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El Viaje del Conocimiento:
Diálogos con Federico González

II

Mª ÁNGELES DÍAZ

EL SIMBOLISMO PRECOLOMBINO 

l Simbolismo Precolombino. Cosmovisión de la Culturas Arcaicas, es el
segundo libro que Federico dedica a exponer los principios de la Simbólica,
Ciencia Universal basada en la ley de la analogía que relaciona todas las cosas

entre sí.

Siempre en el tono didáctico que caracteriza a toda su obra, Federico continúa
presentando esta Ciencia como una Vía Iniciática y un medio a través del cual el ser
humano actual puede obtener el conocimiento de otras realidades, que aunque
permanecen veladas a los ojos de muchos, en verdad existen y son posibles de vivir como
estados superiores de la conciencia. No obstante advertirnos lo difícil que es conseguir ese
crecimiento (ya que el asunto tiene que ver con reformar la propia psique, o sea
purificarla de todo aquello que uno no es y que más bien tiene que ver con adherencias
que ha ido imprimiendo en nosotros el medio social y familiar y que ahogan nuestra
verdadera identidad), la obra de Federico González nos brinda la posibilidad de
conseguirlo al ponernos en contacto con una Tradición sapiencial, heredera de los
Antiguos Misterios, que porta en sí misma un método de realización que de seguirlo con
seriedad finalmente nos da la posibilidad de ampliar el campo de nuestra conciencia para
poder leer sin dificultad en el Libro del Universo, donde por supuesto está escrito nuestro
verdadero nombre y el de todos los seres y las cosas.

En esta obra en particular Federico nos descubre la cosmovisión de los antiguos pueblos
americanos, cuya simbología tan profundamente conoce, y lo hace estableciendo
continuas relaciones con otros símbolos de muy diversas tradiciones, guiando de ese modo
al lector hasta un pensamiento universal que nace cuando se reconoce que en todo ello
existe una misma relación de ideas y una descripción análoga de la realidad. O sea, que
aunque haya indefinidos códigos simbólicos, y cada uno tenga su forma, según las

(*)

https://www.2enero.com/textos
https://www.simbolismoyalquimia.com/los-simbolos-precolombinos.htm


24/9/25, 21:47:51El Viaje del Conocimiento. Diálogos con Federico González. II. Por Mª Angeles Díaz.

Página 2 de 32https://www.2enero.com/textos/s32madiaz_.html

peculiaridades y características de las distintas sociedades tradicionales que los crearon,
todos en el fondo reflejan un único modelo universal, tradicionalmente asociado a la
arquitectura del cielo y la tierra encuadrada en los límites del espacio y del tiempo.

Desde sus páginas, esta obra de Conocimiento nos invita nada menos que a “redescubrir
América” a través de conquistar su cultura, algo que no puede darse si no es
comprendiendo verdaderamente sus símbolos, sus ritos y sus mitos, es decir haciendo
nuestros los valores con los que han expresado esa cultura, así como el modo de concebir
el tiempo y el espacio.

Buenos Aires. Lunes, 4 de Abril de 2005.

Hoy me encuentro con Federico en esta su ciudad natal, Buenos Aires, la más europea de
Latinoamérica. Aquí, en el hemisferio sur, el otoño está llegando aunque los calores del
verano no se han apaciguado totalmente y una brisa cálida recorre todavía las
bulliciosas calles de la ciudad porteña. Nos encontramos muy cerca del Río de la Plata,
uno de los más enormes caudales de agua del mundo que recoge también la de multitud de
ríos y afluentes que brotan del corazón mismo de la selva amazónica y de la cordillera
Andina, ambas a cientos de kilómetros de aquí. Un lugar idóneo para comenzar a
dialogar con Federico de este libro que además de ser el resultado de un concienzudo
estudio lo es del contacto directo con muchos de esos pueblos.

– ¿Qué es lo que más te llamó la atención de todas esas culturas tradicionales, con las que
incluso has convivido? –le pregunto.

– Comprobar que esas cosmovisiones –dice Federico–, constituyen una modalidad de
la Cosmogonía Arquetípica, en la que el hombre está incluido. También, como no, el
haber descubierto que la deidad es igual para todos los pueblos que la conocen,
aunque evidentemente cambien los nombres que le dan, y la llamen de un modo u
otro. Lo que quiero decir es que la deidad en sí es finalmente una sola aunque sus
manifestaciones sean múltiples.

– Conociendo un poco la enorme discordancia que hay entre los informadores y cronistas
respecto a todo lo que concierne a las culturas americanas, se diría que este trabajo ha
sido una labor titánica que ha venido a reunir cientos de fragmentos dispersos.

– ¡Ah sí! Para escribir este libro no sólo visité cada uno de esos lugares y me leí todas
las crónicas y documentos, sino que tuve en cuenta distintos testimonios, una
investigación a fondo, y ahí estuvo…

– ¿Qué te llamó más la atención de esa investigación?

– Para cualquiera que se aproxime a estas culturas yo creo que lo más interesante con
lo que se encuentra son sus códigos, sus monumentos parcialmente completos, las
huellas en el folklore, las danzas, los diseños de sus cerámicas, sus tejidos, etc.
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Sin embargo este mundo es muy envolvente, muy mágico y tremendamente
arrebatador y asombroso..., y no sólo por sus fuertes contrastes. En la selva, por
ejemplo, todo habla y uno aprende a relacionarse con el vegetal, o de lo contrario no
puedes entender nada.

O sea que nadie vaya a pensar que lo que encontrará en el libro son las investigaciones
hechas por un experto en arqueología, o sea, en ruinas, por más extraordinarias que
éstas continúen siendo. Tampoco se encontrará con la descripción literaria del esplendor
que hubo en el pasado indígena, sino que lo que se destaca aquí es la constatación de un
lenguaje universal –vivo y actualizado– que tiene toda la potencia de las antiguas
culturas americanas, y en general de las primitivas, arcaicas y tradicionales, las que se
alumbran mutuamente gracias a las constantes analogías establecidas entre ellas.

Tengo que decir que estoy completamente de acuerdo con quienes han calificado esta obra
de fundamental en la bibliografía de nuestro autor, e imprescindible para profundizar en
la Simbólica Universal.

Federico no desaprovecha la ocasión para lanzar su crítica al mundo moderno, dado que
ha sido esta sociedad la que ha asentado la base de considerar que Dios, la Unidad
original a la que se refieren todas estas cosmovisiones, es un invento del hombre surgido
en algún momento de la historia, y no una expresión de algo preexistente a la propia
historia.

– ¡Sí, eso es muy infantil…¡ –me dice. Algo así como si fuera posible que las energías
cósmicas cuyos principios expresan las deidades, dejaran de ser o de existir por el
simple expediente de dudar de su existencia o simplemente negarlas!

Es una pendejada pensar así... ¡Además, la Deidad se muere de la risa con todo eso!
 

El Simbolismo de los Calendarios

La cualidad de un tiempo que transcurre y que al mismo tiempo es eterno es una cuestión
central en la historia de las ideas que han articulado el pensamiento y ha hecho posible la
cultura del ser humano. Los calendarios, fruto de ese pensamiento, ha sido uno de los
temas que abordas en este libro. Si bien siempre para hacernos reflexionar sobre la
insignificancia que hoy en día se da a este instrumento, relegado a pura agenda fuera de
lo cual a nadie parece interesar entrar a averiguar su origen histórico siquiera, y menos
aún sus contenidos.

– Desde luego nada que ver con lo que éstos son, ¿no es así?

– En efecto, los calendarios mesoamericanos siempre deben ser considerados como la
expresión sintética de un pensamiento que ha dado lugar por su intermedio, como
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imagen de la cosmogonía en movimiento, al desarrollo de las grandes civilizaciones y
a su ordenamiento cultural.

– Federico, de tomar en cuenta el calendario como símbolo histórico y sapiencial ¿qué
podríamos aprender los contemporáneos de su significado? y, ¿cómo debería enfocarse
una investigación de esta índole?

– Bueno… Contestando primero a la segunda pregunta, te he de decir que lo primero
que debe uno hacer para acercarse a estos estudios es dejar de lado toda idea que
tenga que ver con medir el tiempo de forma cronométrica y lineal, es decir hay que
abandonar la idea de ver al tiempo medido por relojes inexorables que almacenan
porciones inútiles de información.

– ¿Y en cuanto a la primera cuestión...?

– ¿Qué era? ¡Ah, sí!, la enseñanza que se desprende de los calendarios. Pues yo no
sabría bien qué decirte..., supongo que cada quien aprenderá una cosa u otra
dependiendo de muchas circunstancias, pero lo realmente imprescindible es entender
que las sociedades que crearon los calendarios, y de las que heredamos el nuestro,
comprendían el tiempo como recurrente, o sea cíclico, constituyendo parte esencial
de la misma Creación Universal.

– Dices en Simbolismo y Arte, cap. III: “El tiempo no está fuera del hombre, sino que es
el Gran Cohesionador de lo Creado y una imagen del Amor Divino que
permanentemente se actualiza para asegurar la Vida Universal...”

– Sí, eso es muy increíble cuando uno se para a pensarlo...

– Federico se queda unos momentos en silencio, fija su mirada en un punto de la
estancia; luego sigue diciendo:

– O sea, lo que quiero decir es que el tiempo no es sólo una categoría del ser, sino el
Ser mismo en toda la potencia universal contenida en la propia idea de Tiempo como
símbolo móvil de lo Eterno e Inmóvil.

– En un párrafo del capítulo XX de El Simbolismo Precolombino, donde tratas de esta
cuestión, afirmas que:

El tiempo siempre es actual; no es algo generado en los comienzos y que
subsiste como un componente abstracto de la realidad psicofísica, sino que
expresa esa misma realidad ahora, pues él es una de sus condiciones, es
decir, un elemento siempre presente sin el que la vida no sería posible.

– Así es, en efecto –afirma–, y por eso su cualidad es entonces parte constitutiva del
cosmos y su forma de manifestarse, que puede ser medida cuantitativamente en el
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espacio, la manera en que éste se expresa, y por lo tanto una clave para la
comprensión de su esencia, un módulo válido para el conjunto de la creación.

– Nada extraña pues que ante esta perspectiva cobre particular relevancia las
revoluciones de los astros y las estrellas en el firmamento, que por estables con respecto a
la rapidez del movimiento de la tierra son imprescindibles puntos de referencia.

