica del Rin se conoce, a través de
movimientos de desigual importancia, expansion e influencia, como los cataros,
Bogomiles, Vaudois, Paulicianos, la asamblea de cristianos apostdlicos, iconoclastas,
anabaptistas, puritanos, cuaqueros, fieles de la Iglesia de la Nueva Jerusalén,
alumbrados espafioles, guinetes franceses, etc., pero también, antes que ellos, o
paralelamente a ellos, los Templarios, Franciscanos, Capuchinos, Carmelitas, a pesar
de las muchas diferencias y a veces claras oposiciones teoldgicas, sin olvidar a los
Hermanos de la Rosa-Cruz y los Cabalistas cristianos, serviran de vehiculo para el
pensamiento del Absoluto que pasa por la "Aniquilacion activa" o espiritualidad de
la abstraccién, que da como resultado la constitucion de corrientes, como el
pietismo, el quietismo (25), o incluso el jansenismo, que conduciran, en el siglo XVIlI,
al iluminismo, cuyos principales representantes fueron Valentin Weigel (1533-1588),
Emanuel Swedenborg (1688-1772), Friedrich Christoph Oetinger (1702-1782),
Martines de Pasqually (+1774), Jean-Baptiste Willermoz (1730-1824), Mathias
Claudius ( 1740-1815), Jung-Stilling (1740-1817), Louis-Claude de Saint-Martin (1743-
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1803), Friedrich Heinrich Jacobi (1743-1819), Diethelm Lavater (1743-1826), Frédéric-
Rodolphe Saltzmann (1749 -1821), Johann Friedrich Kleuker (1749-1821), Karl von
Eckartshausen (1752-1803), Franz von Baader (1765-1841) y Justinus Kerner (1786-
1862).

La idea de estos tedsofos, de la corriente iluminista, parte de una intuicién principal:
el origen de las cosas, el principio en su esencia, no es una realidad positiva sino
negativa, por lo que la ensefianza esotérica considera que se ha conservado una
"tradicion", y que es posible encontrarla mediante el efecto de una "iluminacion
interior" o mediante transmisiones ceremoniales y rituales.

Ademas, su conviccion comun era que el cristianismo era ante todo y sigue siendo
una auténtica iniciacion. Este discurso se difundi6é entre muchas mentes y muchas
se adhirieron a esta concepcion que se convirtié en una especie de visién comun
para todos aquellos que aspiraban a una comprension mas interior, mas sensible y
sutil de las verdades que la Iglesia imponia por autoridad, incluso que simplemente
habia olvidado (26). Esto es lo que Jean-Baptiste Willermoz apoyara positivamente,
en términos extremadamente claros: “Infelices son los que ignoran que el
conocimiento perfecto nos fue traido por la Ley espiritual del cristianismo, que fue
una iniciacién tan misteriosa como lo que le habia precedido: en esto se encuentra
la Ciencia universal. Esta Ley desvel6 nuevos misterios en el hombre y en la
naturaleza, se convirti6é en el complemento de la ciencia".

El camino iniciatico occidental, fruto del iluminismo mistico, participa, por tanto, de
una tradicién, que pretende ser la “Disciplina del Arcano” (28), en la que se
vislumbran los cimientos de una metafisica relativamente original, que nada tiene
que envidiar a las afirmaciones mas avanzadas de los pensadores indios de la
vacuidad ontoldgica o del no dualismo radical, como Nagarjuna (siglo 11l) y Shankara
(siglo VIII), y cuya implementacion sigue siendo la Unica posibilidad de Europa en el
conocimiento de esta "Eterna Nada" que se vive originalmente en un "deseo", un
hambre de algo, un anhelo de alguien que no es él mismo manifestado por su
voluntad, su "Fiat", un deseo que constituye un movimiento intensamente
dialéctico, accién en una quietud infinita, que hace que la Divinidad pase de lo
determinado a lo indeterminado, produciendo en ella tinieblas y sombras y que, sin
embargo, no son totalmente oscuras e incognoscibles porque este deseo, esta sed,
se llenan de una luz aunque "en negativo", y aunque permanezca, para la
comprension inmediata y la vision superficial que quedan en una primera vision,
una noche ontoldgica pura y total que cae bajo el "sol negro" del espiritu (29).

Lo que nos invitan a hacer las paginas del “Misterio de la Iglesia Interior” es, por
tanto, a recorrer los vertiginosos territorios de la ontologia negativa, a partir de los
escritos de Louis-Claude de Saint-Martin, eminente representativa de la corriente
iluminista, de modo que ante la trascendencia radical del Principio, la mente se ve
presa de un inmenso mareo, una perturbacion real frente a este inaccesible
desconocida, una repentina incapacidad para poder traspasar los limites de sus
posibilidades conceptuales, incapacidad sentida como percepcién concreta de la
naturaleza sin su propia naturaleza del Abismo del No-ser.

Esta dichosa pérdida del ilusorio dominio del conocimiento sobre el Absoluto nos
conduce por el estrecho sendero de la noche y el silencio, y nos conduce,
lentamente, a orillas lejanas, a través de los empinados senderos de las altas
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montafas, a través de las profundidades del desierto, alejandose de los limitados
dominios humanos donde las pobres herramientas del buscador ciego deben ser
abandonadas para siempre.

En la noche en la que nos hemos sumergido, es importante que hagamos surgir, en
nosotros, en el corazdn de nuestras tinieblas, la "Luz Increada" por el poder
transformador de la obra negadora, y entonces pueda ser revelada, secreta e
invisiblemente, el “Gran Misterio”, el Mysterium Magnum, que nos lleva al umbral de lo
Supra-esencial, donde se siente el soplo de su Sabiduria que nos concede evocar
“en medio de las ruinas”, no sin una reserva temblorosa y una prudencia rigurosa,
la "Nada eterna", el Espiritu no manifestado.

Rebelion / Desde cierta perspectiva podemos considerar que, en todo momento, el hombre
diferenciado se encuentra "en medio de las ruinas', que la travesia de "esta noche del
espiritu" es una etapa fundamental del camino. ;Crees, habiendo estudiado en profundidad
a ciertos pensadores de la escuela perennialista y de la via martinista, que ahora todo esta
viciado, las "estructuras iniciaticas incluidas", y que solo es posible el exilio interno o, por
el contrario, que la transmision en una perspectiva pitagorica, promover el despertar a
pesar de los dolores del espacio-tiempo sigue siendo similar, pero solo el decoro y la
intensidad de la afliccion varian segun la edad?

La respuesta se encuentra en la encrucijada de las dos afirmaciones, porque la
situacion es tanto la de una degeneracién objetiva de la gran mayoria de las
estructuras iniciaticas, que ademas no tienen ya nada mas de "iniciaticas" que el
nombre, como en al mismo tiempo, la perpetuacion, a pesar de todo, en unos
lugares muy limitados, de la posibilidad de una transmision espiritual efectiva.
Parece innecesario, después de los estudios de René Guénon sobre el tema, volver
a la pérdida de sus calificaciones de las instituciones que, sin embargo, tenian la
mision de preservar los elementos de la "Tradicion" en Occidente, en particular
durante el paso, entre el siglo XVl y el siglo XVIII, de las formas operativas a las
estructuras especulativas (30), tendencia que ha crecido considerablemente desde
entonces y que tiene muchas posibilidades de amplificarse ain mas en el tiempo
hasta alcanzar, mediante una constante empresa de exteriorizacién, un estado de
“profanacion”, o de lo que Guénon llamé “popularizacion” a través de la penetraciéon
de la mente moderna (31), de un estado que ya ha afectado de manera irreversible
a muchas de las principales organizaciones, debido a un avance inexorable hacia la
“disolucién”.

A lo que se suma, a este lento trabajo de "disolucion" del que el tiempo es el
principal responsable, un progresivo despojo y desaparicion concreta de las
calificaciones iniciaticas en muchas estructuras, donde "la influencia espiritual" ha
sido, o muy degradada, o en ocasiones, y la mayoria de las veces, descuidadas,
olvidadas, incluso, francamente peleadas o perdidas, conduciendo a una virtual
ruptura, por degeneracion, de la cadena ininterrumpida de sucesion, poniéndonos,
por tanto, en presencia de "asociaciones" seculares, positivamente "parddicas”
desde un punto de vista espiritual, que mantienen, por costumbre, reglas de
discrecion, mientras se guian por principios que ya no son tradicionales, llegando
incluso, paraddjicamente, a mostrar claros prejuicios, por no decir hostilidad, por
todo lo que toca o cae bajo el rotulo de "Tradicion".
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Esto explica por qué muchas “sociedades discretas”, que hasta hace poco podian
entrar en la categoria de “iniciacién secreta”, ya no tienen mucho que ver con lo que
esla“iniciacion” hoy, o de forma muy vaga, obligdndonos a establecer esta distincion
entre formas estructurales que aislan y confluyen para reflexionar sobre proyectos
sociales, objetivos humanitarios y filantropicos, que con un interés mas o menos
pronunciado por la Historia. y el simbolismo, de las auténticas "organizaciones
iniciaticas", que pertenecen "a un orden completamente diferente".

