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Ser y no parecer

[La vida no es mds que una sombra que pasa, un pobre comico
que se pavonea y agita una hora sobre la escena

) después no se le oye mids. . .; un cuento narrado

por un idiota con gran aparato,

Y que nada significa. . .!

William Shakespeare, Macbeth

Durante los dos ultimos siglos, la continua evolucion de los medios
de comunicacion ha caracterizado la historia de la humanidad y ha mo-
dificado los habitos de las personas; mas recientemente, con la «revolu-
cién» de internet, se ha tejido una red global de conexiones que ha
servido como base para el desarrollo de un «nuevo mundo digital», una
suerte de escenario virtual, abierto a todos y extendido por cada rincén
de la superficie terrestre. Para participar en la «escena global», también
en virtud de la busqueda del llamado «sentido de libertad», se han ido
desdibujando las fronteras territoriales que marcaban la pertenencia y
debilitando los rasgos identitarios de los grupos locales tradicionales
que han contribuido a definir al ser humano como individuo. Si se tiene
en cuenta que entre las personas existe una estrecha relacion identitaria,
determinada no solo por la naturaleza individual de cada cual, sino tam-
bién por el entorno, lo que se esta perdiendo, en el proceso recién des-
crito, es la relacion vital normal que une a una poblacién determinada
con su lugar de pertenencia, caracterizado no solo por su conformacion
fisica, sino también por la historia, la cultura y las ideologias que se de-
sarrollan entre las personas.
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Aunque aparentemente ciertas dinamicas se producen de manera re-
pentina, en realidad siempre van precedidas por procesos mas o menos
prolongados, durante los cuales se crean todas las condiciones necesa-
rias para favorecer el cambio futuro. Sin detenernos en analisis histori-
cos, culturales y politicos del territorio, la fase preparatoria de los
acontecimientos en curso podria haber comenzado con la idea de aso-
ciar el concepto de «progreso» al de «modernidad», proceso que ha fa-
vorecido la migracion de las comunidades locales hacia grandes centros
urbanos, surgidos como consecuencia del progreso tecnolégico y de la
busqueda exclusiva del «bienestar material». Los valores tradicionales
que mantenfan a los individuos vinculados al territorio han cedido el
paso a una sociedad «solidificada», en la que los hombres han quedado
reducidos, en su mayor parte, a «unidades productivasy, vinculadas entre
si por intereses predominantemente materiales. El paso de la edad mo-
derna a la contemporanea se ha caracterizado por la fragmentacion de
los limites que definfan la identidad del espacio urbano y por la incorpo-
racién de nuevos espacios anénimos, diseminados a lo largo de las vias
de comunicacion y en torno a los nodos infraestructurales, carentes de
significado y desarrollados en funcién de una sociedad de consumo, li-
gada al «producto» mas que a la relacion entre los individuos y su en-
torno vital. Posteriormente, con la era digital, se ha puesto en marcha un
proceso de «fluidificacién» de la sociedad, diluida en una uniformidad
global: con la posibilidad de sentirse presente en cualquier lugar, aun sin
estar en lugar alguno, el mundo de la apariencia ha ido tomando cada
vez mas forma y se ha configurado en un entorno virtual en el que vivir
una existencia singular y mostrarse mediante nuevas imagenes y relatos
que compartir con el «gran publico». Este modo de pasar la vida, aunque
en un primer momento hizo que el individuo se sintiera parte activa de
una realidad «ampliada», a la larga lo ha llevado, en cambio, a verse so-
metido a muchas de las influencias de la mentalidad global, cada vez mas
atrapada en la «red» que, por definicién, une y captura al mismo tiempo.

Tal proceso de «disolucién» de las verdaderas fronteras identitarias
no ha afectado tnicamente al lugar de residencia, sino también al ambito
del viaje. Mientras los rapidos medios de desplazamiento han acercado
entre si los «destinos» —reduciendo la experiencia del viajero a una vi-
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sién superficial del paisaje que se desliza por el cristal del vehiculo—,
con internet el viaje se ha reducido a la instantaneidad del momento,
sustituyendo los lugares reales por espacios virtuales desconectados y
capaces de recoger unicamente algunos fragmentos de la vida concreta.
Al desaparecer, por tanto, la experiencia del trayecto, forjada a través de
los «encuentros en el camino, el «internauta» se ha visto proyectado en
un «no lugam —para comunicarse con individuos que tienen muy poco
que compartir, salvo la busqueda de aprobacion a cualquier precio—,
aparentando ser distinto de lo que realmente es, con el Gnico proposito
de afirmar algo que ya no lo representa.

En esta «realidad deformada», también el tiempo parece fluir de ma-
nera diferente, pues cada vez resulta mas dificil vincularlo a fenémenos
reales: vivir un presente privado de su historia y desprovisto de todo fu-
turo no significa «aprovechar el instante», sino experimentar un tiempo
indefinido y desprovisto de cualidad, en pocas palabras, «irrealy. Por lo
demas, un individuo es tal por su presencia efectiva en un instante deter-
minado y en un lugar preciso, no en un instante y un lugar cualesquiera,
del mismo modo que el acontecimiento del momento no puede produ-
cirse en todas partes ni en cualquier otro momento. Es evidente que
cuanto se ha dicho hasta ahora concierne unicamente al comportamien-
to exterior del hombre, a las relaciones que este establece con el mundo
y con la sociedad con la que se relaciona. Para completar el razonamien-
to, habria que afiadir que el individuo es tal no solo por el entorno exte-
rior que lo rodea y del que se reviste, sino, esencialmente, por su
naturaleza interior, que lo caracteriza. A pesar de ello, a falta de una base
identitaria so6lida, puede resultar problematico hallar dentro de si la de-
terminacion necesaria para emprender un verdadero camino iniciatico,
orientado a superar los limites derivados de la naturaleza individual. Esta
perspectiva dista mucho de la de quienes, por el contrario, eligen aden-
trarse en el «mundo digital» exclusivamente para experimentar una «rea-
lidad aumentada», concepto, por lo demds, distorsionado, puesto que,
para descubrir la realidad, es necesario sustraerse, en la mayor medida
posible, a la ilusion.

A pesar de este eficiente entramado, a través del cual el individuo
cree poder proyectar libremente una identidad mds atractiva, existe el
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riesgo de que se anule tras unas «mascaras» tranquilizadoras, sin advertir
en lo mas minimo que se halla cada vez mas encerrado en la ficcion, con
todas las consecuencias que tal proceso puede acarrear. Para mayor pre-
cisiéon, puede decirse que, si el hombre se identifica con una determina-
da imagen que no le pertenece, con la ilusién de construir su propia
identidad, en realidad tiende a debilitar gradualmente el componente hu-
mano que lo define como tal, reduciéndose a una suerte de unidad sin
cualidades.

En una mentalidad colectiva tan engafiosa —que privilegia todo
aquello que resulta tangible y, por tanto, demostrable de inmediato— es
facil acabar llevando una vida inatil como la descrita por Shakespeare en
el pasaje citado mas arriba, dedicada exclusivamente a «representar un
papel», vistiéndose y revistiéndose a voluntad con identidades artificiales
tabricadas por la cultura del consumo, superpuestas en una estratifica-
ci6on mental de convicciones y prejuicios reforzados por la aprobacion
colectiva. El hecho es que ciertos «modelos mentales», cortados a medi-
da para agradar a los demas, al no tener nada que ver con la naturaleza
de quien los lleva, carecen todos por igual de «personalidad», como reci-
pientes sin contenido alguno, manipulados con habilidad para ser exhi-
bidos. Ademas, afirmarse a si mismo mediante la aprobacién de los
demas —con el propésito de mantener ocultos los propios limites indi-
viduales o buscar efectos a corto plazo por espiritu de supervivencia—,
aunque de inmediato pueda producir resultados satisfactorios, a la larga
conduce a una situacion de estancamiento tal que hace imposible poner
en duda las propias convicciones y discernir lo verdadero de lo falso,
con el riesgo de comprometer un verdadero camino iniciatico.

Debe decirse que serfa un grave error atribuir la responsabilidad de
este proceso degenerativo exclusivamente al desarrollo de los medios
modernos de comunicacion. Aunque el entorno exterior sea cada vez
mas hostil, la causa habria que buscarla, mas bien, en una tendencia ge-
neralizada a detenerse en la superficie de las cosas, sin considerar siquie-
ra la aparente multiplicidad de las formas sociales, culturales y artisticas,
desarrolladas en lugares y tiempos distintos, como expresion de una rea-
lidad mas profunda. Con la inversién del orden normal de las posibilida-
des humanas, en el que el componente emocional prevalece sobre el
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racional, resulta comprensible que la atencion desmesurada a la estética
impida cualquier posibilidad de busqueda de la «belleza», entendida
como expresion de la idea inspiradora: no es casual que determinadas
obras de arte, exhibidas cada vez de forma mas ostentosa, sean aprecia-
das unicamente a partir de juicios superficiales, influidos por las fanta-
sfas del momento. Si se sigue percibiendo unicamente lo que captan los
sentidos y se vive solo por el placer de la apariencia, se corre el riesgo de
una nivelacion a la baja de las mejores capacidades humanas, lo que limi-
ta la posibilidad de interpretar los hechos reales de la vida cotidiana mas
alla de simples consideraciones de orden contingente. Por lo demas, la
desmesurada atencion prestada al «cuidado de la imagen» podtia consti-
tuir una explicacion plausible de esta tendencia, si bien no constituye
una justificacién para quien haya decidido recorrer una via iniciatica
como la masonica, orientada al «perfeccionamiento interior.

Para evitar malentendidos, conviene afiadir que es natural que el ini-
ciado parta de una vision exterior de las cosas que lo rodean; el proble-
ma es que ese punto inicial, en lugar de tomarse como punto de apoyo
para superar las limitaciones individuales, se confunde con frecuencia
con la meta y se exalta desmesuradamente, hasta llegar a creer que la
apariencia es la tnica realidad posible. En estos términos, para quien
esté verdaderamente dispuesto a cuestionar sus propias formas menta-
les, la vastedad del mundo exterior se reduce al punto de partida del ca-
mino iniciatico y, desde esta perspectiva, la apariencia puede
considerarse una «corteza» que €s preciso superar para avanzar hacia un
conocimiento gradual de realidades cada vez mas profundas.

En sintesis, para invertir el «rumbo» y afrontar el camino iniciatico
—un trabajo exclusivamente interior—, se requiere una disposicion ac-
tiva frente a las numerosas sugestiones que proceden no solo del en-
torno, sino, sobre todo, de la propia naturaleza individual. En vez de
preocuparse por defenderse de lo que aparece a los ojos de los demas,
es necesario dirigir la atencién hacia una valoracion sincera de lo que
uno es realmente, poniéndose continuamente a prueba, a corazén abier-
to, para hacer aflorar y después corregir los vicios ocultos tras aquello
que incluso parece ser lo mejor de uno mismo. Si la disposicion indivi-
dual es pura —desinteresada respecto de cualquier aplicacion de orden
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practico— y esta orientada al Conocimiento, las «mascaras» no tardaran
en disolverse gradualmente, una tras otra, hasta llegar a conocer lo que
en realidad se es, sin importar donde ni cuando, porque la busqueda de
lo verdadero que cada cual lleva potencialmente en si no tiene mas limi-
tes que los inherentes a la naturaleza individual.

Es natural que surjan dudas sobre el rumbo tomado por la civiliza-
cién contemporanea, y parece extrafio que el peso de la crisis de los va-
lores tradicionales, extendida ya al planeta entero, no haya recibido la
atencion debida, especialmente por parte de una institucion iniciatica
como la Masoneria, probablemente distraida por cuestiones que no de-
berfan incumbirle. En este sentido, precisamente en una época en la que
todo debe ser sostenible, nadie se ha alarmado ante la «insostenibilidad
de la apariencia», pese a que esta, vaciada de la realidad mas profunda
que la sustenta, corre el riesgo de desmoronarse a la primera sacudida
como una cascara vacia. Serfa un error formular cualquier hipétesis so-
bre la evoluciéon futura de la humanidad, aunque la Masoneria, poten-
cialmente, podria desempenar un papel importante, pues aun conserva
el patrimonio ritual y simbolico legado por los francmasones. Si los ma-
sones actuales no «bajan la guardia» ante las influencias externas y con-
tindan orientando su atenciéon hacia las ensefianzas tradicionales,
llevando a cabo un auténtico trabajo iniciatico dentro y fuera de los
Templos, las acciones de hombres de distinta naturaleza, cada vez mas
acordes con los principios, seran sin duda mas eficaces que un activismo
adaptado al mundo exterior y organizado con fines profanos: cuanto
mayor sea la unién en el orden intelectual, mayor podra ser también el
entendimiento entre pueblos lejanos y civilizaciones diferentes, «por el
bien y el progreso de la Humanidad». El resultado no sera inmediato,
quiza incluso imperceptible para quien concibe la acciéon como algo ex-
terior y orientado al bien material, imagen que algunos pretenden pro-
yectar de la institucién masonica; pero si deberfa resultar evidente en el
seno de una «Orden iniciatica universal de caracter tradicional y simbo-
lico», como lo es, en realidad, la Masonetia.

Antonio Seminario
Gran Maestro del Gran Oriente de Italia

10



A. K. Coomaraswamy:
un «constructorn del siglo XX

Arte, mitos y leyendas
en relacion con el simbolismo masoénico

Parte |

Ananda Kentish Coomaraswamy (1877-1947) es, sin duda, un autor
poco conocido por el publico masénico, probablemente porque nunca
perteneci6 a la Masoneria, si bien habia asimilado su espiritu en virtud
de sus numerosos estudios sobre el arte y los oficios. Puede definirse
como uno de los mas grandes metafisicos del siglo XX, indudablemen-
te un intérprete de aquella antigua sabidurfa cuya expresion reconocia
en las obras de algunos Maestros del pasado, como Platén, Filon de
Alejandria, santo Tomas, Meister Eckhart, Dante y Jalal al-Din
Muhammad Rami.

El caracter universal de su obra es, ciertamente, uno de los aspectos
mas significativos de su forma mentis, es decit, de su capacidad para reco-
nocer, en las diferencias entre las diversas ensefianzas tradicionales, un

11
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fondo idéntico, una verdad unica accesible a quien sepa reconocer la
existencia —para recordar el titulo de uno de sus célebres ensayos— de
«muchos senderos hacia una misma cima»'.

De una nota autobiografica suya se desprende que no pasaba un
solo dia sin leer las Escrituras y las obras de los grandes filésofos de
todas las épocas, en la medida en que le eran accesibles en las lenguas
modernas, en latin, en griego y en sanscrito, convencido de la existencia
de una verdad que resplandece a través de todas las tradiciones bajo
formas diferentes: una veritas in variis signis varie resplendeat”; mas exacta-
mente, «una verdad cuya gloria excede ampliamente cuanto pueda guedar circuns-
crito por cualguier credo o confinado entre los muros de cualguier iglesia o temploy’.

Considerada su inclinacion hacia lo universal, toda observacion bio-
grafica pasa, por tanto, a segundo plano. Por otra parte, al responder a
un amigo que deseaba escribir su biografia, Coomaraswamy manifesto
su deseo de permanecer en la sombra y lo invitd a juzgar unicamente
sus libros, pues entendia que toda biografia era muy poca cosa frente al
valor y al destino de un hombre*. En este sentido, no podemos sino
seguir su invitacioén, convencidos de que sus estudios atn pueden repre-
sentar hoy una valiosa ocasion para redescubrir el sentido profundo del

' Cfr. A. K. Coomaraswamy, «Paths that Lead to the Same Summit: Some Observations on
Comparative Religion», Motive, mayo de 1944; trad. esp. «Senderos que conducen a la misma
cimax, en s89y yo el guardidn de nii hermano?, ed. castellana digital, octubre de 2000.

* «Una unica Verdad resplandece, de modos diversos, a través de signos diferentesy.

* A. K. Coomaraswamy, The Religions Basis of the Forms of Indian Society: An Address to the
Student’s Religions Association, Ann Arbor, January 1946 (Nueva York: Orientalia, 1946), pp. 3—4. Las
palabras de Coomataswamy recuerdan las de Ibn “Arabt: «Ten cuidado de no atarte a ninguna creencia
particular (al tiempo que niegas todas las demds), porque perderds un bien inmenso. Mas arin: perderds la ciencia
de la Verdad tal cual es. Que tn alma sea la sustancia de las formas de todas las creencias, porque Dios Altisimo
es demasiado grande y demasiado inmenso para estar encerrado en una creencia con exclusion de las otras» (Ibn
‘Arabi, Los engarces de las sabidurias, trad., ed. y notas de Andrés Guijarro, Madrid, EDAF, 2009,
p. 111).

* «De lo que deberfas ocuparte es de la naturaleza y la orientacién de mi obra, y tu libro
deberfa estar dedicado en un 95 por ciento a ello. Deseo permanecer en segundo plano [...] “re-
tratar a los seres humanos es asvargya”. Todo esto no es cuestion de modestia, sino de principio»
(A. K. Coomaraswamy, carta a S. Durai Raja Singam, mayo de 1940, en Selected Letters of Ananda
K. Coomaraswamy, ed. Alvin Moore Jr. y Rama P. Coomaraswamy, Delhi, Indira Gandhi National
Centre for the Arts / Oxford University Press, 1988, p. 25).

12
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«arte» al que aluden los mitos y las leyendas masoénicas.

En este punto, la aportacion intelectual de Coomaraswamy es parti-
cularmente significativa: sus estudios, en efecto, esclarecen la verdadera
naturaleza del foklore, de los mitos y de las leyendas, cuestionando la
interpretaciéon moderna que tiende a considerarlos meras producciones
culturales o imaginativas de las comunidades populares®.

Segun Coomaraswamy, constituyen mas bien el vehiculo por medio
del cual se han conservado y transmitido, a menudo en forma simboli-
ca, enseflanzas y doctrinas pertenecientes a tradiciones mas antiguas. El
unico aspecto propiamente popular concierne a las modalidades de su
supervivencia y conservacion, pues el pueblo desempefia esencialmente
la funcién de memoria colectiva, a la que se confia la transmision de
tales contenidos en forma de leyendas, cuentos, baladas, juegos y de
cualquier otro revestimiento simbolico capaz de revelar su «secreto» a
quien esté en condiciones de comprendetlo. Por lo demas, como afir-
m6 lord Raglan en The Hero (A Study in Tradition, Myth and Drama), la
literatura de un pueblo nunca es obra suya, sino que desciende hasta ¢l
desde lo «alto.

No carece, pues, de interés observar que, desde esta perspectiva,
tampoco las leyendas de los distintos grados masénicos son simples
construcciones alegoricas o invenciones humanas elaboradas con fines
didacticos. Desde el punto de vista tradicional, son relatos simbolicos
destinados a custodiar y transmitir una enseflanza de origen mas remo-
to, oculta bajo el velo de la narraciéon. Ademas, cuando tales leyendas
son «puestas en accidony, dejan de ser simples relatos para convertirse, a
todos los efectos, en ritos capaces de transmitir la influencia espiritual
de la que la Masoneria es depositaria desde tiempo inmemorial.

Es preciso, sin embargo, establecer una distincién: si las leyendas

> Coomaraswamy, tras citar algunas honrosas excepciones frente a la general incomprension
del folelore por parte de los estudiosos modernos, afirmaba que C. G. Jung quedaba «fuera de juego
por su interpretacion de los sinbolos como fendmenos psicoldgicos, exclusion declarada y deliberada de todo signifi-
cado metafisicor («Primitive Mentality» [«[La mentalidad primitiva»], publicado originalmente en
Etudes Traditionnelles XLVT [1939], postetiormente en Quarterly Journal of the Mythic Society XX
[1990] e incluido en Figures of Speech or Figures of Thought, 1946; trad. esp. en Figuras de lengnaje o

Jiguras de pensamiento. Ensayos sobre la vision tradicional o normal del arte, ed. castellana digital).
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masonicas deben comprenderse como vehiculos de una doctrina tradi-
cional, también ha de evitarse asimilar su contenido al de una religion
propiamente dicha, tanto por su caracter mas intelectual y menos mo-
ralista como por la particular adaptacion exigida por la transmision
vernacula.

Desde la perspectiva de Coomaraswamy, la contraposicion entre re-
ligién y folelore deriva a menudo de la reorganizaciéon de una tradicion
mas antigua en una forma nueva, por lo que los dioses del culto prece-
dente terminan no pocas veces convertidos en los espiritus malignos
del posterior®. A ello se afiade que, cuando la mentalidad de un pueblo
adopta una orientaciéon excesivamente racionalista y cientificista, se
vuelve cada vez mas dificil reconocer la realidad de cuanto escapa a la
percepcion sensible. De ahi nace una creciente desconfianza hacia todo
lo que no puede reducirse a la experiencia empirica, hasta el punto de
que mitos, leyendas y simbolos quedan frecuentemente reducidos a
simples fantasfas o supersticiones.

Por lo demas, se trata de un fenémeno que puede observarse inclu-
so en el interior de los templos masonicos, donde las leyendas iniciati-
cas corren a veces el riesgo de ser relegadas al rango de meras
invenciones rituales, cuando en realidad constituyen un formidable ins-
trumento de conocimiento, capaz de ampliar el horizonte intelectual
del Mason y orientarlo hacia significados que trascienden el plano pura-
mente racional. En tales casos, al dejar de ser consideradas vehiculos de
una doctrina, las leyendas masonicas son juzgadas conforme a criterios
ajenos a su naturaleza, como su conformidad con los valores dominan-
tes de una época determinada o su adecuacién a una concepcion pura-
mente factica de la verdad.

Esta tendencia, sin embargo, no procede de la Masonerfa misma:
refleja una dificultad mas general de la mentalidad contemporanea para
comprender el lenguaje de los simbolos y el valor de los relatos tradicio-
nales. No sorprende, por consiguiente, que muchas de las demandas
surgidas de la cultura profana, de las que ha nacido la llamada cultura

¢ Cfr. A. K. Coomaraswamy, «L.a mentalidad primitivar, en Figiras de lenguaje o fignras de pensa-

miento. Ensayos sobre la vision tradicional o normal del arte, ed. castellana digital.
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de la cancelacion, partan precisamente de la incapacidad para captar el
significado simbolico e iniciatico de mitos, leyendas y cuentos, hasta
considerar necesario reescribir los textos literarios heredados del pasa-
do para hacerlos conformes con las sensibilidades y los valores domi-
nantes de la sociedad moderna.

Tal actitud, por lo demas, tampoco representa un fenémeno com-
pletamente nuevo: Coomaraswamy ya sefialaba en su tiempo lo que de-
finfa como una singular alianza entre religion y ciencia, unidas por la
pretension de privar a los nifios de los cuentos por no ser «verdaderosy,
como si el valor de un relato tradicional debiera medirse exclusivamente
port su correspondencia con los hechos y no por la verdad simbélica y
doctrinal de la que es portadot’.

A este respecto, en 1935 L. de Gaigneron escribi6 una obra bastante
interesante, titulada Vers la connaissance interdite (Hacia el conocimiento
prohibido), que fue resefiada por el propio Coomaraswamy®. En ella se
narra la historia de tres «personajes»: Atman (spzritus), Mentalié (razoén)
y un sacerdote catélico. El conocimiento prohibido al que alude el titu-
lo es el conocimiento iniciatico, propiamente la grosis, rechazado —aun-
que por razones distintas— tanto por la Iglesia moderna como por los
racionalistas: por la primera, porque no puede reconocer la existencia
de un conocimiento primordial del que derivarian todas las religiones,
con la consiguiente reducciéon del cristianismo a una religién entre
otras; por los segundos, porque, al no poder reducirse a la experiencia
empirica, tal forma de conocimiento carece para ellos de todo valor.

El significado es bastante elocuente: cuando el hombre no logra dis-
cernir la realidad mas profunda de las cosas y se limita a su aspecto mas
superficial —es decir, a lo que aparece en detrimento de lo que es—,
desaparece la verdadera razon de la que depende la vida de cada cosa.
Por este motivo Coomaraswamy considera que negar la presencia de

7 Cfr. A. K. Coomaraswamy, «l.a mentalidad primitivar, en Figuras de lenguaje o fignras de pensa-
miento, cit.

¥ Cfr. A. K. Coomaraswamy, «Eastern Wisdom and Western Knowledge», Isis 34, n.° 4 (pri-
mavera de 1943), pp. 359-3063; reimpreso en An I My Brother’s Keeper?, Nueva York, The John Day
Company, 1947, pp. 54-65; trad. esp. «Sabiduria oriental y conocimiento occidentaly, en S0y yo e/
guardian de mi hermano?, ed. castellana digital, octubre de 2000.
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una antigua sabiduria en el foklore y en las leyendas puede causar la
muerte prematura de una comunidad o, en todo caso, el empobreci-
miento de la vida de sus miembros’; esto es lo que sucede cuando de
una leyenda solo se capta el sentido literal o cuando de una invencion
o de un trabajo solo se percibe el aspecto utilitario o practico.

Las invenciones, por ejemplo, son casi siempre aplicaciones practi-
cas de principios metafisicos conocidos, lo cual explica que las mas fun-
damentales hayan sido atribuidas siempre a un héroe de la tradicion
ancestral, es decir, a una revelacion primordial: por muy utilitarias que
sean sus finalidades, nunca pierden el significado simbodlico mediante el
cual es posible vincularse al arquetipo celeste del que son expresion.

Un caso particular, que recuerda un conocido simbolo masoénico, es
el que Coomaraswamy identifica en el llamado «alfiler de seguridad»
(imperdible)", adaptacién de una invenciéon més antigua: el alfiler o la
aguja provistos, en un extremo, de una cabeza, un anillo o un ojo, y, en
el otro, de una punta; una forma que, como «alfiler», penetra y une los
materiales, mientras que, como «aguja», los enlaza dejando tras de si, a
modo de «huella», un hilo que sale del ojo de la aguja. El alfiler de segu-
ridad se distingue porque el vastago, originariamente recto, se pliega so-
bre s mismo, de manera que la punta atraviese el «ojo» y quede retenida
en ¢él, fijando el material atravesado.

Quien conozca el significado iniciatico de este simbolismo recono-
cera sin dificultad en la funcién del alfiler o de la aguja una expresion
del lema «reunir lo disperson. El significado del alfiler metalico es, por lo
demas, el mismo que el del hilo dejado por la aguja —fijado o no a un
botén que corresponde al ojo de la aguja—: es el «hilo-espiritu» me-
diante el cual el Sol vincula todas las cosas a si mismo y las ordena; el
mismo que, en el simbolismo masoénico, se refleja verticalmente en la
plomada y horizontalmente en la cadena de unién, por medio de la cual
los Hermanos estan unidos como petrlas en un collar.

Coomaraswamy expresa esta idea mediante la imagen del «Borda-

? A. K. Coomaraswamy, «l.a mentalidad primitivar, en Figuras de lenguaje o fignras de pensamiento,
cit.