– Efectivamente, los astros son los que establecen las pautas generales del conjunto,
marcan el compás y regulan los periodos.

– ¿La armonía que Pitágoras llamaba la “música de las esferas”...?

– Sí, naturalmente, pues ¿qué sería sino? La Música que finalmente se logra por la
interacción de todos los movimientos individuales, incluido el de la tierra,
coincidentemente con lo que ella produce, comenzando por el hombre.

– Estoy totalmente de acuerdo con esa afirmación que haces respecto a que esta imagen de
una sinfonía, en la que todo participa, tiene tanto sentido que maravilla comprobar que
su realidad no extraña a nadie, sino que simplemente se reconoce y se toma como símbolo
de la Unidad del Ser, lo que explica que el tiempo sea un concepto o idea que representa en
distintas culturas a la divinidad…

– Así es. Si para una sociedad tradicional el tiempo es sagrado también lo es el
calendario en cuanto que es una imagen del Cosmos, ya que fija el devenir y nos
revela un saber atemporal que toma al movimiento como proyección espacial del
tiempo, al que conjuga en un continuo. Por ello siempre he considerado muy
adecuado el estudio de los calendarios en cuanto instrumentos reveladores o
mediadores de un conocimiento que ellos mismos portan en su estructura o su diseño.

– ¿Es a eso a lo que te refieres cuando dices que los calendarios son “epifanías
permanentemente disponibles para transformar lo mutable en inmutable, lo visible en
invisible, el caos en orden, la proyección indefinida en verdadera ontología”?

– ¿Eso lo he dicho yo? –dice con sorpresa.

Luego de un momento de risas, continúa:

– En todo caso estoy de acuerdo con ello, pero lo que ahora me gustaría agregar es
que el tiempo, o mejor el Ser del tiempo, en todas las culturas tradicionales, y muy
especialmente en las precolombinas, es considerado como el hálito vital del Ser del
cosmos.
 

La Iniciación
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Martes, 5 de Abril.

– Los hombres y mujeres actuales, aquellos que hemos nacido en las sociedades
modernas, de alguna manera hemos perdido nuestra ubicación en el mundo, o sea, que
hemos roto la conexión con las entidades superiores, con los dioses. ¿Dónde crees que nos
encontramos entonces?

– Para saber dónde es que está parada la sociedad actual uno no tiene más que poner
la tele o leer la prensa… Nadie puede dejar de darse cuenta de lo perdido que está el
colectivo humano, y la acelerada desintegración de los valores que se está
produciendo en los últimos años y que afecta a la totalidad de los estamentos.

– ¿Crees que hay alguna solución…, quiero decir un modo de despertar colectivo o algo
que nos hiciera reaccionar?

– Desprogramarnos sería una buena solución.

– ¿Cómo?

– Viendo todo lo que no somos, y que algunos llaman personalidad, que si lo
observamos bien no es más que un cúmulo de cosas que sobre nosotros ha sido
implantado, como decíamos: el medio, la familia, la economía, en definitiva debemos
desprogramarnos de nuestras circunstancias espacio-temporales.

– ¿Cuál crees que es el mayor error en el que vivimos los nacidos en esta época?

– Creer que progresamos indefinidamente es un error bien grueso, también haber
sucumbido al materialismo espiritual, al racionalismo cartesiano, la producción como
un fin en sí, el consumo, la deshumanización… Podría decirse que estamos en un
momento donde lo sagrado, su verdad, se desprende de la falsedad de lo profano, de
su ineficacia.

– Claro, por contraste –comento yo–, luego añado: Para la Tradición Hermética profano
y sagrado son ideas equiparables con ignorancia frente a conocimiento…

– ¡Esa me pareció muy buena! Sí, en efecto, así podría decirse… Mira, lo que sucede
es que la sociedad moderna ha dado bastante cancha a lo profano al punto que casi
no conoce otra cosa, y eso es básicamente lo que la diferencia de las sociedades
tradicionales.

– La Iniciación, como saben los que han leído tu libro, es una realidad común a todos los
pueblos arcaicos, y mediante la cual accedían a otros planos del mundo. Aquí, en estos
textos, afirmas que la vida no tiene sentido sin la iniciación.

– ¡Y así es, en efecto, ya que es la que da significado a nuestra vida o puede dárselo!
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Me refiero a que puede abrir un mundo, una puerta demasiado tiempo cerrada y en
definitiva es la que puede darnos la oportunidad de ser.

– Lo que uno se juega en la vida siempre es la libertad...

– Siempre, en efecto... (Se hace un silencio). Lo que he podido constatar es que para
todos los pueblos arcaicos o tradicionales la Iniciación es la posibilidad, o la
necesidad, real de conocer y revivir la cosmogonía original, la virginidad del
comienzo, lo que se conoce también como realización espiritual y que puede
obtenerse a través del símbolo y del rito.

– Decíamos que cualquiera que se interne en el mundo de las culturas arcaicas se
encuentra con el hecho unánime de la iniciación y por tanto se da perfecta cuenta de que
su importancia es obvia. Sin embargo, muchos estudiosos no suelen ir mucho más allá y
por eso no pueden dejar de verla como si se tratara de un cierto costumbrismo o
naturalismo...

– Sin embargo –me interrumpe–, debo decirte que hay muy buenos estudios sobre el
tema de lo precolombino, investigadores muy serios que se han dedicado durante
años a él y que han posibilitado nuevas vías de exploración...

Desde luego que yo aporto mi propia experiencia y el fruto de mis investigaciones,
pero el libro no se podría haber escrito sin la contribución de los esforzados cronistas,
comentaristas e investigadores de todos los tiempos.

Pero lo cierto –continúa al cabo del rato– es que este hecho cultural y, como vos
decís unánime, que es la iniciación, marca la vida del aprendiz que accede a ella y
establece el paso de un estado de conocimiento a otro, de un plano de conciencia a
otro diferente, de lo profano a lo sagrado, de una manera de ser en el mundo a otra
de concebirlo y, por lo tanto, de ser.

Date cuenta que fuera de nuestro campo mental, y mientras éste no tenga una
apertura, es imposible comprender algo que nos es ajeno por completo. Precisamente
las “pruebas” que acompañan a la iniciación crean también las condiciones necesarias
para esa apertura.

– En nuestra literatura clásica la iniciación ha sido descrita muchas veces como un
viaje. Por ejemplo el que hiciera el héroe troyano Eneas, cuya gesta cantó Virgilio en La
Eneida, o el emprendido por Homero en la Odisea, al relatar las peripecias de Ulises de
vuelta a su patria, Itaca, o el que Dante mismo inicia cuando se da cuenta de que está a
la mitad de su vida y que no muchos han de ser los años que le separen de su muerte por
lo que apremia emprender la búsqueda del Sí mismo. Una necesidad que el hombre ha
mantenido como una constante a lo largo de la historia, me refiero al ansía de ampliar
sus conocimientos muchas veces relacionada con la idea del viaje y la novedad de otras
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tierras. ¿En el viaje iniciático hay que ir a por todas?

– ¡Bueno, eso son imágenes...!, lo que yo diría es que tratándose del viaje iniciático el
viajero debe arriesgarlo todo, su vida incluso va en ello. Yo suelo decir que se juega
entero. Pero no sabe que está simbolizando lo que es la mayor apetencia del alma: el
conocerse a sí misma, es decir, la aventura del viaje interior, inmensamente más rica
que cualquier aventura o conquista en lo exterior.

– ¿La conciencia se construye?

– Desde luego no puedo contestar sino que la Tradición Hermética establece que las
bases de una construcción interior, y el espacio donde se edifica, no es otro que el
campo de la conciencia.

– Los que leen el libro descubren que hay distintos tipos de iniciaciones, unas
relacionadas con la edad, por ejemplo la pubertad; otras grupales, como las que festejan el
año nuevo y la muerte del año anterior, vinculadas con los ritos agrarios, comos los de
fertilidad, las cosechas, y que abren el acceso a la comunidad a participar en un rito
colectivo y de regeneración. Pero al mismo tiempo el lector tiene la oportunidad de
descubrir que hay otras formas de iniciación que se presentan o que se viven de forma
gradual y que lo que buscan es realizar esos otros estados de conciencia o estados de
nuestro ser.

– Obviamente, si hablamos de la iniciación propiamente dicha tenemos que decir que
en una sociedad tradicional no todos comparten la misma vivencia de lo sagrado, o lo
que es igual, que no todos sus integrantes se acercan a esa vivencia de la misma
manera, sino que hay estadios o grados en el conocimiento de la realidad invisible, de
la Suprema Identidad, que se dan en la conciencia de algunos individuos de esa
sociedad, y esto es precisamente lo que marca su función dentro de la misma.
Aunque no debemos olvidar que los medios de realización son siempre distintos de
acuerdo a las características peculiares de los pueblos y los individuos, los tiempos, el
espacio, etc.

Pero yo creo que lo fundamental es darse cuenta de que todos los pueblos del mundo
supieron de otras realidades referidas al espacio y al tiempo y que esa es la visión que
aplicaron a todos los actos, incluso los más cotidianos. Algo que las sociedades
modernas hemos perdido de vista.

– En cuanto a la Tradición Hermética, cuyos modelos simbólicos de realización
iniciática has actualizado, de tomarla como paradigma de la iniciación sapiencial, ¿qué
destacarías?

– Pues que su realización es individual, por eso hay tantas formas y métodos de
conocimiento como seres hay en el mundo. Pero mira, lo principal, lo que realmente
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importa es lo que pasa dentro de cada quien. Las simbologías, los vehículos, son sólo
eso en el fondo.

– ¿Qué es lo que nos impide a los seres humanos actuales hacernos de nuevo con el punto
de vista trascendente que tenían esas sociedades?

– El hombre moderno no puede entender las sociedades tradicionales porque en
primer lugar las considera una antigualla…, algo que está en un periodo menos
evolucionado de la humanidad. ¿Me explico?

– Sí, como si se tratara de algo que ya hemos superado.

– ¡Exacto!, y eso, por consiguiente, hace imposible el acercamiento a esas simbologías
reveladoras de la tradición, el mito y la leyenda. Algo verdaderamente lamentable.
 

El Redescubrimiento de América

Miércoles, 6 de Abril.