Queda, por tanto, a pesar de esta situaciéon "en medio de las ruinas" que impone en
nuestro periodo de moderna civilizacion materialista desacralizada, un cruce de la
"noche del espiritu”, que puede ser un verdadero "aprendizaje" del desierto vivido
como escenario. importante en el camino que conduce a la realizacién, requiriendo
distanciarse de las "instituciones parddicas”, la obligacién de iniciar un enfoque
comparable al que, todos los periodos combinados, ha obligado al ser a vaciarse o
desaprobar él mismo en un recuento purificador. Y, en este sentido, |a situacion hoy
no es diferente de lo que siempre ha dominado como exigencia, por lo que desde
el principio todo estaba ya finalmente viciado para las almas en busca del Absoluto,
estructuras iniciaticas incluidas, aunque infinitamente menos degradados que los
de nuestro tiempo, y ese exilio interno tenia que ser un momento esencial de
investigacion, un paso ineludible para llegar a la "metanoia", es decir, a la
transformacion completa y radical del ser, que define, por derecho propio y en todo
momento, un proceso iniciatico efectivo, tanto en Oriente como en Occidente.

Por eso Guénon insistié tanto en que este "trabajo iniciatico” no es una cuestion, si
es que hay, no de un "éxtasis", sino de una transformacién interna del ser, en virtud
de este principio fundamental: "toda realizacién iniciatica es esencial y puramente
interior" (32).

Mircea Eliade (1907-1986) escribe, por tanto, con razén: “A menudo se ha dicho que
una de las caracteristicas del mundo moderno es la desaparicion de la iniciacién”
(33), mostrando que la cuestion de la iniciacion no tiene nada que ver entonces con
las condiciones del periodo en que surge, porque en realidad “los verdaderos
secretos nunca han sido divulgados” (34), ya que caen bajo el inefable e informulable
“misterio”, misterio iniciatico que se situa en - mas alla del Ser y el No-Ser, donde el
lenguaje es impotente, un dominio por definicion de lo supra-esencial.

El acceso a este misterio, que es el misterio por excelencia de la “Iglesia interior”
segun la tradicion del iluminismo mistico, forma parte, por tanto, de un “camino”
exigente y riguroso, de ascetismo y disciplina de espiritu, cuyos criterios vy
modalidades se han mantenido inalterados desde los albores de los siglos, y que
unas pocas sociedades secretas raras de naturaleza esotérica e iniciatica conservan
y transmiten, observando un retiro de un mundo cara a cara del que
voluntariamente mantienen distancia.

Rebelion / Una de sus ultimas obras titulada Joseph de Maistre, profeta del cristianismo
trascendente (35), propone, a través de una habil seleccion de textos directamente de la
pluma del conde de Saboya, poner de relieve el depésito doctrinal que recibié al interior de
su paso por varias logias de iniciacion. Una figura mas conocida por su compromiso
antirrevolucionario y antirrepublicano, pero que al mismo tiempo tuvo una influencia
decisiva en René Guénon, en particular en su concepto de “Tradicion primordial”. ;Podria
arrojar mas luz sobre este lado tan poco conocido de Joseph de Maistre?
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Joseph de Maistre (1753-1821), es sin duda un pensador mucho mas famoso, de
hecho, por sus posiciones contrarrevolucionarias y su catolicismo ultramontano
(36), que por sus ideas "iluministas", aunque todo sobre él sea lo que constituye la
parte principal de sus tesis, se nutrié e impregno de las teorias que encontré dentro
de las logias adscritas al sistema iniciatico construido por Jean-Baptiste Willermoz
(1730-1824) durante el Convento de la Galia que se celebré en Lyon en 1778 ,
conocida como la “dieta escocesa rectificada” (37).

Yo ya habia demostrado este estrecho vinculo entre las tesis iluministas y el
pensamiento maistriano, en la biografia dedicada a Maistre, publicada en 2003 (38),
en la que la influencia determinante que ejercen sobre él ejercen sobre él las
concepciones que descubrid en su profundizacion de la doctrina esotérica que
caracteriza y especifica la dieta escocesa rectificada.

En las notas de Joseph de Maistre, fechada en 1816, es decir, en su casa, en un
periodo en el que la reflexién habia tenido tiempo suficiente para hacer su trabajo,
declara que después de haber dedicado anteriormente "mucho tiempo a conocer a
sus caballeros [ los iluminados de Lyon]”, frecuentando sus asambleas,
manteniendo correspondencia con el principal entre ellos, sin embargo “seguia
apegado a la Iglesia Catdlica, Apostolica y Romana; por muy franca que sea su
afirmacién: no sin haber adquirido una multitud de ideas de las que me he
beneficiado" (39).

Entonces, ¢cudl es esta multitud de ideas? Para responder, basta con mirar el
pensamiento maistriano expresado en los principales textos del Conde Chambéry,
y hacer una correspondencia tematica con las bases doctrinales del Régimen
escocés Rectificado, y especialmente las tesis especificas que Martinés de Pasqually
expusd en su célebre "Tratado sobre la reintegraciéon del ser en su primera
propiedad, virtud y poder espiritual divino", para constatar la extrema identidad en
su naturaleza.

Asi, todas las concepciones de Joseph Maistre relativas a los designios de la divina
Providencia en el corazén de la historia, la condiciéon del hombre, su caida y su
posible "reconciliacién" con Dios, su atencién vigilante aplicada a las leyes de una
analogia que resalta la correspondencia entre lo que esta arriba y lo que esta abajo,
el mundo considerado como una expresion, segun la frase de San Pablo, retomada
por Maistre en la "Entrevista X" de las Veladas de San Petersburgo, de un “conjunto de
cosas invisibles manifestadas visiblemente”, tienen sus fuentes, sus raices en las
tesis fundamentales del lluminismo. Es decir, a nivel concreto, una "interpretacion
alegorica de la Escritura a raiz del Martinés de Pasqually, tan desatendido en su
tiempo por la Iglesia; su interés por la metafisica de los nimeros mediante la cual
se nos prueba la inteligencia suprema; su apologia de la intuicion divina,
participacion inmediata en el pensamiento de Dios en quien se basa la verdad; su
exaltacion de la profecia siempre presente entre los hombres y que le da
presentimiento del préjimo y espléndido desarrollo del cristianismo...” (40).

Toda la obra de maistriana se aclara asi con una nueva luz cuando se lleva a cabo
esta comparacién con la doctrina del iluminismo, y sorprende la estrechez intima
de los puntos de vista, de los analisis. Y certezas, para toda la perspectiva metafisica
de la corriente iluminista, el estado de ruptura del hombre caido en busca de la
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Unidad perdida, se traduce, con raro talento, es cierto, y con un estilo magnifico bajo
la pluma de Maistre a lo largo de sus escritos, desarrollando una aproximacion muy
original al “cristianismo trascendente” que resume asi: “Este cristianismo real,
designado entre los alemanes con el nombre de cristianismo trascendente, es una
verdadera iniciacion; era conocido por los primeros cristianos y todavia es accesible
para los seguidores de buena voluntad. Este cristianismo reveld y aun puede revelar
grandes maravillas, y no solo puede revelarnos los secretos de la naturaleza, sino
incluso ponernos en comunicacion con los espiritus” (41).