0 Tbid.
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dor», es decir, «e/ Sastre primordial por quien el tejido del universo, al cual son
andlogas nuestras vestiduras, es tejido sobre un hilo vivon''; de ahi que el hecho
de que hoy un alfiler de seguridad o un botén sean considerados tunica-
mente por su utilidad constituya un testimonio significativo del progre-
sivo olvido del sentido simbdlico originariamente asociado a las artes,
los oficios y los objetos de la vida cotidiana.

En las sociedades tradicionales, tanto las realidades naturales como
los objetos manufacturados han sido considerados siempre manifesta-
ciones efectivas de una realidad metafisica. Coomaraswamy observa, por
ejemplo, que el aguila o el leén no son simplemente simbolos o image-
nes del Sol, sino el Sol en consonancia'?, pues la forma —entendida en
el sentido de los filosofos escolasticos, esto es, como «esenciar— se con-
sidera mas fundamental que la naturaleza en la cual puede manifestarse.

El mismo principio vale para la arquitectura: toda casa es el mundo
en miniatura y todo altar se sitda en el centro de la tierra. En este senti-
do, el propio centro de la Logia puede asimilarse a un altar o a un ho-
gar®. Por lo demis, la palabra «altar», del latin tardio a/tare, no carece de
relacion con el verbo adolére, «hacer arder», y designa propiamente la
«mesa» destinada a recibir los holocaustos ofrecidos a Dios, es decit, el
lugar donde se cumple el sacrificio de las pasiones, que necesariamente
debe preceder a la resurreccion del Maestro Hiram.

Estas concepciones, sin embargo, pueden extenderse también al es-
tudio de tradiciones no propiamente masonicas, que a su vez suelen
quedar reducidas, en sentido moderno, a supersticiones o simples ex-
presiones del follore popular. Lejos de ser meros residuos de creencias
ingenuas, también esas formas pueden revelarse, en relaciéon con los
mismos simbolos masoénicos, como expresiones de principios universa-
les capaces de sacar a la luz significados mas profundos que las interpre-
taciones habituales y de conveniencia.

Coomaraswamy observa, por ejemplo, que en las sociedades tradi-

" Tbid.

"2 Del latin tardio consonantia, detivado de consonare: «<sonar juntamenter, «resonar al unisonoy.

5 La palabra «Logia» puede aproximarse a la voz sansctita oka (mundo), tanto en sentido
simbdlico, como representacién del cosmos, como en sentido etimolégico, a través de la media-

cion del latin Jocus.
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cionales, asi como en el medio rural de antafio, las madres —con una
sensibilidad muy alejada del exhibicionismo y la ostentacién propios de
la época moderna— rehufan las alabanzas excesivas dirigidas a la belle-
za de sus hijos.

La razon de tal actitud reside en que el exceso de elogios equivaldria
a «tentar a la Providencia», es decir, a exponer el objeto elogiado al ries-
go de su ruina. Lo que a la mentalidad moderna le parece una simple
supersticion encierra, en cambio, el conocimiento de un principio me-
tafisico segin el cual «perfeccion» es sinénimo de «muerte». Todo lo
perfecto esta, por definicién, concluido y nada le falta; cuando una cosa
ha agotado todas sus posibilidades, pasando definitivamente de la po-
tencia al acto, no puede sino llegar a su término'*. Es también expresion
de ello el ritmo ciclico de la naturaleza, por el cual toda realidad que
haya desarrollado plenamente sus posibilidades tiende a retornar, a tra-
vés de una parabola descendente, al estado no manifestado en el que
todo tiene su origen y todo esta contenido en el «eterno presentey.

LLo mismo vale para el artesano primitivo: siempre deja algo inacaba-
do en su trabajo, pues la palabra «acabado» puede significar que el tra-
bajo ya no puede perfeccionarse, pero también que debe morir, y esto
no es lo que el artesano desea para su obra ni la madre para sus hijos.

En este sentido, puede advertirse que la relacion entre este principio
y el muro inacabado que encontramos en los templos masénicos no
carece en absoluto de significado, pues puede explicarse por la necesi-
dad del Artesano divino de dejar en el templo algo incompleto o imper-
fecto que garantice su conservacién y su vida®. Si se consideran los
numerosos ataques que la Masoneria ha recibido histéricamente tanto
desde fuera como desde dentro, ello puede constituir un indicio del ori-

* Cfr. A. K. Coomaraswamy, «La mentalidad primitivar, en Figuras de lenguaje o fignras de pensa-
miento, cit.

"> Un ejemplo podria ser el de la aceptacion en la Masoneria: si, por una parte, puede verse
en este fenémeno un impulso decisivo hacia la decadencia que, bajo la influencia del protestantis-
mo, condujo al paso de la Masonerfa operativa a la especulativa, por otra puede verse en la acep-
tacién un medio de permitir el acceso de personas cualificadas ajenas al oficio que, a causa de la
destruccién de las Ordenes templarias, no habrian tenido de otro modo la posibilidad de recibir

una iniciacion occidental.
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gen de aquel espiritu de conservaciéon que le ha permitido sobrevivir
hasta nuestros dias y, al mismo tiempo, un recordatorio de la necesidad
de trabajar sobre uno mismo, en lugar de proyectar hacia el exterior las
propias limitaciones y atribuir a esta organizacion iniciatica imperfec-
ciones cuya verdadera razén de ser no siempre se conoce.

A este respecto, sin embargo, es necesaria una precision: no debe
confundirse una ley de orden cosmolégico, cuya eficacia, adoptadas de-
terminadas precauciones, no depende de poseer la ciencia correspon-
diente, con el deber propiamente iniciatico de un trabajo interior de
perfeccionamiento. Puede ocurrir, en efecto, que el artesano o la madre
campesina no sean conscientes del significado de una precaucién que,
con el tiempo, se ha convertido en simple supersticién; con todo, su
observancia efectiva puede seguir proporcionando una proteccion real
trente a un peligro determinado.

El Mason, sin embargo, no puede limitarse a reconocer la existencia
de una ley de orden cosmoldgico o a constatar su eficacia en el plano
de las influencias sutiles, sino que debe reconocer el significado propia-
mente interior e iniciatico del principio del que derivan tales leyes, com-
prendiendo que el simbolismo de la perfeccién no remite simplemente
a una mejora indefinida ni a un proceso destinado a no concluir jamas,
sino a la realizacién de un estado determinado que constituye el fin dl-
timo de su recorrido.

Contrariamente a esta vision tradicional, se afirma a menudo que el
trabajo del Mason «no termina nunca», como si la finalidad del recorri-
do fuese precisamente la bisqueda de una perfectibilidad moral y no la
perfeccion en sentido iniciatico. Tal actitud puede relacionarse con la
curiosa resistencia que la mentalidad contemporanea opone a la idea de
un Ser Supremo inmutable; y, en este caso, lo que segun
Coomaraswamy resulta mas significativo «es gue esta resistencia se base casi
siempre en los sentimientos: casi nunca se plantea la cuestion de la verdad o falsedad
de una doctrina tradicional, y todo lo que parece importar es si la doctrina agrada o
no. Tal es la sentimentalidad de quienes, en vez de llegar a una meta, preferirian
avanzar no hasta alcanzarla, sino “durante todo el tiempo”, y confunden su activi-
dad, que no es sino un transito inacabado de la potencia al acto, con el ser en acto.
[...] Esta es la respuesta a lo que los hombres “sienten” cuando rehiyen la “eter-
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nidad”, del mismo modo que rebiiyen la “negacion de si”, que solo les impresiona
porque no han distinguido, en si mismos, entre el 87 que “nunca llego a ser nadie”
'y el inconstante ego de “este hombre, Fulano de Tal’»'°.

En este sentido, puede decirse que el punto fundamental de la cues-
tion es precisamente este: la incapacidad de creer en una Realidad Ab-
soluta —y, por tanto, de reconocer su existencia—, cierta, inmutable y
no demostrable empiricamente. Aunque un Mason, «sz comprende correc-
tamente el Arte, no serd nunca un ateo estiipido ni un libertino irreligioso»"’, no
puede negarse que el Arte no siempre se comprenda en su verdadero
alcance, con la consiguiente dificultad para reconocer, por ejemplo, que
la fe no es incompatible ni con la razén ni con las demas facultades del
ser, sino que constituye una condicién preliminar para el desarrollo de
posibilidades de orden supetior!®.

A diferencia de lo que se piensa con demasiada frecuencia, la fe «es
algo profundamente distinto de una simple “creencia’"
tradicional que «implica una adhesion firme e invariable de todo el ser»™. Aun-

, pues es un elemento

16 A. K. Coomaraswamy, Time and Eternity (E/ tiempo y la eternidad), publicado otiginalmente

en Artibus Asiae. Supplementum, vol. 8, 1947, y por Princeton University Press, 1952; trad. esp.
Pedro Rodea, E/ tiempo y la eternidad, Kairés, Barcelona, 1999. Pasaje cotejado con la edicion espa-
fola y el original inglés.

" Cfr. James Anderson, The Constitutions of the Free-Masons, Londres, William Hunter, 1723,
«. Concerning God and Religion», p. 50. Versién espafiola segun la Gran Logia de Espafia: «Un
Masoén esta obligado, por su caracter, a obedecer la ley moral, y si comprende correctamente el
Arte, no serd nunca un ateo estipido ni un libertino irreligioso». Con referencia al G.O.I. también
pueden consultarse las secciones Los principios fundamentales para los reconocimientos («la Gran Logia
debe aceptar como miembros tinicamente a hombres de buenas costumbres que manifiesten creer
en el Ser Supremow) e Identidad del Gran Oriente de Italia («[...] nadie puede ser admitido en Maso-
nerfa si antes no ha declarado explicitamente creer en el Ser Supremow). Sobre el sentido de tal
creencia, como forma de adhesion no reducible a una mera opinién intelectual, sino asimilable a
un acto de fe, véase A. K. Coomaraswamy, «T'he Bugbear of Literacy», en What Is Civilization? and
Other Essays, Lindisfarne Press, Hudson (Nueva York), 1989; trad. esp. «El espantajo de la alfabe-
tizaciony, en sSoy yo el guardidn de mi hermano?, ed. castellana digital, octubre de 2000.

'8 T.a fe se considera fundamental no solo en las tradiciones abrahdmicas, sino también en la
tradicion védica: en esta ultima, la palabra que la designa es shraddba.

1 René Guénon, Estudios sobre el hinduismo, trad. Joaquin Jiménez Garrido, Publicaciones Via
Directa, col. Tradicién, Espafia, 2019, resefia de Shri Aurobindo, Bases of Yoga, Calcutta, Arya
Publishing House, 1936.

? Ibid. Cuando, dentro de una forma religiosa, el punto de vista sentimental prevalece exce-
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que suele recurrirse a ella para el reconocimiento de verdades de orden
teologico —ambito en el que pueden intervenir puntos de vista secunda-
rios, como el moral y el sentimental—, la fe implica ya, aun en forma de
«reflejow, la presencia del elemento «certeza», pues es una forma de co-
nocimiento en la que entra en juego algo que supera el dominio racional.

Coomaraswamy, adoptando la definicién escolastica de fides como
«asentimiento del intelecto a una proposicion creible de la que no se dispone de prueba
empirican, habla de la necesidad de creer para entender (crede ut intelligas)
y de entender para creer (intellige ut credas), es decir, de una actividad con-
junta de la voluntad y del intelecto.

Por otra parte, como ¢l mismo observa, si no se tiene la suficiente
confianza para admitir que tras las palabras de los textos sagrados hay
mas de cuanto ellas pueden expresar, o para admitir que sus «autores»
hayan podido fijar por escrito lo que han realizado personalmente, o
para comprender que tales textos no solo recibieron forma en sentido
literario, sino que fueron mas bien «in-formados»®', no cabe esperar que
se comprenda su verdadera intencion, la «wera sentenzian de Dante™.

Lo que sucede a veces en los trabajos de Logia, cuando se rechaza
la posibilidad de un origen sapiencial de las leyendas o se niega que tras
determinadas formulaciones dogmaticas haya una verdad de orden su-
perior, se explica, por tanto, por una dificultad mucho mas profunda:
una deficiencia en el «estar a cubiertoy, atribuible a una infiltracién de
la mentalidad moderna, que vuelve cada vez mas dificil reconocer en el

sivamente sobre el intelectual, nacen las creencias, que, por oposicion a la certeza enteramente
intelectual, constituyen un fenémeno en el que la sentimentalidad desempefia una funciéon esen-
cial, una especie de inclinaciéon o simpatia hacia una idea (cfr. René Guénon, Introduccion general al
estudio de las doctrinas hindies, cap. «Iradicion y religiony, Sanz y Torres, Madrid, 2023).

2! «In-formados»: recibir una forma desde «dentro».

# Cfr. A. K. Coomaraswamy, «Manas», en Coomaraswamy: Selected Papers, vol. 2, Metaphysics,
ed. Roger Lipsey, Princeton, NJ, Princeton University Press, 1977, pp. 217-218, n. 18. En la nota
18, Coomaraswamy observa que el mismo método exegético, aceptado durante largo tiempo, se
fundaba en el supuesto de que en todo texto escriturario se ocultaban al menos cuatro sentidos
validos: literal, moral, alegdrico y anagogico (cfr. René Guénon, E/ esoterismo de Dante, Paidos,
Barcelona, 2005; cotejo: version espafiola del Index de la obra de René Guénon). Por consiguien-
te, quien se detiene en los dos primeros sentidos solo podra describir el mito o la leyenda «desde

fuera», limitindose a sus significados maés exteriores.
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dogma el revestimiento de una doctrina propiamente esotérica.

Si existen, en efecto, verdades que pueden comprenderse tanto exo-
térica como esotéricamente, hay otras que, por pertenecer exclusivamen-
te al esoterismo, no tienen ninguna correspondencia fuera de él; cuando
se intenta trasladarlas al ambito religioso, se vuelven totalmente incom-
prensibles y no pueden sino exponerse en forma de enunciados dogma-
ticos, es decit, sin tratar nunca de dar de ellos la menor explicacion®.

Esto no impide, sin embargo, que el Masoén pueda en ambos casos
liberarse de la influencia de los elementos extraintelectuales y sentimen-
tales que constituyen el fundamento de las formulaciones dogmaticas,
reconduciendo toda doctrina a su aspecto propiamente intelectual. A
partir de esta distincién puede considerarse, por ejemplo, el simbolismo
de los pasos de grado, que indican otras tantas etapas de una transfor-
macién del modo de conocer, para que la verdad deje de ser creida y
llegue a ser realizada interiormente.

En este sentido, resulta particularmente significativo que el salario
del Aprendiz y del Compaiiero se reciba respectivamente junto a las
columnas «Boaz» y «Jachin: si el salario representa la recompensa por el
trabajo realizado, expresa asimismo el grado de conocimiento alcanza-
do, de modo que las dos palabras sagradas pueden referirse a dos mo-
dalidades distintas mediante las cuales puede conocerse la verdad.

La palabra «Boaz» (1¥7), generalmente interpretada en el sentido de
«en la fuerza» o «mi fuerga estd en E/ /Dios)», contiene, en efecto, el sustan-
tivo hebreo ‘oz (y), detivado de la raiz 1-[-y (*-3-3), cuyo campo se-
mantico comprende las ideas de fuerza, vigor y sostén. Considerada
desde el punto de vista simbdlico, esta palabra parece referirse a un co-
nocimiento que se funda ante todo en el asentimiento* y la confianza.

B Cfr. René Guénon, Sobre el esoterismo cristiano, «Cristianismo e iniciacién», Obelisco,

Barcelona, 2021.

* Del latin assentire, supino assensun, compuesto de ad'y sentire: 1a palabra «asentimiento» sig-
nifica, entre otras cosas, convenir o reconocerse en lo que otro afirma; también puede advertirse
en ella el elemento «conocimientoy, pues presupone una identificaciéon o asimilacion preliminar
con lo propuesto y, como consecuencia, el aquietamiento de la mente, condicion indispensable
para el desarrollo de cualquier posibilidad de orden superior. Si se examina la etimologia de «sen-

tits, se encuentra el latin sentire, participio sensus, «meditary, «reflexionar», y el irlandés sé#, «direc-
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Expresa la disposicion de quien reconoce una verdad sin poseer todavia
su certeza interior, pero se adhiere a ella en virtud de la confianza deposi-
tada en su fuerza y de la huella que capta por reflejo en su propio corazon.

«Jachiny, correspondiente al hebreo yakhin (|’J7) —con el sentido de
«El establecera» o «EBl hara firme»—, deriva, en cambio, de la rafz trili-
tera 3-1-7 (k-w-n), cuyo campo semantico remite a las ideas de estabili-
dad, firmeza, fundamento y seguridad. Si «Boaz» remite al asentimiento
a una verdad, «Jachin» designa su consolidaciéon en una certeza interior.
Ya no se trata de participar por reflejo en una verdad aun no realizada,
sino de poseerla de manera cierta, estable y efectiva.

Por lo demads, la misma idea se encuentra también en el arabe yagin
(()+8), término que se remonta a la raiz Y-Q-N (O"(57(S), cuyo nucleo
semantico remite a las ideas de fijeza, estabilidad y certeza. En el esote-
rismo islamico, yagin designa precisamente la certeza espiritual, esto es,
un conocimiento que ha superado el dominio de la simple opinién y de
la creencia para convertirse en realidad interior. Aunque no se haya es-
tablecido una relacién etimoldgica, la convergencia fonética y semanti-
ca con el hebreo yakhin resulta particularmente significativa, pues
ambos términos evocan la idea de una verdad establecida y afianzada
como certeza.

A partir de esta distincion de grado, puede decirse, por tanto, que el
dogma puede ser superado, no porque se lo considere falso o incompa-
tible con las opiniones individuales de quien lo contempla, sino porque
la verdad que expresa puede ser conocida «desde dentro», de manera
mas directa y completa de lo que permiten sus formulaciones doctrina-
les. Aunque inicialmente exija un acto de confianza, desde el punto de
vista iniciatico tal confianza no constituye un fin, sino unicamente una
condicion preliminar destinada a hacer posible —cuando se reunan
efectivamente las condiciones necesarias para acceder a ella— la reali-
zacion de la verdad misma.

Se trata, en suma, de una consecuencia natural de los principios uni-
versales en los que se fundan las tradiciones iniciaticas: la manifesta-
cioén, en todos sus grados y modalidades, es, por lo demas, la expresion

ci6ny, «vian, propiamente «dirigir hacia», «entender» y «conocen.
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de una unica Realidad.

Desde este punto de vista, tampoco puede afirmarse que existan un
mundo sagrado y un mundo profano, sino unicamente dos modos dife-
rentes de considerar una misma realidad, referidos a la capacidad o in-
capacidad de reconocer la Unidad en la multiplicidad, es decir, aquella
unica Verdad que, al hallarse fuera del tiempo y del espacio, puede reco-
nocerse siempre y en todas partes, como sugiere el dicho atribuido a
Hermes Trismegisto y retomado por san Buenaventura®, quien lo for-
mula como «/a esfera inteligible o abstracta, cuyo centro estd en todas partes y cuyo
limite o superficie no estd en ninguna».

El secreto del arte, por otra parte, tiene caracter geométrico: consis-
te en la capacidad de asignar a cada doctrina, como a cualquier otra
cosa, el lugar que le corresponde en el orden universal, conforme a su
naturaleza propia y sin negar su realidad dentro de su ambito. De esta
capacidad, que constituye el presupuesto mismo de la ciencia de la me-
dida, depende en definitiva la posibilidad de desarrollar el «don de len-
guasy, es decir, la capacidad de dirigirse a cada cual segun su grado de
comprension: por lo demas, este arte permite comprender por qué la
Masoneria fue definida como un «Centro de Union», es decir, como el
medio de conciliar una amistad verdadera entre personas que de otro
modo habtian permanecido perpetuamente distanciadas?.

[continnara)
M.B.

% Cfr. San Buenaventura, I#inerario de la mente a Dios, trad. del latin Pablo Masa, Buenos Aires,
Aguilar, 1953, 'V, 8, p. 109.

% Cfr. A. K. Coomaraswamy, E/ tiempo y la eternidad, trad. Pedro Rodea, Kairds, Barcelona,
1999.

77 «...] por lo que la Masoneria se convierte en el Centro de Unién y en el medio de conciliar
una amistad verdadera entre personas que de otro modo habrian permanecido perpetuamente
distanciadas» (Antignos Deberes, 1, «De Dios y la religiény, ed. 1723; version espafiola cotejada con

las Constituciones publicadas por la Gran Logia de Espafa).
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Luigi Pietracqua y Don Pipeta I’Asilé:
la representacion popular de la
Francmasoneria

Luigi Pietracqua, nacido en Voghera el 23 de enero de 1832 y fallecido
en Turin el 28 de octubre de 1901, fue tipégrafo, periodista y novelista;
esta considerado uno de los principales prosistas en lengua piamontesa y
autor de novelas historicas con frecuentes referencias masonicas. Miem-
bro de la Logia Cavour de Turin y Gran Orador Adjunto del Gran Orien-
te de Italia, segin consta en la Tenida extraordinaria del Gran Consejo del
7 de marzo de 1862, pertenece a la generacion posterior a la unificacion
italiana que atribuyo a la palabra publica una funcién de educacion civica.
Su personalidad literaria se define por la capacidad de situar la tradicion
masonica en la memoria urbana de Turin, mediante una lengua de uso
cotidiano y una trama arraigada en ambientes populares.

A partir del 15 de junio de 1867, Pietracqua publico en la «Gaséta
d'Giandujar, fundada y dirigida por él en Turin, Don Pipeta I'Asile, novela
histérico-popular en piamontés cuyo protagonista es un francmasén que
trabaja como vendedor ambulante de vinagre. En 1951, «/'Unita», 6rgano
oficial del Partido Comunista Italiano, volvié a publicarla por entregas,
como suplemento de su edicién turinesa, en una traduccién italiana de
Augusto Monti titulada I/ figlho della 1 edova, titulo que aqui se vierte como
E/ hijo de la 1 inda. 1La Turin de la posguerra ofrecia a aquella recuperacion
un marco especialmente significativo: la memoria de la Resistencia, la
centralidad obrera de la ciudad y el enfrentamiento politico de esos afios
hacfan de la relectura de una novela popular del pasado un medio idéneo
para proyectar sobre el presente un léxico de emancipacion civil.

La eleccion de Monti respondia a una concepcion de la traduccion
como mediacion histérica y politica. El paso del piamontés al italiano ad-
quirfa el caracter de una reelaboracion capaz de hacer inteligible para un
nuevo publico la tension entre el pueblo, la autoridad religiosa y el poder
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civil, conforme a una sensibilidad madurada en el ambiente antifascista
de Turin.

La hipétesis de que Italo Calvino apoyara la decision editorial, carente
de una prueba documental concluyente, pertenece mas a la historia de la
recepcion que a la reconstruccion fehaciente de los hechos; sigue siendo,
no obstante, indicativa del clima cultural en el que el texto fue reactivado.

DON PIPETA I’ASILE

La viuda Caterina, madre de Genovieffa y del protagonista, Battista,
de diecinueve anos, lleva una pequefia taberna, que mantiene abierta y en
la que sirve vino gracias a la tolerancia de la autoridad civil, representada
por el Vicario, durante los dias de precepto de la Iglesia catolica romana,
entonces dominante en el orden institucional. La Iglesia exige el cierre de
todos los locales para favorecer la asistencia, no siempre espontanea, de
los fieles a los oficios religiosos. En visperas del Corpus Christi, dos hom-
bres se presentan y le ordenan cerrar el establecimiento, como todos los
demas, por ser un dia destinado a la devocion; para Caterina, sin embar-
go, el cierre del local equivale a la miseria. LLa amenaza del Santo Oficio
tampoco puede tomarse a la ligera, sobre todo porque Battista reconoce
a uno de los dos hombres como predicador dominico.

Caterina no cede al requerimiento, mantiene abierto el local, es dete-
nida y muere durante su reclusion en el Santo Oficio; Genovieffa sale con
vida, pero marcada de manera irreversible por las torturas de los defenso-
res de la fe. Battista descubre después que Caterina habia sido denunciada
ante el Santo Oficio por don Bastian, fraile dominico y hermanastro suyo.

DIEZ ANOS DESPUES

El relato se reanuda unos diez afios mas tarde, cuando Battista, bajo
el nombre de Don Pipeta I’Asilé¢ —el vinagrero—, vive de vender vinagre
y forma parte de la Francmasonerfa, presentada como una fuerza moral
opuesta a la imbricacion entre el poder eclesiastico y el poder civil y a los
numerosos abusos del Santo Oficio. La narracion lo muestra con ocasion
de la iniciacién masoénica del tintorero Stefano Borello, hombre de proba-
da integridad, originario de Valsesia, que ha establecido un préspero ne-
gocio en Turin, donde vive con su madre, la abuela Lucia, sus dos hijas,
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Maria y Adele, y la fiel Marianna, criada de la casa. Luigi Pietracqua des-
cribe minuciosamente la iniciacion, en la que también participa el notario
Roggero.

Se introduce un nuevo personaje, el profesor Parodi, de Mondovi,
hombre recto y de principios demasiado modernos para su época, quien
alude al caso de Pietro Giannone, napolitano muerto en los calabozos de
la ciudadela por haber defendido la separacion entre el poder civil y el
religioso. El profesor Parodi reaparece durante la comida de Navidad en
casa de Stefano Borello, a la que también asiste el Asilé. El notario Rogge-
ro tiene un hijo disoluto que entra de noche en la habitaciéon de Maria,
una de las hijas de Borello, de quien esta enamorado; Battista y Stefano
acuden y, al no reconocerlo en la oscuridad, el Asile lo golpea con su bas-
ton con punta de hierro, dejandolo parcialmente desfigurado. Se descu-
bre, ademas, que el notario Roggero practica la usura como actividad
secundaria en ambientes socialmente elevados y protegidos, dentro de los
cuales logra asegurarse la impunidad.

Stefano propone a Battista que abandone la antigua taberna de su ma-
dre y se traslade a vivir con él, circunstancia que habria agradado a Adele,
pues se sabe que esta enamorada del Asile; Battista se niega, sin embargo,
porque guarda un secreto: en la vieja casa se encuentra su hermana Ge-
novieffa, todavia viva, pero con sus facultades psiquicas gravemente da-
fiadas por las torturas sufridas a manos de la Inquisicion.