– Volviendo al encuadre de este libro –le digo a Federico nada más producirse el
encuentro de hoy–, la simbología precolombina, me gustaría destacar que esa lectura
nueva de la realidad que en él propones, tomando como base el legado cultural y
sapiencial de esa simbólica, no sólo nos permite aproximarnos a las diferentes
civilizaciones, como es el caso de las antiguas americanas, con criterios tan renovados y
amplios que uno no puede sino sentir que ese legado verdaderamente le pertenece.

– Tal vez lo que hago en este libro es justamente eso, o sea aproximar las diferentes
civilizaciones, como es el caso de las precolombinas, al lector, sabiendo que una
tradición o cultura, viva o muerta, no es patrimonio de un país o grupo, sino que
como forma parte de la Tradición Primordial y Unánime, es patrimonio de la
humanidad.

Por eso, en el libro digo que re-descubrir América a quinientos años del viaje del
Almirante Colón significa, a la luz de los medios y los valores actuales, comprender el
gran mensaje que los pueblos que allí vivieron legaron a la posteridad, o sea, al género
humano.

– ¿Es por eso también un libro de homenaje personal a las culturas del Nuevo Mundo?

– Sí, así es, ¡como podía ser de otro modo después de haber recibido de ellas todas
esas perspectivas sobre la realidad.

– Llegar a entender que los símbolos y las manifestaciones culturales del Viejo y del
Nuevo Mundo se están refiriendo a una misma realidad, siempre lo has considerado un
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grado en la escala de la iniciación. Un escalón nada sencillo de superar.

– Desde luego que aquí nadie dijo que esto fuera fácil, pero también es cierto que
cuando uno reconoce ese hecho unánime es que ha tenido que reconocer antes un
montón más de cosas, y por lo tanto reconocer esa identificación sólo puede ser el
resultado de un trabajo interior, profundo, consigo mismo conseguido a base de abolir
un mundo de imágenes caducas, con el consiguiente nacer de nuevas perspectivas de
todo tipo, lo cual lógicamente tiene que ver con la alquimia espiritual.

Federico hace una pausa, se pone de pie y se acerca a la ventana por donde, apartando el
visillo, se detiene a observar la calle. Luego añade:

– Y es igualmente conciliar los opuestos de dos culturas aparentemente
contradictorias y asimilar la herencia de ambas en el punto aquel en que ellas no se
excluyen sino se complementan. Y es tal vez encontrar de manera personal el sentido
del descubrimiento de América.

– En el libro afirmas que la ciencia de los precolombinos no es inductiva como la actual,
sino que es deductiva, como la de todos los pueblos tradicionales...

– Sí, esto es muy interesante de destacar, pues nos acerca un poco más al
conocimiento de esos pueblos y a su concepción unitaria del mundo, y de la que tanto
provecho podemos sacar hoy en día, y no sólo eso, sino que nos muestra hasta qué
punto parte de la ciencia moderna que todavía se apoya en los postulados
racionalistas y positivistas del siglo XIX está invertida con respecto a la ciencia
tradicional. Me refiero a que los seres humanos en efecto deducían todos los
fenómenos de principios universales, los cuales les habían sido revelados por sus
dioses y antepasados míticos, constituyendo así su Ciencia Sagrada.

Federico habla pausado y concentrado, aunque en ciertos momentos acentúa el tono,
enfatizando sus palabras, como reafirmándolas. Otras veces bromea con algunas de las
cuestiones que le planteo y acabamos riéndonos los dos. A veces interrumpe la
conversación para continuarla en la calle en alguno de los muchos lugares que conoce de
hace años.

Hoy por ejemplo decidimos salir a dar un paseo en taxi, hasta llegar a la Avenida de
Mayo, uno de los ejes principales de la ciudad, ya que en un extremo de la misma se
encuentra el Parlamento de la Nación y en el otro la Casa Rosada, la residencia
presidencial. Federico me cuenta que esta calle es conocida aún como “la Avenida de los
españoles” debido a que en los diversos hoteles que la surcan a uno y otro lado se alojaban
antaño muchos de los actores y cantantes que venían de España a actuar en sus teatros.
Aún hoy lo siguen haciendo.

En esta misma Avenida se encuentra el famoso Café Tortoni, donde nos detenemos, y
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donde comentamos sobre la tremenda situación y decadencia en que se encuentra todo el
país, tema del que no puede uno sustraerse en estos momentos, y que a su escala está
reproduciendo lo que ocurre en tantos lugares del mundo, como Federico no deja de
observar y señalar.

Jueves, 7 de Abril.

Leo en el capítulo XI, “El Cosmos y la Deidad”

Ya hemos hablado del centro como quinta dirección diciendo que allí mora
Ometéotl, el dios dual. En efecto, en ese punto se concentra la energía
vertical que desciende y asciende entre los dos polos de un eje. Esa misma
polaridad ascendente-descendente de energías va a repetirse en el plano
horizontal conformando los propios límites del cuadrángulo, equilibrándolo,
o entre los brazos de la cruz, dando lugar a las armoniosas tensiones de la
figura, en donde la energía ascendente-descendente se desdobla
oponiéndose por pares y manteniendo al centro como lugar de reposo,
como punto de conjunción de las contradicciones y sitio de comunicación
axial con otros planos o mundos; los cielos o grados superiores y los estadios
inferiores, el infernus, el país subterráneo.

Ubicado en ese eje inmóvil también está Xiuhtecuhtli como dios del fuego,
en el sentido de que éste representa la energía central y constituye el
principio simbólico original que –a través de su desdoblamiento y de sus
oposiciones internas– genera la ronda alternada de los elementos, la guerra
constante de las vibraciones y formaciones cósmicas. Ese mismo dios es el
patrón del año o del siglo, lo que representa el fuego nuevo, o sea el
nacimiento del tiempo que constantemente se regenera a sí mismo, siempre
cambiante pero inalterable en su esencia, dios viejo, tan antiguo como la
creación temporal que él mismo signa y origina por su actividad,
conformando el plano horizontal donde se manifiesta la vida. Para los
náhuatl nacer en la tierra es descender de la morada celeste original para
vivir una existencia ilusoria cuyo verdadero sentido se realizará
efectivamente cuando culmine como un ascenso a los cielos, operaciones
ambas –la del descenso y el ascenso– que se efectúan a través del mismo eje
central que está representado por el dios del fuego primigenio y del tiempo
como encarnación de una energía dual original presente en todas las cosas –
lo que repta y lo que vuela, el cielo y la tierra– cuya síntesis siempre
renovada es capaz de generar el plano creacional por la oposición y la
conjunción de su actividad y su reposo, es decir, gracias al ritmo alternado y
dual del aspir y el expir universal que se expande hacia los cuatro rumbos
del mundo –como flechas lanzadas por guerreros–, configurándolo,
limitándolo. 
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Más adelante, en el capítulo XII, “La Dualidad: Energías Descendentes y Ascendentes”,
añade:

Volvamos ahora sobre la división ya tratada entre energías descendentes y
ascendentes, las que se hallan en constante movimiento en el plano
intermediario, en la tierra, entre el cielo y el mundo subterráneo, y que son
las que ligan estas polaridades y cuyas características encarnan los númenes,
las estrellas y la vegetación en la perpetua batalla cósmica. Las deidades son
estas energías o atributos de la unidad indisoluble, del dios desconocido que
habita en lo más alto del cielo y que inmóvil se inventa perpetuamente a sí
mismo manifestándose a través de emanaciones descendentes que luego de
recorrer y conformar todas las cosas vuelven a ascender a él con el ritmo
alternado y cíclico de la energía universal, expresándose en tres niveles:
cielo, tierra e inframundo. Son pues los dioses los intermediarios por
excelencia del plan cósmico y su permanente interacción lleva los nombres
de todo lo creado. Este maridaje del cielo y de la tierra (...) es permanente,
y los dioses nacen y mueren y resucitan, como los hombres, los astros en el
día y en la noche, y también como la vegetación en el período cíclico anual,
y en general en toda idea de reciclaje o de ritmo presente en cualquier
manifestación (...)

Deseamos insistir en que los dioses más altos del cielo se comunican con la
tierra por mediación de las deidades del plano intermediario, es decir, por
los planetas y estrellas –en especial el Sol, la Luna, Venus y las Pléyades–
en estrecha relación con la medida armónica del tiempo, los fenómenos
atmosféricos y los númenes del trueno, el rayo, el relámpago, el viento y la
lluvia, deidades creadoras en cuanto fecundadoras o regeneradoras. En
términos generales podemos decir que los antiguos americanos concebían el
cosmos como un ser gigantesco cuyos ojos eran el sol y la luna o las
estrellas, su aliento (su hálito de vida) el viento, su voz el trueno, su arma
(mirada=flecha) el rayo y su llanto la lluvia.

Es decir, la idea de un pensamiento divino que se expresa por la palabra del
dios significada por sus atributos, o lo que es lo mismo, por lo númenes
planetarios o atmosféricos –jerarquizados en planos o cielos–, hijos del Dios
Uno y de su Dualidad Primigenia, los que en su lucha dialéctica son
capaces de producir la reacción necesaria –fecundadora y regeneradora– de
las deidades de la tierra. Las que por su concurso pueden completar el ciclo
ordenado que da lugar a la vida universal, y establecer así el equilibrio del
cosmos por la posibilidad de ascender nuevamente a su origen como una
ofrenda sacrificial a la deidad última cuyo alimento es simbólicamente la
vida, las floraciones, el maíz, los animales y también el hombre.

Me detengo en el último párrafo y le digo a Federico: – sin embargo estas deidades más
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altas no suelen ser las más populares, sino que los populares son los dioses de la tierra,
tan arraigados en estas culturas. ¿A qué crees que se debe?

– Es lógico que sea así, su misma condición los hace más accesibles a la mayoría,
mientras que los astrales o celestes, por ser más elevados y abstractos, se hallan más
alejados por su naturaleza intangible. Esta misma jerarquización existe en el interior
de cada conciencia individual con respecto al proceso del Conocimiento. En el
esquema de la civilización azteca lo más abstracto corresponde al cielo más alto y a la
casta sacerdotal. Lo material a lo más bajo y a la casta de los macehualli. El punto
central lo ocupa el sol –la casta guerrera– como hijo y nieto del Padre y Abuelo
divinos, y la luna como su paredro. Sin embargo, se transfieren al sol los atributos de
los dioses más altos y esto coincide con el paso de la casta sacerdotal a la guerrera (de
Quetzalcóatl a Huitzilopochtli) y el alejamiento de la deidad más alta en virtud de
estas leyes cíclicas que constituyen el universo.