*
De esta forma, cuando René Guénon mird los escritos de Maistre, admiti6é las
fuentes de la doctrina del iluminismo, un trabajo de resaltar que Emile
Dermenghem (1892-1971) habia realizado notablemente a partir de 1923 (42), e
inmediatamente detecté los elementos de convergencia con sus propias
intuiciones, y en particular con un punto central, el relativo a la nocion de “Tradicién
primordial”, que Maistre sin embargo designa mas bien como “Tradicién primitiva”
cuyos restos permanecen entre todos los pueblos, y de la cual conservo la memoria
de los “Misterios antiguos”, lo que lleva a Guénon a expresar ciertas reservas:
“Joseph de Maistre objeta que es imposible saber exactamente qué eran estos
Misterios antiguos y qué se ensefiaba alli, y parece que se hace una idea bastante
mediocre de ello, que es quizas incluso mas sorprendente que la actitud analoga
que adoptd hacia los Templarios. De hecho, si bien no duda en afirmar muy
acertadamente que encontramos entre todos los pueblos "los restos de la Tradicién
primitiva", ;como no se le induce a pensar que los Misterios deberian tener
precisamente el fin principal para quedarse con el depdsito de esta misma
Tradicién? Y, sin embargo, en cierto sentido, admite que la iniciacion de la que es
heredera la Masoneria se remonta "al origen de las cosas", al principio del mundo:
"La verdadera religion tiene mas de dieciocho siglos: nacio6 el dia en que nacieron
los dias. Aqui nuevamente, lo que se le escapa son los medios de transmision, y es
posible encontrar que se pone de su lado con demasiada facilidad de esta
ignorancia; es cierto que solo tenia veintinueve afios cuando escribié estas
memorias" (43).
Lo cierto es que esta idea de "Tradicion primitiva", que sera retomada, después de
Maistre, por el cardenal Pitra (1812-1889), ardiente defensor de una "Tradicion
Unica", que se transmite desde los albores de los tiempos, asi como en Gustave de
Bernardi (1824-1885), pasando por Franz von Baader (1765-1841) o Eliphas Lévi
(1810-1875), ocupara en Guénon un lugar completamente decisivo, ya que para él
estd Tradicion llamada "primordial" es la "Tradicién primera" comun a todas las
tradiciones llamadas auténticas y "ortodoxas", cuyas huellas y signos aparecen muy
claramente en los simbolos, ritos y mitos del patrimonio comun de la humanidad.
Por tanto, podemos decir que esta Tradicion primordial para Guénon, habria
fecundado verdaderamente y nutrido sustancialmente todas las tradiciones
actuales, derivando estas ultimas en mayor o menor medida segun su grado de
proximidad e intimidad con esta fuente inicial calificada como eterna.
En consecuencia, todas las tradiciones religiosas de la humanidad, salvo contadas
excepciones, y en la medida en que los mitos y simbolos atestiguan su conexién
auténtica, son formas, aspectos particularizados, diferentes rostros de una misma
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Tradicién de origen "no humano" que recibe, en virtud de su anterioridad y
superioridad desde que es primera, original y fundacional, puesta en la fuente y
directamente vinculada al Principio, el nombre de "primordial". Es éste el garante
de la regularidad y de la “ortodoxia” de todas las tradiciones, siendo cada una un
solo elemento, adaptado a un tiempo o civilizacion segun las circunstancias
particulares ligadas a los tiempos y a las necesidades de los periodos de |a historia,
de esta primera “Tradicion” fundadora. Como escribe Guénon, usaban para hacer
esto el nombre de "Tierra Santa" especifico de Israel extendiéndolo a todas las
diversas tradiciones de la humanidad para mostrar como dependen y participan de
una sola fuente, "prototipo de todas las demas", calificada con el titulo de "Tierra
Suprema": "Hay tantas "Tierras Santas" particulares como formas tradicionales
regulares, ya que representan los centros espirituales que corresponden
respectivamente a estas diferentes formas (...) Son tantas imagenes del mismo
Unico y supremo centro, que es el unico realmente “Centro del Mundo”, pero cuyos
atributos asumen como parte de su naturaleza a través de una comunicacion
directa, en el que reside la ortodoxia tradicional, y con la misma eficacia
representandola, de forma mas o menos exterior, para tiempos y lugares
determinados. En otras palabras, hay una “Tierra Santa” por excelencia, prototipo
de todas las demas, centro espiritual al que todas las demas estan subordinadas,
sede de la tradicion primordial de la que se derivan todas las tradiciones particulares
por adaptacion a tal o cual a las condiciones definidas de un pueblo o de una época”.
Esta "Tierra Santa" por excelencia, es la "Tierra Suprema" (44).

*
Dicho esto, cabe sefialar que la Tradicién “Primitiva o primordial”, que Louis-Claude
de Saint-Martin designa como la “Tradicion Madre” (45), y que Joseph de Maistre, en
SU Mémoire au duc de Brunswick (1782), denomina la “verdadera religién eterna”, no
constituyen la misma e idéntica “Tradicion”, ya que la Unica auténtica para el
lluminismo, es la que participa en la religién que esta adscrita al culto primitivo de
Adan, lo que hizo sostener al Conde Chambérien: "La verdadera religion tiene mas
de dieciocho siglos". Ella naci6 el dia en que nacieron dias” (46). Y esta religion,
concretamente, culmina en el cristianismo en su forma "trascendente" que,
pasando por las diferentes etapas de la historia, se remonta en un linaje
ininterrumpido del primitivo sacerdocio de Adan.
En efecto, y en este sentido, Maistre plantea una division insuperable dentro de la
rama primitiva, que lo distingue de Guénon, aunque este Ultimo no niega la
oposicion entre las dos lineas originales, pero sin esencializar la separacion dentro
de la cadena de transmision de la Tradicion primordial (47) -, desde el principio, o
mas exactamente desde la division brutal que se producirda entre los cultos
celebrados por Cain y Abel, la "Tradicion" se separard, se dividira en dos ramas
distinta y absolutamente antagénica y opuesta en todos los puntos, de modo que
segun Maistre, fiel en esto a Martinés de Pasqually, ya no es posible conferir un
caracter univoco a la nocién de “Tradicion”, porque deriva de una doble esencia,
constituido: 1) de una rama puray santa abeliana denominada “no apécrifa” porque
posee los elementos del verdadero culto y de la “Santa Doctrina” que se le atribuye;
2) de una rama cainista, positivamente apdcrifa, extranjera e ignorante de todos los
elementos de la verdadera culto y de la "Santa Doctrina".
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Asi, en la concepcidon maistriana, los dos cultos, uno de Cainy el otro de Abel, daran
aluz, desde los albores de la historia humana, a dos tradiciones igualmente antiguas
o "primordiales" si como él nos aferramos a este término, pero absolutamente no
equivalente desde el punto de vista espiritual, estas dos tradiciones librando una
guerra que podemos llamar con razén "metafisica”, ya que se originé en la
inmensidad celeste, durante la revuelta de los espiritus rebeldes, haciendo del
mundo el escenario de una lucha c6smica que se ha desarrollado desde el principio.
Informados de esta division original, de esta guerra incesante inscrita en el corazon
mismo del mundo creado, que explica su caracter irreductiblemente dialéctico,
nuestro enfrentamiento con el nihilismo contemporaneo, en sus diversas formas, y
que la sociedad actual profana horriblemente nos ofrece el espectaculo doloroso,
que nos ensefia, por tanto, a no interpretar la situacion actual s6lo en términos de
duelo circunstancial, de nada relativo a un periodo determinado, como si
ingenuamente hubiera habido un tiempo anterior de pura luz y plenitud plena, de
valores seguros y bien establecidos, en la medida en que el "nihilismo" no es un
fendmeno historico, atraviesa y controla la totalidad de la Historia, como subray6
Maistre: "Si hay algo obvio para el hombre es la existencia de dos fuerzas opuestas
que luchan implacablemente en el universo. No hay nada bueno que el mal no
contamine y altere; no hay nada de malo que el bien no comprima y ataque,
empujando sin cesar todo lo existente hacia un estado mas perfecto. Estas dos
fuerzas estan presentes en todas partes: también las vemos en la vegetacion de las
plantas, en la generacion de animales, en la formacién de lenguajes, en la de
Imperios (dos cosas inseparables), etc.” (48).

En consecuencia, y como tal, Heidegger coincide con Maistre en la observacion de
que no hay exterioridad en relacion al "nihilismo", es decir, que no hay alternativa,
no hay nostalgia. de un antes o un después, es la existencia misma, mas alla de las
edades, la que se sumerge en el abismo del nikil (nada), a la que se enfrenta, desde
la ruptura original, por su "sollozo" (49), a la necesidad de afrontar la cuestion de la
ausencia, el abandono, la angustia y la pérdida, la tragedia del fracaso y la muerte,
por decirlo en pocas palabras. de la "maldad”, Porque la experiencia del mundo que
vivimos participa de una determinacién de antagonizar dos fuerzas opuestas y
antagonicas presentes en todas partes de las que el hombre no tiene el poder de
liberarse, ya que es una determinacién estructural ontolégico: “El ser-en-el-mundo
es un existencial, es decir, una determinacién constitutiva de la existencia humana,
un modo de ser especifico del ser-alli. [...] El estar-en-el-mundo, como existencial, es
una relacién originaria" (50).

Existir, ser, es, pues, lanzarse de la "Unidad" a la division, proyectarse "de arriba
abajo", dijo Origenes (+ 252) (51), abandonado en lo relativo, lo contingente, es ser
totalmente dependiente de hechos y causas que determinan la imposibilidad de la
armonia y la duracién, y hacen que los intentos humanos fallidos sean
completamente inutiles y condenados a la inutilidad, particularmente los politicos,
pero no solo ellos, porque se puede agregar a ellos los del arte, la filosofia, la ciencia,
etc. -, que tienden a modificar las condiciones de estar en el mundo.

Por tanto, no se trata de esperar ningun régimen o sistema posible capaz de resolver
las cuestiones sociales, econdmicas, culturales, identitarias o espirituales de los
pueblos, desde el origen este es un problema para el hombre, pero también para

|g
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las civilizaciones y el propio Universo, es un problema del "origen". La cuestién que
surge, fundamentalmente, es de naturaleza puramente meta-ontolégica. Por eso la
Unica actitud auténtica, es decir auténticamente en ruptura, la Unica posicion radical
que toma el problema en su origen real, en su raiz efectiva, es, por tanto, necesaria
y unica, de un orden superior que viene de lo espiritual y lo trascendente, de lo
metafisico, al aceptar mirar de doénde viene la esencia de la determinacion
existencial, al confrontar la causa primaria de la vocacién del destino de todas las
cosas creadas en el “nihil".