LA TRAICION Y LA HUIDA

La casa de los Borello recibe la visita inesperada de tres personas que
registran la vivienda, deteniéndose en particular ante los estantes de la
biblioteca, donde encuentran un «Catecismo masénico», el mandil y la
banda que los francmasones suelen llevar en sus tenidas; los acompana
un piquete de soldados apostado ante la puerta. Mientras tanto, el tedlogo
Brondel esta con el pintor Olivero y con el profesor Parodi, quien, al co-
nocer las sospechas que pesan sobre Stefano, intenta advertirlo llevando-
le una nota; al llegar a casa de los Borello, es detenido por los soldados,
que lo confunden con el duefio, y conducido a las carceles del Santo
Oficio. Mientras esto sucede, Stefano y Battista se encuentran de nuevo
en la vieja casa de Caterina, madre del Asile, donde yace Genovieffa, ya
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muerta; al regresar a casa de los Borello por una puerta secreta, recuperan
la nota que Parodi habia logrado dejar, comprenden que hay un traidor
entre los masones y emprenden la huida. El pintor Olivero no ve regresar
al profesor Parodi, pero recibe una nueva visita del te6logo Brondel, de
quien se entera de que el profesor esta recluido en las carceles del Santo
Oficio; se pone entonces manos a la obra para conseguir su liberacion vy,
gracias a la notoriedad de la que goza en la corte, obtiene audiencia con
el Gran Ministro, el conde Giovanni Battista Lorenzo Bogino, quien pro-
mete ocuparse del caso.

Entretanto, las mujeres de la casa Borello reciben la visita de un mis-
terioso vendedor de requesén, que muestra a la abuela Lucia una cruz,
reconocida de inmediato como perteneciente a la esposa de Stefano, y
declara haber venido para ayudatlas a huir; un carretero y un fraile de as-
pecto imponente pasan entonces a recogetlas; este ultimo viste el habito
de la Orden de los Santos Mauricio y Lazaro: se trata, en realidad, de dos
francmasones disfrazados. Ocultas en el carro y gracias a la intervencion
del fraile, atraviesan el puesto de control y llegan al palacete de un noble,
el conde Ferdinando, cuyo apellido Pietracqua silencia, donde se reunen
de nuevo con Stefano y Battista.

EL REY Y EL INQUISIDOR

Olivero ha obtenido entretanto del Gran Ministro Bogino, en nombre
del Rey, una orden de excarcelacion para el profesor Parodi y la lleva al
Inquisidor. En este punto la versiéon de Augusto Monti difiere de la de
Pietracqua: en la traduccion, el profesor Parodi se suicida en la carcel,
mientras que en el original es el propio Rey quien convoca al Inquisidor
y mantiene con ¢l un enfrentamiento de gran tension narrativa.

Is contentroma mach d riporte la conclusion del dialogo, che per soa forssa incisiva e
pér soa curiosita storica a merita d nen esse 1gnora.

Inssoma, cost meschin professor, i veui ch’a sia imediatament libera, halo capi?

Ma a e un eretich, Maesta! Eretich 0 nen eretich, a va liberal Ma le sacre
Tnstitussion?. .. A va liberal I dover d mia carica. .. A va libera, libera, libera, halo
capine, s 0 no? "L caparbi Inquisitor s°¢ inchinasse promeétend a bassa vos ch’a ['avria
nen manca d'esegui j'ordin reaj, e 5¢ ritirasse con la coa tra le gambe, parei d’un can
bastona. Ma coma ch’a s’¢ ubidisse a coi ordin?
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Traduccion:

Nos limitaremos a reproducir la conclusion del didlogo, gue por su fuerza incisiva y su
interés historico merece ser recordada.

En suma, quiero que este pobre profesor sea liberado inmediatamente, ;lo ha
entendido?

Pero es un hereje, Majestad!

Hereje 0 no herege, jha de ser liberado!

¢Y las sagradas instituciones?

Ha de ser liberado!

¢Y los deberes de mi cargo?

Ha de ser liberado, liberado, liberado!

¢Me ha entendido, si 0 no?

E/ obstinado Inquisidor se inclind, prometiendo en voz baja que no dejaria de ejecutar
las drdenes reales, y se retird con el rabo entre las piernas, como un perro apaleado.
La forma en que se ejecuta la orden revela el desenlace tragico del episodio.

En la version original, el Inquisidor entrega el cadaver del profesor,
muerto a consecuencia de las torturas sufridas. Entretanto, don Pipeta se
enfrenta al notario Roggero, masoén traidor, y le comunica que los fran-
cmasones lo consideran muerto.

STEFANO EN VALSESIA Y LA DETENCION DE BATTISTA

La segunda parte del libro comienza con Stefano Borello y sus hijas,
Adele y Maria, rubia y morena respectivamente, en Crevola, localidad cer-
cana a Varallo Sesia, donde reciben noticias de Turin. Luigi Pietracqua
reproduce la escena en la que un misterioso viajero llama a la puerta y
dialoga con Stefano:

—sQuién es? No abro a quien no conozco.

—Un viajero gue busca cobijo.

—Encontrard cobifo en la posada.

—FEn la posada falta la luz.

—Quié luz; quiere?

—La que viene de Oriente.

Las respuestas del desconocido revelan su pertenencia a la Francma-
sonerfa: es precisamente el francmason que, cuatro meses antes, habia
salvado a las mujeres de la casa Borello, y ahora ha venido a traer noticias,
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algunas destinadas a todos y otras, mas preocupantes, reservadas unica-
mente a Stefano. El mensajero refiere que los Hermanos mas destacados
han sufrido registros y que el conde Ferdinando habia sido convocado
por el Rey y por el conde Bogino, quienes, conocedores de todo lo relati-
vo a la Francmasoneria, le habian recomendado prudencia; el Rey habia
firmado un decreto para abolir la tortura. También llega la noticia de la
detencion de Battista por la autoridad civil, y no por la Inquisicion, por
motivos desconocidos: Stefano decide partir de inmediato hacia Turin
para ayudarlo. Entretanto, Vincenzo Roggero, hijo del notario, se ha con-
vertido en el abate Roggero, pero el habito eclesiastico no ha cambiado
su naturaleza: Monti lo define, con férmula deliberadamente despectiva,
como «un viejo puerco, insistiendo en su conducta depredadora y en sus
continuas peticiones de dinero al padre, pues es incapaz de vivir unica-
mente de las rentas de sus beneficios eclesiasticos; terminara recurriendo
al usurero Papone, presentado en el texto como judio, para obtener una
suma mediante un préstamo sobre herencia futura, reembolsable tras la
muerte de su padre.

Todo comienza con una visita de Battista a su tio Bastian, el fraile do-
minico que habia denunciado a Caterina y con quien espera reconciliarse:
el fraile, que lo invita a regresar a la mafiana siguiente alegando compro-
misos inaplazables, va a denunciarlo ante la policia; Battista acude a la cita
al dfa siguiente, pero es detenido. Stefano emprende con Riccardo, el
mensajero, un viaje de tres dfas en carruaje hacia Turin para reunirse con
el conde Ferdinando; alli averigua que el Asile ha sido detenido tras la
denuncia de su tio Bastian, secretario de Su Eminencia el Gran Limosne-
ro de la Corte, el cardenal delle L.anze. L.a narracion vuelve entonces a
Vincenzo, que se enfrenta a su padre para obtener el dinero necesatio con
el que saldar la deuda o, al menos, conseguir su firma como garantfa; el
notario rechaza ambas soluciones y provoca la ira de su hijo.

Entretanto, Battista esta encerrado en una celda bajo el nombre falso
de Cerutti; una semana después de la detencion, el conde consigue visi-
tarlo e informatrle de que la «Viuda», es decir, la Francmasoneria, se esta
ocupando de él. Stefano, por su parte, acude al principal mercado de la
ciudad, el Balon, donde se encuentra con Vincenzo Roggero, quien le
pregunta por Adele, la hija rubia; la pregunta provoca en Stefano, que
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recuerda la intrusion nocturna de Vincenzo en la habitaciéon de su hija,
una reaccion violenta y lo impulsa a atacatlo con dureza. La gente que los
rodea toma, sin embargo, partido por el abate, pues considera a Stefano
un «barbet», apelativo dado a los protestantes. La situacion solo se resuel-
ve gracias a la intervencion del padre Angelico, fraile recto y honrado: el
conjunto de personajes evita en la novela de Pietracqua una distribucion
esquematica de los valores morales entre clero y Francmasoneria. Vin-
cenzo huye a casa y, encerrado en su habitacién y conmovido por lo ocu-
rrido, quertia pedir perdén a Borello cuando Ghita, una joven y hermosa
viuda, amante suya, llama a la puerta y lo abraza; ambos son sorprendidos
por Battistone, un carnicero de corpulencia imponente.

LA «VIUDA» LIBERA A BATTISTA

LLa accion vuelve a centrarse en el conde Ferdinando: el cardenal delle
Lanze le comunica que la liberacion de Battista depende de la interven-
cion de su secretario, el padre Bastian; el tio de Battista esta predicando y,
durante la homilia, pierde el conocimiento y muere. El Rector esta dis-
puesto a afirmar que, ya en el pasado, el padre Bastian habia sido dado
por muerto y habia vuelto a la vida. Entre la multitud se habla de dos
angeles que han venido a recogerlo y se grita que se trata de un milagro.
Instigada por los hombres del conde Ferdinando, la muchedumbre se di-
rige a las prisiones y exige la liberacién del sobrino del Santo; en medio
de la confusion y para evitar disturbios, el Vicario dicta una orden de ex-
carcelacion y Battista recupera la libertad.

Mientras el abate Roggero, es decir, Vincenzo, se plantea reconciliarse
con Stefano vy, sobre todo, con su hija Maria, Battistone, el carnicero, se
le acerca para exigir la liberacion de su hermano Catlo, detenido, segun
cree, a causa de una denuncia de Vincenzo. Entretanto, Stefano recibe
desde Valsesia una carta de su madre Lucia, que le comunica la enferme-
dad de Maria, y decide partir para reunirse con ella, acompafiado por Ba-
ttista y el padre Angelico; durante el trayecto deben afrontar una gran
inundacién del Sesia, con desprendimientos y caminos anegados. Logran,
sin embargo, llegar a Crevola, la pequefia localidad donde viven los Bore-
llo, pero descubren que se estan celebrando los funerales de Maria, hija
de Stefano.

31



HiraMm

EL EPILOGO

En el epilogo, Adele se casa con Battista; después de Maria, muere
también la abuela Lucia y, finalmente, Stefano fallece, reuniéndose ideal-
mente con los suyos. Cuando también Adele deja este mundo, el Asile,
viudo y solo, encuentra consuelo visitando al padre Angelico en el Sacro
Monte de Varallo, hasta que desaparece de Crevola para reaparecer, dos
afios después, en Turin.

En esos mismos afios, el notario Roggero, el masoén traidor, muere de
un colico, Vincenzo resulta herido de muerte por el carnicero Battistone
y su amante Ghita parece acabar sus dias como monja en algiin convento;
de esta ultima, sin embargo, el manuscrito que Pietracqua afirma haber
encontrado no dice nada. Battista reaparece, pues, en Turin en su doble
condiciéon de Pipeta PAsile y del rico monsu Battista, tinico heredero de
los bienes de los Borello.

Su figura se vuelve legendaria: sobrino de un santo, protector de los
pobres, pacificador de rifias y salvador de un nifio que se hallaba en su
cuna y al que rescaté de una casa en llamas. Battista, en su doble condi-
cion de Don Pipeta, amigo de la gente humilde, y de monsu Battista, con-
sejero y comisionista de los sefiores ilustrados, habtfa alcanzado a ver la
Revolucién francesa, la llegada de los transalpinos a Turin y, poco des-
pués, el regreso de los austro-rusos para expulsatlos.

Battista morira en 1799, de una neumonia contraida mientras acom-
pafiaba a dos soldados franceses hacia el paso de Montgenévre, confiados
a él por un Hermano turinés para que los pusiera a salvo. De este modo,
el Asile se reune idealmente con sus seres queridos y deja todos sus
bienes a los pobres, quienes, sin embargo, recibiran muy poco por la co-
dicia de los eclesiasticos encargados del reparto. En su tumba de San Pie-
tro in Vincoli —San Pe’ di co, San Pedro de las Coles—, una mano
anonima grabo una inscripcion que, traducida del piamontés, decia:

Aqui descansa
Don Pipeta el Vinagrero
Francmasin
Pero
Hombre justo
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LENGUA Y MEDIACION POPULAR

La obra original fue redactada en piamontés y posteriormente tradu-
cida al italiano y reelaborada por Augusto Monti, quien intervino en algu-
nos pasajes para hacer mas explicitos los nudos narrativos y adaptar el
texto a su publicacion en la edicion turinesa de «/'Unitar. La mediacion de
Monti establecia una analogfa entre el conflicto narrado por Pietracqua,
que enfrenta a la Francmasoneria con el Santo Oficio, y la experiencia
historica de los movimientos antifascistas ante el régimen. Esta analogfa
actua sobre todo en el plano de la funcién civica atribuida a la novela,
leida como relato de resistencia moral mas que como simple recupera-
cién anticuaria.

En el siglo XVIII representado por la novela, y todavia en el siglo
XIX de Pietracqua, el piamontés se usaba en todos los estratos de la so-
ciedad turinesa. Era lengua de corte, de calle, de tienda y de trabajo, y
permitia al relato llegar a un publico amplio dentro de un horizonte ut-
bano compartido. También las anécdotas atribuidas a Victor Manuel 11,
como «Anca custa balussada am fan fa (también me hacen cometer esta
bribonada)» y «Finalment ij suma (por fin estamos aqui)», testimonian la
vitalidad publica de aquel registro lingiifstico, posteriormente fosilizado
en la memoria escolar bajo formas italianizadas.

Cuando Monti tradujo y reelabor6 la novela, el marco sociolingtistico
de Turin estaba cambiando. En esos mismos afos, la presencia de refu-
giados vénetos vinculada a la inundacién del Polesine y los primeros indi-
cios de la gran migracion procedente del sur de Italia contribufan a
transformar la composicion de la ciudad. En esta transicion, E/ hijo de la
Vinda cumpli6 la funcién de trasladar al italiano un patrimonio narrativo
piamontés, conservar su memoria popular y ponerla a disposicién de una
nueva comunidad de lectores.

MARCO HISTORICO Y PRESENCIA MASONICA

La datacion interna de la novela se construye mediante referencias
histéricas distribuidas a lo largo de la narracion. Las primeras paginas
evocan la batalla de Assietta, librada el 19 de julio de 1747, y el sitio de
Mirandola, concluido con la rendicién ante los piamonteses en febrero
de 1742. En el trono del Reino de Cerdefa se encuentra Carlos Manuel
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IIT de Saboya, soberano entre 1730 y 1773; en ese mismo horizonte se
sitia la accion reformadora de Giovanni Battista Lorenzo Bogino, minis-
tro de Estado de 1750 a 1773, conocido por las limitaciones impuestas al
poder eclesiastico y a los privilegios feudales.

La referencia mas precisa es la gran inundacion del Sesia, acreditada
por numerosos documentos y recordada en un estudio de ARPA
Piemonte. La capilla de Valmaggia, cerca de Varallo, y la casa valsesiana
de los Borello, en Crevola, conservan su memoria con la fecha del 14 de
octubre de 1755. Al relacionar este acontecimiento con la trama noveles-
ca, puede determinarse la fecha de la muerte de Maria Borello. La crono-
logia de la novela, aunque marcada por las licencias propias del género
histérico-popular, queda asi ordenada en torno a un nucleo reconocible
de referencias saboyanas.

En el libro, la referencia a la Francmasoneria permanece parcialmente
indeterminada. Pietracqua menciona el levantamiento de columnas de
una Logia inglesa vinculada a la facciéon hannoveriana en Florencia, asi
como una Logia que operaba en secreto en Roma después de la excomu-
nién de los masones en 1738. La reconstruccion histérica disponible
orienta, no obstante, la lectura hacia la plausibilidad del marco narrativo,
sobre todo si la figura de Don Pipeta se sitia en un ambiente saboyano
marcado por presencias aristocraticas, redes militares y formas de socia-
bilidad reservada.

La familia de Bellegarde desempefié un papel relevante en el naci-
miento de la Masonerfa en el Reino de Cerdefna. El marqués Joseph
Frangois Noyel de Bellegarde, vinculado al ambiente inglés y registrado
en los documentos de la Gran Logia de Inglaterra en 1723, recibi6 en
1739 cartas patentes que lo constitufan Gran Maestro Provincial del Du-
cado de Saboya y del Principado de Piamonte. De esta matriz naci6 en
Chambéry la Logia Saint Jean des Trois Mortiers, fundada en 1749 y con-
vertida en 1752 en Gran Logia Madre, sobre la base de una carta patente y
con trabajos en lengua francesa.

La Logia Madre de Chambéry dio origen a otros talleres, entre ellos la
Constante Amitié, constituida el 20 de enero de 1765 «a la suite du Régi-
ment de Savoie-Infanteriey, la Vraie Amitié en Rumilly en 1763 y la Saint-
Jean de la Mystérieuse en Turin el 27 de diciembre de 1765. Mas tarde se
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constituyeron en Pinerolo Les Trois Pins y la Sincére Union, vinculadas
al regimiento Pzémont-Cavalerie. 1.os intereses esotéricos de la Saint-Jean de
la Mystérieuse favorecieron un distanciamiento progresivo de Chambéry
y la concesion, desde Londres, de una patente provincial a los Hermanos
Subalpinos.

En 1771, el conde Gabriele Asinari di Bernezzo fue elegido Venerable
Maestro; en 1773 obtuvo el titulo de Maestro Provincial de Piamonte,
con autonomia respecto de Chambéry. Las fuentes disponibles registran
Logias regulares en Turin desde 1765, mientras que el dato narrativo sitda
la pertenencia masonica de Battista en una fase anterior. La coherencia
interna del relato puede explicarse por formas de afiliacion discreta, por
contactos militares o por organizaciones de regularidad incierta; en cual-
quier caso, la presencia de la nobleza saboyana en la Francmasoneria, de
la que el conde Ferdinando constituye una figura novelesca, encuentra
respaldo histérico.

CONCLUSION

La lectura de Don Pipeta I’Asilé permite captar, dentro de una misma
construccion narrativa, el valor lingtifstico del piamontés como instru-
mento de expresion popular y la funcion civica atribuida a la novela his-
torica. La obra de Pietracqua posee interés interpretativo porque
entrelaza memoria urbana, imaginario masonico, conflicto entre autori-
dad religiosa y poder civil y representacion del pueblo turinés. La plausi-
bilidad del marco masonico se fundamenta en su coherencia con un
ambiente saboyano en el que la Francmasoneria, entre presencias docu-
mentadas y formas discretas, se encontraba historicamente activa.

La novela se ofrece como espacio de mediacion entre literatura, histo-
ria y simbolismo civil. Restituye el perfil de una Turin popular atravesada
por el dialecto, la memoria y los conflictos institucionales, y proyecta en
la figura del Asi/ la imagen de un hombre justo, capaz de actuar dentro
de sus ambitos de pertenencia y mas alla de la formulaciéon exterior de
esas pertenencias. Su moralidad practica une la libertad de conciencia con
la responsabilidad hacia los humildes y convierte la fraternidad masénica
en un principio de accién antes que en un signo identitario.

Precisamente esta doble naturaleza confiere al personaje su fuerza.
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Don Pipeta es una figura articuladora de la trama, un emblema polémico
y una figura de reconciliacién; su valor nace de la capacidad de transfor-
mar la persecucion sufrida en una labor de proteccion, auxilio y pacifica-
cion. Por esta razén, su figura trasciende el simple antagonismo entre la
Masoneria y el Santo Oficio y se perfila como una forma de justicia po-
pular, arraigada en la vida concreta y sostenida por un horizonte simboli-
co reconocible.

De aqui deriva también el significado de la recuperacion realizada por
Monti en 1951. Al trasladar la obra del piamontés al italiano y situatla en
la Turin de la segunda posguerra, Monti transformo la memoria literaria
de Pietracqua en un texto capaz de hablar a la generacion que habia salido
del fascismo y de la guerra. La lucha novelesca contra el abuso religioso
podia leerse, en aquella época, como alegoria de la resistencia civil frente
a la tiranfa y como reafirmacion de la dignidad popular ante los poderes
que pretenden absorberla.

El interés de Don Pipeta I'Asile reside, por tanto, en su capacidad de
conservar, en forma de novela histérico-popular, un nicleo de memoria
civica. La lengua piamontesa actia como deposito de experiencia urbana;
la Masoneria funciona como imaginario de fraternidad y libertad; la figura
del Asile adquiere el valor de medida concreta de la justicia. En su aparen-
te sencillez, el personaje recoge una lecciéon moral vinculada a la tradicion
popular turinesa y, al mismo tiempo, la abre a una dimensién mas amplia
de responsabilidad humana.

El epitafio atribuido a su tumba condensa todo el movimiento de la
novela: la conjuncién adversativa entre pertenencia masonica y justicia
personal se invierte, en la lectura global de la obra, en una corresponden-
cia mas profunda. Don Pipeta es «Francmason» y es «Hombre justoy por-
que su pertenencia, leida a través de la caridad activa, se convierte en una
forma de servicio. En esta unién entre simbolo, pueblo y virtud civica
reside la perdurable relevancia de la novela de Pietracqua.

AM.
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Las cualificaciones del iniciable

Sobre las disposiciones necesarias para la recepcion de la
investidura iniciatica

EL UMBRAL Y EL CANDIDATO

En el orden tradicional de las iniciaciones —desde las de los Miste-
rios de Eleusis hasta las formas medievales de los gremios operativos y,
de ahi, a las fraternidades iniciaticas que heredaron su patrimonio sim-
bolico— la persona del candidato constituye el primer y mas radical
problema doctrinal. Antes incluso de plantear la cuestién de los méto-
dos y de los ritos de investidura, es necesario preguntarse quién puede
legitimamente recibirlos, es decir, qué disposiciones se requieren para
que la iniciacién pueda producir sus efectos reales en un ser determina-
do. La férmula que designa al candidato como «hombre libre y de bue-
nas costumbres» no es, si se examina con detenimiento, una simple
clausula ceremonial: condensa en cuatro palabras una doctrina rigurosa
y articulada, que merece ser desarrollada con el cuidado que exige su
peso doctrinal.

Ante todo, conviene precisar que las cualificaciones de que se trata
no son arbitrarias ni convencionales: dependen de la naturaleza misma
del acto iniciatico y de las leyes que lo rigen. La iniciacién, entendida en
su sentido auténtico y no reducida a una mera ceremonia sociologica,
es la comunicacién efectiva de una influencia espiritual procedente de
un centro supraindividual, por mediacién de una cadena ininterrumpi-
da de transmision. Para que tal comunicacion pueda producirse, el ser
que la recibe debe presentar ciertas condiciones minimas de receptivi-
dad, comparables a las que ha de poseer un suelo para que la semilla
arraigue y fructifique en él. En efecto, no todos los suelos son igual-
mente fértiles: los Evangelios sinépticos lo recuerdan con la precision
de quien conoce las leyes de la analogia universal —«Otra cay6 en tierra
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buena y dio fruto: una, ciento; otra, sesenta; otra, treinta» (M7 13,8). Las
cualificaciones del iniciable no son, por tanto, requisitos externos im-
puestos por una institucién humana, sino condiciones estructurales
arraigadas en la naturaleza del ser y en su relacién con el principio tras-
cendente.

LA ASPIRACION INTELECTUAL

La primera y mas fundamental cualificacion consiste en lo que pue-
de definirse como «aspiracion intelectual»: un deseo ardiente, profundo
e irresistible de conocer no tanto las cosas periféricas y multiples del
mundo fenoménico como la realidad una e inmutable que las sostiene
y penetra. Aristoteles abria su Metafisica con la sentencia que se harfa
proverbial: «Todos los hombres desean por naturaleza saber» (Metafisica,
A, 980a); pero la aspiraciéon de que aqui se trata es algo mas especifico
y mucho mas raro —no el mero impulso cognoscitivo que comparte la
humanidad en su universalidad, sino esa sed de conocimiento absoluto
que Platéon describia en E/ banguete como el impulso de Eros hacia la
Belleza en si, hacia aquello que es bello en absoluto, puro, sin mezcla,
no contaminado por carne humana, colores ni vanidad mortal alguna
(E! banguete, 211e). Es el deseo de conocer no las sombras proyectadas
sobre la pared de la caverna, sino el Sol mismo que las engendra y sin
el cual no subsistirian un solo instante.

Tal aspiracion se manifiesta en la vida interior del ser de modos di-
versos y, a veces, indirectos: hay quien la experimenta como una pro-
funda nostalgia de algo espiritual y eterno que todavia no logra
nombrar con precision; quien advierte en lo mas intimo de su ser la
presencia de una realidad que trasciende infinitamente la existencia or-
dinaria y reclama con fuerza ser alcanzada; quien siente la necesidad
apremiante de consagrar su vida a algo que la haga digna de ser vivida.
En todos estos casos —por distintos que sean los colores de que se
reviste la aspiracion y las formas en que se manifiesta— se trata de una
misma realidad de fondo: la percepcion, atn oscura y confusa pero vi-
talmente auténtica, del vinculo que mantiene unido el centro interior de
todo ser al centro del mundo.

La tradicion cristiana expreso esta realidad con una formulacion de
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incomparable densidad doctrinal: «Nos has hecho para ti y nuestro co-
razoén esta inquieto hasta que descanse en ti», escribfa Agustin al co-
mienzo de las Confesiones (1, 1, 1; trad. Angel Custodio Vega, BAC). La
inquietud de la que hablaba el obispo de Hipona no es una perturba-
cién psicolégica accidental: constituye la traduccion afectiva y vital de
una orientacién ontolégica constitutiva, la expresion de la aspiracion
implantada en el fondo del ser en virtud de la creacién misma. Quien
experimente tal inquietud en su forma mas auténtica e intensa posee ya,
por ese mismo hecho, la primera e irrenunciable cualificacion.

Sin embargo, es necesario —y esta distincion reviste una importan-
cia capital— discernir cuidadosamente dicha aspiracién genuina de
aquello que se le asemeja exteriormente sin compartir su sustancia.
Existen atracciones hacia las formas exteriores del esoterismo que no
se alimentan del hambre de conocimiento auténtico, sino de la mera
curiosidad intelectual, del deseo de singularizarse o de un orgullo que
busca nuevos ornamentos con los que manifestarse. Asi como el polvo
depositado sobre un prisma no es la luz que lo atraviesa, estos suceda-
neos de la aspiracion no poseen la capacidad operativa de la aspiracion
verdadera; confundirlos con ella es uno de los equivocos mas peligro-
sos que pueden presentarse en la via iniciatica.