En el mismo capítulo, y acerca de Quetzalcóatl, el Thot-Hermes precolombino:

El Quetzalcóatl mesoamericano y el Viracocha incaico, junto con otras
muchas deidades precolombinas análogas, como el Gukumatz-Kukulkán
maya y el Bochica colombiano, ilustran de modo neto esta interrelación de
lo ascendente–descendente, efectuada en el cuerpo mismo de la deidad.
Efectivamente, estos dioses encarnan como hombres, mueren, resucitan y
ascienden nuevamente a su morada (...)

En verdad la energía descendente-ascendente que Quetzalcóatl encarna y
sintetiza se desdobla en el plano de la tierra donde ella se manifiesta en dos
pares de opuestos simétricos, según lo llevamos dicho en este trabajo.
Quetzalcóatl es el símbolo de la energía axial bipolar alto-bajo, la que al
encontrar un medio apto se expresa generando así el plano horizontal. Con
respecto a este plano, la energía axial descendente-ascendente es central ya
que al desdoblarse en dos pares de contrarios, a los que se transfiere la
oposición descendente-ascendente en forma cruciforme, permanece en el
quinto punto, en la encrucijada inmutable, puesto que su fuerza es la que ha
creado la figura; asimismo es a este al que ella siempre retorna al tener que
asegurar constantemente su equilibrio mediante el juego de las tensiones de
su propia estructura, es decir, de todo lo que ella es. Este quinto punto
corresponde a Quetzalcóatl como intermediario de estas dos energías, de lo
que repta y lo que vuela, de lo humano y lo divino, las que como ya hemos
dicho se conjugan en él, por lo que se le atribuye la creación, la
estabilización y la salvación y se le signa con el número cinco, número del
hombre y del misterio de su doble naturaleza, que puede ser unificada en su
propio corazón como dios hombre y hombre dios (...)

Este papel intermediario le ha sido atribuido siempre a Quetzalcóatl –y de
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allí su vinculación estrecha con el sol– puesto que es el constructor del
mundo, el demiurgo, asimismo sostén y columna del cosmos, y también el
creador del hombre a partir de los huesos de los difuntos, regados por la
sangre de su propio desmembramiento, como otros dioses de distintas
tradiciones. Es también el sustentador y como tal ‘descubre’ el maíz, el
alimento constitutivo del género humano. Es educador, psicopompo, ha
dado la ciencia y dispensa el conocimiento de los misterios cosmogónicos y
teúrgicos. Es asimismo salvador y liberador ya que la revelación y
encarnación de esta entidad así llamada promueve en nosotros la iniciación
al Hombre Verdadero, al Hombre Arquetípico por excelencia, modelo,
símbolo y ejemplo a seguir por sabios, guerreros, artistas y agricultores que
conformaron la comunidad de los pueblos americanos. Quetzalcóatl está en
el comienzo (como creador), en el medio (como sustentador), y en el fin
(como esperanza de retorno, o sea, la posibilidad de ser recibido por el
hombre actual en su interioridad), pues de manera tradicional y unánime se
espera su vuelta mesiánica...

Viernes, 8 de Abril.

Hoy he almorzado con Federico, su esposa y un amigo de ambos en un restaurante del
Patio Bullrich, unas conocidas galerías comerciales cercanas a la zona de La Recoleta.
Este es un simpático anticuario, el cual durante la comida me ha invitado a ver la
colección de piezas de arte hispanoamericano que tiene en su tienda. Federico, que conoce
la muestra, me anima a ir a verla.
 

El arte tradicional, una manera de conocer y de ser

Lunes, 11 de Abril.

Federico me recibe de nuevo en el tranquilo y acogedor apartamento que tiene aquí en
Buenos Aires. En la sala donde nos encontramos hay una colección de preciosos mates de
plata y pequeñas muestras textiles andinas y de ponchos pamperos, algunas
perfectamente enmarcadas y colgadas sobre las paredes, sin duda fruto de sus frecuentes
visitas a los anticuarios y especialmente los del popular San Telmo, uno de los barrios
históricos de Buenos Aires, y en donde ha encontrado verdaderas bellezas. Este es el caso
de la figura en bronce de Hermes que desde el centro de una mesa preside la estancia
donde se están sucediendo estos diálogos. La figura en concreto es la que aparece expuesta
en la contraportada de uno de sus libros (Esoterismo Siglo XXI. En torno a René
Guénon).

Y de arte precisamente comenzamos hablando hoy, pues me parece una gran oportunidad
poder charlar con Federico sobre el arte que impregna la vida y la cultura de todos los
pueblos y sociedades tradicionales. “Perspectivas desde el Arte” (en La Rueda), es una
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muestra de ello, y donde a mi en particular se me reveló lo que es el arte en estado puro,
sin adjetivos.

También en este libro (El Simbolismo Precolombino) ha dedicado un capitulo, “Arte y
Cosmogonía”, donde asegura que lo primero que debe hacerse para comprender el arte
tradicional es cambiar esa valorización que tenemos, según la cual el arte está en una
serie de objetos o artefactos a los que se asigna características estéticas que por estar
fijadas a parámetros de gusto son por ello tan variables como la moda.

– Entonces –le digo– si el arte está sometido al cambio en la moda debemos pensar que
también las ideas se ven afectadas.

– Por descontado –responde– hay conceptos filosóficos y científicos que hoy son una
cosa y mañana otra.

– La mayoría de artistas actuales (especialmente los pintores, cuya actividad está
injustamente sobrevalorada con respecto a otras artesanías), desconocen que el verdadero
arte ni es casual ni arbitrario, ni tampoco tiene nada que ver con la genialidad de un
artista particular.

– Ciertamente siempre hemos visto a la pintura como la más injustamente afortunada
de las artesanías. Aunque también debo decir que estas perspectivas me han
interesado bien poco. El arte es para mí un modo de conocer. El arte sagrado o arte
tradicional debe verse como la expresión de un concepto que a su vez se relaciona con
otros, los cuales se complementan conformando una verdadera sinfonía de
significados que se interrelacionan entre sí, los que conjuntamente configuran la
cultura de la que los seres particulares son hijos y en la cual se realizan, en toda la
extensión de la palabra, pues ella representa la suma de las posibilidades individuales.

– Es decir que el valor de las obras de arte tradicionales consiste en que son simbólicas, o
sea que están expresando conceptos y son, por ello mismo, el testimonio de una serie de
ideas y arquetipos cuajados en la belleza y composición de una obra.

– Así es, y por eso estos objetos manufacturados son arte, o sea artísticos, en la
medida en que son fieles a su arquetipo original.

– Obviamente si no se conoce ese arquetipo ideal, ya sea cosmogónico, filosófico, cultural,
es poco lo que se puede apreciar del arte tradicional, aunque siempre queda su belleza
formal, la composición técnica y de color o cuanta riqueza pueda tener la obra, pero si se
desconoce su valor simbólico la posibilidad evocativa está totalmente cerrada, y la obra es
enteramente huera.

– Efectivamente este desconocimiento cierra las puertas a la contemplación, y por
tanto a la percepción directa de la belleza. Lo importante es darse cuenta de que el
arte tradicional transmite conceptos cosmogónicos que tanto el símbolo como el mito
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representan. Por eso los pueblos primitivos lo tomaban como el modo natural de
transmitir los conocimientos de su cultura y por ello no tenían una palabra específica
para designarlo, ya que el arte era una manera de ser.

– A. K. Coomaraswamy dice que las cosas no son arte, sino que están hechas con arte.

– ¡Claro!, eso es porque cuando se habla de arte se piensa en algo estático, una cosa,
cuando en realidad el arte está en aquellos que lo plasmaron y no en el artefacto.

– ¿Podría decirse entonces que más que un objeto el arte es un gesto?

– ¡Un gesto inteligente como es también el rito! Lo que te puedo decir es que siempre
me importó mucho más el arte como una actitud específicamente humana. Lo de los
esquemas y las clasificaciones nunca me interesó, aunque nadie podría negar la
enorme utilidad de estas perspectivas. Sin embargo, el arte es para mí un modo de
conocer, una manera que tiene el hombre de adentrarse en otras dimensiones del
mundo lineal de su entorno, aunque a veces él mismo sea poco consciente de ello.

– Dirías que el arte es además de un medio para conocer, es una manera de ser.

– Sí, desde luego, el arte así considerado se refleja en un trabajo ordenado y
concentrado donde se reúnen las propias posibilidades, o mediante la síntesis
catártica totalizadora, tal y como lo deja entender William Blake con aquello de que
“la vía del exceso también conduce al palacio de la Sabiduría”. Pero lo cierto es que es
de los dos modos, pues no sólo no se excluyen sino que más bien se complementan y
armonizan.

– ¿La cultura en toda su extensión configurará también una obra de arte?

– Y un soporte adecuado para acceder a lo sobrenatural, si fuéramos capaces de verla
en sus raíces como la respuesta original a todas las preguntas y necesidades, desde las
más grandes a las más humildes, la réplica humana a los misterios insondables de la
vida.

– Claro, y en ese caso la cultura y todas sus formas tendrían otro sentido, y no las
consideraríamos sólo como utilitarias y materiales, sino como símbolos vivos de ideas-
fuerza capaces de actualizarse por nuestra comprensión.

– Como ya vimos, el arte en una sociedad tradicional es un rito donde todas las cosas
están interrelacionadas y conforman un universo animado y solidario, en el que se
puede influir por el rito mágico del arte, tanto a nivel individual como colectivo.

– ¿Estás de acuerdo con que el arte sin la ciencia no es nada...?

– ¡Cómo no, si son inseparables! Lo que quiero decir es que se refieren a lo mismo, y
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de hecho toda auténtica ciencia está hecha con arte, equilibrada y nítida, como lo
requieren las leyes de la armonía. El arte y la ciencia revelan al hombre los secretos
del cosmos y la naturaleza, y de esa manera les dan una vida nueva al actualizarlos
mediante gestos precisos y nítidos...

– En ocasiones te has referido al artista como a un símbolo, o sea, un objeto dinámico de
transmisión de un punto de vista vertical, es decir un intermediario, tal cual el mago, el
teúrgo o el chamán, que se conoce a sí mismo a través de sí mismo, y que es capaz de
revelar al mundo los misterios ocultos de la Verdad y la Belleza y que de ese modo emula
la figura del Demiurgo, del Dios creador, con quien se identifica.