*

Una vez mas, aunque lo que le llevé a escribir esto, a diferencia de Maistre que,
después de la Revolucion, tras un minucioso examen de las causas, entendié que
ningun tiempo estaba libre de la negatividad, y extendié el diagndstico de manera
transversal a la historia misma - fue mucho mas parte de un sentimiento de rebelién
contra el estado del mundo en el periodo moderno, mas que un analisis ontolédgico
de la naturaleza misma de este mundo a través de todos los periodos, sin embargo,
conviene recordar el excelente analisis de Julius Evola, sobre qué hacer y cémo
actuar en consecuencia, en un mundo en estado de "disolucién general": "No hay
dadas formas positivas que proporcionan significado y verdadera legitimidad en la
que podemos confiar hoy. En adelante, una "sacralizacion" de la vida exterior y
activa sélo puede darse a partir de una orientacion interior, libre y auténtica, hacia
la trascendencia [...] El afele pantaplotiniano, es decir, el “deshazte de todo”, este debe
ser el principio de quienes saben mirar con claridad la situacion actual” (52).

Se notara que la diferencia no es metafisicamente insignificante, que si Maistre fiel
a la ensefianza de San Agustin o Martinés de Pasqually y del iluminismo en general,
imputa a las mentes rebeldes, luego al hombre, siguiendo la doble prevaricaciéon
que se ha producido dentro de la inmensidad divina, motivo de la situaciéon de
degradacion que vive el Universo con la presencia constante del mal actuando en
todas las realidades vivientes, como tendencia irreductible a la descomposiciény la
muerte, por otra parte Boehme - agregado a este respecto por Guénon en el
planteamiento de su metafisica a la que, ademas, designa a tal efecto como
"integral" (53) - considera que el origen de la sombra se encuentra en la Divinidad
en la que hay una parte oscura que es un componente intrinseco de su naturaleza.
En este sentido, el "Principio” se compone de "Ser" y "No-Ser", o incluso del Bien y
del Mal, es el trabajado por una dialéctica interna que representa el fondo oscuro
de lo divino, y es el actda bien, en esta verdad, del tesoro doctrinal, del “misterio”
por excelencia de la “Iglesia interior”, el misterio mas sublime en cuanto se relaciona
con la esencia del Principio, misterio que es el que revela lo que hay en su verdad
del Absoluto, como nos dice Jacob Boehme: "La Nada tiene hambre de Algo, y el
hambre es deseo, en la forma del primer Verbum Fiat, o del primer hacer, porque el
deseo no tiene nada que no pueda hacer, ya que puede hacer o agarrar. No hace
mMas que agarrarse e imprimirse, quiero decir que coagula, se educa en si, se agarra,
pasa de lo Indeterminado a lo Determinado y proyecta sobre si misma la atraccion
magnética para que la Nada se llene y sin embargo no haga mas que permanecer
en la Nada y de hecho la propiedad sélo tiene la oscuridad; este es el origen eterno
de las tinieblas..." (54).
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Por tanto, es importante, habiendo percibido este origen, abandonar cualquier
objetivo positivo externo hecho irrealizable, no porque este periodo sea el de la
"disolucion general”, sino porque es necesario entender que la determinacion a lo
negativo esta inscrita, pues siempre, en el Ser, que reside y permanece de manera
intangible en el “Todo”, es decir la totalidad del “existir” mismo, y hay, en
consecuencia, una realidad en este mundo, incluso antes del comienzo de los
tiempos, de manera permanente, que determind y sometio, es decir, ligado a una
causa que es un desgarro, ligado a una ruptura fundacional, a una escision que se
encuentra en la esencia misma del Ser; una realidad dependiente de una carencia
que es una pérdida tragica que ocurrio, al principio, dentro de la primera "Unidad",
situacion absolutamente terrible que Maistre resume en una frase: "Este mundo es
una milicia, una lucha eterna" (55).

En este sentido, la "apolitia" es, por tanto, la regla para la mente consciente y
despierta, no solo para nuestro "periodo de disoluciéon", sino como actitud
constante de presencia en el mundo y disciplina de la vida. Tal es la ley espiritual, el
heroico ascetismo y el camino ontoldgico, de los solitarios que desean llegar a las
cimas de las altas montafias, donde reina, en la soledad y el silencio, la eterna "Luz".
Debe entenderse que, en todo momento, la naturaleza del hombre y de las
sociedades que construye ha estado inexorablemente condenada a relacionarse
con una determinacion a la que se refiere la fractura fundacional: inherente a una,
referente a la otra; nada mas, y nada que pueda ir mas alla, es un limite insuperable
a nivel existencial, sean cuales sean los periodos de la historia. Es mucho y no es
mucho; es mucho porque es con la propia existencia, es poco porque en realidad
no hay verdadera independencia en el ser en relacion a determinaciones que tienen
Su causa en una tragedia anterior. Ahora bien, un ser dependiente de una causa
adventicia que lo precede en su sustancia no es nada, en definitiva, es sin ser, ya
que su ser "es" no ser mas que lo que la determinacién ha hecho de él. No es nada
de si mismo, ya que todo lo que le hace ser no es nada de él, proviene de una
situacion antecedente. De ello se deduce que, a pesar de todos los esfuerzos vanos,
la fractura nunca se cerrara de nuevo, la brecha nunca se llenara, porque nada en
nosotros es de nosotros y viene de nosotros, sino que concierne a una causa
anterior, y a una causa presentando una ruptura "original", una emergencia
dialéctica dentro de la "Unidad", a través de la cual, segin Maistre, el "mal" ha
entrado en el Universo y "lo ha ensuciado todo" (56), o, incluso mas profundamente,
segun Boehme, debido a que “el origen eterno de las tinieblas...” (57), comprometido
en un movimiento de generacion infinita que pasa por la aniquilacién y el
renacimiento eternos, logro su “revelacién” supra-esencial.

Esto explica por qué cada ser, cada sistema, es incapaz, por si solo, de llegar al fin
del Ser. Todo esta frenado, bloqueado, constrefiido, por una falta constitutiva del
ser que se inscribe en el interior de toda realidad viviente, porque inicialmente se
ubica dentro del Ser, en la sustancia del "Principio”. La Unica forma de lo posible
para todos, el Unico deber, la regla disciplinaria, es entonces confrontar el
sinsentido, el sentido sin nombre, la ausencia de un nombre, de un real ausente de
si mismo, confrontar, por un enfoque metafisico, o mas precisamente la “de
ontologia negativa”, a la “Nada”.
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Eternamente, el olvido del Ser responde, muy exactamente, resuena directamente,
el "nihil", la inexistencia indecible de un comienzo que, siempre y para siempre, ya
es un futuro.

El "camino negativo" (via negationis) es, en esencia, futurismo ontologico.
Grenoble, 1 XII 2016

“El butho de Minerva alza el vuelo al anochecer”.
(Hegel, Principios de filosofia del derecho, 1818).

NOTA:

1. Los términos del “Manifiesto Futurista” deben leerse con atencion: “;Vamos a
presenciar el nacimiento del Centauro y pronto veremos volar a los primeros
Angeles! jHabra que sacudir las puertas de la vida para probar las bisagras y los
cerrojos! ... Vamos! jAqui esta, en efecto, el primer sol naciente de la tierra! ... Nada
iguala el esplendor de su espada roja que se esgrima por primera vez, en nuestra
oscuridad milenaria [...] La gran escoba de la locura nos arrancé de nosotros
mismos y nos empujo por las calles empinadas y profundas como torrentes secos.
Aqui y alla, lamentables ldamparas en las ventanas nos ensefiaron a despreciar
nuestros ojos matematicos. [...] Y cazabamos, como leoncillos, a la muerte con el
pelaje negro manchado de palidas cruces, que corria ante nosotros en el vasto cielo
malva, palpable yvivo [...] No hay mas belleza que en la lucha. Ninguna obra maestra
existe sin un caracter agresivo. La poesia debe ser un asalto violento a fuerzas
desconocidas, para convocarlas a tumbarse ante el hombre. jEstamos en el
promontorio extremo de los siglos! ... ;De qué sirve mirar detras de nosotros,
siempre que tengamos que derribar las misteriosas puertas de lo Imposible? El
tiempo y el espacio murieron ayer. Ya estamos viviendo en lo absoluto, pues ya
hemos creado la eterna velocidad omnipresente [...] Cantaremos sobre las grandes
multitudes agitadas por el trabajo, el placer o la revuelta; los matices multicolores 'y
polifénicos de las revoluciones en las capitales modernas; la vibracién nocturna de
arsenales y obras de construccidn bajo sus violentas lunas eléctricas; las estaciones
glotonas que tragan serpientes humeantes; las fabricas suspendidas de las nubes
por los hilos de su propio humo; puentes con saltos gimnasticos arrojados sobre
diabdlicos cubiertos de rios soleados; transatlanticos aventureros que perfuman el
horizonte; las locomotoras de grandes pechos, que patalean sobre los rieles, como
enormes caballos de acero puenteados con largos tubos, y el vuelo resbaladizo de
los aviones, cuyas hélices tienen banderas y aplausos de una multitud entusiasta
[...] Parados en la cima del mundo, jdesafiamos a las estrellas una vez mas!” (F.T.
Marinetti, Le Manifeste du Futurisme, Le Figaro, Paris, 20 de febrero de 1909).

