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Dios, el señor de la eternidad, es el primero, 
el segundo es el cosmos y el tercero el hombre. 
Dios es el creador del cosmos y de cuantos 
seres hay en él y gobierna todas las cosas junto 
con el hombre que es el gobernador de lo 
ordenado. Si el hombre asume con esmero su 
tarea, es decir, si atiende con diligencia el 
cuidado del mundo, él mismo y el mundo se 
convierten en ornamento uno del otro. 

Asclepio (Textos Herméticos) 
 

INTRODUCCIÓN 

La espiritualidad es una dimensión de la 
vida humana que se refiere a la búsqueda del 
sentido y propósito trascendentes de la 
existencia. A diferencia de la moral y la ética, 
que se centran en la conducta humana y las 
normas y valores que rigen las interacciones 
sociales, la espiritualidad se ocupa de la 
relación del individuo con lo divino o 
trascendental. 

La espiritualidad, por tanto, no se limita a 
la práctica de rituales o creencias religiosas, 
sino que es un camino personal de búsqueda 
y transformación interior que pretende 
alcanzar un estado de conciencia superior 
que permita superar las limitaciones del ego 
y la dualidad, para poder experimentar la 
unidad con lo divino. 

Para este trabajo, tomaremos como base 
los antiguos rituales del REAA, recopilados en 
el Manuscrito Franken (1783) y en el Manual 
de Masonería de Andrés Cassard (1862), con 
el propósito de intentar desvelar parte de su 
esencia espiritual. Para conseguirlo 
deberemos identificar sus posibles 
correspondencias con las distintas 
tradiciones espirituales que a lo largo de los 
siglos se han ido desarrollando en nuestro 
ámbito cultural. 

Los orígenes primitivos de la masonería 
siempre permanecerán desconocidos 
porque, como dijo el Caballero Ramsay 

(1736-1737), nuestra orden es depositaria 
de arcanas tradiciones comprometidas con el 
progreso y bienestar de la humanidad. Entre 
estas tradiciones ancestrales el Caballero 
Ramsay citó los antiguos cultos mistéricos de 
Egipto, Grecia y Roma, la tradición bíblica y el 
espíritu caballeresco de los cruzados. 

Desde estos antiguos cultos mistéricos 
hasta la redacción de los primeros rituales 
del R. E. A. A. transitaremos por la cadena 
aurea del pensamiento iniciático que se ha 
ido desarrollando eslabón a eslabón hasta 
llegar a la masonería actual. Entre estas 
corrientes de pensamiento podemos citar el 
pitagorismo, los cultos mistéricos, el 
hermetismo, el gnosticismo, la cábala, la 
alquimia y el movimiento rosacruz. 

A partir de ahora nos dedicaremos a 
esbozar algunas ideas clave de estas 
tradiciones, con el objetivo de poder 
identificarlos posteriormente en nuestros 
rituales. Veremos que en todas estas 
tradiciones mistéricas y filosóficas, su 
finalidad será alcanzar la sabiduría que 
permite el perfeccionamiento del hombre y el 
desarrollo de todo su potencial. 

Este es el sentido de los cultos mistéricos 
basados en la muerte y la resurrección, así 
como el fundamento de la alquimia que por 
medio del simbolismo de la purificación de 
los metales permite culminar la Gran Obra. 
También destacaremos cómo, a través del 
tiempo, el rey Salomón y su Templo se irán 
erigiendo referentes de esta Sabiduría a la 
que aspiran los alquimistas, los cabalistas, los 
rosacruces y posteriormente los masones. 

CULTOS MISTÉRICOS ANTIGUOS 

El sentido y la finalidad de los Misterios 
eran la transmutación del hombre: por la 
experiencia de la muerte y resurrección 
iniciática, el místico cambiaba de régimen 
ontológico (se hacía inmortal). 

ESPIRITUALIDAD EN LOS ALTOS GRADOS DEL R. E. A. A. Joan-Josep Durán 
Miró, 28º 
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Figura 1. Detalle de una ceremonia de 
iniciación (Villa de los Misterios. Pompeya) 

 

Mircea Eliade 

Los cultos mistéricos más antiguos que 
conocemos se desarrollaron durante más de 
mil años, concretamente en el periodo 
comprendido entre los siglos VI a. C. y IV d. C. 
Entre todos ellos podemos destacar los de 
Eleusis, los Bárquidos o Dionisíacos, los de 
Isis y los de Mitra. 

Estos cultos mistéricos comprendían una 
serie de rituales y grados a los que se accedía 
voluntariamente por medio de una iniciación. 
Según Aristóteles en las etapas iniciales el 
iniciado recibía nuevos conocimientos pero 
en la etapa final ya no había aprendizaje sino 
experimentación y cambio en el estado 
mental. El cambio de mentalidad del iniciado, 
según Walter Burkert, se conseguía a través 
de la experiencia de lo Sagrado. Para el 
profesor Bernardo Bernabé la adhesión a los 
misterios influía en la psique del iniciado 
liberándolo del miedo, aumentando su 
autoestima y expandiendo su consciencia. 

Los cultos mistéricos eran considerados 
religiones de salvación en las que se 
establecía el vínculo personal entre el 
iniciado y la divinidad que le permitía la 
buenaventura en el más allá. No debemos 
confundir estos ritos con la religión 
particular de cada territorio porque la 
adhesión a estos ritos no era excluyente y 
toleraba a los interesados en participar de la  

 

 

 

 

religión oficial y de cuantos cultos 
mistéricos distintos deseara. 