– Así es..., y por ello mismo en las culturas tradicionales el arte está relacionado con
lo esotérico e iniciático. Siempre las artes y artesanías han sido formas de aprendizaje
y conocimiento.

– En la segunda edición de este libro has incluido numerosos grabados, que
acompañados del texto nos sumergen en la riqueza de esas imágenes tan enigmáticas del
arte precolombino. ¿Qué destacarías de esa visualización?

– Lo primero que se advierte en presencia de todo el arte precolombino es una
impresión de misterio, de cerrado enigma, que se manifiesta con una ajustada y
coherente forma, fruto de un pensamiento que no conocemos, de una realidad que se
nos escapa y simultáneamente se manifiesta ante nuestros ojos.

HERMETISMO Y MASONERíA

Hermetismo y Masonería. Doctrina, Historia, Actualidad, es el séptimo libro y el
segundo publicado aquí en Argentina, después de El Tarot de los Cabalistas. Debemos
decir que cada uno de los libros de Federico constituye una experiencia en el camino del
Conocimiento, siendo precisamente esto lo que los hace ser, además de operativos,
enormemente atractivos para el lector comprometido con su propia búsqueda y
realización interior.

Esa atracción que hay en sus libros en realidad se ejerce por intermedio de la belleza de la
inteligencia que anida en las propias ideas que Federico extrae de los símbolos y de las
interrelaciones entre todos ellos, pues como estamos viendo a lo largo de estos diálogos el
juego entre las distintas simbólicas forma parte esencial de su didáctica transformadora.

Como su propio subtítulo sugiere, Hermetismo y Masonería es un libro que trata de la
“Doctrina, Historia y Actualidad” del Hermetismo, y de la Masonería integrada dentro
de él. Y que no podemos dejar de enunciar como factores relevantes para conocer el
verdadero sentido esotérico de la Historia de Occidente.

https://www.simbolismoyalquimia.com/hermetismo.htm


24/9/25, 21:47:51El Viaje del Conocimiento. Diálogos con Federico González. II. Por Mª Angeles Díaz.

Página 18 de 32https://www.2enero.com/textos/s32madiaz_.html

Precisamente, el primer capítulo, titulado “Los Libros Herméticos”, constituye una
perfecta introducción a los textos sagrados y sapienciales de nuestra Tradición, y donde
se señala el papel fundamental que estos libros han tenido (y siguen teniendo) en la
transmisión de las principales ideas íntimamente relacionadas con ese conocimiento que
simboliza Hermes Trismegisto, cuyos seguidores a lo largo del tiempo componen la lista
de nombres de la llamada “cadena áurea”, la cual queda fielmente restituida en este libro.
A esa genealogía espiritual del esoterismo occidental pertenecen personajes como Orfeo,
Pitágoras, Platón, Filolao, Arquitas de Tarento, Theón de Esmirna, Apuleyo,
Numenio, Virgilio, Ovidio, Apolonio de Tiana, los dos Plutarco, de Queronea y
Atenas, Moderato de Cádiz, Nicómaco de Gerasa, Anmonio Saccas, Plotino, Porfirio,
Zózimo, Jámblico, Hypatia de Alejandría, las Asclepigenias, Hermias, Proclo,
Marinus, Boecio, Damascio, Dionisio Areopagita, Miguel Pselos, Nicolás de Cusa,
Jorge Gemisto Pletón, Cardenal Bessarion, Marsilio Ficino, Pico de la Mirándola,
Juan Reuchlin, Cornelio Agrippa, John Dee, Robert Fludd, Michel Maier, Elías
Ashmole...,  entre tantos otros hombres y mujeres.

Acerca de la influencia que las ideas herméticas y esotéricas han tenido en la génesis y
desarrollo de la cultura y la ciencia nos habla Federico en el capítulo III (“Apuntes sobre
Hermetismo y Ciencia”), en los siguientes términos:

El nacimiento de la Historia de la Ciencia, tal cual hoy la conocemos, está
relacionado con las ideas de la Tradición Hermética y las investigaciones y
experiencias de los hermetistas, auténticos sabios –siempre perseguidos por
la ignorancia y los personajes oficiales que la encarnan– que tienen sumo
respeto por las enseñanzas del Corpus Hermeticum, las cuales definen una
actitud clara con respecto al hombre y su papel en la Creación.

La influencia de los libros herméticos

Miércoles, 13 de Abril.

Que las ciencias humanas actuales han sucumbido a la decadencia propiciada por el
racionalismo, el positivismo, etc., es algo que cualquiera observa ya; sin embargo la
esperanza suscitada por una corriente de pensamiento es la vuelta al Hermetismo, es
decir aceptar lo que la deidad Hermes simboliza en cuanto a patrones de pensamiento,
pautas y encuadres, algo que ya en otras ocasiones ha sucedido. Por eso me parece tan
importante poder abordar hoy el tema con Federico, máximo exponente hoy en día de esa
Tradición, y de esa figura que recorre la historia de Occidente hasta nuestros días como
héroe cultural, pues no solamente se identifica con el alejandrino Hermes Trismegisto,
sino con el Thot egipcio, el Hermes griego y el Mercurio romano. De hecho esta entidad
espiritual-intelectual, según está documentado en esta obra, es Universal y puede
asimilarse con el Odín y el Wotan nórdicos, con los Henoch, Elías y Eliseo bíblicos, con
el Zoroastro iranio, y con el Quetzalcoátl tolteca y sus análogos en toda América, con

https://www.simbolismoyalquimia.com/hermetismo/los-libros-hermeticos.htm
https://www.simbolismoyalquimia.com/hermetismo/apuntes-hermetismo-y-ciencia.htm
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quienes comparte muchos de sus atributos y funciones.

– Y la noticia más relevante si cabe –le digo a Federico–, es que de todos ellos se afirma
que no han muerto, sino que han sido arrebatados al cielo, están vivos, y han de volver al
final de los tiempos, o sea de este ciclo humano.

– Efectivamente, como vos decís todos estos dioses son antediluvianos, atlantes, y
aún de origen anterior, hiperbóreos, y su presencia ha sido continua a lo largo de la
presente humanidad pues son ellos los que han articulado todas las tradiciones
conocidas por su propia función, y hasta aquellas de las que hemos perdido noticia.
También es muy importante en la última revelación religiosa, el Islam, donde Hermes
es conocido como el profeta Idris, mencionado así en el Corán, y donde es asimilado
al Mahdi, personaje que también aparecerá al final de los tiempos, y que de hecho se
ha presentado cada vez que esta tradición ha estado en peligro de extinción o
corrupción.

– En el libro también hablas de Jesús como uno de los arquetipos de Hermes al tiempo que
destacas ciertas coincidencias históricas muy curiosas que tienen que ver con el
nacimiento de Hermes, que según el relato de Homero se produce de noche y en la
oscuridad de una gruta, lo cual de alguna manera lo relaciona con el nacimiento de Jesús
en un pesebre; también resulta un dato bien significativo el nombre de sus respectivas
madres, Maia y María. Otro tanto sucede con Buda, cuya madre también posee el
mismo nombre, Maia. Va de suyo que uno no puede sustraerse, ante estas coincidencias,
de establecer una relación y de intuir una historia muy elevada, como tocando otra
dimensión que le hace reconocer a uno que siempre se es un ignorante, y que reconocerlo
es en un sentido el fin de estos trabajos herméticos.

– A mí lo que me ha interesado subrayar, como de hecho lo estoy haciendo en estos
diálogos, es que las deidades, númenes o ángeles se expresan al ser humano como
arquetipos, y se hacen en nosotros de modo descendente, puesto que el recipiente de
nuestra alma ha logrado darles cabida mediante una reciprocidad armónica.

– El pensamiento hermético también se vierte en el Islam por varias direcciones; una es
naturalmente la de los escritos griegos, otra a través de los sabeos, un pueblo que
descendía de la reina de Saba y que rendía culto a Hermes, y cuya asociación con el rey
Salomón y su templo ligan esta tradición con las distintas Gnosis y con la Masonería.

– Así es, posteriormente fueron islamizados y su antiguo Dios pasó a ser el profeta
Idris como antes dije.

– Lo cierto es que al repasar la historia de las ideas y la literatura por ellas creada, se
descubre que siempre existieron pequeñas organizaciones basadas en el Hermetismo,
generalmente nucleadas en torno a sabios, escritores y grupos ligados a la forma de ver
los Principios de esta Tradición; sin embargo siempre conviene remarcar que en cuanto
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a la revelación o realización hermética ésta se da en lo individual...

– No sólo en lo individual sino que ésta puede darse de muy distintos modos. Pero lo
interesante es que allí donde se revela el Noûs hay siempre el influjo espiritual de
Hermes, o del pensamiento hermético, lo que equivale a recibir su legado y afiliarse a
él, pues mediante su mediación ligamos con aquello que buscamos.

– Quizás por eso el libro lo dedicas a los “solitarios”, a aquellas personas que han
recibido el Mensaje de la Tradición Hermética, así como a los Aprendices masones, en
definitiva a todos aquellos que buscan.

– Claro, es natural que sea así, me refiero a dedicar el libro a los que trabajan su
regeneración en este espacio-tiempo encarnando los símbolos de la Cosmogonía, es
decir de las ideas que conforman el Arquetipo o Modelo Universal, lo que es idéntico
a una verdadera espiritualidad.

– Siempre que uno se encuentra ante el hecho histórico que supuso el periodo renacentista
–le digo–, sorprende sobremanera el hecho constatado de ver que los libros herméticos, y
las ideas-fuerza en ellos contenidas, fueron el detonante de esa gran revolución en el
pensamiento de aquellas personas a través de las cuales se produjo una tal eclosión
artística y cultural de la magnitud del Renacimiento. ¿Qué descubrieron en esos libros
los artistas, filósofos, científicos y creadores en general?