2. M. Cacciari, Futurisme & Futurismes, Ed. Le Chemin vert, 1986, p. 151. Para
establecer su punto, Cacciari sefiala que el futurismo representa un momento muy
especifico, cuando la religiosidad gndstica, en conexidn secreta e invisible con la
Tradicién, emerge con mayor fuerza y energia: “Los textos fundacionales del
movimiento lo muestran claramente, "Frente a la hueste de estrellas enemigas"
(Manifiesto Premier, 1909) se levantan hinchados de orgullo, los leoncillos de la
soledad. Son extranjeros, “otros”, “no venidos”, cuya patria esta mas alla del cosmos
visible, el kosmos de las estrellas y sus arcontes. Las almas de los "extranjeros" en la
tierra forman un genos, una raza relacionada con la esencia divina invisible. Esta es
la raza de los "firmes" o "inmutables": es decir, los "inquebrantables". El significado
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religioso de esta historia quiere ser precisamente el de las grandes mitologias
gnosticas: la vision de una humanidad sedienta de verdad absoluta. Desde sus
primeros manifiestos, los futuristas se presentan como extraterrestres, espiritus
extraterrestres, seres de otra raza, a quienes las fuerzas del universo no pueden
domesticar. Las estrellas y la luna son las guardianas de la Necesidad: gobiernan las
leyes del tiempo y del espacio, segun el inexorable principio de la causalidad. Por
eso hay que destruir la luna”. Cacciari sefiala acertadamente: “el tema del
oscurecimiento de toda la luz en el universo, ya presente en muchas obras del
cambio de siglo (por ejemplo, La victoria sobre el sol de Malevich) encuentra aqui su
explicacidn mas convincente” (Op. Cit., Pag. 151.).

3. Ibid.

4. Notaremos, que lo que se acaba de decir, el origen casi secreto del arte moderno,
que destacara en su afan de rechazar toda figuracion limitada y reductiva, para
revelar mejor, en ausencia de forma, la esencia invisible del “Dios oculto”: “Este Dios,
que no puede ser representado en el mundo sensible, sélo sera “significado” por un
acto de separacion, de disociacién del cosmos. (...) El origen gnostico de la religiéon
futurista es evidente, al igual que su relacion con la Tradicion. iEl hibrido futurista
de una novitas radical(novedad) es el elemento mas tradicional del movimiento!" (M.
Cacciari, op.cit.)

5. Fundador con Ardengo Soffici (1879-1964) de la revista Lacerba, de la que
conocemos el papel de fermento critico y analitico que jug6 dentro del movimiento
marinetiano de Art-Vie-Action, Giovanni Papini marcé especialmente el joven Evola a
través de la colecciéon de folletos que publicd bajo el evocador nombre de “Cultura
del alma”. En estos folletos Papini llamd la atencion de sus lectores sobre textos
poco conocidos y desconocidos relacionados tanto con el misticismo del Rin como
con Bardo-Thodol, Tao-te-king o los Vedas. Evola especifica asi: "Papini dio a conocer
a una audiencia de jovenes una serie de escritos antiguos y modernos
particularmente significativos, indicandonos, y las palabras tienen aqui su
importancia, los caminos a seguir mas adelante"”, afladiendo: "el Papini del primer
periodo nos habia dado a conocer a los jovenes, entre otras cosas, figuras de
misticos como el maestro Eckhart, y escritos de sabiduria que habrian llevado a
horizontes muy diferentes en el caso de una verdadera superacién, en el sentido
tradicional, de individualismo intelectualista y anarquista” (J. Evola, Le Chemin du
Cinnabre, Ed. Arché / Arktos, 1983, p. 10).

6. De sunombre completo, Guido Tore Gherson, fue durante un tiempo -entre 1928
y 1936- el agente cinematografico y teatral en Paris del escritor, poeta, dramaturgo
y novelista Luigi Pirandello (1867-1936) quien también en las ciencias ocultas, y es
este mismo Guido Tore quien, muy probablemente, segun los ultimos archivos
actualizados dentro del “Museo Biblioteca Luigi Pirandello” de Agrigento (Sicilia),
inicio a Luigi Russolo en el magnetismo. (Cf. Luciano Chessa, Luigi Russolo, Futurist:
Noise, Visual Arts, and the Occult, University of California Press, 2012, p. 262).

7. Noétese que todas estas obras sonoras de "ruido" son ahora objeto de un
programa de reediciones remasterizadas, enriquecidas y acompafadas de muchos
documentos originales inéditos, por el sello ROTORELIEF: http://rotorelief.com/.

8. "L’Euvre Bruitiste", n °© 1 a 3 (1983-1989) luego "Volonté Futuriste", n ° 1 a 27 (1989-
1993), 6rgano del "Futurismo revolucionario europeo" (F.E.R.).
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9. La corriente futurista dentro del movimiento de la “Tercera Via”, que aglutinaba
diferentes tendencias gracias a la personalidad y el carisma de su lider Jean-Gilles
Malliarakis, se acercd evidentemente a los conocidos como “terceristas radicales”
que publicaban un boletin: Alernative tercériste, en sintonia con las tesis de la
revolucidén conservadora, cuyas principales figuras fueron Ernst Junger (1895-1998),
Carl Schmitt (1888-1985) y Ernst Niekisch (1889-1967).

10. O. Vecchio, Essenza nichilistica dell’Occidente cristiano, Edizioni Barbarossa,
1988; Visioni di un uomo in armi, Societa Editrice Barbarossa, 1994; O. Vecchio y M.
Murelli, Cavalcare le vette, Societa Editrice Barbarossa, 2002.

11.Un punto de aclaracién, esto para la atencion de comisarios politicos disfrazados
de “investigadores”, en realidad muy a menudo auxiliares de la policia del
pensamiento Unico que se han especializado en denunciar publicamente la carrera
de intelectuales que no han pasado por el Serraglio de lo que es "politicamente
correcto" a sus 0jos, "investigadores" que, sin embargo, harian bien en verificar sus
fuentes en lugar de reproducir mecanicamente informacién errénea en las
publicaciones que firman (cf. S. Francois, "Extrema derecha y esoterismo: retorno
de una pareja toxica”, Critica Masonica, enero de 2016) -, ya que la fundacién del
“Pdle philosophique Hélios” tuvo lugar tras la escision del movimiento “Troisieme
Voie” en Lyon, en agosto de 1991, y estuvo acompafiada mediante un analisis
detallado -publicado como adenda y conclusion a la "Plataforma Programatica"
editada por la Corriente Futurista (FER) -, apoyando, luego del colapso del bloque
Oriental y el dominio de un modelo econdmico Unico que se impone a todo el
planeta, fin necesario de la accion politica sobre la base de los viejos modelos
intervencionistas, texto titulado: "Razones de una ruptura necesaria en lo ideolégico
con el nacionalismo revolucionario ". Este “texto-manifiesto” anunciaba la
concepcion puramente metafisica en la que en adelante se inscribiria el “Polo
filosofico Helios”, y que lo situaria a una clara distancia critica de las iniciativas que
pretenden unir en nombre de una “Nueva Resistencia” a los “enemigos de sistema”,
posicién entonces defendida por Christian Bouchet y sus seguidores, habiendo
resultado, como era légico, en un alejamiento del compromiso politico de esa
fecha: “La politica hoy no es mas que un sobre, una engafiosa vestimenta de un
poder efectivo que es el verdadero duefio del destino colectivo [...] estar en el campo
del combate politico es ahora o la prueba de una profunda incomprension de la
naturaleza del sistema, o0 mas aun un total absurdo [...] la nacién y la politica
constituyen dos cadaveres espléndidos que deben ser incinerados lo antes posible
segun las antiguas costumbres indoeuropeas. Para cualquiera que quiera una
agenda de accion, una solucién al inevitable "¢;qué hacer?", una respuesta a su
necesidad de activismo, hay que decirlo: la politica ha dejado de ser el medio para
hacer realidad sus ideas. {Se acabd! Es importante encontrar otro método [...] La
conciencia, instrumento y vector del devenir encarna, desde el principio, la
perspectiva del Ser, lo que le da una importancia fundamental en el proceso
transformador [...] la subjetividad en lugar del ser subordinada a la historia, se
incluye en ella de la misma manera que el hecho histérico. Por eso podemos
considerar la conciencia no como un mero reflejo del desarrollo en la historia, sino
por el contrario, como su verdadero agente de transformacion. Es un cambio radical
de actitud ante un cambio radical en los datos objetivos que caracterizan el periodo”
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(.-M. Vivenza, Raisons d’une nécessaire rupture idéologique avec le Nationalisme-
Révolutionnaire, 8 8.5, "La mort de la politique", F.E.R., octubre-noviembre de 1991).
12. También conviene sefialar, a todos los efectos practicos, dado que el tema forma
parte de la historia de Helios, que en marzo de 1990 se organizd en Paris una
conferencia sobre futurismo por parte de la rama juvenil del G.R.E.C.E. (la “Nouvelle-
Droite Jeunesse” - NDJ), que luego editd la revista “Métapo”, conferencia en la que
participaron Alessandra Colla, Robert Steuckers, Omar Vecchio y yo en nombre de
la FER (intervencion seguida de una Concierto-performance del “ruido” que tuvo
lugar en el teatro Dunois, distrito 13). Robert Steuckers, fundando en 1994 con
Gilbert Sincyr (1936-2014) la asociacion "European Synergies" - que publicd un
bimensual titulado "News from European Synergies" (1994-2002) que reemplaz6 a
las revistas "Orientations" y "Vouloir" - , fue también por iniciativa de las
universidades de verano que rednen cada afio a numerosos ponentes de diferentes
paises (Lourmarin, Madesimo, Varese, Perugia, Trento, etc.), a los que fueron
invitados, por los lazos de amistad y ciertas proximidades de puntos de vista, hasta
que el polo filoséfico, los miembros de Helios, se puso a sofiar en el afio 2000 sobre
temas relacionados con la historia de las ideas, el arte, la literatura, la poesia o la
metafisica.