LA VOCACION: EL ECO DEL NOMBRE ESENCIAL

Estrechamente unida a la aspiracion, aunque distinguible de ella por
la direccion inversa de su movimiento, se encuentra la vocacion. El tér-
mino latino vocatio, derivado de vox, designa una llamada; y la doctrina
tradicional ensefia que esta llamada no es, en primer lugar, el clamor del
alma hacia el principio, sino el llamamiento que desde el Centro se irra-
dia hacia cada ser en su irreductible unicidad. «Mis ovejas escuchan mi
vozy, dice el Evangelio de Juan (10,27), y esa voz las llama por su nom-
bre (10,3) —por el nombre propio de cada una, que ninguna otra po-
see, distinto de todos los demas como su esencia es distinta de cualquier
otra esencia posible.

Todo ser lleva en si, en el lugar mas oculto y protegido de su fuero
interno —en lo que la tradicion hindu designa como Aridaya, el corazén
espiritual, y la islamica como ayn al-qalb, el ojo del corazén— la presen-
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cia de una realidad que es simultineamente la mas pequefia y la mas
grande de todas las cosas: la mas pequefia, porque es invisible desde el
exterior e inaccesible a los sentidos; la mas grande, porque es en reali-
dad el Principio infinito que todo lo contiene y del que cada cosa no es
mas que una manifestaciéon limitada. Esta presencia constitutiva esta
siempre viva; sin embargo, los sentidos interiores que permitirian al
individuo percibirla se hallan, en la condiciéon ordinaria de la humani-
dad contemporanea, como adormecidos o narcotizados por la acumu-
lacién de condicionamientos producida por el descenso ciclico.

El despertar, siquiera parcial, de esta percepcion produce una reso-
nancia interior que se manifiesta como una llamada hacia lo trascenden-
te: la maravillosa experiencia de la nostalgia —que etimolégicamente es
el dolor del nostos, del regreso a la casa de origen— de una patria que el
ser nunca ha abandonado realmente, pero cuya existencia ha olvidado
bajo las sucesivas estratificaciones del olvido mundano. Pico della
Mirandola, en el Discurso sobre la dignidad del hombre, describia el caracter
proteico y perfectible del ser humano en términos que pueden leerse
como una alusion a esta posibilidad siempre abierta de regreso al propio
centro: a diferencia de todos los demas seres, a los que el Creador asigné
una naturaleza fija y un lugar determinado en la jerarquia del universo,
el hombre queda libre para elegir su propia forma, para descender hacia
las cosas inferiores o elevarse hacia las divinas. Esta indeterminacién no
es una carencia, sino la condicién misma de la libertad y de la vocacion.

La capacidad de oir esta llamada —incluso a través del estrépito del
mundo moderno, que la sofoca y enmascara con una multiplicidad cre-
ciente de ruidos y estimulos— constituye una cualificaciéon esencial.
Presupone cierto grado de silencio interior, sin el cual la voz sutil, la
que el profeta Elfas oyo en el desierto, no en el huracan ni en el terre-
moto ni en el fuego, sino en «el susurro de una brisa suave» (7 Re
19,12), no puede hacerse perceptible de modo alguno en el fuero in-
terno del individuo.

40



1LAS CUALIFICACIONES DEL INICIABLE

LA PUREZA DE LA INTENCION Y LA RECTA ORIENTACION

Mas alla de la aspiracion y de la vocacion, que pertenecen en cierto
modo a la esfera de la afectividad espiritual, existe una cualificaciéon que
corresponde a la dimensién intelectual y volitiva: la «pureza de inten-
ciény, es decir, la rectitud de la orientacion. El acto propedéutico por
excelencia para el trabajo iniciatico es precisamente orientar correcta-
mente la propia intencién hacia el centro; y este acto, que puede pare-
cer meramente preliminar y accesorio, revela en realidad un alcance
operativo extraordinario, pues la correcta orientacion de la intencion
—que dirige al ser hacia el polo espiritual con la misma funcién que
desempefa la gzbla islamica en la orientacion de la oracién— coincide
con ponerse en comunicacion espiritual efectiva con el centro supre-
mo, activando esa «ley de resonancia armoénica» por la cual lo semejan-
te llama a lo semejante.

El Evangelio expresa esta verdad con una sencillez desarmante:
«Pedid y se os dara, buscad y encontraréis, llamad y se os abrira»
(Mz77,7). La busqueda auténtica, la peticion sincera, el llamar con per-
severancia: todo ello presupone una intenciéon orientada hacia un fin
que se desea alcanzar realmente y no hacia una cémoda caricatura suya.
«Bienaventurados los limpios de corazén, porque ellos veran a Dios»
(Mz5,8): la pureza de corazén no consiste aqui en una virtud moralista
y sentimental, sino en una condicidn de vision; y el nexo causal estable-
cido por la bienaventuranza es precisamente el que existe entre la cua-
lidad de la orientacién interior y la posibilidad del conocimiento
metafisico directo.

Plotino, en el tratado Sobre la belleza (Enéadas, 1, 6, 9), ensefiaba que
el alma debe hacerse semejante a aquello que quiere conocer: no se
puede ver la belleza sin hacerse bello ni conocer el bien sin hacerse
bueno. La intencién pura es ya una forma de esta asimilaciéon prelimi-
nar; es la disposicion de quien, como el sonido en el eco, responde a la
llamada en la misma tonalidad en que fue emitida. En este sentido, la
orientacién de la intencidn, acto que solo en apariencia es meramente
propedéutico, contiene ya en si misma un alcance operativo que rebasa
infinitamente lo que una consideracion superficial podria suponer.
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EL DESPRENDIMIENTO DE LOS APEGOS MUNDANOS

Toda tradicion iniciatica conoce el simbolismo del despojo de los
«metales» antes de franquear el umbral del templo: los metales repre-
sentan las preocupaciones, los apegos, los prejuicios y las identificacio-
nes mundanas que mantienen al ser encadenado a su condicion
periférica y le impiden acceder a las realidades mas centrales. Ningun
trabajo propiamente iniciatico puede llevarse a cabo mientras no se
haya efectuado este vaciamiento preliminar, al menos en medida sufi-
ciente para hacer receptivo el corazon.

Platon habia ensefnado, en el Feddn, que la filosofia auténtica es una
melété thandton, un ejercicio de muerte: no la muerte fisica, desde luego,
sino esa muerte interior que consiste en liberarse progresivamente del
dominio de lo sensible, de las pasiones y de los apegos corporales, para
permitir que el alma se recoja en si misma y se vuelva hacia las realida-
des inteligibles (Feddn, 67c-d). Lo que Platon describia como la practica
filosofica por excelencia corresponde exactamente a lo que las tradicio-
nes iniciaticas exigen como disposicion preliminar del candidato: cierta
libertad adquirida respecto de los apegos mundanos, no en el sentido
de romper bruscamente con ellos, sino de no dejarse ya dominar por
ellos, al haberlos situado en la perspectiva correcta con respecto al fin
ultimo de la existencia.

Esta libertad es, por lo demas, la misma que la férmula iniciatica
coloca en primer lugar: «<hombre librey, es decir, libre de aquello que le
impedirfa responder a la llamada del centro. Plotino (Enéadas, 1, 6, 8) lo
expres6 con una de sus imagenes mas fulgurantes: «Huyamos, pues, a
la patria querida» (pedyopey 81| @iknv &g tateida), patria que no se al-
canza con los pies ni con los caballos, sino mediante la transformacion
interior: el mismo viaje que realizé Odiseo al abandonar la isla encanta-
da donde todo lo invitaba a detenerse y olvidar el camino.

La analogfa de la respiracion resulta aqui particularmente esclarece-
dora: asi como para inspirar profundamente es necesario haber espira-
do antes, liberando en los pulmones el espacio ocupado por el aire
viciado, para recibir el soplo del principio es necesario haberse vaciado
previamente, al menos en parte, del contenido que ocupaba el corazon.
La creacién del hombre en el Génesis se describe precisamente como la
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formacion del cuerpo humano en cuanto «receptaculo» del soplo di-
vino: «Entonces el Sefior Dios model6 al hombre del polvo del suelo e
insufl6 en su nariz aliento de vida; y el hombre se convirtié en ser vivo»
(Gén 2,7). Hacerse receptaculo —vaciarse— constituye la condicién
misma de la vida espiritual.

LA HUMILDAD FRENTE AL ORGULLO

El corolario necesario del desapego es la humildad, no como virtud
sentimental o moralista, sino como disposicion metafisicamente funda-
da en el recto conocimiento de la jerarquia de los seres. El orgullo, la
inflacion de la individualidad sobre si misma, representa la enfermedad
por antonomasia del iniciado mal cualificado: hay quienes, atraidos ini-
cialmente por el centro, acaban alimentandose de las propias formas
tradicionales para nutrir su vanagloria —envaneciéndose por el numero
de lecturas realizadas, por la capacidad dialéctica adquirida o por la
abundante actividad ritual desarrollada— sin que semejante actitud
produzca un acercamiento real al principio. Por el contrario, quienes
caminan bajo este signo gravitan necesariamente a gran distancia del
principio trascendente al que dicen aspirar de palabra: su relacion con
¢l se asemeja a la de quien estuviera unido a un cuerpo celeste por un
hilo tan largo como la distancia que los separa; el vinculo existe, pero la
distancia no disminuye.

Dante comprendié bien esta ley: dedicé a los soberbios la primera
cornisa del Purgatorio (Purgatorio, X—X11) y situé como ejemplo de hu-
mildad, en posicion de absoluta preeminencia entre todos los ejemplos
esculpidos en la roca, el anuncio del angel a Marfa. El fiaf de la Anuncia-
cién constituye el paradigma de la actitud correcta del candidato ante la
llamada del centro: disponibilidad total, abandono de la voluntad indi-
vidual en favor de una voluntad mas elevada que la comprende y la tras-
ciende. «Fuertes y libres, a mejor natura / sometidos estais», ensefia el
Sumo Poeta (Purgatorio, XV1, 79—80): la verdadera libertad no consiste
en afirmar la voluntad individual contra todo y contra todos, sino en
subordinatla conscientemente a lo que es mas alto, reconociendo en
este acto no una disminucion, sino la expresion mas elevada de la pro-
pia naturaleza profunda.
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EL SILENCIO INTERIOR COMO CONDICION DE LA
RECEPCION

No menos esencial es la disposicién que puede llamarse «silencio inte-
rior»: la capacidad de apaciguar las agitaciones mentales y las pasiones
que, al mantener el espejo de agua en perpetua agitacion, impiden que
el sol se refleje fielmente en él. Asi como el sol solo puede reflejarse en
el agua cuando esta se halla en calma, inicamente un corazon pacifica-
do y no condicionado ya por la inquietud del mundo puede ser recepti-
vo a las influencias espirituales que aguardan poder transmitirsele.

Las diversas tradiciones siempre han conocido y valorado este prin-
cipio, traduciéndolo en disciplinas concretas. Desde el silencio del
aprendiz en las logias operativas medievales —al que se remitié explici-
tamente también la tradicién masénica posterior— hasta la Jesiquia de
los Padres del Desierto, desde el recogimiento de las 6rdenes contem-
plativas cristianas hasta las practicas de quietud de las tradiciones orien-
tales, el sosiego interior ha sido reconocido universalmente como
condicién preliminar para la recepcién de lo espiritual. «Rendios, reco-
noced que yo soy Diosy, exhorta el Salmo 46,10 («Vacate et videte quo-
niam ego sum Deusy, "#lgata, 45,11): el «detenerse» —cesar la agitacion
del hacer y del pensar mundanos— es condicioén del «sabem, no en el
sentido de una adquisicion intelectual discursiva, sino en el de una per-
cepcidn directa que solo el silencio hace posible.

No es, por lo demas, en absoluto casual que la realidad antitradicio-
nal contemporanea induzca constantemente a la dispersiéon mental y al
ruido: actia objetivamente en sentido contrario a cuanto permitiria a
los seres ofr su llamada interior y responder a ella. La disciplina del si-
lencio no se reduce, por tanto, a un simple ejercicio psicologico, sino
que consiste en un necesario acto ascético de resistencia espiritual: la
creacion de ese espacio interior sin el cual ninguna recepcion es posible.

LA VOLUNTAD: LIBRE ALBEDRiO Y CONFORMIDAD CON
LO DIVINO

Todas las cualificaciones enumeradas anteriormente, por necesarias
que sean, corren el riesgo de quedar incompletas si no estan sostenidas por
una voluntad auténtica y constante. El libre albedrio, que Dante Alighieri
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definfa como «El don mayor que Dios en su largueza / hizo creando, con
bondad colmada, / y para El mas conforme a su grandeza» (Paraiso, V, 19—
21), es precisamente la facultad por la cual el ser humano puede orientar
su voluntad hacia lo universal o hacia el mundo —puede elegir, momento
a momento, entre responder a la llamada del centro o ceder a las innume-
rables atracciones centrifugas que caracterizan la existencia profana.

Esta eleccion no se realiza una sola vez: se renueva a cada instante, y su
constancia exige una vigilancia continua que no conoce descanso. La regla
de veinticuatro pulgadas de la tradicion masénica remite precisamente a la
necesidad de no interrumpir nunca el trabajo sobre uno mismo, de no de-
jar transcurrir jamas el tiempo de un modo enteramente mecanico e inerte:
el tiempo no es una entidad neutra que pueda consumirse indiferentemen-
te, sino una serie de instantes, cada uno de los cuales constituye una oca-
sion concreta para renovar la orientacion o abandonarla.

La practica de la devocién regular —en cualquiera de sus formas con-
sagradas por la tradicion— es el instrumento que permite ritualizar esta
vigilancia y hacer del acto de intencién no un simple acontecimiento ex-
cepcional, sino una estructura ritmica de la vida interior. La fe, entendida
no como mera entrega confiada y adhesion incondicional, sino como dis-
posicion unificadora de todas las energfas del ser hacia el fin supremo, de-
sempefia aqui un papel de importancia capital: multiplica la fuerza de la
voluntad, permitiéndole liberarse, al menos parcialmente, de la tiranfa del
ambiente y de sus atracciones dispersivas. La voluntad individual, al orien-
tarse correctamente siquiera por un instante, se refleja, aun de forma fugaz
y velada, en su origen; y este hecho hace nacer —todavia embrionario,
pero ya vivo— el deseo ardiente de regresar alli donde se encuentra la ver-
dadera pattia.

No debe silenciarse, a este respecto, el peligro especifico de quienes,
tras haber sido atraidos por el vértice virtuoso y haber recibido una reco-
nexion iniciatica, incumplen el compromiso y cambian de orientacién. En
tal circunstancia, la fuerza atractiva inicial, al proyectarse por la tangente,
se convierte en una fuerza dispersiva tanto mas potente cuanto mas inten-
sa fue la llamada originaria; lo cual constituye una severa advertencia sobre
la seriedad de los compromisos que comporta el ingreso en una orden ini-
ciatica.
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LAS BUENAS COSTUMBRES COMO FUNDAMENTO ETICO

La formula «de buenas costumbres» no debe entenderse en un sen-
tido meramente moralista, como observancia servil de normas de con-
ducta socialmente aprobadas, ni como respetabilidad burguesa exterior.
El término costumbre, derivado del latin comsuetudo, designa esa segunda
naturaleza que el ser adquiere mediante la reiteraciéon constante de actos
conformes a un orden: lo que Aristoteles llamaba ezhos, el habito virtuo-
so que se forma por la practica reiterada de las virtudes hasta que se
vuelven naturales y espontaneas, ya no imposiciones exteriores, sino ex-
presiones genuinas del ser (Etica nicomdquea, 11, 1). El <hombre de bue-
nas costumbres» es aquel cuya vida exterior se halla ya suficientemente
ordenada para no constituir un obstaculo permanente para la ascesis
interior; aquel que no es esclavo de sus pasiones hasta el punto de ser
incapaz de ejercer discernimiento o control alguno sobre su vida y que,
por tanto, puede cumplir los compromisos que entrafia la via iniciatica.

En un sentido mas profundo, sin embargo, las «buenas costumbres»
deben entenderse como expresion de una correcta conformidad del ser
con su vocacion esencial: la capacidad de desempefar su propia fun-
cién en el orden universal con esa naturalidad que es signo de haber
superado una etapa determinada y no de hallarse en el punto de partida.
Quien haya asimilado efectivamente este nivel de realidad realizara los
actos prescritos y se abstendra de los prohibidos con alegria y naturali-
dad, sintiendo toda accién contraria a su vocacion como una violacion
de su naturaleza mas profunda. Dante lo expresé con una sentencia
aplicable mucho mas alla del plano aqui considerado en clave esotérica:
«Fuertes y libres, a mejor natura / sometidos estais» (Purgatorio, XV]I,
79—80) —Ia libertad auténtica coincide con el libre cumplimiento de la
propia ley interior, no con el arbitrio de ignorarla.

LA CONVERGENCIA DE LAS CUALIFICACIONES

Las cualificaciones aqui enumeradas no son requisitos separados e
independientes que se sumen mecanicamente, ni condiciones que de-
ban satisfacerse una a una en una secuencia rigida: convergen hacia una
unica realidad de fondo y se sostienen reciprocamente en una estructu-
ra organica, y cada una alimenta y refuerza las demas en un circulo vir-
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tuoso. LLa aspiracion auténtica genera las condiciones para oir la voca-
cién; la vocaciéon esclarece la pureza de intencion; la pureza de inten-
cion libera al corazén de los apegos que la oscurecen; la libertad
respecto de los apegos permite que la humildad arraigue; la humildad
crea el silencio interior necesario para la recepcion; y la voluntad cons-
tante mantiene en tension fecunda toda la disposicion, impidiendo que
se relaje y se disperse bajo la presion continua de la existencia ordinaria.

En el centro de todo se encuentra esa presencia trascendente que
habita en el fuero interno de cada ser y que, cuando es percibida en su
realidad viva —aunque solo sea parcialmente, aunque solo sea por un
instante— suscita y alimenta todas las cualificaciones descritas, como si
fueran los pétalos de una tnica flor que brota de un mismo centro. La
parabola del hijo préodigo (L¢ 15,11-32) puede leerse, en una clave que
trasciende su significado ético inmediato, como la descripcion arqueti-
pica de este proceso: el reconocimiento de su verdadero origen (7 se
antem reversus, como reza la Viulgata, I ¢ 15,17), 1a decision de regresar, el
camino que presupone todas las cualificaciones enumeradas vy, final-
mente, la acogida del padre que corre al encuentro del hijo cuando atn
esta lejos. Porque la respuesta del centro a la aspiracion sincera del ser
la precede y la rebasa: no es el ser quien vuelve a encontrar el principio,
sino el principio que, sin haber dejado jamas de buscar al ser, lo alcanza
en el momento en que este se ha hecho suficientemente receptivo para
ser alcanzado.

Precisamente en esta convergencia —y en su traduccion efectiva en
una orientaciéon de vida coherente y perseverante— reside el sentido
auténtico de la férmula «hombre libre y de buenas costumbres»: no una
designacion sociolégica ni un requisito de respetabilidad mundana, sino
la descripcion sintética de ese estado interior en el que el ser, mediante
el trabajo paciente y constante sobre si mismo, se ha vuelto capaz de
recibir y custodiar el fuego que le es transmitido y de alimentarlo en si
hasta que ese fuego lo haya transformado enteramente en su propia luz.

PZ.
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Henry A. Wallace:
Masoneria y compromiso civico
en la América del siglo XX

Henry Agard Wallace (1888—1965), agronomo de Iowa y masoén, se
incorporé6 a la Administraciéon Roosevelt en 1933 como secretario de
Agricultura y, en 1941, se convirtié en vicepresidente de los Estados
Unidos'. Su figura, singular en muchos aspectos dentro del panorama
politico estadounidense del siglo XX, no puede comprenderse sin tener
en cuenta la formacién moral y civica recibida en el ambito familiar:
para los Wallace, en efecto, la agricultura no era solamente una actividad
econémica, sino una disciplina vinculada al cuidado del suelo, a la res-
ponsabilidad para con la comunidad rural, a la confianza en la mejora

! Henry A. Wallace (1888-1965) fue secretario de Agricultura de 1933 a 1940, vicepresidente
de los Estados Unidos de 1941 a 1945, secretario de Comercio de 1945 a 1946 y candidato a la
Presidencia por el Progressive Party en 1948. Véase John C. Culver y John Hyde, Awserican Dreamer:
The Life and Times of Henry A. Wallace, Nueva York, W. W. Norton, 2000.
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experimental y a la atencion al bien comun.

Esta orientacion se expresé ante todo a través de Wallaces’ Farmer, la
revista familiar, que desempefié una funciéon de pedagogia civica en el
mundo rural estadounidense. Gracias a la labor del tio Henry Wallace y
del padre Henry Cantwell Wallace, la publicaciéon no se limito a ofrecer
consejos técnicos a los agricultores, sino que contribuyé a formar un
lenguaje publico de la responsabilidad agraria. La proteccion del suelo,
la seleccion de las semillas, la organizacion del trabajo rural y la digni-
dad moral del agricultor se presentaban como aspectos distintos de una
misma tarea: hacer el mundo rural estadounidense mas productivo, mas
consciente y mas capaz de autogobernarse.

George Washington Carver, botanico afroamericano vinculado al
Iowa State Agricultural College y a la familia Wallace, también desem-
pefié un papel significativo en su formacion. Las excursiones juveniles
realizadas con Carver ensefaron al joven Henry Agard a considerar la
observacion de la naturaleza como una disciplina de la atencién: mirar
una planta, una mazorca, un terreno o una variaciéon del crecimiento
significaba aprender a leer un orden concreto, hecho de relaciones y
proporciones.

El experimento de 1904 sobre la relacion entre la simetria de la ma-
zorca y el rendimiento del maiz tradujo esta disposicion interior en mé-
todo empirico: con quince afios, Wallace puso a prueba la idea,
entonces consagrada por el éxito de los concursos agricolas, de que las
mazorcas mas regulares, uniformes y armoniosas eran también las mas
productivas, sembrando por separado los granos de distintas mazorcas
y comparando después su rendimiento efectivo. El descubrimiento de
que la belleza exterior de la mazorca no coincidia necesariamente con
su productividad le mostré el limite de aquel criterio: desde entonces,
la agricultura debia apartarse de la primacia de la apariencia y someterse
a la verificacion experimental de los resultados®.

En este marco se inscribe también la Hi-Bred Corn Company, empresa

* Sobre la influencia de George Washington Carver, la formacion botanica de Wallace y el
experimento de 1904, véase Mark L. Kleinman, «Searching for the Inner Light: The Development
of Henry A. Wallace’s Experimental Spiritualism», The Annals of lowa 53, n.° 3 (1994), pp. 195—
218.
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fundada por Wallace en 1926 y destinada a convertirse, mas tarde, en Pro-
neer Hi-Bred. No se traté de una simple iniciativa comercial, sino del re-
sultado mas concreto de su formacién experimental. Wallace trasladé a
la seleccion del maiz hibrido el mismo criterio que habia madurado des-
de su juventud: no fiarse del aspecto de la planta o de la mazorca, sino
medir, comparar y verificar los resultados. La nueva empresa aplico asi el
método estadistico a la realidad cotidiana del campo, recopilando datos
sobre los rendimientos, comparando variedades y cruces, observando el
comportamiento de las semillas en distintos terrenos y manteniendo una
relacién directa con los agricultores. La seleccion del maiz hibrido se
convirti6é de este modo en una practica empirica y cooperativa, sometida
a control sobre el terreno mas que confinada al laboratotio’.

EL NEW DEAL AGRARIO

El paso del trabajo en los campos a la administracion del Estado se
gestd en el contexto de la crisis agricola posterior a 1929, cuando el
desplome de los precios y la inestabilidad del crédito rural transforma-
ron la cuestion agraria en un problema nacional. Wallace reconocié en
aquella coyuntura una prueba de orden institucional: preservar la agri-
cultura equivalia a custodiar una de las bases morales de la Reptblica
estadounidense’. Su nombramiento como secretario de Agricultura, el
4 de marzo de 1933, lo situd en el centro del programa rooseveltiano
de reconstruccion econémica e institucional. Wallace, que entonces te-
nfa cuarenta y cuatro anos, dirigi6 el Departamento, llamado a transfor-
mar la crisis del campo en una obra reformadora y destinado, bajo su
direccion, a convertirse en un organismo estable de coordinacién e in-
tervencion, capaz de sostener a las comunidades agricolas mediante
programas y disposiciones federales’.

* Sobre la Hi-Bred Corn Company, posteriormente Pioneer Hi-Bred, y sobre los experimentos de
Wallace con el maiz hibrido, véanse John C. Culver y John Hyde, Awserican Dreamer, cit.; National
Agricultural Library, USDA, Henry Agard Wallace Collection.

* Véanse University of lowa Libraries, Biographical Dictionary of lowa: Henry Agard Wallace;
Miller Center, University of Virginia, Henry A. Wallace (1933—1940).

® Para los datos sobre la expansion del USDA vy sobre la Agricultural Adjustment Act, véanse
Miller Center, University of Virginia, Henry A. Wallace (1933—1940); John C. Culver y John Hyde,
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Solo en 1934 Wallace recorrié mas de cuarenta mil millas, visitando
las zonas rurales y dialogando tanto con los representantes de las co-
munidades agricolas como con los interlocutores institucionales. Aque-
llos viajes garantizaron que sus reformas mantuvieran un contacto
directo con las condiciones materiales de los territorios y con las bases
operativas de la reconstruccion. En el proyecto de Wallace, la reforma
administrativa adquirfa valor cuando, mediante la custodia del suelo y la
responsabilidad hacia las generaciones futuras, orientaba la técnica ha-
cia la justicia social. La Agricultural Adjustment Act de 1933 dio forma
normativa a la regulacion de la produccién, a fin de reconducir la acti-
vidad agricola a condiciones de estabilidad para las explotaciones y de
continuidad para la vida rural. La Soz/ Conservation and Domestic Allotment
At de 1936 vinculd los incentivos publicos a la regeneracion de la tie-
rra, transformando la respuesta a la crisis en un programa de educacion
agraria y de apoyo a las practicas de conservacion; la promocion del
Ever-Normal Granary completé esta vision mediante la constitucion de
reservas destinadas a regular el mercado agricola en las fases de escasez
y de sobreproduccion®.

EL ITINERARIO MASONICO

El padre de Henry Agard, Henry Cantwell Wallace, estaba afiliado a
la Pioneer 1odge n.° 22 de Des Moines, lowa, y, en 1927, el futuro vice-
presidente recibi6 los grados simbolicos en la Capital Lodge n.° 110 de
la misma ciudad y después, el 23 de noviembre de 1928, obtuvo el 32,°
grado del Rito Escocés Antiguo y Aceptado, Jurisdiccion Sur de los Es-
tados Unidos’. La posterior baja formal de la Logia, tramitada mediante
una plancha de quite y vinculada a la asuncién de responsabilidades po-
liticas de ambito federal, redujo la participacion de Wallace en las teni-
das sin disipar el patrimonio simbdlico recibido. También durante los
afios transcurridos en Washington, la Masonerfa sigui6 representando

American Dreamer, cit.