– Está muy bien que abordes el tema de ese modo porque eso nos permitirá añadir
que esos textos, junto con Pitágoras, Platón, los neoplatónicos, la Cábala, las ciencias
de la naturaleza, la magia natural y la antigüedad egipcia, griega y romana, en
realidad han moldeado la cultura de ese período, y de alguna manera la nuestra, la
contemporánea, pues a través del Renacimiento estos libros, y su contenido, han
seguido vivos y, como sabes, han llegado hasta nuestros días a través de una corriente
hermetista que incluye a la Alquimia, siempre espiritual, y naturalmente a todas las
ciencias que invoquen la paternidad o la protección de Hermes o estén vinculadas a
esa transmisión tan singular de energías, cuyo pensamiento los libros herméticos en su
conjunto expresan con claridad, ya que el propio Hermes es tomado como el
mantenedor de la sabiduría oculta y su transmisor, y su nombre debe ser considerado
más como el de una influencia espiritual que el de una persona.

– La veneración a los libros, como es el caso de los libros herméticos y de la filosofía
platónica, resulta evidente, en muchos autores que se ven inflamados por la belleza,
inteligencia y sabiduría en ellos contenida, la que como rocío impregnó ese ambiente, es
decir el alma de todas aquellas personas que alentaron ese renacer del que aun tenemos su
resplandor.

– Sin duda los Hermética tuvieron su esplendor histórico en ese periodo renacentista,
como decía, junto con las enseñanzas pitagóricas, platónicas, neoplatónicas,
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cabalística y cristiana, con las que esos libros coinciden en numerosísimos puntos.

El Simbolismo Masónico y la Alquimia

– Tomar la Masonería como prototipo de una sociedad iniciática estructurada en torno
al simbolismo constructivo como imagen de la Cosmogonía Perenne, es la cuestión que
abordas en el segundo capítulo.

– Lo que he querido destacar en esa parte del libro es que el simbolismo constructivo
es una imagen de la arquitectura del Universo y del hombre como su miniatura.

– Decir que el maestro masón es un mago o un teúrgo, es algo que choca con la idea un
tanto cristalizada que se tiene de la Masonería y de su origen artesanal. Sin embargo la
Alquimia, o sea la obra de transmutación, único sentido de la iniciación, queda
desplazada del núcleo de esta tradición. Lo cierto es que para muchos masones ha sido
una novedad oír decir que el masón que ha alcanzado la maestría es un mago al haber
logrado su integración con las pautas, números y medidas del cosmos, en total
concordancia con los ciclos y ritmos de las leyes naturales que conforman el modelo del
mundo.

– Siempre veo al teúrgo como hombre de Conocimiento, y sobre todo como creador y
ejecutor de un proyecto surgido de la nada, análogo al cosmos, pero producto de la
concentración y el trabajo de un pequeño demiurgo humano. Un creador.

La Logia es un modelo del cosmos, o sea, el lugar donde se expresa la Voluntad
Perenne del Gran Arquitecto del Universo, y lo hace a través del símbolo y el rito
naturalmente, que son sus mensajeros... De ese modo se aprende a conocer su obra,
el cosmos, y sobre todo el Pensamiento que la ha organizado.

– En el libro dejas bien sentado que ser masón no es una simple adscripción a una
institución, aunque sea tan prestigiosa y esotérica como la Masonería, sino encarnar su
cuerpo doctrinario. Federico ¿Cómo definirías lo que es verdaderamente ser un masón?

– A veces es difícil enunciar ciertos conceptos debido a la naturaleza metafísica que
estos encierran... (se hace un silencio); no obstante creo que lo que debe decirse es
que ser masón es encarnar el cuerpo doctrinario de la Masonería, como bien dices, y
que se manifiesta en la totalidad de los mundos, es decir en el mundo o plano
espiritual, el anímico y el corporal.

Lo que de verdad quiero manifestar es que ser masón es realizar un trabajo operativo
que actúe sobre uno mismo, ya que es el único modo de poder comprender tanto la
majestad de los conceptos con los que se está trabajando, como la dignidad que
tienen estas labores que nos conducen al Conocimiento, donde en definitiva está el
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principio y motor de todo trabajo, inclusive material y profano.

Viernes, 15 de Abril. Por la tarde.

– Nos sentamos de nuevo a trabajar y Federico enseguida me dice:

– Todo esto de lo que hablábamos se resume en la propia tarea del masón que como
se sabe consiste en pulir su piedra bruta llevándola a la perfección, y como
comprenderás esta labor no es diferente de la del alquimista, o hermetista, que lleva a
cabo la transmutación, es decir que completa un ciclo propio y real en un mundo
permanentemente inacabado. Me refiero –continúa diciendo– que este pulimento de
la piedra, encargado por el Gran Arquitecto del Universo a los hermanos masones,
sólo se extinguirá con el fin de los tiempos, o sea, hasta el momento en que el tiempo
siempre vivo, siempre presente, absorba la totalidad del espacio.

Hoy en día todo el mundo avista ya el final del ciclo, y por tanto del mundo moderno, y el
quebranto que han sufrido los valores tradicionales, los cuales están constantemente
siendo desprestigiados por los poderes fácticos del momento (como ha ocurrido siempre
que las huestes literales y el bajo intelecto, ligados a la pasión religiosa, o política se han
impuesto), que intentan borrar la verdadera memoria de los pueblos e inculcar otra
proyectada por su propia mediocridad y ansia de poder.

En un mundo así cobra especial relevancia que en este final de ciclo la Masonería pueda
seguir siendo un depósito de la doctrina viva y con posibilidad, a pesar de lo sombrío de
la situación, de ser una vía de realización intelectual o espiritual. Es decir la realización
por el Conocimiento, según el pensamiento gnóstico.

– Y hablando de la memoria –continúa Federico– nunca deberíamos olvidarnos que
la Masonería es noaquita, es decir que desciende de Noé, y que recibe su legado
doctrinario de un ciclo anterior al diluvio bíblico, tal como cuenta la Tradición.

– En el libro explicas que las corrientes sapienciales de la Masonería son Pitágoras y
Hermes, que son a fin de cuentas las que sostienen la Orden, y que por eso están
representadas por las dos columnas de entrada a la Logia, aquellas que también has
identificado con las propias piernas de la Madre Logia por las que es parido el neófito.

– Efectivamente, las dos columnas, llamadas dentro de la Masonería J y B, están
referidas a esas dos corrientes sapienciales que, como muy bien se dice, son las que
nutren la Orden. Ahora bien, estas dos corrientes que en definitiva son las que
conforman la estructura doctrinal de la Masonería, se armonizan perfectamente con
la corriente cristiana y judía.

Pero volviendo sobre el tema de la Alquimia dentro de la Masonería, me gustaría,
ampliando mi respuesta anterior, decir que si hablamos de Hermetismo también
incluimos a la Alquimia, que ha dado tantos símbolos a la Orden, siendo los
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principios sobre los que está fundamentada los del Azufre, el Mercurio y la Sal, los
que a su vez ejercen sobre la Masonería una influencia total desde los primeros
grados.

– Claro, por eso el Arte Alquímico tiene en común con la Masonería el desarrollo
interior, siempre “tendiente a la perfección”.

– Así se dice en los rituales masónicos, y así es como se vivencia por el aprendiz…
Esto es muy interesante –dice al cabo de un rato de silencio–, pues conlleva la idea de
considerar la Naturaleza como obra inacabada y por tanto al alquimista, o hermetista
o artista, como alguien suficientemente instruido y capacitado como para completar y
perfeccionar esa Obra.

También está clara la relación entre el simbolismo constructivo y la Alquimia; por
ejemplo la relación entre la “piedra bruta” y la “materia prima” alquímica; e
igualmente entre la “piedra cúbica” y la “piedra filosofal”. En fin...

– Si tuvieses que resumir la realidad de estas simbologías, ¿cómo lo harías?

– Yo lo que diría es que todo esto nos habla del proceso de transmutación y son
completamente secundarios los símbolos que se empleen para ello. Lo que sí quiero
dejar claro es que creo firmemente en la capacidad actuante del símbolo, es decir en
su virtud transformadora, y también que estos símbolos están esperando intérpretes
que los vivifiquen.

La conclusión a estas últimas conversaciones la tomo del propio libro de Federico,
justamente del capítulo titulado “Actualidad del Hermetismo y la Masonería”, donde
entre otras cosas dice:

La Tradición Hermética y la Masonería, es decir el esoterismo occidental,
se ha mantenido vivo desde sus orígenes egipcios y griegos, y forma parte de
la columna vertebral de nuestra cultura.

La larga lista de iniciados, desde los textos que los testimonian en los
jeroglíficos egipcios y en los escritos griegos incluyendo a Orfeo, Pitágoras y
Platón, son los maestros de esta Tradición ligada directamente con la
divinidad Thot-Hermes y su proyección filosófica en Alejandría en el siglo
III y hermético-alquímica en la Edad Media y el Renacimiento, afirmada
en el pensamiento Rosa-Cruz, que desemboca en la Masonería.

La Tradición Hermética es, junto con los demás valores culturales que
conforman el pensamiento occidental, incluidas las religiones que coexisten
con él, la vía iniciática por excelencia para todos aquellos que han nacido o
viven en Occidente y tienen las estructuras de su impronta cultural. Esta
Tradición, cuya característica es la versatilidad frente a la rigidez y legalidad
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de otras tradiciones dogmáticas, es la posibilidad de encarnar los Misterios
Menores, es decir la reintegración del Hombre Verdadero y de sus
posibilidades supra-humanas, tal cual fue en el origen, en un Paraíso
anterior a la caída. O sea, que junto con la Masonería tratan a la
Cosmogonía como soporte de la Metafísica (...)

Es obvio que el proceso alquímico solo se produce en la intimidad de la
conciencia, donde el sujeto de la transmutación va alterando su materia,
tomando la secuencia cromática correspondiente a las imágenes que posee y
a las simbólicas por las que transita. La doctrina es su guía y hay numerosos
caminos –métodos– por seguir; las artes liberales dan cuenta de la mayoría
de ellos.

LAS UTOPIAS RENACENTISTAS

Sábado, 16 de Abril.

Por la mañana anduvimos paseando por la Florida, una calle repleta de tiendas y
comercios. Allí nos hemos detenido a tomar un aperitivo en el conocido café Rialto.
Federico me ha contado que ese era un lugar al que solía venir de joven, antes de iniciar
su época de viajes por toda América y que le llevó, en su primera etapa, a la Selva
Amazónica. Luego almorzamos en el Grant’s de la calle Las Heras con su esposa y una
amiga de ambos de la Plata, de la que ya había oído hablar por ser alumna, y estudiosa,
de la obra de nuestro autor a través del Programa Agartha.