13. Revue du pole philosophique Hélios, N0 1 a 13, (1994-2000).

14. F.Hegel, La fenomenologia del espiritu, Aubier, 1979.

15. M. Heidegger, Ser y tiempo, Gallimard, 1964, pag. 42.

16. Sr. Heidegger, ;Qué es la metafisica? Preguntas, yo, Gallimard, 1989, p. 33.

17. Le Mystére de I’Eglise intérieure, La Pierre Philosophale, 2016.

18. Nétese que los Solilogues (Soliloquia), obra ampliamente distribuida hasta el siglo
XIX bajo la firma de San Agustin, tuvo una influencia decisiva en Jean de Lugio y
Bartholomé de Carcassonne quienes, a finales del siglo XIl, estaran en el origen de
la corriente dualista que se extendi6 por Europa, en particular en Italia y el sur de
Francia. Asi en su famoso Liber de duobus principiis, Jean de Lugio sostiene: "La
Oscuridad no fue creada directamente por Dios, sino indirectamente y a partir de
una realidad preexistente, la de los malos principios", que es exactamente el
pensamiento del pseudo Agustin: "El Verbo es Luz y Vida en la que la Oscuridad, el
Error, la Vanidad y la Muerte no son: Verbum in quo non sunt Tenebrae, Error,
Vanitas neque Mors [....] Lux , sine qua Tenebrae; via, sine qua error; veritas, sine
gua vanitas; vita, sine qua mors” (Sol. Apoc., IV).

19. Sobre el triunfo del cristianismo en Europa - aunque esta cuestion no es
directamente nuestro tema en la medida en que lo que la historia ha decidido en
este terreno es un hecho objetivo indiscutible, que ya no necesita ser objeto de
debate porque es inutil oponerse al destino histérico de las civilizaciones y las
"determinaciones" que se les imponen; las causas pueden resumirse en unas pocas
lineas significativas. Los cultos, animados por la misma tendencia al olvido del Ser,
tenian enrealidad, con la nueva religién, muchos rasgos idénticos: la monolatria que
proclamaban, la preocupacién por el ascetismo moral y espiritual, haciendo que lo
que por muy elevados que sean todos los cultos paganos, todos satisfacian las
mismas necesidades por los mismos medios. Basados en las nociones de muerte y
resurreccion, nuevo nacimiento y filiacion divina, iluminacién y redencion,
divinizacion personal e inmortalidad, afirmaron asegurar a los fieles el contacto
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directo con la divinidad y la esperanza de la dichosa supervivencia. Ademas, dieron
testimonio, a través de la devocién a menudo dirigida a un dios, de una aspiracion
muy pronunciada al monoteismo. Dentro de cada "secta", el dios salvador fue asi
concebido como superior a todas las demas deidades y tendié a eclipsarlas. Pero
hay mas, las analogias de sustancia y forma que existian entre todos los cultos
llevaron a pensar que bajo los nombres de Attis, Mitra, etc., se manifestaba el mismo
"Dios", que era considerado como el "Dios verdadero”, o como un mero
intermediario de poca importancia. Esto explica por qué los intentos de Heliogabalo
(203-222) de imponer un "dios Unico" - "Construyé y dedicé Heliogabalo un templo
en el monte Palatino cerca del palacio imperial; hizo transportar alli todos los
objetos de la veneracion de los romanos: la estatua de Juno, el fuego de Vesta, el
Palladium y los escudos sagrados. [...] También dijo que las religiones de los judios
y los samaritanos, asi como el culto a Cristo, serian transportadas a este lugar, para
que los misterios de todas las creencias se unieran en el sacerdocio de Heliogabalo”
(cf. Elio Lampridius, Histoire Auguste; Vie d'Antonin Héliogabale), de hecho, recibiran
su consagracion oficial gracias a Aureliano (270-275), que supo habilmente coémo
lograr el sincretismo que se habia vuelto inevitable. Ademas, eligié a Sol Invictus
como su deidad suprema, en la que los fieles de las diversas sectas podian
reconocer tanto a Baals como a Attis, Osiris, Baco, Mitra y Cristo. De hecho, el
Imperio estaba dispuesto a acoger el cristianismo como otras religiones, esto es tan
cierto que es en nombre mismo del sincretismo y del interés del Estado que se
proclamo la igualdad en 313 de la religidén cristiana con la religion oficial por el
rescripto de Licinio: "Creimos, se dice, tener que dar el primer rango en cuanto al
culto de la divinidad, concediendo a los cristianos como a todos, la facultad libre a
seguir la religion que quisieran, para que todo lo que hay divinidad en el cielo sea
favorable y auspicioso para nosotros y para todos aquellos que estan bajo nuestra
autoridad "(cf. P. Grimal, La civilisation romaine,Arthaud, 1960), esto, antes del 27 de
febrero de 380, “el edicto de Tesaldnica” fue decretado por Teodosio | (347-395),
haciendo del cristianismo la religién oficial del Imperio. El testamento religioso del
fin del paganismo grecorromano no fue ajeno al cristianismo naciente, y los Padres
de la Iglesia no se equivocaron, cuando vieron en él una de las formas preparatorias
que Dios propuso para hombres para descubrir su rostro. La religidn misma de los
paganos, para Blaise Pascal (1623-1662), y él piensa en ciertos paganos, incluido
Epicteto (55-135) en particular - "conoci6 a Dios", dandole a decir, siguiendo a San
Agustin: “quod curiositate cognoverunt” [Sermén 141, 2].

20. ). Boehme, De Signatura rerum (1622), 1l. 14.

21."...tan alto sobre todas las modas y todos los poderes es éste, que ni el poder ni
la moda, ni Dios mismo pueden contemplar. iDe buena verdad y tan verdadero
como Dios vive! Dios mismo nunca lo mirara, ni siquiera por un abrir y cerrar de
0jos, y nunca antes lo ha mirado, ya que actia de acuerdo con el modo y la
propiedad de sus Personas. Esto debe tenerse en cuenta, porque este Uno no tiene
modo ni propiedad. Por lo tanto, si Dios alguna vez quiere echarle un vistazo,
necesariamente le costara todos sus nombres divinos y propiedades personales.
Tendrad que dejar todo afuera, si alguna vez quiere mirar adentro. Pero es en la
medida en que El es un simple 'Uno’, sin modo ni propiedad, donde no es ni Padre,
ni Hijo, ni Espiritu Santo, y sin embargo en la medida en que El es cosa que no es
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esto ni aquello, si, jmiral es solo en la medida en que es uno y simple que entra en
ese Uno, al que llamo una "fortaleza en el alma"; y no puede entrar de otra manera;
s6lo asi entra y se instala alli” (Maitre Eckhart, Predigt 2, transl. A. de Libéra, Maitre
Eckhart, Traités et sermons (GF, 703), Paris, Garnier-Flammarion, 1993, p. 236).

22. Encontramos la formulacién de este modo en el famoso Sermén 71, donde
Eckhart relata la conversidén de Pablo en el camino a Damasco: “Pablo se levanté de
la tierra y, con los ojos abiertos, no vio nada mas que el Uno. No vio nada, era Dios.
Dios no es nada y Dios es algo. Lo que es algo es también la nada. Lo que es Dios,
lo es plenamente” (Sermont 71, en Maitre Eckhart, Sermons LXI a XC, Albin Michel,
2000, p. 95).