¢ Véanse National Agricultural Library, USDA, Henry Agard Wallace Collection; Farm Credit
Administration, Historical Highlights of FCA and the FCS.

7 Véanse Grand Lodge of Washington, D. C., The Voice of Freemasonry, 2019; University of
Towa Libraries, Papers of Henry A. Wallace, Speeches by Wallace, 1923—1933.
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para Wallace el centro de la disciplina simbolica de la edificaciéon moral
del ser humano y de la sociedad. En la conversaciéon con Truman cele-
brada después de la Convencion demodcrata de 1944, 1a referencia a la pet-
tenencia masénica compartida ofrecié a Wallace un instrumento de
concordia en una fase de fuerte tensién politica®.

En 1934, mientras hojeaba The History of the Seal of the United States
a la espera de encontrarse con el secretario de Estado Cordell Hull,
Wallace quedé impresionado por el reverso del Gran Sello, en el que
aparece la hoy célebre composicion formada por la piramide inacabada,
el Ojo de la Providencia y los lemas Annuit Captis y Novus Ordo Seclorum,
que se le presenté como emblema de la renovacién rooseveltiana’.

Wiallace propuso entonces a Roosevelt reproducir el reverso del
Gran Sello, que habia sido poco conocido desde su aprobacion por el
Congreso el 20 de junio de 1782 hasta entonces, en un medio de pago
de uso corriente. La idea inicial se referfa a una moneda, pero Roosevelt
eligio el billete de un dolar, en el que, desde 1935, aparecieron las dos
caras del Sello: el presidente, también mason y poseedor del 32.° grado
del Rito Escocés Antiguo y Aceptado, reconocio en el Ojo de la Provi-
dencia un signo del Gran Arquitecto del Universo y quiso que aquella
imagen entrara en la vida cotidiana del pueblo estadounidense'’.

ROERICH Y EL CARISMA ESPIRITUALISTA

Entre 1925 y 1935 Wallace se acercé a ambientes teosoficos ajenos
tanto a su formacion religiosa como a su pertenencia masonica. A par-
tir de 1927, gracias a la mediacién del agronomo soviético Dmitry
Borodin, entr6 ademas en relacién con el pintor y mistico ruso

¥ Graham J. White y John Maze, Henry A. Wallace: His Search for a New World Order, Chapel
Hill-Londres, The University of North Carolina Press, 1995, cap. 5.

? Sobre el proceso de formacion del Gran Sello y el papel de Chatles Thomson en el disefio
definitivo de 1782, véanse National Archives, Original Design of the Great Seal of the United States
(1782); Richard S. Patterson y Richardson Dougall, The Eagle and the Shield: A History of the Great
Seal of the United States, Washington, Department of State, 1976.

19 Para el testimonio de Wallace sobre el episodio de 1934, véanse sus cartas de 1951 y 1955
reproducidas en GreatSeal.com, How the Great Seals Pyramid and Eye Got on the One-Dollar Bill in
1935; véanse también Patterson y Dougall, The Eagle and the Shield, cit.
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Nicholas Roerich y con su museo de Nueva York, donde la obra artis-
tica se presentaba como parte de una misién mas amplia de renovacion
religiosa y cultural''.

En este contexto tomé forma la llamada «mision asiatica» de
Roerich: 1a base administrativa consistia inicamente en una expedicion
vinculada al Departamento de Agricultura de los Estados Unidos, des-
tinada a recopilar informacion util sobre los recursos vegetales del inte-
rior de Asia, pero Roerich tendfa a interpretar los lugares recorridos por
la misién como un espacio de regeneracion espiritual y como posible
centro de un nuevo orden cultural mundial. De ahi naci6 la ambigtie-
dad: Roerich fue dotando progresivamente aquel encargo oficial, surgi-
do con una justificacién agricola y administrativa, de finalidades
simbolicas, diplomaticas y geopoliticas que el Departamento no podia
reconocer como propias'. Esta superposicion no tardd en producir re-
sultados embarazosos. Cuando la prensa comenzé a hablar de un su-
puesto «reino masonico siberiano» de Roerich, no daba cuenta de un
proyecto de la Masonerfa ni de un programa politico formalmente pa-
trocinado por Wallace: empleaba mas bien el 1éxico masénico como
térmula sugestiva, adecuada para transformar un episodio internacio-
nal en un relato conspirativo. En este sentido, la expresion revela mas
el clima polémico y la sospecha suscitada por la iniciativa que su verda-
dera naturaleza institucional .

Las llamadas «Guru Letters» pertenecen al mismo contexto, aunque
en un plano distinto. Cuando la correspondencia privada de la década
anterior entre Wallace, Roerich y su circulo fue hecha publica por
Westbrook Pegler durante la campafa presidencial de 1948 y convertida
en arma polémica contra Wallace, el episodio hizo evidente el punto de
ruptura: lo que para Roerich podia presentarse como busqueda espiri-
tual, para Wallace, en cuanto hombre de gobierno, debfa responder a

' Véase Mark L. Kleinman, «Searching for the Inner Light», cit.

12 John McCannon, Nicholas Roerich: The Artist Who Wonld Be King, Pittsburgh, University of
Pittsburgh Press, 2022, introduccion y caps. 11-14; Benn Steil, The World That Wasn't: Henry
Wallace and the Fate of the American Century, Nueva York, Avid Reader Press, 2024, caps. 3—4.

1 Véanse John C. Culver y John Hyde, Awmerican Dreamer, cit.; Mark L. Kleinman, «Searching
for the Inner Light», cit.
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criterios de transparencia institucional, responsabilidad administrativa y
juicio publico'.

LOS HAUDENOSAUNEE Y LA SABIDURIA DE LA TIERRA

Los Haudenosaunee, denominados también en la historiografia Con-
federacion iroquesa o Seis Naciones, suscitaron el interés de Wallace
porque ofrecian un modelo originario en el que la agricultura, el consejo
comunitario y la autoridad territorial concurtian a formar un unico or-
den civico. En aquel marco, Wallace reconocié una sabidurfa de la tierra
coherente con su busqueda de raices espirituales en el continente ameri-
cano". El sistema agricola de las Tres Hermanas, es decir, maiz, frijoles
y calabaza, impresion6 a Wallace porque manifestaba una cooperacion
entre cultivos plenamente conforme con su mentalidad experimental:
los tres componian un equilibrio agrario en el que el maiz proporcionaba
sostén, las leguminosas enriquecian el suelo y la calabaza preservaba la
humedad; las tres funciones actuaban conjunta y sinérgicamente.

Charles O. Roos, ministro de culto de una comunidad indigena esta-
dounidense, cultivador de maiz e interlocutor espiritual de Wallace, de-
sempefié una importante funcién mediadora. Su encuentro, celebrado
en Taylors Falls en octubre de 1931, preparo el viaje que Wallace realizo
en el verano de 1932 a una aldea onondaga proxima a Syracuse. A los
ojos de Wallace, la experiencia fue especialmente formativa también des-
de el punto de vista politico: 1a Gran Ley de la Pag de los Haudenosaunee
era importante porque fundaba la autoridad en el consejo comunitario
y confiaba a las madres de los clanes una funcién de custodia del orden
comun. Wallace vio en ella, por tanto, un modelo anterior a la moderna
administraciéon estadounidense, pero capaz de expresar una profunda

* Véanse John C. Culver y John Hyde, Awmerican Dreamer, cit.; Peter Orvetti, «The Theosophist
Who Was Nearly President: “The Heart Trust” of Henry A. Wallacey, Quest 112:4, pp. 34-306; Bru-
ce M. Swain, «Henry A. Wallace and the “Guru Letters”: A Case of Successful Stonewallingy,
Mid-America 69 (1987), pp. 5-19.

15 Sobre las Tres Hermanas, los Haudenosaunee, William H. Dower, Chatles O. Roos y el
encuentro de Wallace con el entorno onondaga, véanse Mark L. Kleinman, «Searching for the
Inner Light», cit.; Joy Porter, Native American Freemasonry: Associationalism and Performance in America,
Lincoln, University of Nebraska Press, 2011.
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sabidutfa politica arraigada en el territorio'.

La recepcion posterior de la Gran Ley de la Paz confirmé la vision
de Wallace. En 1988, el Congreso de los Estados Unidos aprob¢ la
House Concurrent Resolution 331, reconociendo la contribucion de la
Confederacion iroquesa y de otras naciones indigenas a la formacion y
al desarrollo politico de los Estados Unidos y, por consiguiente, su in-
fluencia en la Constitucion estadounidense. En 2007, la Declaracién de
las Naciones Unidas sobre los derechos de los pueblos indigenas reco-
nocio, a escala universal, el derecho de los pueblos indigenas a mante-
ner y reforzar sus propias instituciones politicas, juridicas, economicas,
sociales y culturales. Desde esta perspectiva, la Gran Iey no queda redu-
cida a una referencia anticuaria: sigue siendo una memoria normativa
capaz de vincular tierra, comunidad, identidad colectiva y principio fe-
derativo'’.

LA CONFIANZA DEL CORAZON

El Brain Trust fue el grupo de asesores, economistas, juristas y acadé-
micos que ayudé a Franklin D. Roosevelt durante la campafia presiden-
cial de 1932 y en la formulacién de las primeras politicas del New Deal.
Sus tres integrantes principales fueron Raymond Moley, Rextord G. Tu-
gwell y Adolph A. Betle Jr., todos vinculados a la Columbia University.
Ayudaron a Roosevelt a elaborar alternativas de politica econémica y
social y contribuyeron asimismo a redactar discursos electorales.

Wallace aceptaba la necesidad de aquella competencia técnica, pero
la consideraba insuficiente si no estaba guiada por una orientacién mo-
ral. En su libro Statesmanship and Religion, de 1934, Wallace escribia que,

6 Robert Hieronimus, con Laura E. Cortaet, Founding Fathers, Secret Societies: Freemasons,

Lluminati, Rosicrucians, and the Decoding of the Great Seal, Rochester (Vermont), Destiny Books, 2000,
cap. 1; Graham J. White y John Maze, Henry A. Wallace, cit., cap. 2. Véase también Paul A. W
Wallace, The White Roots of Peace, Filadelfia, University of Pennsylvania Press, 1946.

'" Hieronimus, Founding Fathers, Secret Societies, cit., cap. 1; Bruce E. Johansen, Forgotten Founders:
How the American Indian Helped Shape Denocracy, Boston, Harvard Common Press, 1982; Historical
Society of the New York Courts, How the Great Law of Peace Helped Shape New York and American
Denrocracy, 2023; Congreso de los Estados Unidos, H. Con. Res. 331, 100.° Congreso, 1988; Asam-
blea General de las Naciones Unidas, Declaracion de las Naciones Unidas sobre los derechos de los pueblos

indigenas, A/RES/61/295, 13 de septiembre de 2007, art. 5.
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junto al Brain Trust, era necesario un Heart Trust, es decir, una confianza
en la bondad originaria del corazén humano cuando no esta deformado
por el culto al dinero y el egoismo. Este Heart Trust era para él el com-
plemento ideal del Brain Trust, porque evocaba la idea de una clase diri-
gente capaz no solo de saber, sino también de querer rectamente. El
Brain Trust respondia a las preguntas sobre los instrumentos técnicos,
econémicos y juridicos necesarios para salir de la crisis; el Heart Trust
respondia, en cambio, a las preguntas sobre el fin humano, moral y co-
munitario al que debian ordenarse aquellos instrumentos.

De ahi el vinculo con el hombre comun. La politica econémica, el
orden internacional, la democracia, la agricultura, la industria, la paz y
la justicia social debian pensarse desde el punto de vista del hombre
comun, no desde el de las oligarquias, los carteles, las élites financieras
o las potencias imperiales. El universalismo masénico de Wallace no
tomoé forma como abstraccién, sino como disciplina moral de la com-
petencia en los asuntos publicos: saber, gobernar y reformar solo tenfan
sentido cuando se orientaban a promover la dignidad concreta de todos
los seres humanos y la fraternidad entre los pueblos.

EL SIGLO DEL HOMBRE COMUN

La vicepresidencia de Wallace, del 20 de enero de 1941 al 20 de ene-
ro de 1945, lo situd en la cuspide de la vida institucional estadouniden-
se. Roosevelt lo eligié en 1940, en un clima de emergencia bélica que ya
tenfa alcance internacional, reconociendo en su perfil intelectual y mo-
ral una personalidad capaz de representar el proyecto estadounidense
para la posguerra. El 8 de mayo de 1942, Wallace pronunci6 el discurso
The Century of the Common Man como respuesta implicita a The Awmerican
Century de Henry Luce: frente a la visiéon de un siglo regido por el poder
econémico y militar estadounidense, propuso un orden de posguerra
en el que la paz debia asentarse en instituciones capaces de garantizar
seguridad social y reconocimiento politico a los pueblos. En aquel dis-
curso afirmé que el nuevo siglo debia ser el siglo del hombre comun y
que los Estados Unidos debian evitar repetir los errores de los nazis
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proclamindose ante el mundo como una nueva «raza de amos»'®.

El discurso hacfa publica la misma exigencia que el Hear? Trust habia
formulado en el plano moral: 1a técnica, el poder econémico y la victo-
ria militar no bastarfan para garantizar la paz si la posguerra no abria
una etapa de justicia social, cooperacion internacional y reconocimien-
to mutuo entre los pueblos. Para Wallace, la libertad no podia seguir
siendo un privilegio nacional o de clase; debia traducirse en seguridad
material, dignidad civica y participacién politica de todos. Su orienta-
cién publica se manifesté con especial claridad en la cuestion de los
derechos civiles: Wallace habl6 ante auditorios racialmente mixtos en el
Sur segregacionista, defendio la plena dignidad de los ciudadanos afroa-
mericanos y vio en la fraternidad el fundamento moral de su pleno re-
conocimiento juridico y social. La fraternidad no era para ¢l un adorno
retorico, sino el principio que obligaba a la democracia estadounidense
a afrontar su propia incoherencia interna.

En la Convencion Democrata de julio de 1944, Claude Pepper trato
de convertir el apoyo de la multitud en una reafirmacion politica de
Wallace, pero las dinamicas procedimentales internas del partido con-
dujeron finalmente a la designacién de Harry S. Truman. La muerte de
Roosevelt, en abril de 1945, otorgd a aquella decisiéon un peso inmedia-
to en la conclusion de la guerra y en la primera definicion de la politica
exterior de la posguerra.

En 1948, el Progressive Party tradujo el universalismo democratico y
social de Wallace en un programa de justicia publica, orientado a la se-
guridad material y a la cooperacion internacional. Aquel programa anti-
cip6 cuestiones destinadas a reaparecer en la politica estadounidense de
la segunda posguerra, sobre todo en la relacion entre derechos civiles,
seguridad social e instituciones multilaterales, pero, en el marco de la
Guerra Fria que se iba fraguando, la candidatura obtuvo solamente el
2,4 % del voto popular. Tras la ruptura con el Progressive Party, en 1950
Wiallace se retiré a South Salem, volvio a los estudios agrarios y se dedi-

'8 Henry A. Wallace, The Century of the Conmon Man, discurso pronunciado el 8 de mayo de
1942 ante la Free World Association y difundido por la Office of War Information; véanse tam-
bién John C. Culver y John Hyde, American Dreamer, cit.
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c6 a la seleccion de lineas genéticas de gallinas ponedoras y de varieda-
des de gladiolos hasta su muerte, ocurrida en Danbury en 1965.

En el perfil intelectual de Wallace convergen la iniciacién masonica,
la competencia cientifica y la responsabilidad democratica. La inteligen-
cia simbolica de Wallace dio forma a su vida publica, no para sustituir
la administraciéon concreta y racional, sino para orientar la economia y
el gobierno hacia la dignidad del ser humano y la fecundidad de la tie-
rra. En la visién de Wallace, la esperanza en una fraternidad mundial se
fundaba en la conviccién de que la democracia estadounidense y el éxi-
to econémico del New Deal podian proponer al mundo entero un mo-
delo de cooperacion social. El agronomo de Iowa, convertido en
hombre de Estado, reconocié en la tierra el primer templo confiado a
la custodia del ser humano, en la justicia el principio de la edificacién
civica y en la fraternidad el vinculo capaz de transformar la reforma
social en empresa moral.

Por ello, el Heart Trust («Confianza del Corazény), la justicia para
con el hombre comun y la aspiracién a un orden internacional fundado
en la cooperacion no fueron para Wallace temas separados, sino aspec-
tos distintos de una dnica arquitectura simbélica capaz de unir el per-
feccionamiento interior con la paciente pero inexorable labor de
edificacion de la convivencia fraterna entre los pueblos.

P.M.
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La leccion histérica de Domizio Torrigiani

Toda ceniza es semilla
todo rastrojo es brote,
todo desierto, primavera

G. D’Annunzio, Notturno

SUMARIO

I. Domizio Torrigiani, Gran Maestro martir del G.O.1., mediante la
reforma constitucional de 1922 integré plenamente al G.O.1. en el con-
junto de las Obediencias regulares de ambito mundial; vigencia perdu-
rable de su ensefianza acerca de la independencia de la Orden respecto
de los Ritos. II. La Marcha sobre Roma y la actitud favorable, aunque
llena de reservas, del G.O.I. III. La actitud inicialmente favorable del
Gran Maestro Torrigiani ante el régimen naciente no duré mas que una
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mafana. IV. La resolucién del Gran Consejo del Fascismo de 14 de fe-
brero de 1923 sobre la incompatibilidad entre la afiliaciéon al PN.F. y 1a
Masoneria como medio para golpear exclusivamente al G.OIL V. La
carta de Francesco Saverio Nitti a Victor Manuel 111, de 5 de marzo de
1925, en la que se preveia que la persecucion de la Masonerfa en Italia
conducirfa al fin de la Monarqufa. VI. Domizio Torrigiani y la firma del
Manifiesto de Croce de los intelectuales antifascistas, del 1 de mayo de
1925, como acto de intransigencia moral del Gran Maestro del G.O.L
VII. El sacrificio del Gran Maestro Torrigiani senté las bases del rena-
cimiento del G.O.1. en Italia después de la Segunda Guerra Mundial;
conclusiones.

I

Domizio Torrigiani fue Gran Maestro del Gran Oriente de Italia
durante el periodo de persecuciéon impuesta por el régimen fascista,
que, mediante la tristemente célebre Ley n.° 2029, de 26 de noviembre
de 1925, lleg6 a suprimir la Masonerfa.

Dicha ley, la primera de las llamadas «leyes fascistisimasy, sefiala el
fin del Estado liberal y el comienzo del régimen totalitario que condu-
cirfa a Italia a la tragedia de la derrota en la Segunda Guerra Mundial.

Domizio Torrigiani puede considerarse, con pleno derecho, el ejem-
plo mas elevado del Gran Maestro que sirvio a la causa hasta el sacrifi-
cio supremo de si mismo, con la palabra y con el ejemplo. Su obra ha
sido ampliamente estudiada’, pero existe un aspecto no menos esencial
que mereceria un estudio mds profundo: la reforma de las relaciones
entre la Orden y los Ritos?, que introdujo en el Gran Oriente de Italia
y mediante la cual lo incorporé plenamente al conjunto de las Obedien-
cias regulares de ambito mundial. Murié en soledad, con apenas 56
afios, el 31 de agosto de 1932, en San Baronto, municipio de Lamporec-
chio, en la actual provincia de Pistoia, donde habia nacido el 19 de julio

' Debe recordarse, en particular, el volumen de E Cont (ed.), La massoneria italiana da Giolitti
a Mussolini. 1] Gran Maestro Domizio Torrigiani, Roma, Viella, 2014.
% Sobre la cuestion sigue siendo fundamental el ensayo de G. Capruzzi, «la lezione storica di

Domizio Torrigiani», Rivista massonica (1979), pp. 227-230.
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de 1876°.

La reforma que impuls6 en el G.O.1.,, culminada en el Decreto n.°
227, de 18 de diciembre de 1922, dictado en aplicacién de las Constitu-
ciones Generales del G.O.1. de 1920, promovidas por él, encuentra to-
davia hoy su mas alta expresion mundial en el principio 5 de los
Principios Bdsicos para el Reconocimiento de Grandes 1.ogias de 1la Gran Logia
Unida de Inglaterra, aprobados el 4 de septiembre de 1929, que estable-
ce: «Que la Gran Logia debe tener jurisdiccion soberana sobre las 1ogias bajo su
Obediencia; que por lo tanto debe ser responsable, independiente y con gobierno pro-
pio, con sola e indiscutible autoridad sobre los tres grados de Aprendiz, Compariero

'y Maestro Masin en toda su jurisdiccion y no debe, en ningiin caso, estar sujeta a
un Supremo Consejo ni compartir dicha auntoridad con este o con cualquier otro
poder que reclame algiin control o supervision sobre estos grados».

Estos principios podrian parecer evidentes; sin embargo, los he-
chos, incluso recientes, han demostrado que a menudo son vulnerados,
y a veces gravemente. Baste pensar en la reciente escision producida en
el G.OI., promovida por una parte del Supremo Consejo del RE.AA.,
con sede en Roma, Piazza del Gesu n.° 47: una vicisitud que, por lo
demads, evoca la idea viquiana de los cursos y recursos historicos.

De ahi la gran actualidad, también desde esta perspectiva esencial,
de la ensefianza de Domizio Torrigiani, quien otorgd al G.O.I. la plena
dignidad de una Obediencia regular, de la que anteriormente carecia.

Por lo demas, ya Benedetto Croce nos ensefié que toda historia es
historia contemporanea.

Domizio Torrigiani fue elegido Gran Maestro del G.O.I. el 23 de
junio de 1919, con tan solo 43 anos, y sucedi6 al Gran Maestro Ernesto
Nathan.

Como se ha recordado con autoridad, Domizio Torrigiani «... refiere
las palabras sencillas pero inolvidables que el gran anciano (Ernesto Nathan, n. de
la r.) le dirigio: “Lendréis muchas dificultades que vencer; la tarea es ardua. Os doy
un consejo que bastard para que superéis la prueba. Cuando las disensiones sean
mds dsperas y los peligros mayores, haced esto: interrogad seria y serenamente vuestra

* Para la biografia de Domizio Torrigiani resulta esencial el libro de M. Francini y G. P. Balli,
17 «Gran Maestro» Domizio Torrigiani (1876—1932), Pistoia, CRT, 2003.
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conciencia y después obedeced lo que vuestra conciencia os haya sugerido, sin mira-
mientos ni hacia vosotros miismos ni hacia otros. La cabeza alta; y gue ocurra lo gue
deba ocurrir. Yo siempre he obrado asiy, ya lo veis, probablemente no volveré a levan-
tarme de la cama, pero os aseguro que me siento infinitamente sereno y tranquilo”»*.

En aquella época el fascismo acababa de nacer y en las elecciones po-
liticas del 18 de noviembre de 1919 no obtendtria ni siquiera un escafo.

Es, por tanto, muy probable que las referencias de Nathan a las disen-
siones que podian agravarse y a la «cabeza alta» que el Gran Maestro debia
mantener no aludieran unicamente a problemas politicos: Italia acababa
de salir victoriosa de la Primera Guerra Mundial®, durante la cual el G.O.I.
habia recibido el agradecimiento publico de Vittorio Emanuele Orlando
por su decisiva contribucion a la victoria de Italia. El verdadero problema,
no resuelto desde hacfa décadas, era, en cambio, la compleja relacion entre
el G.O.1 y los Ritos.

En efecto, la Constitucion de 1874, posterior a la incorporacioén a
nuestra Orden del Gran Oriente de Palermo, que tuvo lugar en 1872, ha-
bia consagrado la clara preeminencia del R E.A.A., que controlaba la ma-
yor parte de las Logias italianas.

Existia también, ciertamente, el Rito Simbdlico Italiano, pero, por con-
tar con menos miembros —aunque antes de la llegada del fascismo al po-
der habfa alcanzado aproximadamente una cuarta parte de los integrantes
de la Obediencia—, habia tenido que conformarse con el cargo de Gran
Maestro Adjunto, sobre la base del denominado Pacto entre caballeros,
que disponia que el Gran Maestro perteneciera siempre al RE.A.A.

Como escribirfa Ottorino Maggiore, posteriormente Gran Maestro
Adjunto de Ugo Lenzi: «... e/ Gran Oriente, aun teniendo formalmente el gobierno
de las 1ogias de los tres primeros grados, aparecia, en su composicion orgdnica, como
delegado de los Cuerpos Rituales»’.

* Asi V. Gaito, Le gran maestranze di Ernesto Nathan, ahora en V. Gaito, Massoneria, un amore.
Etica, cultura, liberta, Florencia, Angelo Pontecorvoli Editore, 2017, apéndice, p. 368.

* Sobre la cuestion es fundamental la monografia de M. Cuzzi, Dal Risorgimento al Mondo nuovo.
La massoneria italiana nella Prima guerra mondiale, Milan, Le Monnier, 2017.

¢ Asi O. Maggiore, I/ Rito Simbolico nella Comunione italiana, en Lumen Vitae, afio 1, n.° 5, mayo

de 1954, p. 29.
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Por otra parte, la pertenencia a uno u otro Rito ni siquiera era fruto
de una eleccién libre del Hermano, realizada después de la elevacion al
grado de Maestro, sino que derivaba, ipso ure, de su pertenencia a una
Logia que profesara el R.E.A.A. 0 el R.S.IL.

De ello se segufa que la pertenencia a uno u otro Rito era a menudo
consecuencia de la amistad fortuita del candidato profano con el Her-
mano que habia propuesto su admision.

No solo eso: si una Logia decidia cambiar de Rito —como ocurrié
repetidamente durante aquellas décadas—, debia abatir columnas y ser
reconstituida en el nuevo Rito de pertenencia.

Este estado de cosas implicaba una interferencia constante de los
Altos Grados del R.E.A.A. en la mayoria de las Logias italianas, que,
incluso en caso de infraccién masoénica, ni siquiera podian juzgar a los
Hermanos investidos de esos grados. En efecto, estos debian someterse
a los Tribunales del Rito al que pertenecian.

Tal ordenamiento aislaba al G.O.1. de las Obediencias anglosajonas,
que eran las mas prestigiosas, como Domizio Torrigiani pudo compro-
bar poco después de su instalacion como Gran Maestro.

Asi fue como, en 1920, la Gran Logia de Alabama rechazé el reco-
nocimiento del G.O.IL, al que considero irregular precisamente por su
falta de independencia respecto de los Ritos y, en particular, del
R.E.A.A.

En el momento de su eleccion como Gran Maestro, Domizio
Torrigiani pertenecia al R.E.A.A. con el grado 31.°. Inmediatamente
después de la eleccion, el Supremo Consejo del RE.A.A. de Palazzo
Giustiniani le confirié el grado 33.° y le reconocio el estatus de mienibro
activo del Supremo Consejo’.