Ya por la tarde dedicamos un espacio a continuar con estos diálogos. En esta oportunidad
he querido tomar otro libro importante dentro de la bibliografía que nos ocupa. Hablo de
Las Utopías Renacentistas. Esoterismo y Símbolo, otro libro editado también aquí en
Buenos Aires.

Federico en este libro nos sitúa históricamente en el núcleo vital del Renacimiento, del
que brotó la chispa que irradió a distintos países de Europa, entre ellos España e
Hispanoamérica en su conjunto, tomando formas como el Iluminismo Rosacruz o la
Ilustración. Ese centro es la Corte de los Médicis, corazón de ese movimiento, y al joven
Marsilio Ficino, quien traduce el Corpus Hermeticum y los textos de Platón.

Además de ponernos sobre la pista de los investigadores que, desde hace años, están
estudiando la influencia del Hermetismo en el resurgir de las artes y las ciencias
humanas, Federico nos presenta en el libro otras artes de origen clásico que también se
practicaron durante ese tiempo, las que denomina “artes ignotas”, por esconderse en ellas
ciertos misterios no desvelados hasta ese momento. Con ello Federico rescata de la
clasificación “oficial” estas obras al ponerlas en el lugar que les corresponde, la corriente
y el contexto tradicional, con lo que queda restituido su valor.

https://www.introduccionalsimbolismo.com/
https://www.simbolismoyalquimia.com/las-utopias-renacentistas.htm
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Entre dichas artes ignotas está la de la memoria, que para los hermetistas consiste en
reflejar el universo en la propia memoria, tal como lo practicaba Giordano Bruno, por
ejemplo.

– Federico, La Utopía se refiere a un lugar que no está en ninguna parte visible, sino en
otro plano mucho más ligado con el eterno presente, y que según la tradición siempre ha
sido proyectado tanto en el futuro, como algo que uno podría alcanzar, como en el pasado,
y esa es la idea del Paraíso Terrenal.

– Esta es una idea –contesta– que tiene que ver con el mito del origen, que es
vertical, es decir que existe permanentemente y en simultaneidad, y que debe ser
trasladado al pasado para ser comprendido en la sucesión. Igualmente el deseo y la
voluntad de integrarse a él se proyectan en un futuro posible siendo esa la razón de la
Utopía.

– ¿El Renacimiento fue una Utopía?

– Primero de todo hay que relacionar ese resurgimiento que se vivió durante la época
renacentista con ciertas posibilidades presentes ya desde épocas remotas en el alma
de Occidente, y cuyo punto de partida debemos situarlo en Egipto. También el
pensamiento griego y por supuesto una corriente traída por sabios de Bizancio a
Florencia. Lo especial, por decirlo así, es que todo ello tuvo el suficiente impulso
como para renovar las estructuras sociales, culturales y artísticas, dejando atrás una
época que ya estaba un tanto petrificada, me refiero, claro está, a la Edad Media.

– Sin embargo siempre has reivindicado que la Edad Media no es, ni mucho menos, “un
grosero infierno de ignorancia poblado de leyendas negras”, como se acostumbra a pensar.
Y para ello no haces sino señalar las magnificencias de su arte, me refiero tanto al
esplendor del románico como a ese prodigio arquitectónico que es el gótico.

– Lo que en verdad es interesante descubrir, y uno lo puede apreciar si hace un
seguimiento por la historia de las ideas, es que cada época ha tenido su propio
Renacimiento…

– Leyendo el libro uno descubre que el plano imaginal y literario también tiene en lo
terrenal su espacio, un espacio que se puede construir y defender, o sea que puede tomar
forma y concreción, como ocurrió en Florencia.

– Esta literatura es un arte escondido, es decir un arte esotérico que los hermetistas,
tanto los gnósticos cristianos como los judíos, han practicado y con el que han
transmitido sus claves de conocimiento con el fin de recrear la idea de la Ciudad
Celeste, de la cual se dice que habrá de descender a la Tierra.

– Un hecho proyectado desde dentro de ese pensamiento filosófico, presente también en los
clásicos y en la Biblia, que según vemos en el libro, es el que inspiró al almirante la
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aventura que culminó con el acontecimiento histórico de mayor trascendencia para el
Mundo, nada menos que el descubrimiento de América.

– Efectivamente, para el marino genovés la idea de mundos paralelos, o sea de otros
espacios reales coexistiendo con nuestro mundo en el plano imaginal, y que por tanto
deben tener una ubicación geográfica tangible, constituye el secreto que le es revelado
en las escrituras.

– Tal vez lo más significativo de esa época es precisamente eso, es decir que las empresas
materiales no estaban separadas de las espirituales tal como lo muestra el ambiente
mágico-intelectual en el que se desenvolvía Colón, sus lecturas y todo lo que él mismo
relata en sus diarios dejan claro qué clase de ideas le impulsaron a realizar tamaña
empresa equiparable con el viaje iniciático puesto que ambas parten de un mismo
impulso, el ansia que tiene el hombre de ampliar sus horizontes.

– Para el punto de vista esotérico eso siempre es así, y por eso la tierra que se ansía y
se intuye, es una imagen del Conocimiento que se pretende igualmente conseguir.

– Es decir que la Ciudad Celeste siempre es un descubrimiento interior y un destino que
cumplir.

– Desde luego. Si repasamos la historia, y no se si con eso me voy a salir del tema, nos
encontramos con que no solamente San Juan de la Cruz se refirió a América como
una ínsula extraña, también podríamos citar al propio Tomás Moro, quien vio la
Tierra americana como símbolo de la Utopía. Una tierra firme del mar Océano,
donde subyace el paraíso mítico que se encuentra directamente vinculado con una
nueva posibilidad de ser, lo que naturalmente es lo mismo que encontrar en lo
individual un destino histórico en un mundo significativo. Pero creo recordar que ya
hablamos de esto el otro día...

Domingo, 17 de Abril.

Hoy anduvimos paseando por San Telmo, del que ya hablé, un lugar encantador donde el
tiempo parece estar detenido en una época concreta de la ciudad porteña, una postal
antigua para el turista. El ambiente lo da un gran mercadillo de antigüedades, que bajo
toldos instalan aquí. En él se venden las cosas más curiosas, fotos de viejos actores, de
intérpretes del tango, discos de vinilo, libros y todo tipo de pequeñas reliquias y
artesanías... Un sitio muy bullicioso donde siempre suena de fondo la música del
bandoneón. Definitivamente todo un espectáculo y un teatro de la nostalgia.  

La Ciudad Celeste

Lunes, 18 de Abril.
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Siempre encuentro a Federico con ánimo para continuar trabajando en la entrevista, lo
que a mi me produce una enorme alegría y total agradecimiento a su paciencia, que me
ha permitido enriquecerme y crecer al lado de su sabiduría. Después de los saludos
siempre cordiales le planteo el tema de mi meditación, la Ciudad Celeste o la Utopía,
como el lugar del que uno en realidad procede y del que habla la literatura de todos los
pueblos, aunque a veces la propia genealogía pasa a ser esa “ínsula extraña”, a la que los
pueblos tradicionales evocan en su mitología.

– Ciertamente la Ciudad Celeste es, desde el punto de vista del simbolismo espacial,
lo mismo que las genealogías o los antepasados lo son al temporal, y ambas, por
decirlo así, confluyen para cimentar la realidad de la vida de una sociedad tradicional.
Por eso los pueblos que de una u otra manera evocan esa ciudad mítica lo hacen
porque verdaderamente sienten que son herederos de ella en esta tierra, y
descendientes de sus moradores. Un centro –matiza Federico– en donde
efectivamente las energías del cielo y la tierra, de los vivos y los muertos, se conjugan
permitiendo el desarrollo de la vida y de esa comunidad en el tiempo.

De hecho –continúa– toda esta simbología se basa en la idea de que un plan
conocido es la expresión de otro desconocido y en las correspondencias que existen
entre ellos, lo que fundamenta las leyes de la analogía.

Se hace un prolongado silencio.

– Sueles decir que el pensamiento analógico es mágico. También que la iniciación
consiste en una perspectiva nueva de la realidad a la que se puede llegar a través de
diversos medios tradicionales. Como saben muy bien tus lectores, con respecto a los
modelos de realización iniciática, siempre has dicho que no todos esos vehículos son
igualmente adecuados para todas las personas, sino que cada quién tiene el suyo propio.

– Naturalmente, como igualmente es mágico el viaje del conocimiento. En este
debemos tomar determinados vehículos apropiados para ciertos tramos que debemos
cumplir. Posteriormente, y atendiendo a los terrenos y momentos, debemos dejarlos ¡a
veces para siempre...!, y tomar otros nuevos. Lo que quiero decir es que para algunas
personas son unos y no otros, pues es evidente que los seres tienen ciertas facilidades
particulares y simpatías por determinadas cosas y rechazo por otras.

Las formas del despertar y del trabajo de desarrollo son tan distintas como hombres
existen en el mundo, aunque todo el proceso bien pudiera calificarse de prototípico.

– Según la tradición judía la Tierra de Israel, en cuanto centro espiritual, es una
imagen del Cielo y de ahí que consideren que todo lo que los israelitas hacen en la Tierra
se cumple en el Cielo. Sin duda esta comunicación vertical tiene mucho más que ver con
el viaje iniciático que con cualquier otra cosa. Algo que tal vez podría ser explicado a
través del símbolo de la escalera de Jacob...
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Sí, en realidad todas esas imágenes a las que hemos estado aludiendo ilustran
bastante bien un viaje por la geografía sagrada. En realidad se trata de la búsqueda
del centro espiritual, que no está en ningún espacio ni tiempo..., y por eso puede ser
actualizado permanentemente en uno mismo.

Sin ir más lejos –dice al cabo de un rato–, la Utopía de Moro no tiene lugar físico,
aunque está siempre presente, y es atemporal y ha sido llamada la Ciudad del Cielo,
el Paraíso, el Palacio Interior o el Colegio Invisible, entre otros nombres.

– Y hablando de escalas uno de los grabados que has puesto en el libro de la Utopías, es
precisamente la escalera del hermetista Robert Fludd con la que da a entender esta idea
de unión entre el plano celeste y la tierra, lo que según ese grabado, se consigue a partir de
una serie de requisitos, peldaños o gradas denominados por su autor: Sentido,
Imaginación, Razón, Intelecto, Inteligencia y Verbo.