23. Thierry de Freiberg, De ente et essentia, Il, 2, 2.

24. Meister Eckhart, Predigt 83, op.cit., P. 154.

25. Esta corriente espiritual tiene su origen en Miguel de Molinos (1628-1696),
sacerdote espafiol, quien se distinguié por una direccion espiritual en la que se
privilegiaba fuertemente la "quietud", es decir el descanso total del alma en Dios, la
oracion pasiva, el abandono y la entrega total del espiritu en la "noche oscura" de la
fe, tuvo una influencia significativa, y encontré eco entre los tedsofos, quienes
tuvieron a las diferentes figuras de esta sensibilidad mistica en alta estima. La "Guia
Espiritual”, publicada por Miguel Molinos en 1675, resume las posiciones de esta
corriente original que influyd, en Francia en particular, en personalidades como
Francois Malaval (1627-1719), el cardenal de Fénelon (1651-1715) y Madame Guyon
(1648-1717), habiendo difundido esta ultima durante sus viajes, un "método de
oracion breve y facil", es decir, una oracién pasiva y silenciosa de total entrega y
abandono del espiritu en Dios. El quietismo fue condenado en 1687 por Inocencio
Xl, lo que tendra la consecuencia de arrojar durante muchas décadas una sospecha
sobre este "camino" de oracién interior, que sin embargo encontro refugio en los
circulos esotéricos, que cultivaron sus principios, y desarrollé tanto una actitud de
abandono de la propia voluntad como la de las especulaciones teosoéficas.

26. Adolphe Levée (1911-1991, en La religion del hermano Elie, monje trapense
discipulo de René Guénon (1886-1951), afirmé: "Si, hay un cuerpo de doctrina
puramente esotérico dentro del cristianismo, eso es cierto porque hubo un
pronunciamiento de la misma boca de Cristo. El cristianismo no es sélo esta doctrina
con coloracién sentimental, destinada a convertir al mayor nimero de seres, sino
gue también contiene en si mismo, o al menos ha contenido en si misma
originalmente, toda una declaracién de conocimiento al que ya no tenemos acceso
en este momento y que es completamente comparable a las declaraciones
esotéricas de otras religiones o tradiciones. Porque Dios cuando se manifiesta, lo
hace siempre bajo ambos aspectos, habla a la multitud y también da acceso a
quienes pueden oirle, a los misterios que presiden la creacién” (Cf. Y. Le Cadre, Frere
Elie Lemoine et René Guénon, en |l y a cinquante ans René Guénon, éd. Traditionnelles, 2001,
p. 166).

27. Instruction pour les Chevaliers Bienfaisants de la Cité Sainte, 1784, Bibliotheque Municipale
de Lyon, Fonds Willermoz, MS 5921.

28. El término "Disciplina del Arcano" no proviene del vocabulario de la Iglesia
antigua, pero parece haber sido introducido en la literatura teolégica en el siglo XVII
por Jean Daillé (1594-1670), un tedlogo reformado, entonces es encontrado bajo la



www.geoestrategia.es

pluma de Fénelon, que designa con el nombre de "tradicidon secreta de los misticos"
lo que corresponde a esta "disciplina arcani", o "gnosis", de la que fue un ardiente
defensor. En el manuscrito titulado "Le Gnostique de saint Clément d'Alexandrie”
(1694) - manuscrito inédito conservado en los Archivos de Saint-Sulpice, luego
publicado por primera vez, precedido de una larga introduccién, por el padre Paul
Dudon, sj, (1859-1941) en 1930 en la coleccién de “Etudes de Théologie Historique”
(Paris, editor de Gabriel Beauchesne) -, Fénelon sostiene que el Padre griego,
canonizado por la Iglesia (150-215), afirma que “la gnosis esta fundada en una
tradicién secreta ”, antigua y auténtica, que proviene de los primeros siglos del
cristianismo.

29. "La nada tiene hambre de Algo y el hambre es deseo, en la forma del primer
'Verbum fiat' o el primer hacer, porque el deseo no tiene nada que pueda hacer o
captar. No hace mas que agarrarse e imprimirse, quiero decir que coagula, se educa
en si, se agarra y pasa de lo Indeterminado a lo Determinado y se proyecta sobre
ella misma la atraccién magnética para que la Nada se llene y sin embargo no haga
mas que permanecer la Nada y de hecho la propiedad sélo tiene oscuridad; este es
el origen eterno de la oscuridad: Porque donde hay una cualidad ya hay algo y el
Algo no es como la Nada. Produce oscuridad, a menos que esté llena de otra cosa
(como un brillo) porque entonces se vuelve luz. Y, sin embargo, como propiedad
gueda una oscuridad” (J. Bbhme, Mysterium Magnum, 1ll, 5, transl. N. Berdiaeff, Paris,
Aubier Editions Montaigne, 1945, t. |, p. 63).

30. René Guénon, dper¢us sur linitiation, Editions Traditionnelles, 1946 ; Initiation et
Réalisation spirituelle, Editions Traditionnelles, 1952 : Etudes sur la franc-magonnerie et le
compagnonnage, Editions Traditionnelles, 2 vol., 1964.

31. “En todo caso, aqui hay una penetracion de la mente moderna en lo que se
opone radicalmente por definicion y no es dificil comprender cuales pueden ser las
consecuencias disolventes, incluso al mismo tiempo sin el conocimiento de quienes,
a menudo de buena fe y sin intencién definida, se convierten en instrumentos de tal
penetracion; la decadencia de la doctrina religiosa en Occidente, y la pérdida total
del esoterismo correspondiente, muestran bastante cudl puede ser el resultado si
tal vision algun dia se generaliza incluso en Oriente; este es un peligro lo
suficientemente grave como para sefalarlo mientras aun hay tiempo” (René
Guénon, Le Régne de la quantité et les signes des temps, ch. Xll « La haine du secret »,
Gallimard, 1945; 2 éd. 1972, p. 86).

32. R. Guénon, Apergus sur l'initiation, op.Cit., p. 17.

33. M. Eliade, Naissances Mystiques, Essai sur quelques types d’initiation, Gallimard, 1959,
p. 9.

34. M. Eliade, Histoire des croyances et des idées religieuses, 3 vol., Payot, 1976, t.1, p. 307.
35. Joseph de Maistre, prophéte du christianisme transcendant, Editions Signatura, 2015.
36. La posicion de Maistre, expresada en su obra Du Pape (1819), es decir, la
supremacia absoluta de lo espiritual sobre lo temporal, se basa en un axioma
basico: el poder eclesiastico es la fuente de toda autoridad, es la institucién mas
venerable y santa que jamas se haya dado a los hombres, porque tiene la mision,
desde el punto de vista sobrenatural, de la custodia de la “Revelacién”, depdsito
sagrado confiado por el mismo Cristo al apdstol Pedro, obispo de Roma y primer
papa. Pero se une a otro punto, de caracter politico, inspirado en Gregorio VII



www.geoestrategia.es

expresado en 1075 en su Dictatus papae, también basado en las tesis del agustinismo
desarrolladas por Méliton de Sardis (siglo Il ) Eusebio de Cesarea (v. 265-339), y los
partidarios medievales de la teocracia papal, incluido, en particular, Gilles de Roma
(1247-1316): el Papa es el amo absoluto, porque como heredero, por Constantino,
desde el marco civilizador del Imperio Romano, representa el “Pontifex maximus”,
haciendo que todos los poseedores de un poder temporal dentro de la cristiandad
le deban sumisién y obediencia, ya que el pontifice romano es el Unico legitimo
poseedor del Imperio. Asi, y en consecuencia para Maistre: "Habiendo desaparecido
el Emperador con el Sacro Imperio, sélo queda el "Sacerdocio Supremo" para ver el
arquetipo eterno del Sacro Imperio devuelto y restaurarlo” (G. Durand, Un Comte sous
l’acacia: Joseph de Maistre, éditions Maconniques de France, 1999, p. 107). La frase del
epigrafe que aparece en la portada del libro Du Pape, extraido del poema homérico
"La lliada", revela ademas claramente el pensamiento del conde de Saboya,
afirmando sin rodeos: "Demasiados cocineros como vosotros dafiarian que sélo un
hombre deberia tener el Imperio..." (Homero, Iliada, Il v. 204 y sigs.).

37. Especifiquemos que hablamos de "Régimen", y no de Rito como es habitual,
cuando se menciona la arquitectura completa de un sistema iniciatico, incluidos sus
aspectos organizativos, pero también doctrinal.

38. Qui suis-je ? Maistre, Pardés, 2003.

39. Note de Joseph de Maistre, (1816). Dossier « Illuminés », archives du comte Rodolphe
de Maistre.

40. J. Rebotton, Introduction, in, Joseph de Maistre, Ocuvres, vol. I, éd. Slatkine, 1983,
p. 27.

41. ). de Maistre, Quatre chapitres sur la Russie, Ch. 1V, «De l'illuminisme», Lib. D’Auguste
Vaton éditeur, 1859, p. 95.