A pesar de ello, el nuevo Gran Maestro no vacilé en acometer la
reforma de la Constitucion de 1874 para incorporar al G.O.I. al conjun-
to de las Obediencias regulares, imprimiendo asi a nuestra Institucion
un giro irreversible.

7 La relacion de los miembros del Supremo Consejo del R.E.A.A. de Palazzo Giustiniani de
1920 fue publicada por A. Mola, Storia della Massoneria italiana, 3. ed., Milan, Bompiani, 1993,
apéndice IX, doc. n.° 4.
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En realidad, lo que en aquel tiempo parecié6 a muchos Hermanos
pertenecientes al R.E.A.A. una innovacion revolucionaria marcaba, por
el contrario, un retorno a la Tradicién mas pura de los tres grados de la
Orden. Como escribirfa F. Pessoa: «E/ espiritu de los rituales y sobre todo el
de los Grados Stmbilicos (en los cuales, sobre todo en el Grado de Maestro, estd,
para quien sepa ver o sentir, la Masoneria entera), es el mismo en todas partes. . ).

Esta eleccién fundamental fue ciertamente fruto, ante todo, de la
necesidad de obtener los reconocimientos de las Grandes Logias de los
Estados Unidos, especialmente importantes para el G.O.I. tras el inten-
so movimiento migratorio italiano hacia aquel pais.

Debe senalarse, sin embargo, que una mirada critica a las circunstan-
cias que habfan conducido a la escisiéon de 1908” habtia impuesto por si
sola la misma reforma. En aquella ocasion, una parte del Supremo Con-
sejo, encabezada por el pastor evangélico Saverio Fera, abandoné el
G.O.l. para constituir la Gran Logia de Piazza del Gesu. La escisién
naci6, pues, en el Supremo Consejo de Palazzo Giustiniani y desde alli
se propago a las Logias italianas.

Domizio Torrigiani no pudo dejar de reflexionar sobre las devasta-
doras consecuencias que aquella escision tuvo en las relaciones entre
Masoneria y politica en Italia, antes y, sobre todo, después de la Primera
Guerra Mundial.

El unico modo de impedir que aquel estado de cosas volviera a re-
petirse consistia en liberar definitivamente al G.O.1. de la tutela del Su-
premo Consejo del R.E.A.A., reforzando asi las potestades carismaticas
del Gran Maestro de la Orden.

Mediante el Decreto n.° 227, de 18 de diciembre de 1922, el Gran
Maestro Domizio Torrigiani prohibi6 a las Logias del G.O.I. la «profe-
sion» de un Rito, dejando a cada Hermano investido del grado de Ma-
estro el derecho de solicitar autbnomamente la admision en cualquier

Rito reconocido por el G.O.1.

& Asi, inequivocamente, E Pessoa, Escritos sobre ocultisno y masoneria, introduccion, traduccion
y notas de Florencia Preatoni, Madrid, Alfama, 2008, pp. 23-24.

? Sobre la escision de 1908 sigue siendo fundamental la célebre monografia de F. Cordova,
Massoneria e politica in Italia, 1892-1908, Milan, Carte Scoperte-Excelsior 1881, 2011, especialmente
pp. 271-277.
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En particular, aquel decreto fundamental'® disponia: 1) los represen-
tantes de los Ritos declaraban que renunciaban a todos los privilegios
que hasta entonces habian ejercido en la Orden; 2) los Hermanos, una
vez elevados al grado de Maestro, adquirian plena libertad para solicitar
la admisién en uno u otro Rito; 3) se establecia la prohibiciéon de adhe-
rirse a Ritos que mantuvieran actitudes hostiles hacia el G.O.1; 4) se
preveia el estudio de un «Ritual unico» para todas las Logias del G.O.L,
como manifestaciéon de la completa emancipacion de la Orden respecto
de los Ritos.

En aquel tiempo, sin embargo, los tnicos Ritos reconocidos por el
G.O.I. eran, como se ha visto, el R.E.A.A. y el Rito Simbdlico Italiano.

Solo mediante el art. 10 de la Constituciéon del G.O.., aprobada el
24 de mayo de 1949 a propuesta del Gran Maestro Ugo Lenzi, se aplico
efectivamente aquella reforma: junto a los dos Ritos tradicionalmente
reconocidos por el G.O.I. —el R.E.A.A. y el Rito Simbdlico Italiano—,
se preveia la posibilidad de reconocer el Rito de York.

También este reconocimiento se inscribia en plena continuidad con
la ensefianza de Domizio Torrigiani, quien, poco después de haber re-
formado la Constitucion del G.O.1. mediante el Decreto n.° 227, de 18
de diciembre de 1922, viajé en 1923 a los Estados Unidos, donde pro-
nunci6 ante la Gran Logia del Estado de Nueva York su memorable
discurso sobre la universalidad de la Masoneria.

Sin embargo, como hemos visto, la represion fascista, intensificada
tras el asesinato de Matteotti, impidié que la reforma constitucional rea-
lizada mediante el Decreto n.° 227, de 18 de diciembre de 1922, alcan-
zara plena efectividad. La semilla, no obstante, habfa sido sembrada y
daria fruto, como veremos mas adelante.

Debemos examinar ahora el papel central que el Gran Maestro
Domizio Torrigiani desempefié en la resistencia frente a la represion
tascista, dirigida a suprimir por todos los medios el G.O.1.

1% En este sentido siguen siendo fundamentales las paginas de G. Capruzzi, «la lezione sto-

rica di Domizio Torrigiani», cit., Révista massonica, 1979, p. 229.
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I1

Se ha afirmado muchas veces que la Masoneria italiana favoreci6 el
ascenso de Mussolini al poder en tiempos de la Marcha sobre Roma.

Este planteamiento, plenamente valido respecto de la Gran Logia
Nacional Italiana de Piazza del Gesu y, en particular, de la actuacion de
su Gran Maestro Raul Palermi, carece de fundamento en cuanto al
G.O.1., que, como institucién, adoptod una posicién muy distinta.

Hubo ciertamente masones pertenecientes al G.O.1. que participaron
en la Marcha sobre Roma; el mas destacado fue, sin duda, el general Luigi
Capello, quien, ademas de ser un alto dignatario de Palazzo Giustiniani,
habifa fundado el Cuerpo de los Arditi. Como es sabido, la influencia de
los Arditi fue decisiva en el desarrollo del movimiento fascista, incluso
en el plano de la simbologfa y de la ritualidad de masas: la camisa negra,
la daga y el propio himno Giovinezza tueron tomados de los Arditi, mu-
chos de los cuales figuraron entre los fundadores de los Fascios de Com-
bate el 23 de marzo de 1919 —los llamados sansepoleristi—.

Muchos de ellos eran masones: unos pertenecian al G.O.L; otros, a
Piazza del Gesu.

Debe senalarse, no obstante, que los miembros de Palazzo
Giustiniani, inicialmente numerosos, habfan disminuido mucho des-
pués de que los Fascios, tras la derrota electoral del 18 de noviembre de
1919 —elecciones en las que ni el propio Mussolini result6 elegido—,
abandonaran progresivamente su originaria orientacion democratico-
republicana y radical-socialista para asumir, desde los ataques escuadris-
tas contra los jornaleros agricolas en huelga en la primavera de 1920, un
caracter inequivocamente reaccionario, que se acentuaria cada vez mas.

En aquel momento se debilité el papel de los sansepoleristz, 1o que
indujo a una parte de ellos, incluidos algunos de notable autoridad —
baste pensar en Pietro Nenni y en muchos otros, entre ellos los herma-
nos Guido y Mario Bergamo, masones del G.O.I. y ambos miembros
del Partido Republicano—, a abandonar los Fascios y pasar resuelta-
mente a la oposicion.

En esta segunda fase, que marca la transformaciéon del movimiento
originario en partido politico, fue aumentando el poder de los ras loca-
les, es decir, de los jefes de las escuadras, casi todos ellos masones de

68



LA LECCION HISTORICA DE DOMIZIO TORRIGIANI

Piazza del Gesu.

En sintesis, al apoyo entusiasta manifestado por Palermi a Mussolini
antes, durante y después de la Marcha sobre Roma correspondid, por
parte del G.O.I., una actitud de apoyo inicialmente muy condicionado
y lleno de reservas, que después evolucionoé hacia una oposicion abierta
y, con el tiempo, cada vez mas intransigente.

Baste considerar la posicién adoptada, en visperas de la Marcha so-
bre Roma, por el Gran Maestro Domizio Torrigiani, quien, en la Circu-
lar n.° 28, de 19 de octubre de 1922 habia escrito: «... en la Masoneria
1o se entra sino con dnimo devoto a la Patria y a la libertad. . .».

Y aan: «En la Masoneria Italiana nadie es admitido si no jura devocion a la
Patria hasta darle, si fuera necesario, la vida. .. ni se admite a quien no sea devoto
de la libertad. . .».

Llegado a este punto, Torrigiani concluye de manera inequivoca:
«Nuestra democracia consiste en la fidelidad a nuestro trinomio. Pues si —ndtese
bien— se avasallara la libertad, o se vulneraran las libertades —todas esencia-
les—, si se impusiera una dictadura, una oligarguia, TODOS LOS FRAN-
CMASONES SABEN CUAL SERIA SU DEBER: saben que estas son
cosas sagradas por las que nuestra tradicion gloriosa y heroica nos ensenia que se
puede vivir y se puede moriry.

Puede decirse, por tanto, que el Gran Maestro Torrigiani habia com-
prendido desde el comienzo la naturaleza autoritaria del fascismo y que
las presiones de algunos Hermanos, por lo demas de buena fe, lo indu-
jeron a conceder a Mussolini un margen inicial de confianza, aunque
fuertemente condicionado, como se ha visto'%

En una carta del 9 de noviembre de 1922, el masén milanés
Federico Cerasola comunicé a Torrigiani que habia entregado al PN.E.
la suma de 700.000 liras, precisando que esperaba llegar a dos millones.

Aquella carta demuestra que, indudablemente, en la Masonerfa mila-
nesa de la época —nos hallabamos inmediatamente después de la Mar-
cha sobre Roma— existia un amplio apoyo al nuevo Gobierno fascista.

' Este documento fundamental se reproduce en U. Cipollone, La lotta tra la Massoneria e il
Fascismo per la difesa della liberta, Roma, 1951, pp. 9-10.
12 Sobre este punto se han descubierto recientemente algunas cartas dirigidas a Torrigiani por

el masén milanés Federico Cerasola; cfr. F. Conti, La massoneria italiana, cit., pp. 89-90.
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Debe afiadirse, sin embargo, que el Gran Maestro tuvo que mediar
entre esta posicion y la contraria, de intransigente oposicion al régimen
entonces naciente, sostenida enérgicamente por su Gran Maestro Ad-
junto Giuseppe Meoni, a la saz6n presidente del R.S.1.

III

En cualquier caso, la actitud inicialmente favorable del Gran
Maestro Torrigiani ante Benito Mussolini no duré mas que una mafiana.

Como observé con autoridad Renzo De Felice: «lLo cierto es gue los
dias 7 y 8 de octubre [de 1922, n. de la r.], durante una reunion de los principales
exponentes de Palazzo Giustiniani, se sentaron las bases de un balaustre difundido
por Torrigiani el dia 19 y reproducido el 25 de octubre por el “Giornale d’Italia”.
En él, el Gran Maestro, después de esbozar, como hemos visto, las relaciones con el
fascismo, pasaba a examinar la realidad concreta del movimiento para llegar a una
conclusion gue podriamos definir como de adbesion con reservas.. »".

Esta interpretaciéon de la posicion de Domizio Torrigiani ante
Mussolini encuentra confirmaciéon expresa en el nitido testimonio de
Michele Terzaghi, tanto mas crefble cuanto que este, diputado fascista,
ostentaba el grado 33.° precisamente en la Gran Logia de Piazza del
Gesu.

Escribe, en efecto, Terzaghi: «Palazzo Giustiniani se volvid cada vez mids
desconfiado y reservado. Tuve ocasion de encontrarme con Domizio Torrigiani,
quien, con aquel aire protector y de suficiencia con que solia hablar desde una posi-
cion de superioridad, me dijo: “INosotros tenemos nuestra linea bien definida; vere-
m0$ como se comporta Mussolini. Si permanece dentro de las libertades democriticas
) parlamentarias, lo apoyaremos; de lo contrario, lo combatiremos”. Los masones de
Palazzo Ginstiniani en el Parlamento se alinearon con la oposicion. . »'™.

La declaracion de incompatibilidad entre Fascismo y Masoneria for-
mulada por el Gran Consejo fue precisamente consecuencia de aquella
actitud, llena de reservas, que Palazzo Giustiniani adoptd poco después
del ascenso de Mussolini al poder.

5 Asi R. De Felice, Mussolini e il fascismo. Vol. 2: La conquista del potere 1921-1925, Cles (Trento),
Einaudi Editore, 2018, p. 351.

" Asi M. Terzaghi, Fascismo e Massoneria (1950), Carmagnola, Arktos-Oggero Editore, 2000,
p. 59.
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Asi se desprende inequivocamente del citado testimonio de Michele
Terzaghi, particularmente significativo también por su proximidad a
Mussolini justamente en la época en que se dict6 la resolucién del Gran
Consejo del Fascismo de 14 de febrero de 1923, que declar6 la incom-
patibilidad entre Fascismo y Masoneria.

Como es sabido, el paso de Michele Terzaghi a la oposiciéon no se
produciria hasta después del asesinato de Matteotti, en 1924.

Es cierto que la resolucion no distinguia formalmente entre las dos
Obediencias entonces existentes en Italia; sin embargo, debe entender-
se que, en aquel momento, el Gran Consejo pretendia pronunciarse
unicamente contra Palazzo Giustiniani, pues los contactos de Mussolini
con Piazza del Gesu prosiguieron durante todo 1925, y no solo de for-
ma oficiosa; la ruptura oficial no se produjo hasta la Ley n.° 2029, de 26
de noviembre de 1925, contra la Masoneria.

Segun el propio testimonio de Michele Terzaghi®, Palermi llegé in-
cluso a conferir a Mussolini el grado 33.° ad honorem del RE.A.A. de
Piazza del Gesu.

La resolucién del Gran Consejo merece, sin embargo, un analisis
mas profundo.

Fue adoptada menos de un mes después del encuentro secreto entre
Mussolini y el cardenal Gasparri, entonces secretario de Estado de Pio
XI, y al mismo tiempo que se producia la fusién entre fascistas y
nacionalistas.

En cuanto a la fusién, resulta especialmente significativa a nuestros
efectos: mientras que el Partido Fascista nunca habia establecido hasta
entonces incompatibilidad alguna entre sus afiliados y la Masoneria, el
Partido Nacionalista se habia declarado abiertamente antimasonico
desde su fundacién, en 1910, y habia protagonizado la célebre investi-
gacion sobre la Masonerfa de 1913, que representa el comienzo de
aquel antimasonismo radical que Mussolini, como veremos, hizo suyo
y llevé hasta sus ultimas consecuencias.

15 M. Terzaghi esctribe en Fascismo e Massoneria, cit., pp. 59—60, que Raul Palermi, Gran Maes-
tro de Piazza del Gesu, «entregd a Mussolini la patente del grado 33.° ad honorem, le mostrd la declaracion de
principios contenida en el manual de los aprendices y, sobre ella, Mussolini escribid de su puiio y letra: “Visto y

aprobado, B. Mussolini”. Palermi se frotd las manos: también él se consideraba el hombre del destino».
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Es indiscutible que los nacionalistas reclamaron con fuerza, durante
las negociaciones mantenidas con el PN.F,, la declaracién de incompa-
tibilidad entre Fascismo y Masonetfa.

Lo que legitimamente puede ponerse en duda es la influencia verda-
deramente decisiva que aquella exigencia nacionalista ejercié sobre la
formacioén de la voluntad de Mussolini.

En otras palabras, si bien los nacionalistas podian poseer, en el pla-
no cultural y dentro del mundo de la derecha de entonces, autoridad
suficiente para afirmar aquella incompatibilidad, carecian ciertamente,
en el plano politico, de la fuerza necesaria para imponérsela a un partido
mucho mas numeroso, como el fascista, y a un lider como Mussolini,
que en aquel momento ya se hallaba sélidamente en el poder y contro-
laba practicamente todos los resortes del Gobierno.

Debe entenderse, por tanto, que se produjo una convergencia de
intereses entre nacionalistas y fascistas capaz de inducir a Mussolini a
dar un paso que podia enfrentarlo con una parte de sus partidarios.

En el primer Gobierno de Mussolini, todavia en funciones durante
el periodo que examinamos, el Gnico ministro fascista perteneciente a
Palazzo Giustiniani era el ministro de Gracia y Justicia Aldo Oviglio'S,
de Bolonia, excelente abogado y completamente ajeno al movimiento
escuadrista.

La verdad es que lo que estaba en juego era de enorme importancia.
Las razones que efectivamente indujeron a Mussolini a cambiar de cri-
terio y a adoptar una posicion dura contra Palazzo Giustiniani fueron,
por una parte, las fuertes reservas de Domizio Torrigiani respecto de ¢l
y, por otra, el encuentro con Gasparti.

Aquel encuentro abrié el camino a los desarrollos posteriores, pri-
mero en las relaciones entre el Vaticano y el Fascismo y, después, inclu-
so entre el Estado y la Iglesia.

Segun el testimonio del conde Carlo Santucci, entonces presidente
del Banco di Roma, el encuentro tuvo lugar en su palacio, provisto de
dos accesos desde calles diferentes, lo que permitia a ambas personali-

16

Como precisa V. Gnocchini, L'Italia dei liberi muratori, cit., pp. 201-202, Aldo Giuseppe
Oviglio fue iniciado en el G.O.L, en la Logia «Ca. Ira» de Bolonia, el 27 de septiembre de 1909.
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dades reunirse sin ser vistas juntas.

La cita se fij6 para la tarde del 19 de enero de 1923".

Mussolini iba acompanado por el subsecretario de la Presidencia,
Giacomo Acerbo, natural de los Abruzos y perteneciente a la Gran Lo-
gia de Piazza del Gesu.

La ocasién la ofrecia la peticion de ayuda financiera dirigida por el
Vaticano al Gobierno italiano para salvar de la quiebra al Banco di Roma.

Mussolini, sin embargo, con gran astucia, para auxiliar al Vaticano,
le hizo pagar un precio politico muy alto. Exigio, en efecto, a la Santa
Sede nada menos que el alejamiento de don Luigi Sturzo, lider del PP.I.
—que ya se estaba revelando como uno de los mas firmes adversarios
del Gobierno fascista, aunque los populares habfan entrado en él con
dos ministros—, de la Secretarfa del partido.

El proposito era bloquear en Montecitorio la oposicion del grupo
parlamentario popular al proyecto gubernamental de reforma electoral
presentado, por encargo de Mussolini, por el propio Acerbo.

Como es sabido, se trataba de una auténtica ley trampa, que permi-
tirfa a la coaliciébn que obtuviera un tercio de los votos conseguir el 65%
de los escafos.

Eso fue precisamente lo que ocurrirfa en las elecciones politicas del
6 de abril de 1924, cuyo resultado permitié a Mussolini permanecer en
el poder incluso después del asesinato de Matteotti, respecto del cual él
mismo, en su discurso del 3 de enero de 1925, asumirifa la responsabili-
dad politica, aunque no la penal.

Ante una exigencia tan gravosa, existen sélidas razones para consi-
derar que —aunque, como es obvio, no se levant6 acta de aquel en-
cuentro secreto— el Vaticano pidié al régimen naciente una medida
decisiva contra Palazzo Giustiniani'®.

"7 Sobre este encuentro entre Mussolini y el cardenal Pietro Gasparri, cfr. David 1. Kertzer,
The Pope and Mussolini: The Secret History of Pins XI and the Rise of Fascism in Europe, Nueva York,
Random House, 2014, pp. 60—63.

'8 En el mismo sentido debe recordarse la reciente monografia de E Conti, Massoneria e fascis-
mo. Dalla grande guerra alla messa al bando delle 1.9gge, Roma, Carocci Editore, 2025, p. 193, donde
escribe significativamente: «Cozzo documentan boy los nuevos materiales hallados en los archivos vaticanos, en

aquella ocasion el cardenal Gasparri manifestd explicitamente la necesidad de que Mussolini derrotara a la Ma-
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Esta claro que no existe prueba directa de esa peticion; sin embargo,
concurren indicios que hacen que la hipotesis resulte mas que verosimil.

En efecto, en la carta del cardenal Gasparri al jesuita Pietro Tacchi
Venturi, de 5 de julio de 1923, se lee: «Por razones que es initil exponer aqut,
el Santo Padre permitid a don Sturzo retrasar la respuesta. .. Abora, bien ponde-
rado todo ante Dios, el Santo Padre considera que, en las actuales circunstancias de
Italia, un sacerdote no puede, sin grave dario para la Iglesia, permanecer al frente de
un partido, y arin menos de la oposicion de todos los partidos adversos al Gobierno,
bajo los auspicios de la masoneria, como ya es notorio».

De la simple lectura de este documento fundamental se desprende
que Gasparri, al dirigirse a quien ya era entonces su oficial de enlace con
Mussolini, precisamente el padre Tacchi Venturi, S. J., criticé duramente
a don Sturzo y sostuvo que debia abandonar la Secretaria del P.P.I., pues
se habfa aliado con todas las demas fuerzas liberal-democraticas de la
oposicion parlamentaria, que el propio cardenal identificaba con la ma-
soneria parlamentaria.

Es evidente que, al hablar de Masoneria, el cardenal solo podia refe-
rirse a Palazzo Giustiniani, pues todos los parlamentarios pertenecien-
tes a Piazza del Gesu eran fascistas o, cuando menos, filofascistas.

Por otra parte, el aliado de los populares contrarios a la Ley Acerbo
era ya entonces, claramente, el grupo de Amendola, que mas tarde seria
el alma del Aventino.

Pues bien, esta fuera de discusién la pertenencia al G.O.I. de
Amendola” y de los suyos, entre ellos, en primer lugar, el parlamentatio
de Benevento Raffaele de Caro®.

1A%

La resolucion del Gran Consejo de 14 de febrero de 1923, que decla-
r6, como hemos visto, la incompatibilidad entre la afiliacién al PN.F y la
pertenencia a la Masonerfa, aunque dirigida sustancialmente contra

soneria y a aquellos grupos politicos que hacian referencia a ella...»

1 Sobre este punto, véase V. Gnocchini, L'Ttalia dei liberi muratori, Roma, Erasmo Editore,
2005, p. 12.

? Sobre Raffacle de Caro, iniciado en el G.O.L, en la Logia Manfredi de Benevento, el 18 de
octubre de 1911, cfr. V. Gnocchini, I Tzalia dei liberi murators, cit., p. 94.
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Palazzo Giustiniani, no perjudicé de inmediato la actividad del G.O.L,
que prosiguid sin obstaculos y realizé nuevas iniciaciones hasta que, a
partir de enero de 1924, comenzaron los asaltos de las violentas escua-
dras fascistas contra las Logias: especialmente en Prato; en San Severo,
donde la sede sufri6 graves dafios; y en Termoli, donde fue asaltada la
Logia Nathan y su rica biblioteca quedé enteramente destruida por el
tuego.

Este estado de cosas se agravé aun mas después del célebre discurso
de Mussolini del 3 de enero de 1925, que, como es sabido, marca el
transito del Gobierno fascista a la dictadura propiamente dicha.

No por casualidad, aquel discurso fue seguido inmediatamente por
la presentacion del proyecto de ley contra la Masoneria elaborado por
el nuevo ministro de Justicia, Alfredo Rocco.

Resulta interesante observar, sin embargo, que, por una parte, el
proyecto fue aprobado muy pronto por la Camara de Diputados, el 19
de mayo de 1925, y el tnico obstaculo de verdadera entidad fue el luci-
disimo y noble discurso pronunciado por Antonio Gramsci®' en la se-
si6én del 16 de mayo de 1925; un discurso que todavia hoy se lee con
profunda emocion. Dijo, en efecto, Gramsci: «l_a masoneria ha sido el sini-
co partido real y eficaz que la clase burgnesa tuvo durante largo tiempo. .. en reali-
dad, [el fascismo] lucha contra la sinica fuerza eficazmente organizada que la
burguesia tenia en Italia, para sustituirla en la ocupacion de los puestos que el Es-
tado da a sus funcionarios. La revolucion fascista es solo la sustitucion de un perso-
nal administrativo por otroy.

Como recuerda el ex Gran Maestro del G.O.1. Virgilio Gaito: «Mads
tarde, en los “Cuadernos de la carcel”, Gramsci reconocid a la Masoneria “la fun-
cion de ¢je de la democracia y el papel de una de las fuerzas mis eficaces del Estado
en la sociedad civil”, y le atribuia el mérito de haber realizado la unidad nacional y
de haber incorporado a Italia al proceso de formacion de la burguesia europear™.

Por tanto, Gramsci concluy6 lucidamente que Mussolini pretendia

! Este discurso fundamental de Gramsci fue publicado de nuevo recientemente en el volu-
men Gramsci e la massoneria. Lintervento del leader comunista nel dibattito alla Camera sulla legge contro la
massoneria, prefacio de Stefano Bisi, introduccion de Santi Fedele, Acireale-Roma, Tipheret, 2017.

2 Asi V. Gaito, La massoneria ¢ la societd italiana, discurso pronunciado en el Lions Club de
Monopoli el 20 de enero de 1989, todavia inédito.
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suprimir la Masonerfa precisamente porque queria demoler el Estado
liberal y sustituitlo por un régimen autoritario.

Por otra parte, muy distinta fue la tramitacién del proyecto en el
Senado, donde el debate se prolongé cerca de seis meses. El texto, lle-
gado a Palazzo Madama en mayo de 1925 tras su aprobacion por la Ca-
mara, no fue aprobado hasta noviembre, después de una larga discusion
en la que la defensa de nuestra Institucion fue asumida noblemente por
dos grandes figuras del Derecho publico y, mas ampliamente, de la cul-
tura italiana de la época: Francesco Ruffini®, autot, no por casualidad,
del célebre libro sobre la libertad religiosa, y Gaetano Mosca, insigne
estudioso de Derecho constitucional y teodrico liberal de la circulacion
de las élites.

Ninguno de los dos pertenecia a la Masoneria, pero ambos denuncia-
ron, con una intransigencia moral inolvidable, la afrenta que Mussolini
infligfa a la libertad en Italia mediante aquel proyecto, plenamente cons-
cientes de que una ley semejante sefialarfa el fin del Estado liberal.

Nadie puede dejar de advertir, hoy como entonces, la plena y perdu-
rable vigencia de aquellas ensefianzas de reconocida autoridad.

Lo tnico que terminé por inducir al Senado a aprobar aquella ley
liberticida fue el infame montaje del régimen en torno al frustrado aten-
tado de Tito Zaniboni contra Mussolini, del que se acusé instrumental-
mente como instigador al general Luigi Capello, posteriormente
condenado, sin pruebas, por el Tribunal Especial a treinta afios de pri-
sion.