– Los grabados herméticos –dice a continuación Federico– ayudan mucho a entender
estos principios y las jerarquías que pueden haber entre ellos. Si lo viésemos desde el
simbolismo constructivo la arquitectura del templo se levanta desde la planta o base
hasta la semiesfera de la cúpula, lo que es también una imagen escalonada en planos
o niveles superpuestos. Este templo en su planta, o plano horizontal, reproducirá las
mismas jerarquías verticales de su estructura, y el paso dificultoso y jerarquizado a su
través.

– Es decir que el Templo de Salomón, o sea la Logia, es la Utopía.

– Los constructores de ese templo siempre construyeron un recinto simbólico y
sagrado, y por tanto los gremios de constructores posteriores a la Edad Media se
vieron como recipiendarios de las grandes utopías renacentistas, unidas como todo el
mundo sabe a su herencia derivada de los artesanos romanos y de los constructores
del románico y del gótico, de lo que ya hemos hablado.

– Razón por la cual se dice que la Masonería, sus símbolos y ritos abren igualmente la
puerta hacia la Ciudad Celeste. Es sin duda en estas imágenes simbólicas donde uno
descubre las señales que orientan el viaje interior al centro de la propia identidad, donde
según se dice está el corazón y la mente indisolublemente unidos, un viaje caracterizado
por la dificultad y el esfuerzo, sin el cual nada importante se consigue.

– Nunca he negado que el camino iniciático es difícil de recorrer y está lleno de
peligros, que sin duda debemos relacionar con las “pruebas iniciáticas” que el
aspirante al Conocimiento de todas las tradiciones tiene que afrontar y superar,
aunque no debemos olvidar que muchas de esas dificultades son las que nos impone
el mundo profano, o mejor lo profano que hay en uno mismo, lo cual nos sugiere la
idea de una entrada en un espacio sagrado que está en nuestro interior y que debe ser
conquistado. Por ello traspasar las puertas del templo es conquistar ese espacio
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sagrado.  

Del Viaje Vertical

Martes, 19 de Abril.

Federico y yo estamos totalmente inmersos en estas conversaciones. Por eso es muy
corriente empezar nuestras sesiones de trabajo diciendo: ayer hablábamos...

En este caso concreto, se trata de traspasar las puertas del templo para acceder al recinto
sagrado de su interior, nuestra propia identidad, donde está depositado el Conocimiento.
De que en realidad lo que separa la puerta del templo es el mundo de lo confuso y
aleatorio, es decir lo profano, de lo sagrado. Dos espacios claramente diferenciados que
uno ha saber distinguir en sí mismo.

– En la Alquimia se afirma, dice Federico, que hay que separar lo espeso de lo sutil.
Esta operación es esencial, y no se puede ingresar al espacio sagrado, es decir al
interior del Templo interno, si previamente no tenemos conciencia de lo que
significan esos dos ámbitos. Tanto en el templo material como en el del ser humano,
es el espacio interno y sus cualidades diferentes, sugestivas, sagradas, lo que importa y
que tiene más que ver con lo que algunas tradiciones han definido como la morada
del silencio, o del misterio… En realidad me refiero a la llave o la clave del ser pues en
él se encuentra la posibilidad del ascenso vertical. La salvación mesiánica, la salida
del samsara al nirvana.

Esta liberación se logra a través de un camino gradual, por estaciones, que en el caso
de la tradición extremo-oriental se enumeran de la periferia al centro, como Tao del
hombre, Tao de la tierra, Tao del cielo, y Tao de Taos, y que en la Cábala estas
estaciones conforman los cuatro planos o niveles del Arbol sefirótico.

Miércoles, 20 de Abril.

– ¿Crees que el ser humano actual sigue, en el fondo de su corazón, sintiendo nostalgia
por alcanzar ese lugar arquetípico?

– ¡Desde luego!, sigue siendo legítimo pensar que todos los seres, aun sin saberlo
siquiera, de alguna manera anhelan conseguir ese espacio. Y que es allí, en un lugar
invisible y apenas virtual, donde lo encuentran los hombres de ciencia, filósofos y
artistas o alquimistas. De hecho allí es donde lo hallaron todos los sabios de las
distintas tradiciones, pues conocen que lo que es mayor en un sentido es menor en
otro, y viceversa.

Uno debe fijarse en lo imperceptible, lo invisible, lo sutil, porque ahí, en lo pequeño
se encuentra en potencia toda la posibilidad del poder, que no puede ser utilizado de
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forma práctica ni como fórmula literal, sino experimentado por el sí mismo...

Esto –añade después de un rato de silencio–, debería ser evidente si se considera que
cualquier acto está incluido en su potencia. En todo caso, ese camino o viaje es
análogo al de la creación de un mundo o cosmos, y claro, es evidente que es también
la reintegración del alma a sus planos superiores, tanto después de la muerte física
como de la muerte iniciática.

– En el libro dices que la utopía literaria es un género que se gesta en la mente y por eso
conforma arquitecturas del pensamiento y estructuras imaginales que no siempre se
corresponden con la idea de una ciudad. Es en ese ámbito donde colocas otras estructuras
como son los Tratados de las Leyes de Gemisto Pletón, los Diálogos de Amor de León
Hebreo, Las Matemáticas como utopía de Luca Pacioli, La Atalanta Fugiens de
Michel Maier y la obra de Robert Fludd. ¿Cómo se organiza un pensamiento así en la
mente?

– Del mismo modo que lo hacen los distintos módulos sociales en un territorio,
igualmente lo hace un pensamiento en la mente y así y de manera análoga lo hace al
vincularse con otros, y estos con terceros, y así, progresivamente, conforman una
totalidad. Por lo tanto estas utopías, sin relación directa con la polis, a las que te
refieres, son tan válidas y actuantes, me refiero a tan reales, como aquellas que
suponen un sitio específico y concreto.

– Siempre un espacio mental, ¿no es así?

– Así es, que además puede ser visitado, y recorrido como partes de la conciencia.
Pero además también puede ser compartido por todos aquellos que lo han
reconocido y donde son contemporáneos los que han estado en él en el pasado y los
que lo estarán en el futuro, y que aún están vivos como Henoch y Elías.

Jueves 21, después del almuerzo.

Esta mañana hemos dado un paseo en taxi por la ciudad, pues el día estaba muy lindo.
Apenas si hemos hablado en todo el trayecto. Hay parques por todos lados, y me
asombran esos árboles majestuosos de tronco anchísimo como no había visto en mi vida y
que cubren con su frondosidad una enorme extensión de terreno, cobijando entre sus
ramas a multitud de pájaros. Observo los edificios, algunos realmente muy bellos, y no
dejo de ver las estructuras que tienen todas las cosas, por ejemplo la del Teatro de la
Opera, llamado aquí Colón.

Por la tarde al reanudar los diálogos, Federico me dice:

– ¿Vos creés que vamos a interesar a alguien con estos diálogos? (risas). Luego le digo:

– Agartha no es sólo el nombre de un lugar luminoso pero al mismo tiempo oculto y
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escondido, sino que es también una entidad que en el ser humano está situada en la base
de la columna vertebral, y que configura el chakra mûlâdhâra en la Tradición Hindú, el
mismo que en la tradición Hebrea está representada por Luz, la semilla de la
inmortalidad, capaz de florecer en el chackra anâhata, el corazón.

– Resulta sorprendente fijarse, dice Federico, en el hecho de que tradicionalmente lo
luminoso siempre se asocia a lo oculto, a lo silencioso, pues en el fondo siempre es
una idea que tiene que ver con algo que está por descubrir.

Viernes 22 de Abril.

Hoy al inicio de nuestra sesión de trabajo, Federico me dice que ha estado pensando en lo
que se está diciendo en estas conversaciones, donde cree que se han apuntado aspectos
muy importantes y sensibles de la Vía Simbólica.

Yo le digo que mi intención es seguir profundizando en esos aspectos, que son los que
resumen en buena medida los temas que han articulado su obra, y a través de los cuales
ha expuesto el punto de vista de la Tradición Unánime, según el cual el hombre actual
aparece como un ser inacabado que ni tan siquiera ha llegado a la condición de hombre,
de ahí que alcanzar el estado humano, no sea sino una conquista de nuestras propias
aptitudes en estado virginal, sin condicionamientos ni prejuicios. Naciendo de nuevo…
Algo nada fácil de lograr, ¿no?

– Nada fácil, en efecto, resulta darse cuenta de que vivimos en un estado
infrahumano, y que debemos actualizar, mediante un intenso trabajo, nuestras
potencialidades latentes o dormidas, hasta llegar al estado edénico, virginal o
primordial. Se daría entonces la posibilidad del nacimiento del Cristo interno, tal y
como fue anunciado por Juan y el mismo Elías Artista.

Correspondería a la función mediadora del hombre entre el cielo y la tierra, el que a
través de su pasión y muerte pudiera finalmente identificarse con el Padre, sin
intermediarios, lo que permite la resurrección y la vida eterna… ¿Pero ahora sí que
nos pusimos serios? (Grandes carcajadas de los dos).

– Después de un rato de permanecer en silencio le pregunto: ¿La vida eterna es la fusión
con la deidad?

– Mira, aquí voy a seguir al Maestro Eckhardt, quien a esta pregunta diría “fusión sin
confusión”, esto es, unión en el eje vertical representado por la columna del medio del
Arbol de la Vida. Es decir, a los estados suprahumanos, o supracósmicos, y a la
posibilidad de la trascendencia absoluta, que ningún lenguaje o código podría jamás
expresar, pero que puede ser vivenciada por el verdadero hombre, en su carácter de
intermediario.

– A veces has dicho que la Vía Simbólica es un puente, pero sólo sirve para el que tiene
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sed de saber. Pero también para el que no se arredra ante las dificultades que se le
presentan.

– Así es, porque en su auxilio vendrá el Metatron cabalístico, el Mercurio de los
alquimistas o el Jesús de los cristianos, a fecundar la Shekhinah, es decir la presencia
inmanente de la deidad en la Creación. Y mediante la unión de estos patrones o
modelos universales podrá su alma ser transmutada y beber así de las aguas
primordiales y siempre vivas...

Primera Parte

NOTAS

A partir de aquí la redactora del presente trabajo ha utilizado los libros del autor para
construir buena parte de los diálogos debido a la imposibilidad de volver a viajar a
Buenos Aires.
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