42. Durante la reedicién de Emile Dermenghem de su Joseph de Maistre mystique (12
ed., La Connaissance, 1923, 22 ed., La colombe, 1947), Guénon subrayd: “[Emile
Dermenghem] también expone completamente en lo posible la carrera masonica
de Joseph de Maistre, sus relaciones con las organizaciones iniciaticas adscritas a la
masoneria de su tiempo y con diversos personajes pertenecientes a estas
organizaciones, y la considerable influencia que sus doctrinas ejercieron en su
pensamiento. El conjunto es muy interesante, y tanto mas cuanto que las ideas
religiosas y sociales de Joseph de Maistre fueron muy a menudo muy mal
entendidas, incluso a veces incluso totalmente distorsionadas e interpretadas en un
sentido que no correspondia en absoluto a sus verdaderas intenciones; el
conocimiento de las influencias en cuestion por si solo podria permitir el buscar el
enfoque necesario” (R. Guénon, Comptes-rendus, Etudes Traditionnelles, Juin 1947,
in Etudes sur la Franc-magonnerie et le Compagnonnage, t. 11, 1964, p. 120).

43. R. Guénon, Un projet de Joseph de Maistre pour [ 'union des peuples, Vers 'Unité, mars
1927, in Etudes sur la Franc-magonnerie et le Compagnonnage, t. |., op.cit., p. 8.

44. R. Guénon, Symboles de la Science Sacrée, ch. X| “Les Gardiens de la Terre Sainte”,
Gallimard, 2000, pp. 87.

45. «...on ne peut rien connaitre de positif et de certain [...] si l’on ne remonte pas jusqu’a la
source radicale de la révélation de toutes ces institutions...» (L.-C. de Saint-Martin, De I’esprit
des choses, t. |, «Traditions-meéres».)

46. J. de Maistre, Mémoire inédit au duc de Brunswick, (1782), 8 «les mystéres antiques».

m
—



www.geoestrategia.es

47. Guénon considera que existe una complementariedad de orden simbdlico entre
las dos ramas representadas por Cain y Abel, y que estas dos tendencias pretenden
coexistir eternamente dentro de la “Manifestacion”, como participe de la misma
naturaleza de la "primera dualidad", dividida entre esencia y sustancia, Cielo y
Tierra, o en sanscrito "Purusha" y "Prakriti": "Cada una de estas dos categorias tenia
naturalmente su propia ley tradicional, diferente de la de los otros, y adaptado a su
estilo de vida y a la naturaleza de sus ocupaciones; esta diferencia se manifest6 en
particular en los ritos sacrificiales, de ahi la mencion especial que se hace de las
ofrendas vegetales de Cain y las ofrendas animales de Abel en el relato del Génesis
[...] los aspectos correspondientes a estos dos puntos de vista son incluidos ambos
en su sentido profundo, y esto es, en resumen, sélo una aplicacién del doble sentido
de los simbolos, aplicacién a la que, ademas, hemos hecho una alusion parcial en
relacion con la "solidificacion”, ya que esta cuestion, como quizas veremos mejor
aun mas adelante, esta intimamente ligada al simbolismo del asesinato de Abel por
Cain [...] Encontramos asi la correspondencia de los principios cosmicos a los que se
refieren los principios césmicos, en otro orden, el simbolismo de Cain y Abel: el
principio de compresion, representado por el tiempo; el principio de expansion, a
través del espacio [...] Ahora, el tiempo consume el espacio, por asi decirlo,
afirmando asi su papel de "devorador"; y de la misma manera, a lo largo de las
edades, los sedentarios van absorbiendo poco a poco a los némadas: ahi esta, como
lo indicamos arriba, un sentido social e histérico del asesinato de Abel por Cain [...]
Aqui es donde estd manifestada la complementariedad de las condiciones de
existencia: quienes trabajan por el tiempo se estabilizan en el espacio; los que
deambulan por el espacio cambian constantemente con el tiempo. Y aqui es donde
aparece la antinomia de la "direccion opuesta™ los que viven segun el tiempo,
elemento cambiante y destructivo, se arreglan y conservan; los que viven en el
espacio, elemento fijo y permanente, se dispersan y cambian sin cesar. Esto debe
ser asi para que la existencia de ambas siga siendo posible, mediante al menos el
relativo equilibrio que se establece entre los términos representativos de las dos
tendencias contrarias; si s6lo una u otra de estas dos tendencias compresivas y
expansivas estuvieran en accion, pronto llegaria el fin, ya sea por "cristalizacion" o
por "volatilizacion", si es permisible utilizar expresiones al respecto simbdlicas que
deben evocar la “coagulacion” y la “solucién” alquimicas, y que efectivamente
corresponden, en el mundo actual, a dos fases cuyo significado respectivo
tendremos que precisar a continuacién. Estamos aqui, de hecho, en un dominio
donde todas las consecuencias de las dualidades césmicas se afirman con particular
claridad, imagenes o reflejos mas o menos lejanos de la primera dualidad, que
incluso de esencia y sustancia, del Cielo y la Tierra, Purusha y Prakriti, que genera 'y
gobierna toda manifestacion" (R. Guénon, Le Régne de la quantité et les signes des temps,
Chapitre XXI - « Cain et Abel », op.cit., pp. 142-149).

48. |. de Maistre, Essai sur le principe générateur des constitutions politiques, (1809).

49. Este desamor, subraya Hegel, no se inscribe en una realidad extrinseca, sino en
la esencia misma del Absoluto: “El Espiritu conquista su verdad sélo con la condicién
de encontrarse en el absoluto desgarro [Er gewinnt seine Warheit nur, indem er in
der obsoluten Zerrissenheit sich selbst findet] "(Hegel, Phdnomenologie des Geistes, ed.
Hoffemeister, 1929, p. 30).



www.geoestrategia.es

50. M. Heidegger, Lettre sur I’humanisme, Aubier, 1957, p. 184.

51. Origenes, de quien Maistre fue el primero en sefialar que "la opinién de Origenes
[...] sigue siendo hoy la base de todas las iniciaciones modernas” (Mélanges B, p. 302),
considerd que la creacidon era un descenso, una “degradacion”. Escribe: “... han
descendido de arriba abajo no sélo las almas que lo han merecido por sus diversos
movimientos, sino también las que al servicio de este mundo han sido conducidas,
aunque no lo deseen, de estas realidades, superiores e invisible, a estas realidades,
inferior y visible. De hecho, la creacion esta sujeta a la vanidad, sin quererla, sino
por quien la sujetd, con la esperanza de que el sol, la luna, las estrellas y los angeles
de Dios cumplan su ministerio en el mundo: para aquellas almas que, por fallas
demasiado grandes de sus inteligencias, necesitaban estos cuerpos mas gruesosy
solidos, y en vista de aquellos a quienes era necesario, se instituyé este mundo
visible. Debido a esto, por el significado de esta palabra katabol¢ (kataBoAn) se indica
el descenso de todos de arriba abajo” (Origenes, Tratado de los principios, Libro I, VIII
Tratado, Ill, 5-6).

52. ). Evola, Le chemin du Cinnabre, Editions Arché-Arktos, 1983, p. 197. Evola afiade
mas adelante: “... Vuelvo inequivocamente al desapego de cualquier finalidad
practica. No queda nada en el ambito politico y social que realmente merezca una
dedicacion total y un compromiso profundo. La apoliteia debe ser la regla del
hombre diferenciado” (Ibid., Pag. 201).

53. Al colocar la “Posibilidad” por encima del Ser, Guénon elabora una metafisica no
dualista del mas alla del Ser, al otorgar al “infinito” la Unica “Posibilidad”: “la
Posibilidad es en realidad idéntico a lo infinito" (R. Guénon, Les états multiples de [ ’étre,
Véga, 1980, p. 31). El ser, por tanto, no es infinito, ya que no coincide con la
Posibilidad total, el verdadero Infinito, es la Posibilidad universal que contiene tanto
el Ser como el No-Ser. Ser y No-Ser son, por tanto, las dos caras, los dos "aspectos"
de la "Posibilidad Universal" que, en si misma, representa la "totalidad" absoluta.
Lee sobre ello:

«La Métaphysique de René Guénon», Le mercure Dauphinois, 2005, llléme
Part. «Le Non-Etre»: ch. | - «Le nécessaire dépassement de l'ontologie»; ch. II-
«Approche du Non-Etre»; ch. IV - «L'insaisissable mystére originel».

«Le Mystere de I'Eglise intérieure», La Pierre Philosophale, 2016, Appendice III:
«Dualisme médiéval et «<non-dualisme» métaphysique».

54. ). Boehme, Mysterium Magnum, |ll, 5.

55. ). de Maistre, Les Soirées de Saint-Pétersbourg, IX entrevista (1821).

56. Sorprendente formulacién de Joseph de Maistre: “Sélo hay violencia en el
Universo; pero la filosofia moderna nos la ha echado a perder, nos ha dicho que
todo es bueno, mientras que el mal lo ha ensuciado todo, y que, en un sentido muy
cierto, todo es malo, ya que nada esta en su lugar. Habiendo bajado la nota ténica
del sistema de nuestra creacién, todos los demas disminuyeron proporcionalmente,
siguiendo las reglas de la armonia “Todos los seres gimen” (Rom. VIII, 18) y luchan
con esfuerzo y dolor hacia otro orden de cosas” (Les Soirées de Saint-Pétersbourg,
op.cit.).

57.). Boehme, Mysterium Magnum, |ll, 5.