La condena fue pronunciada por razones estrictamente politicas,
pese al nobilisimo alegato del Hno. Ottorino Petroni
Gran Maestro Giuseppe Petroni (1880—1885).

El régimen utilizé instrumentalmente aquella circunstancia para

sobrino del

b

» La referencia corresponde a la fundamental monografia de . Ruffini, La /iberta religiosa.
Storia dell’idea, introduccién de Arturo Catlo Jemolo, epilogo de Francesco Margiotta Broglio,
Milan, Feltrinelli Editore, 1991.

* Como informa V. Gnocchini, I'Ttalia dei liberi murators, cit., p. 217, Ottorino Petroni, hijo
de Raffaele y sobrino de Giuseppe, nacié en Roma el 3 de enero de 1882. Abogado defensor del
general Luigi Capello ante el Tribunal Especial, habia sido iniciado en la Logia «Rienzi» de Roma
el 14 de enero de 1910. Mutié en Roma el 30 de marzo de 1974.
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ejercer chantaje moral sobre los senadores no alineados, obligaindolos
practicamente, mediante una auténtica violencia moral, a aprobar el
proyecto de ley contra la Masonetia.

El proyecto, aprobado por el Senado y sancionado por el Rey, se
convirti6 asf en la Ley n.? 2029, de 26 de noviembre de 1925.

\'%

Mientras tanto, aquella ignominiosa persecucion habia sido denun-
ciada valerosamente por Francesco Saverio Nitti en su primera carta des-
de el exilio al rey Victor Manuel 111, remitida desde Zurich el 5 de marzo
de 1925%, en la que significativamente se lee: «3Y gué es la reciente persecu-
cion de la Masoneria sino otra prueba de locura delictiva? Yo nunca be sido mason y
Vnestra Majestad me ha dicho varias veces que tampoco lo es. Pero su padre y su
abuelo fueron masones, y lo fueron con gran celo; también fueron masones Mazzini y
Garibaldi. En Suecia y Dinamarca los jefes de la Masoneria son los dos soberanos;
en Inglaterra, el duque de Connaught. En Francia, Ameérica, Bélgica, Suiza, Ale-
mania y Holanda, casi todos los politicos mads importantes pertenecen a la Masoneria.
En Italia se ha llegado al extremo de proponer, de hecho, su abolicion y de perseguir
a los funcionarios que forman parte de ella. 87 esta medida insensata es prdcticamente
absurda, da la medida de la bajeza a la que se ha llegado. Bajo la persecucion, la
Masoneria se transformard en una asociacion verdaderamente secreta y tendra que ser
contraria a las instituciones mondrquicas. St la Monarquia le probibe vivir y funcio-
nar, estara contra la Monarquia. Purificada por la persecucion, ennoblecida por el
peligro, se convertird en una fuerza inmensa. La tendencia republicana ya es muy

fuerte en toda Europay las soniadas restanraciones mondrquicas no se producen. ;Es
verdaderamente necesario desarrollar el moviniiento republicano en Italia y formarlo
artificialmente?y™.

Como puede advertirse, esta carta del gran estadista y estudioso de la
cuestion meridional italiana Francesco Saverio Nitti constituye un docu-
mento de excepcional importancia, hasta ahora extrafiamente ignorado.

Por una parte, el documento aporta una noticia fundamental: la per-

» Ta carta se publico en E S. Nitt, Lettere dall’esilio al Re Vittorio Emanuele I11. Prima lettera al
Re, en F. S. Nitti, Rivelagioni. Dramatis personae, Napoles, Edizioni Scientifiche Italiane, 1948, pp.
592-593.

% Asi, proféticamente, E. S. Nitti, Rivelazioni. Dramatis personae, cit., pp. 592-593.
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tenencia a la Masonerfa de Victor Manuel II y Humberto I, conocida por
confidencias anteriores del propio Rey, quien le habia hablado «... de sus
antepasados. ... que habian sido masones»* .

Existen, ademas, sélidos elementos, aunque de naturaleza indiciaria,
para considerar que también Victor Manuel III pertenecié al G.O.L

Asi resulta del testimonio de Alcide Garosi, médico del Gran Maes-
tro Domizio Torrigiani durante los ultimos afios de su vida: «Dowmizio, a
veces, tenia algrin arrebato de rebelion; por momentos parecia resignado. En esos mo-
nmentos me repetia a menudo esta pregunta, que parecia dirigida ms bien a si mismo:
“Por qué el Rey no interviene en mi favor?”, o bien: “Me sorprende que el Rey no
haga nada por mi”. El verdadero significado y el motivo de estas preguntas me parecen
facilmente intuibles; mi impresion es que el propio Rey estaba afiliado a la Masoneria
(obviamente a Palazzo Ginstiniani, n. de la r.)»™.

Por otra parte, en cuanto a los efectos de la persecucion antimasonica
del régimen, la carta posee un caracter claramente profético.

Debe sefalarse, ante todo, que el Rey no permanecié completamente
insensible ante la carta de Nitti.

Cabe considerar que la evocacion, por parte de su antiguo presidente
del Consejo de Ministros, de unos recuerdos familiares que ¢l juzgaba
sagrados no lo dejo6 en absoluto indiferente.

Sin embargo, al considerar que no podia desafiar abiertamente a
Mussolini, quien, pese al asesinato de Matteotti, conservaba una amplia
mayorfa en la Camara, debi6 de pensar en hacer que lo atacaran por los
flancos en el Senado, aconsejando a los numerosos senadores que se-
guian vinculados a él que se opusieran al proyecto de ley contra la
Masoneria.

Solo una intervencion del Rey, aunque encubierta, explicaria el he-
cho, todavia significativo, de que, a diferencia de lo ocurrido en la Cama-
ra, el proyecto de ley contra la Masonerfa tardase seis meses en ser
aprobado por el Senado y que, como hemos visto, su aprobacién no se
produjera hasta después de la detencion del general Capello.

7 Asi, significativamente, F. S. Nitti, Rivelazioni. Dramatis personae, cit., p. 429.
% Asi A. Garosi, I/ Dottore ¢ il Maestro. Al confino di Polizia con Domizio Torrigiani, prefacio de G.
Raffi, Florencia, 2008, p. 70.
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En cualquier caso, el hecho de que el Rey terminara sancionando la
ley* no quedo sin consecuencias en los acontecimientos postetiotes vy,
también en esto, el Hno. Nitti fue un buen profeta.

En conclusion, podemos afirmar que la conducta pasiva mantenida
ante Mussolini, también desde esta perspectiva, acabarfa costando a Vic-
tor Manuel III la Corona, como demostrarian ampliamente los aconteci-
mientos posteriores.

VI

Mientras tanto, el Hno. Giovanni Amendola, de acuerdo con el Gran
Maestro Domizio Torrigiani, encargd a Benedetto Croce la redaccion
del Manifiesto de los intelectuales antifascistas, publicado en «Il Mondo» el 1
de mayo de 1925%, como respuesta al Manifiesto de los intelectnales fascistas,
redactado por Giovanni Gentile y publicado poco antes.

Resulta muy significativo que el Manifiesto de Croce llevara, entre
otras, las firmas de Domizio Torrigiani, Gran Maestro del G.O.L;
Giuseppe Meoni, Gran Maestro Adjunto del G.O.I. y presidente del

# Resulta de gran interés el comentario que se lee en las memorias «ap6cerifasy de Victor
Manuel III acerca del discurso de Mussolini del 3 de enero de 1925 y de la posterior tramitacién
del proyecto de ley contra la Masonetia: «Alguien ha definido el discurso del 3 de enero de 1925 como el
18 de brumario de Benito Mussolini. En realidad, gnardadas las debidas proporciones, anbos acontecimientos
presentan aspectos semejantes. .. Mussolini no me informd previamente del contenido de su discurso, que equivalia
a un golpe de Estado. Ello provocd el primer desacuerdo entre la Corona y el Gobierno y, mds exactamente, entre
Mussolini y yo. Tres antignos presidentes del Consejo—Salandra, Orlando y Giolitti— elevaron en el Parlamento
una protesta contra la violacion del orden constitucional. 1os ministros liberales abandonaron el Gobierno. Pero
esto no impidid a Mussolini imponer severas restricciones a la prensa, limitar la actividad de los partidos politicos
y presentar la ley contra las asociaciones secretas, que la Camara de Diputados aprobd por unanimidad con 304
votos. La misma ley obtuvo después la aprobacion del Senado —que votd nominalmente— con 208 votos favora-
bles, 6 contrarios y 21 abstenciones, sobre 235 presentes». Las memorias «apOcrifasy de Victor Manuel 111
pueden leerse en E Perfetti, Parola di Re. I/ diario segreto di Vittorio Emanuele, Florencia, Casa Editrice
Le Lettere, 2000, p. 123.

* Sobre el Manifiesto de Croce, véase, por ultimo, E. Galli della Loggia, Credere, Tradire,
Vivere. Un viaggio negli anni della Repubblica, Bolonia, 11 Mulino, 2016, p. 33, quien escribe: «La batalla
priblica de Croce contra el fascismo, aunque anunciada por algunos indicios significativos, tiene una fecha oficial
precisa de inicio: el 1 de mayo de 1925, cuando en “1/ Mondo” aparecid el Manifiesto de los intelectuales antifas-
cistas, que él habia escrito por invitacion de Amendola para responder a un manifiesto andlogo de los intelectuales

Sfascistas, obra de Giovanni Gentile, publicado una semana antes».
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R.S.IL; y Ettore Ferrari, ex Gran Maestro del G.O.1. y entonces Soberano
Gran Comendador del R.E.A.A.

En la practica, la cipula de Palazzo Giustiniani hizo suyo el Manifies-
to de Croce con una intransigencia moral que, de inmediato, costé a la
Masonerfa italiana la ilegalizacion, el exilio, la carcel y, en algunos casos
—como el de Giovanni Becciolini y, mas adelante, el de Martini y los
Hermanos que lo seguirfan—, incluso la muerte.

Ello otorgé al G.Ol. una credibilidad que resultaria decisiva en la
nueva Italia nacida después de la catastrofe.

Como escribi6 el Gran Maestro Giordano Gamberini: «Una comision
de informacion de The Masonic Service Association llegd a Enropa por via aérea en
el verano de 1945, con la autorizacion y el apoyo del presidente Truman, ex Gran
Maestro de la Gran 1ogia de Misuri; la integraban ilustres Hermanos: R. 1. Dens-
low, también ex Gran Maestro de Misuri, Gran Sumo Sacerdote del Gran Capitulo
del Real Arco y autor masonico de grandisima antoridad; C. H. Johnson, ex Gran
Maestro de Nueva York; G. E. Bushnell, futuro teniente del Soberano Gran Co-
mendador del Supremo Consejo de la Jurisdiccion Norte de los Estados Unidos; y C.
J. McAllister, exc Gran Maestro de la Gran Logia de Montanay.

Transcribimos un solo pasaje del informe de aquella comision: «Linzz-
tamos nuestras investigaciones al Gran Oriente de Italia. Realizamos averignaciones
sobre la antigna Gran 1ogia Nacional (de Piazza del Gesa, n. de la r.), pero esta se
habia desacreditado por completo bajo la direccion de Palermu, hasta el punto de gue
mnty pocas Grandes 1ogias americanas —si es que alguna— la tenian en considera-
ciom»’'.

También desde esta perspectiva, como hemos visto, la semilla sem-
brada por Torrigiani durante su célebre viaje a los Estados Unidos —el
primero realizado por un Gran Maestro del G.O.L.— habia dado fruto,
pese a todas las tragedias sufridas entretanto.

Como escribié Gabriele D’Annunzio en una pagina inolvidable de su
Nocturno: «Toda ceniza es semilla — todo rastrojo es brote — todo desierto, pri-
maveray’.

' Asi G. Gamberini, Attualita della Massoneria. Contenti gli operai?, Ravena, Longo Editore,
1978, pp. 64—65.

2 Asi G. D’Annunzio, Nocturno. Cuadernos de guerra de un aviador entre tinieblas, traduc-
ci6én de Julio Gémez de la Serna, Madrid, Fércola, 2025.
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VII

Como dirfa el Gran Maestro Ugo Lenzi, al hablar en Milan el 16 de
junio de 1949: «Vuestro Orador recordaba a Domizio Torrigiani, en
quien, casi dirfa, se resume todo el martirio de la Masoneria Italiana, que
después continué en las Fosas Ardeatinas y en las victimas que también
aqui habéis tenido...»™.

Escribe significativamente el Hno. M. Terzaghi*: «L.a masonetia es
el penasco. Ha soportado muchas oleadas malévolas y violentas, incluso
por parte de masones. Pero ha acabado y acabara siempre por salir
victoriosay.

Como escribi6 el propio Terzaghi en 1950, al comentar la reanuda-
ciéon de la Masoneria italiana después del Fascismo: «Ha pasado —y de
qué manera tan tragica—, pero la Masoneria ha resurgido: era natural. 1a
Masoneria es una idea, una filosofia, un sistema de vida, de educacion y de discipli-
na. Es la libertad humana individnal que resiste y se defiende tenazmente, por ser
irreprimible. .. Quien profesa la religion de la libertad es un sacerdote del espiritn
inmortal. El eclipse presupone el astro: lo transitorio no puede destruir lo
permanenter.

N.D.M.

» Asf el Gran Maestro Ugo Lenzi, en Riunione Massonica Lombarda (Milano, 16 gingno 1949). 1/
discorso del Gran Maestro, en 1" Acacia Massonica, afio 1949, reimpresion anastatica, Foggia, Bastogi
Editore, 1986, p. 168.

* Asi M. Terzaghi, Fascismo e massoneria, Carmagnola, Arktos-Oggero Editore, 2000, p. 6.

* Asi M. Terzaghi, Fascismo e massoneria, cit.
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El mundo como Gran Logia

En el mundo contemporaneo cobra forma, con creciente claridad,
un espacio en el que las memorias historicas de las distintas civilizacio-
nes vuelven a manifestarse, confiriendo a la soberania politica una fun-
cion que excede la mera administracion de los intereses materiales. En
este marco se ha afirmado, durante las ultimas décadas, la nocién de
Estado-civilizacion' como categotia idonea para designar un organismo
politico en el que el espacio histérico, la forma politica y la continuidad
cultural se articulan segiin configuraciones diferenciadas, y todas ellas
contribuyen a fundamentar, en la memoria colectiva, la legitimidad del
poder temporal.

Esta nocion, ya consolidada en el 1éxico politico y tedrico del orden
mundial, plantea a la tradicién masoénica la tarea de restituir a lo universal
su sentido propio: el de un principio capaz de acoger formas multiples
sin reducirlas a la uniformidad. L.a Francmasonetria, formada en Occi-
dente a lo largo de una prolongada historia de tensiones y recomposicio-
nes, ha desarrollado una gramatica especifica de la relacion, gracias a la
cual hombres de culturas heterogéneas y distantes pueden comunicarse
mediante el simbolo y la disciplina iniciatica. Analogamente, la imagen

! Véanse, potr ejemplo, Martléne Laruelle, Russian Eurasianism: An Ideology of Empire,

Washington, D. C., Woodrow Wilson Center Press / Baltimore, Johns Hopkins University Press,
2008; Martin Jacques, When China Rules the World: The Rise of the Middle Kingdom and the End of the
Western World, Londres, Allen Lane, 2009; Zhang Weiwei, La ola china: el ascenso de nn Estado-
civilizacion, trad. Agustin Alepuz Morales, Beijing, China Intercontinental Press, 2017; Christopher
Coker, The Rise of the Civilizational State, Cambridge, Polity Press, 2019; S. Jaishankar, The India Way:
Strategies for an Uncertain World, Nueva Delhi, HarperCollins India, 2020; Kishore Mahbubani, The
Asian 21st Century, Singapur, Springer, 2022; Dario Fabbri, Geopolitica umana. Capire il mondo dalle
civilta antiche alle potenze odierne, Milan, Gribaudo, 2023.

83



Hiram

del mundo como Gran Logia prefigura, para los Estados-civilizacion, la
posibilidad de definir su propia identidad en el reconocimiento recipro-
co: cada sujeto custodia la profundidad histérico-cultural que le pertene-
ce y reconoce, al mismo tiempo, que las tradiciones distintas de la propia
son expresiones contingentes de una unica naturaleza humana y, como
tales, dignas de consideracion y respeto.

El transito de la Masoneria operativa a la especulativa ha mostrado
como una practica constructiva, inscrita en un horizonte cosmopolita,
puede convertirse en un lenguaje simbolico transmisible mas alla de su
contexto de origen®. En el simbolismo de la Masoneria especulativa, el
Templo alude, en una sola imagen, a la edificacion interior y al orden de
la comunidad. La Logia es la sede en la que cada Hermano contribuye
a la Obra comun y, al mismo tiempo, custodia y perfecciona su propia
identidad, hallando, en el dialogo con Hermanos pertenecientes a tradi-
ciones diferentes, la ocasion de comprender mas a fondo la belleza de
la cultura propia y ajena.

Roscoe Pound (1870-1964), jurista estadounidense, decano de la
Facultad de Derecho de Harvard e intérprete de una filosofia juridica
atenta a la relacion entre instituciones, orden social y desarrollo histori-
co, llevo a la reflexion masoénica el lenguaje del jurista y del tedrico de
las civilizaciones. En sus Conferencias sobre la filosofia de la masoneria deli-
ned una filosofia masoénica en la que la Orden es concebida como una
institucion llamada a custodiar, desarrollar y transmitir los principios de
una civilizacion humana universal. Desde esta perspectiva, la funcion
masonica no consiste en imponer al mundo un contenido uniforme,
sino en organizar el esfuerzo humano segun lineas comunes, haciendo
emerger los elementos que hacen posible el desarrollo de la cultura, la
civilizacién y la solidaridad.

Ala luz de Pound, la modernidad occidental no agota el universalis-
mo en su traduccién juridica, econémica o técnica. L.a Masoneria con-
serva una forma simbolica de ese universalismo, capaz de vincular el
arraigo local con el horizonte universal sin confundir el uno con el otro.

> David Stevenson, The Origins of Freemasonry: Scotland’s Century, 1590-1710, Cambridge,
Cambridge University Press, 1988.
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En el marco contemporaneo, en el que se intensifican las relaciones
entre lugares y culturas distantes, aparece como una de las pocas orga-
nizaciones historicamente consolidadas capaces de ofrecer a los Esta-
dos-civilizaciéon un modelo concreto de encuentro: no un tribunal
ideolégico de la humanidad, sino un Taller, y por tanto una cantera, en
la que las diferencias son admitidas, promovidas y ordenadas hacia fines
comunes: «Dondeguiera que haya en el mundo una Logia de Masones, deberia
haber un foco de civilizacion, un centro de la idea de universalidad, que irradiara
razon para abatir el prejuicio y promover la justicia en las controversias entre los
pueblos y en las controversias entre las clases, contribuyendo a la paz, la armonia y
la civilizacion que deberian prevalecer en esta gran 1 ogia del mundoy’.

DEL CONFLICTO ENTRE CIVILIZACIONES A LA CANTERA
DEL MUNDO

En el plano histoérico, el cosmopolitismo iniciatico asume la tension
entre las civilizaciones como materia que debe ordenarse conforme a
una justa medida, pues la diferencia se vuelve fecunda cuando se inscri-
be en una forma capaz de ponetla en valor. La referencia a Pound pet-
mite precisar este transito: aquello que otras organizaciones realizan
dentro de fronteras de clase, credo, etnia, territorio o pertenencia poli-
tica, la Masoneria intenta realizarlo mediante la universalidad, es decir,
por medio de una disciplina capaz de sustraer la relacién humana a la
presion inmediata del prejuicio local. Desde esta perspectiva, la obra
masonica conserva un valor operativo: la materia, para integrarse en el
disenio de la Obra, requiere instrumentos apropiados; del mismo modo,
las civilizaciones pueden concurrir a la edificaciéon de una arquitectura
compartida cuando sus instituciones estabilizan la mediacién reciproca
y generan, entre sujetos historicamente diferentes, una confianza duradera.

* Roscoe Pound, La filosofia de la masoneria: Conferencias sobre la filosofia de la masoneria, trad. de
Alvin Reuben Montafiez Schilansky, [s. 1], 2019; ed. orig. Lectures on the Philosophy of Freemasonry,
Anamosa (IA), The National Masonic Research Society, 1915, p. 87. La traduccion del pasaje se
ha cotejado con el original inglés: «W herever in the world there is a lodge of Masons, there should be a focus
of civilization, a center of the idea of universality, radiating reason to put down prejudice and advance justice in
the disputes of peoples, and in the disputes of classes, and making for the peace and harmony and civilization that
should prevail in this great lodge of the worldy.
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LLa obra comun presupone asimismo una educacion para la escucha
y se hace plenamente inteligible cuando la voz de cada parte es acogida
respetando su peculiaridad y recibe respuestas congruentes dentro de
un horizonte compartido.

La forma asi delineada implica, por ultimo, una disciplina de la du-
racion, pues la accién de los Estados-civilizacion se despliega en tiem-
pos largos y exige una paciencia propia de la Obra, conforme al ritmo
de las grandes obras catedralicias, en las que la edificacion trasciende el
horizonte del constructor individual. El mundo como Gran Logia indi-
ca, por tanto, una forma de cohabitacion historica en la que las civiliza-
ciones no se disuelven en un globalismo mercantilizador indiferenciado,
sino que se hacen reciprocamente inteligibles dentro de una medida
comun.

Albert Pike (1809-1891), jurista, poeta, traductor, militar, estudioso
de las religiones comparadas y Soberano Gran Comendador del Supre-
mo Consejo, 33.°, Jurisdicciéon Sur de los Estados Unidos, fue una de
las figuras mas influyentes de la Masoneria estadounidense del siglo
XIX. Recibi6 los grados del Rito Escocés en 1853 y, en los afos si-
guientes, llevé a cabo una prolongada labor de revision de los rituales y
de fundamentacion filoséfica.

En Moral y dogma del Rito Escocés Antigno y Aceptado®, Pike dispuso ma-
teriales religiosos, filos6ficos y éticos procedentes de contextos diferen-
tes dentro de un horizonte de instruccién moral, en el que el iniciado
esta llamado a reconocer, tras la pluralidad de las formas histéricas, una
tension comun hacia lo verdadero, lo justo, lo divino y el deber.

El valor del texto reside tanto en la amplitud erudita de sus referen-
cias como en el principio masénico que sostiene su empleo. Desde esta
perspectiva, la Masoneria acoge las religiones positivas respetando su
fisonomia y ofrece una forma disciplinada de relacion, en la que hom-
bres pertenecientes a tradiciones diferentes pueden reconocerse dentro

* Albert Pike, Morals and Dogma of the Ancient and Accepted Scottish Rite of Freemasonry, ed. ano-
tada a cargo de Arturo de Hoyos, Washington, D. C., The Supreme Council, 33.%,S.J., US.A., 2019;
ed. orig. 1872. Edicion espafiola: Albert Pike, Moral y dogma del Rito Escocés Antiguo y Aceptado: obra
completa (grados 1-32), trad. de Alberto Moreno Moreno, Oviedo, Editorial Masonica.es, 2022,
ISBN 978-84-19044-57-0.
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de una misma gramatica ética, fundada en la rectitud de la obra, la cari-
dad operante y la busqueda ordenada de la sabiduria.

Casi un siglo y medio mas tarde, Joy Porter, historiadora estadouni-
dense de las culturas indigenas y de las relaciones entre el mundo indi-
gena y las instituciones asociativas euroamericanas, en Native American
Freemasonry’, mostro, en el plano historico, el alcance concreto de esa
disposicién, reconstruyendo los intercambios entre la Masoneria y las
tradiciones de los pueblos indigenas de América como procesos en los
que la forma masénica pudo asumir configuraciones peculiares, arraiga-
das en las comunidades que la acogian, y servir como cauce de dialogo
incluso en escenarios marcados por la tensién politica, la fractura cultu-
ral y la negociacion identitaria.

La ley simbdlica del Templo implica el reconocimiento de la digni-
dad del otro como principio de la edificaciéon compartida; de ella deriva
la comprensién de la interdependencia ordenada de las formas histori-
cas y del limite intrinseco de toda pretensiéon de autosuficiencia.

NOVUS ORDO SECLORUM

La reflexion sobre el orden del mundo forma parte de los ambitos
en los que la cultura masénica puede ofrecer una clave simbdlica de la
teoria politica, pues el problema del orden no concierne tnicamente a
la distribucién de la fuerza, sino a la posibilidad de articular pluralidades
histéricas en una forma reconocible. Henry Kissinger, en Orden mun-
dial, identifica el fundamento de todo orden duradero en la relacién
entre legitimidad y poder: por una parte, un conjunto de normas co-
munmente aceptadas, capaz de definir los limites de la accion admisi-
ble; por otra, un equilibrio entre los poderes capaz de impedir que una
parte someta a las demas. La legitimidad no suprime la posible rivalidad,
sino que la encauza dentro de un marco compartido; el equilibrio no
genera por si solo la paz, pero limita las pretensiones absolutas y reduce

* Joy Porter, Native American Freemasonry: Associationalism and Performance in America, Lincoln,
University of Nebraska Press, 2011.

¢ Henry Kissinger, Orden mundial: Reflexiones sobre el cardcter de las naciones y el curso de la bhistoria,
trad. de Teresa Arijon, Barcelona, Debate, 2016; ed. orig. World Order, Nueva York, Penguin Press,
2014.
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la posibilidad de que el conflicto se convierta en negaciéon del propio
orden. Aplicada a la era de los Estados-civilizacion, esta indicacion ad-
quiere relevancia practica. Las relaciones entre grandes sujetos histori-
cos solo pueden articularse en la medida en que la legitimacion
simbolica preceda al calculo de los intereses. Cada Estado-civilizacion
interpreta su propia acciéon dentro de una continuidad asumida y reco-
nocida como tal y, al mismo tiempo, a la luz de una misién historica
igualmente reivindicada.

Por ello, la diplomacia entre civilizaciones debe conocer tales auto-
rrepresentaciones y no subordinarlas a intereses que puedan conciliarse
mediante la negociacion. El reconocimiento establece el marco dentro
del cual el interés puede inscribirse en un horizonte mas amplio que el
determinado por el calculo meramente material: antes de negociar los
intereses, es preciso instituir un lenguaje en el que el otro pueda presen-
tarse como portador de dignidad, forma propia y destino historico.

Kissinger observa que la busqueda del orden mundial exige conectar
las percepciones de sociedades cuyas experiencias permanecieron du-
rante largo tiempo independientes. El problema no consiste, por tanto,
en reducir las civilizaciones a unidades equivalentes e intercambiables,
sino en hacer comparables sus representaciones profundas sin anular su
cualidad propia. Desde esta perspectiva, la diplomacia se configura ante
todo como arte de la traduccion historica: hace comunicables las image-
nes que los pueblos elaboran de si mismos, de su pasado, de su legitimi-
dad y de su lugar en el mundo. Alli donde falta esta traduccion
preliminar, la negociacién queda expuesta a la presion inmediata de la
tuerza, la urgencia y la desconfianza; alli donde se realiza, el dialogo pue-
de elevarse a la busqueda de una mediacion ordenadora a largo plazo.

Una cultura capaz de conciliar principios universales y multiples me-
morias colectivas no puede fundarse ni en la uniformidad ni en la sim-
ple competencia de los intereses. Requiere una forma estable de
reconocimiento, en la que la continuidad de los ordenamientos, la soli-
dez efectiva de las instituciones comunes y la memoria compartida se
sostengan reciprocamente. Para Kissinger, el orden no puede imponer-
se y, para perdurar, debe ser aceptado como justo no solo por los
gobernantes, sino también por los pueblos. La era de los Estados-
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civilizacién exige, por ello, espacios previos de entendimiento mutuo,
en los que toda controversia esté precedida por una legitimacién mutua;
solo asi el conflicto puede contenerse dentro de una forma mas elevada
que la mera colisiéon de voluntades.

La férmula de Kissinger de una segunda cultura, global, estructural
y juridica, capaz de trascender los intereses particulares y de respetar la
historia y la cultura de cada pafs, indica precisamente esta tarea. No pos-
tula la supresion de las diferencias, sino su articulaciéon dentro de un
orden comun. Aquf la cultura masénica puede ofrecer una integracion
simbolica: mas alla de la estructura juridica se necesita una estructura
de confianza, hecha de formas, memoria y gradualidad. La regla comun,
para ser realmente comun, debe estar precedida por una gramatica del
reconocimiento; el orden, para ser estable, debe poder apelar a las di-
mensiones simbolicas profundas de los sujetos que lo habitan.

La diplomacia entre civilizaciones requiere, por tanto, un corpus ot-
ganico de conocimientos sobre las grandes civilizaciones historicas.
Una disciplina semejante debe reconstruir el perfil de cada forma tradi-
cional a partir de las fuentes, las instituciones, los textos, los ritos, las
imagenes del poder y las estructuras simbolicas mediante las cuales
cada colectividad se interpreta a si misma. Bajo el doble signo de la Es-
cuadra y el Compas, la fidelidad a las fuentes y la comparacion se pre-
sentan como dos funciones de un mismo método: la Escuadra custodia
la precisién del dato, la proporcion del andlisis y la rectitud de la refe-
rencia documental; el Compas abre el campo de la sintesis, de la rela-
cion y de la medida entre 6rdenes diferentes. Una investigacion
masonica sobre las civilizaciones deberia, por tanto, unir el rigor docu-
mental y la apertura hermenéutica, para que el analisis permanezca fiel
al dato y, al mismo tiempo, atento a su dimensién mas profunda.

El método culmina en la Cadena de Unidn, siempre que la investi-
gacion sobre las civilizaciones humanas que se han sucedido a lo largo
de la historia aspire a integrar las visiones parciales en un disefio co-
mun. Traducido al lenguaje del siglo XXI, ello significa que el saber so-
bre las civilizaciones debe ponerse al servicio de una cooperacion
ordenada, no de una apropiacion polémica ni de una clasificacion jerar-
quica. Los instrumentos de la construccion no pertenecen al individuo,
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sino a la Obra comun; y la Obra comun, en la era de los Estados-
civilizacién, consiste en hacer inteligibles las diferencias sin disolverlas,
reconocer las memorias sin idolatrarlas y componer los intereses dentro
de una forma de legitimidad compartida.

EUROPA COMO TALLER DE MEDIACION

Entre las civilizaciones llamadas a medirse con este criterio relacio-
nal, la europea ocupa una posicion peculiar. Posee una profunda estra-
tificacion histérica y estd llamada a convertir esta herencia en una
capacidad de accion estratégica, arraigada en su propia cultura y capaz
de traducirse en una voz comun y en una responsabilidad propiamente
civilizatoria. Su patrimonio, fundado en las raices grecorromanas y cris-
tianas de Occidente, permanece operante en la medida en que se tradu-
ce en una forma reconocible.

LLa Masoneria europea puede contribuir a esclarecer esa vocacion,
pues, a lo largo de los siglos, ha custodiado la experiencia de una multi-
plicidad ritual, lingtistica e institucional articulada en un perfil unitario.
De este modo, la herencia europea no esta llamada a encerrarse en una
memoria defensiva de su antigua grandeza, sino a reencontrar en su
propia pluralidad un método de dialogo: aquello que Europa conocio
como tension interna entre derecho, filosofia, teologia, ciencia y politica
puede convertirse en capacidad de mediacion ante civilizaciones que
ordenan de otro modo la relacién entre poder, simbolo y memoria.

Considerada bajo esta luz, la Masoneria tiene ante sf una tarea cultu-
ral a la altura de las formas politicas y simbélicas del siglo XXI. En Oc-
cidente, la Orden custodia una forma plural de lo universal, fundada en
la disciplina simbdlica y en la fraternidad; por ello, puede dialogar con
las estructuras analogas existentes en los Estados-civilizacién no occi-
dentales, respetando su fisonomia historica. La imagen del mundo
como Gran Logia no es, por tanto, una metafora ornamental, sino la
recuperacion de una intuicion antigua: alli donde existe una Logia, exis-
te también un centro de civilizacién capaz de irradiar universalidad, ra-
z6n, justicia, paz y armonia en la Gran Logia del mundo.

E.R.
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Publicado originalmente en Rivista Massonica,
n.° 6, julio de 1970, vol. LXI, V de la nueva serie, pp. 241-2406.

Albert Pike fue Soberano Gran Comendador del Supremo Consejo
de la Jurisdiccién Sur de los Estados Unidos desde 1859 hasta su muer-
te, acaecida en 1891.

Esta reconocido como uno de los mayores estudiosos de la historia
y la filosoffa de la Masoneria; por ello, la revision que llevé a cabo de
los rituales del R.E.A.A. goza de la maxima autoridad.

Segun el esquema introducido por Pike, todavia vigente en los Cuer-
pos dependientes del Supremo Consejo de Washington, las Logias de
Perfecciéon confieren los grados del 4.° al 14.%; los Capitulos Rosa Cruz,
los grados del 15.° al 18.% los Consejos de Caballeros Kadosch, los gra-
dos del 19.? al 30.°; y los Consistorios, los grados 31.° y 32.°.

En la practica, no se establece limitacién temporal alguna para con-
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terir dichos grados, a fin de evitar que el sistema escocista pueda em-
plearse en sentido profano, como medio para instituir una nueva jerar-
quia de autoridad o —peor ain— una «carrera» de tipo eclesiastico o
militar.

La posesion de los grados del Rito Escocés significa esencialmente
conocer los rasgos iniciaticos de cada uno de ellos y, con aptitud y vo-
luntad suficientes, aplicar a su estudio las propias facultades intuitivas y
la reflexién filosofica.

Las propuestas de admision al Rito Escocés deben ser presentadas
por dos miembros del Rito investidos ya con el grado 32.°. Los aspiran-
tes han de ser Maestros Masones activos en una Logia regular.

Esta regla nunca ha sufrido alteraciones ni concesiones en el Supre-
mo Consejo Madre del Mundo. Ya en 1802, dicho Supremo Consejo,
entonces con sede en Chatleston, declaro:

«El Masén Sublime, es decir, aquel que ha recibido los grados del
Rito Escocés, no iniciara a nadie en los grados azules —los tres grados
propios de la Masoneria— sin una autorizacion valida obtenida a tal
efecto de una Gran Logia Simbdlica»'.

Es decir, desde su origen, el primer Supremo Consejo del mundo
reconoci6 la jurisdiccién de las Grandes Logias Simbolicas sobre los
tres grados azules, y ningtiin Cuerpo del Rito Escocés de la Jurisdiccion
Sur de los Estados Unidos ha conferido jamas esos grados.

Todo miembro del Rito Escocés debe mantenerse activo en su Lo-
gia; de lo contrario, pierde automaticamente también su pertenencia al
Rito Escocés.

Este principio fue establecido y, posteriormente, aplicado en todas
las Masonerias regulares, con tanta mayor dificultad cuanto mas se ha-
bia arraigado el equivoco de la superioridad aritmética de los grados
escoceses y de otros Ritos sobre los grados conferidos por las Logias:
Aprendiz, Companero y Maestro.

Este equivoco se vefa, naturalmente, corroborado por la existencia

! La traduccion de este pasaje se ha cotejado con el texto inglés de la Circular throughout Two
Hemispheres, aprobada por el Supremo Consejo de Charleston el 10 de octubre de 1802 y fechada
el 4 de diciembre de ese mismo afio. N. del T.
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de una «carrera», muchas veces lentisima y sujeta a condiciones diver-
sas, en los Supremos Consejos europeos y latinoamericanos.

Habia nacido en Boston, Massachusetts, el 29 de diciembtre de 1809.
Aquel mismo afio nacieron William E. Gladstone, Abraham Lincoln,
Oliver Wendell Holmes, Charles R. Darwin y Edgar Allan Poe, cada
uno de los cuales habria de dejar una huella indeleble en el siglo XIX.

Su padre muri6 cuando él era aun un muchacho. Albert Pike perte-
necia a un linaje distinguido, descendiente de una importante familia de
Devonshire del siglo XIV. Sus antepasados americanos fueron hombres
de progreso, como se advierte en la historia del condado de Essex,
Massachusetts.

Desde la fundacién de la ciudad de Newbury, adonde llegaron como
pioneros en 1635, los Pike se habian distinguido por su inteligencia,
amplitud de miras e independencia de accion.

En sus descendientes —intrépidos ante las dificultades, resueltos en
lo que consideraban justo y valerosos en la defensa de sus conviccio-
nes— encontramos las mismas cualidades. Uno de ellos fue Nicholas
Pike, autor de la primera aritmética publicada en América, amigo de
George Washington y aquel que planté el arbol de la libertad frente a
su residencia en 1775.

Otro fue el general Zebulon Montgomery Pike, quien exploré las
Montafias Rocosas, dio nombre al Pikes Peak y murié en combate du-
rante la guerra de 18122 A la misma estirpe pertenecio el poeta y solda-
do Albert Pike, uno de los héroes de Buena Vista, distinguido con una
mencion honorifica por el general Taylor. Esta familia dio estudiosos,
poetas, pastores, docentes, estadistas, juristas y soldados.

El padre de Albert Pike se trasladé a Newburyport, Massachusetts,
cuando el nifio tenfa unos cuatro anos. Recibio la ensefianza primaria y
secundaria en una escuela privada y en una academia de Framingham,
Massachusetts; en agosto de 1825, tras aprobar los examenes, se matri-
culé en Harvard.

Para costearse los estudios se vio obligado a ensefiar. Asi, durante seis
meses del otofio e invierno de aquel afio, ensefié en Gloucester a jovenes

2 Muri6 en el asalto a York, Canad4, el 27 de abril de 1813. N. de la D.
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siete u ocho afios mayores que él. Ensefié seis meses en Fairhaven; en la
escuela elemental de Newburyport, primero como ayudante y después
como titular; y, mas tarde, durante dos o tres aflos en una escuela priva-
da, hasta marzo de 1831.

Fue un pensador por herencia y por naturaleza, un estudioso y un
poeta. De amplias miras y gran capacidad, sensible, caballeroso, cons-
ciente de su valia aunque reservado y modesto, se mostraba firme en
sus decisiones. Rodeado de rigidos puritanos, poco tolerantes con los
sentimientos y desdefiosos de la poesia y del lenguaje florido —como
denominaban cualquier expresién de la imaginaciéon y del ideal—,
anhelaba respirar un aire mas libre y llevar una vida de horizontes mas
amplios. Todos sus esfuerzos se encaminaron, por tanto, a un proposi-
to: reunir dinero suficiente para marchar mas al oeste. Las costas del
Pacifico fueron la meta hacia la que se dirigi6 en 1831.

Después de detenerse en San Luis, Santa Fe, Fort Smith y Van
Buren, se estableci6 en Little Rock, Arkansas, donde, con el seudénimo
de «Casca», colabord en el Advocate de Little Rock con una setie de ar-
ticulos sobre los asuntos politicos del momento.

Estos articulos le valieron el puesto de codirector del Advocate, que
ocup6 durante largo tiempo. En aquella ciudad del Sur encontr6 la at-
mosfera que necesitaba: fue querido y admirado; sus talentos fueron
apreciados; se lo alent6 a desplegar todas sus capacidades; alli encontrd
fortuna y fama.

En 1833 fue elegido secretario adjunto del Consejo de la Legislatura
Territorial, comenzé los estudios de Derecho y fue admitido en el Co-
legio de Abogados del Estado durante el invierno de 1834. Contrajo
matrimonio con Mary Ann Hamilton el 10 de octubre de 1834 y conti-
nuo residiendo en Little Rock.

El poema «Hymmns to the Gods» («Himmos a los dioses»), aparecido por
primera vez en Blackwood’s Magazine en junio de 1839, y otros escritos
publicados entre 1831 y 1854, le dieron renombre entre los poetas esta-
dounidenses.

El profesor Wilson, conocido como Christopher North, dijo al Dr.
Shelton Mackenzie acerca de Pike: «Su genio colosal lo sefiala como el
poeta de los titanes». En 1834 publico Prose Sketches and Poenrs; «Arieb
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aparecio en 1834 o 1835; en 1836 aparecid «Ode to the Mocking Birdy»
(«Oda al sinsonte»), que Blackwoods volvio a publicar en marzo de 1840.
De vez en cuando aparecieron otros poemas sueltos en diversas revistas
y fueron acogidos siempre con entusiasmo por los lectores. Finalmente,
en 1854 public6 una recopilacion de sus poemas titulada Nugae, aunque
solo para distribucién privada.

En 1836 se ocup6 de supervisar la publicacion de los Revised Statutes
of Arkansas, labor que le granjed un gran prestigio. En la primavera de
1835 adquiri6 el Adpocate y poco después abrié con William Cummins
un bufete de abogados que funcioné durante varios afios. Al advertir
que la direccion del Advocate interferia con su ejercicio profesional, ven-
di6 el periddico al cabo de dos afios y dedico su tiempo libre a la prac-
tica y el estudio del Derecho. En 1840 fue nombrado abogado del Real
Estate Bank y, en 1842, miembro de su Consejo de Administracion.

En 1846 reclut6 un escuadrén de caballerfa, que mandé con el gra-
do de capitan, y combati6 en la guerra contra México; recibié una men-
cién especial de los generales Taylor y Wool’. Alli conocié al mayor
Robert E. Lee, quien mas tarde serfa general del Ejército Confederado.

Como abogado, fue admitido para ejercer ante el Tribunal Supremo
de los Estados Unidos en 1849, donde Daniel Webster le tributaria mas
tarde un gran elogio. Defendi6 ante la Corte, con gran distincién y ho-
nor, numerosas causas, algunas de ellas en representacion de los creek,
los choctaw y los cheroquis.

En todas las cuestiones de Derecho romano se lo consideraba una
autoridad maxima. Tradujo las Pandectas al inglés y, después de trasladar-
se a Washington en 1868, dedic6 varios afios a completar una obra so-
bre todas las normas del Derecho romano y francés; incluy6 en sus
investigaciones los veintidos volimenes de Duranton, muchas obras de
Pothier y los cinco volimenes de Marcadé, a quien se consideraba la
autoridad mas alta de todas, por encima incluso de los tribunales de
Francia y de los especialistas en derecho publico mas reputados, ade-

* Zachary Taylor, futuro presidente de los Estados Unidos. Algunos historiadores lo consi-
deran mason; el H.-. Rob Morris lo niega, mientras que la historia de la Logia Marsh n.” 188, de

Nueva York, afirma que Taylor era mason, y otra Logia lleva su nombre. N. de la D.
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mas de otras obras.

Cuando, en 1861, Arkansas uni6 su destino al de la Confederacion,
Pike fue nombrado comandante de brigada y recibi6 el mando del Te-
rritorio Indio. Como representante del Gobierno confederado negocié
numerosos tratados con las tribus indigenas.

Al término de la Guerra Civil, se establecié en Memphis, donde
ejerci6 la abogacia y publicé un diario durante unos dos afos. En 1868
se traslad6 a Washington, donde permaneci6 el resto de su vida, salvo
un breve periodo que pasé en Alexandria, Virginia.

Murié en Washington, D. C., el 2 de abril de 1891, llorado por todos.
Tuvo una muerte verdaderamente serena. El transito fue tan leve y la
extincién del aliento vital tan gradual que apenas se advirtié el momen-
to en que exhal6 el dltimo suspiro y su gran espiritu volvié a Dios.

Habia abandonado el ejercicio activo de la abogacia hacia 1879 vy,
desde entonces, solo comparecia ante los tribunales mediante escritos.
Era un consumado estudioso de los clasicos griegos y latinos; habia
aprendido por si solo numerosas lenguas y gran cantidad de dialectos;
entre las primeras figuraban el sanscrito, el hebreo, el antiguo samari-
tano, el caldeo, el persa y lenguas de los indigenas de América. A partir
de ellas se adentrd en el estudio de las creencias y tradiciones de los
parsis y los hindues, asi como del Rig-1"eda y el Zend-Avesta. Dej6 quince
grandes volimenes manuscritos de traducciones y comentarios de es-
tos antiguos escritos arios. Iniciado como Mason en Little Rock en
18507, durante los ultimos afios de su vida se consagrd a los intereses
de la Orden y recibi6é todos los honores posibles, hasta llegar al cargo
de Soberano Gran Comendador del Supremo Consejo Madre del Mun-

* Albert Pike fue elevado al grado de Maestro Masén en la Western Star Lodge n.° 2 en agos-
to de 1850. Fundador y primer Venerable Maestro de la Magnolia Lodge n.° 60, también en Little
Rock, el 4 de octubre de 1880 se afili6 a la Pentalpha Lodge n.® 23 de Washington, D. C. E129 de
noviembre de 1850 fue recibido en el Capitulo n.° 2 del Rito del Arco Real; posteriormente fue
Gran Escriba del Gran Capitulo de Arkansas de dicho Rito vy, finalmente, Sumo Sacerdote en
1853-1854. Durante este periodo, el 20 de marzo de 1853, recibi6 asimismo los grados del 4.° al
32.° del R.E.A.A. en Charleston, Carolina del Sur, de manos del célebre historiador de la Masone-
ria Albert Mackey. En 1857 recibi6 el grado 33.° en Nueva Orleans. Al afio siguiente fue elegido
miembro activo del Supremo Consejo y, el 3 de enero de 1859, Soberano Gran Comendador. N.
dela D.
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do del R.E.A.A., que ejercié durante treinta y dos afios, hasta su muerte.

Se lo considera el masén mas eminente del mundo, no solo por los
cargos que desempend, sino por su elevadisima cultura; por sus admi-
rables disertaciones sobre el derecho y el simbolismo masénicos; por
su profundo conocimiento del arte de gobernar, la teologia y la etnolo-
gia; por su vision amplia e integral de todos los asuntos; y por el equili-
brio de su juicio.

Estas cualidades lo convirtieron en arbitro y juez de todas las cues-
tiones relativas a los Supremos Consejos del mundo.

Es autor de mas de veinte volimenes de literatura masénica, ademas
de los libros de poesia que le dieron fama en el mundo profano®.

Se dijo de Albert Pike que fue «un rey entre los hombres, por el de-
recho divino del mérito». Majestuoso e imponente, con la figura y las
proporciones de Hércules y la belleza de un Apolo, su prestigio fue tal
que, mediante resolucion del Congreso, se le dedicé una estatua en la
capital de la nacién, caso absolutamente inico para un hombre que ha-
bia militado en las filas de la Confederacion.

James D. Richardson®

> Ediciones espafiolas de referencia: Albett Pike, Moral y Dogma del Rito Escocés Antiguo y Acep-
tado. Obra completa (grados 1-32), traduccion de Alberto Moreno Moreno, Oviedo, Masoénica.es,
2022, ISBN 978-84-19044-57-0; y Albert Pike, Esoterika: E/l simbolismo de los grados azules de la Ma-
soneria, edicion de Arturo de Hoyos, Westphalia Press, 2023, ISBN 978-1-63723-723-6. N. del T.

¢ James D. Richardson, miembro del Congteso de los Estados Unidos de 1885 a 1905 y pre-
sidente de la Convencién Democrata de 1900, fue Soberano Gran Comendador del Supremo
Consejo de Washington desde 1900 hasta su muerte, ocurrida en 1914. El escrito de Richardson
que hemos traducido y publicado data de 1909, cuando se celebr6 el centenario del nacimiento de

Albert Pike. N. de la D.

97






Carta a un Hermano

Publicado originalmente en Rivista Massonica,
n.° 1, enero de 1972, vol. LXIII, VII de la nueva serie, pp. 43—44.

Muy querido Hermano,

desde hace ya bastante tiempo, tu participacion en los Trabajos del
Taller y en los de la Camara ritual de la que también formas parte se ha
vuelto muy escasa.

T «ustificasy —hay que reconocerlo— cada una de tus ausencias.
No eres de los que, ademas de no dejarse ver, ni siquiera se preocupan
de avisar o explicar el motivo. T, en cambio, si tienes un motivo, y
siempre es el mismo: estas «muy ocupado».

¢Intentamos examinar juntos, un poco mas de cerca, el contenido
de esta expresion? «Estar ocupado» —en efecto— puede querer decir
muchas cosas. Hay quien esta necesariamente «ocupado» todas las no-
ches a causa de su trabajo. En tales condiciones, es evidente que su par-
ticipacion vespertina en la vida de la Orden o del Rito se ve impedida.

Pero existen otras «ocupaciones» vespertinas: compromisos labora-
les, participacién en encuentros de otras asociaciones. .. jincluso reunio-
nes «mundanas»! ¢ Hasta qué punto pueden tales «ocupaciones» interferir
realmente con la presencia de un Mason en Logia o en un Capitulo?

Aqui, muy querido Hermano, debo formular una observacién de la
cual dependen, en lo esencial, el alcance y la validez de mi razonamien-
to. Me pregunto, invirtiendo los términos del propio razonamiento, si
participar en los Trabajos masénicos puede definirse como «estar ocu-
pado» al igual que asistir a una junta de propietarios o a una reunion de
la junta directiva de un circulo cultural.

A mi juicio, no.

A mi juicio, quien ha solicitado incorporarse a la vida masonica y lo
ha conseguido ha realizado una eleccion cualitativa: ha considerado que
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existia un plano de experiencias y actividades distinto y superior a los
intereses y las actividades profanas —por dignos e importantes que es-
tos puedan ser—.

Si asi es, lo menos que se puede pedir a un Masoén es que lo recuer-
de: que recuerde, es decir, que se ha comprometido —antes consigo
mismo que con los demas— a dar a su existencia un sentido entera-
mente particular, jy no solo a llevar un carné mas en la cartera! Es, sen-
cillamente, una cuestion de coherencia. A un profano se le puede decir
perfectamente «esta noche estoy ocupado» cuando se acude a la Logia.
Pero es, precisamente, una frase profana. Un verdadero y perfecto Ma-
son deberia, en realidad, considerarse siempre en Logia, aun cuando no
se encuentre fisicamente en ella. Ahf reside, en el plano masénico, la
diferencia entre estar en LLogia o en Capitulo y «estar ocupadon...

Naturalmente, también en la vida del Mas6n «que se lo toma en se-
rio» y a quien no se le ocurrirfa ausentarse de los Trabajos masoénicos
por estar «ocupado» en un torneo de bridge, pueden presentarse casos
de fuerza mayor: un trabajo suplementario impuesto por el director, un
viaje motivado por la enfermedad de un familiar... Pero estoy seguro,
muy querido Hermano, de que, si quisieras hacer examen de conciencia,
tu mismo advertirfas que, en varias ocasiones, tus «ocupaciones» podian
dejarse de lado o aplazarse para dar prioridad a tu participacion activa
en la reunion vespertina de los Hermanos.

Sin embargo, lo repito, la cuestion es de fondo y no concierne a las
«ausencias» concretas. Todo se reduce a haber tomado o no conciencia
de lo que significa ser Masén. Si un musicélogo o un amante de las be-
llas artes ni siquiera pone en duda la superioridad de esos intereses fren-
te a otros igualmente profanos, s;como podria un Francmason, es decir,
un hombre que ha elegido la via iniciatica, equipararla a los caminos
comunes que recorremos a diario, o incluso subordinarla a ellos? ;No
debera consistir su esfuerzo continuo en abandonar, siempre que sea
posible, esos senderos, para encontrarse, con seriedad, sensatez, prove-
cho y jubilo, junto a quienes caminan con él y como ¢€I?

Espero volver a verte pronto y a menudo. Con el triple abrazo ritual,

tuyo
E.S.
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El primer periédico oficial del Gran Oriente de Italia se publicé en Florencia el 30
de julio de 1870 con el titulo «Rivista della Massoneria Italiana», a propuesta del
Gran Maestro Lodovico Frapolli.

En enero de 1905 la publicacién adoptd el titulo «Rivista Massonica», que mantuvo
hasta septiembre de 1926, cuando, a raiz de la promulgacién de las leyes fascistas
contra las asociaciones, el Gran Maestro Domizio Torrigiani dispuso la suspension
de los Trabajos y la disolucion de las Logias del Gran Oriente de Italia.

Después de la cafda del fascismo y la Liberacion, el periédico oficial del Gran
Oriente de Italia reanudé su publicaciéon en septiembre de 1947 y continué hasta
diciembre de 1952 con el nuevo titulo «Acacia Massonica». En 1954 la revista volvid
a cambiar de nombre: aparecié primero como «Lumen» y después como «Lumen
Vitae», hasta 1959.

Tras una breve interrupcién, se publicaron dos nimeros piloto: «Rivista Massonica»
(noviembre de 1965) y «Ordine Massonico» (diciembre de 1965). Desde enero de
1966, «Rivista Massonica» reanudé su publicaciéon con un nuevo disefio grafico,
identificado en la cubierta como «Nuova Serie», y continué hasta 1979.

En febrero de 1980 el periédico adoptd el titulo «Hiramy, acompafiado de un nuevo
formato editorial. L.a publicacién continué hasta 1994, cuando el titulo pasé a ser
«Massoneria Oggi».

En 1998 se restablecié la denominacion «Hiramy», mantenida hasta 2016, afio en que
se inicié una nueva publicacién con el titulo «Nuovo Hiramy, difundida hasta enero
de 2024.

Desde septiembre de 2026, por iniciativa del Gran Maestro Antonio Seminario, la

revista vuelve a publicarse con la denominacion «Hiramy.
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