Entre las principales características de 
estos antiguos misterios y la masonería 
actual, todavía podemos encontrar 
numerosos paralelismos: 

• Eran ritos religiosos litúrgicos sólo 
accesibles a sus iniciados. 

• Se entraba en ellos voluntariamente por 
medio de una iniciación 

• No eran ceremonias clandestinas, pero sí 
discretas y veladas a los no iniciados 
(profanos). 

• La entrada al templo precisaba la 
identificación por medio de una contraseña 
(palabra de pase). 

• Se guardaba el voto de silencio de todo lo 
que acontecía durante la celebración de la 
ceremonia. 

• La ceremonia consistía en 
representaciones teatrales de carácter 
simbólico. 

• Los rituales significaban el paso de la 
oscuridad a la luz. 

• Se permitía la adhesión de los iniciados a 
distintos ritos. 

• Sus detractores calificaban a los cultos 
mistéricos como sectarios. Tertuliano, entre 
los siglos II y III, definió los definió como 
“secta del paganismo ático”. 



ZENIT Número 66 
 

Supremo Consejo del Grado 33 del R.·. E.·. A.·. A.·. para España 25 

 

 

Los cultos mistéricos también se 
relacionaban con el viaje del alma hacia el 
más allá. La vida y la muerte estaban 
presentes en sus rituales. Para la salvación 
del alma se consideraba imprescindible la 
conservación de la memoria puesto que el 
alma del difunto sería sometida a un reteje en 
el más allá.  

ORFISMO 

El orfismo fue un movimiento religioso 
mistérico que se desarrolló en Grecia a partir 
del siglo VI a. C. Se caracterizó por su enfoque 
en el culto a Orfeo, una figura mitológica que 
se decía que tenía la capacidad de 
comunicarse con los dioses a través de su 
música y poesía. Los órficos destacaban el 
énfasis en la vida después de la muerte y la 
purificación del alma, a través de prácticas 
religiosas como la abstinencia de ciertos 
alimentos, el uso de amuletos y la iniciación 
en ritos secretos. 

Las creencias órficas se inspiraban en una 
reinterpretación del mito dionisíaco. Según 
una versión de este mito Dioniso era el hijo 
de Zeus y Perséfone, antes de que esta se 
convirtiera en reina del Hades. El pequeño 
creció en Creta, protegido por los Titanes, los 
guardianes que habían protegido a Zeus de 
los ojos de Cronos. Pero los Titanes, cuando 
se enteraron de que Zeus había nombrado a 
Dionisos su sucesor para gobernar sobre los 
dioses, atrajeron al pequeño con juguetes 
dorados y se abalanzaron sobre él, lo 
despedazaron y empezaron a devorarlo. 
Atenea interrumpió el espantoso banquete 
justo a tiempo para rescatar el corazón del 
pequeño, lo encerró en una figura de yeso en 
la que Zeus insufló vida y lo resucitó. A 
continuación Zeus fulminó a los Titanes con 
su rayo. Según este mito, de las de la mezcla 
de las cenizas, la sangre y la tierra nació la 
raza humana, que poseerá la influencia 
negativa de la naturaleza de los titanes y la 
positiva de la naturaleza divina de Dioniso. 

Para los órficos el alma humana es 
inmortal pero está encerrada en el cuerpo 
mortal con el propósito de purgar el mal 
acontecido por los titanes. El proceso de 

ingreso del alma en el cuerpo, expiación y 
liberación a la muerte de éste, se repite varias 
veces, en un proceso muy largo. El alma está 
sometida a la metempsicosis, esto es a la 
transmigración desde el otro mundo a éste y 
de un cuerpo a otro, hasta que expiadas sus 
culpas, pueda lograr su liberación. Para 
acelerar el momento en que el alma, 
definitivamente liberada, pueda llevar una 
vida dichosa en el otro mundo, el hombre 
debe, primero, ser iniciado en los misterios 
dionisíacos, luego, mantener una vida de 
estricta pureza, no contaminada con ningún 
ser muerto y celebrar diversos ritos).1 

Platón también veía en la reencarnación 
un medio para purificar el alma y alcanzar la 
sabiduría y la verdad. En los textos 
herméticos, la reencarnación permite al alma 
evolucionar y crecer a medida que aprende 
lecciones y adquiere conocimiento y 
experiencia. Para los gnósticos, también será 
una oportunidad para que el alma individual 
aprenda y evolucione, y para que 
eventualmente se libere de las limitaciones 
del mundo material y regrese a su estado 
divino original. Estas mismas ideas que 
relacionan la necesidad de reencarnar para 
tener el tiempo suficiente para rectificar 
(Tikún) también serán compartidas por la 
cábala que se desarrolló en España entre los 
siglos XII y XIV. 

Podemos afirmar que el orfismo, el 
pitagorismo, el platonismo, el hermetismo y 
el gnosticismo comparten, en cierta medida, 
el mensaje del mito de los Titanes, que alude 
a la necesidad de la purificación de las 
imperfecciones titánicas que alejan al 
hombre de lo Sagrado. Esta necesidad del 
retorno al origen o al Uno también la 
encontraremos en el simbolismo bíblico de la 
Caída del Hombre. La expulsión del Paraíso, 
las vicisitudes del hombre y su camino de 
retorno serán el tema central de las 
tradiciones iniciáticas posteriores y que en la 
masonería tendrán su imaginario en la 
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leyenda de Hiram, la construcción del Templo 
de Salomón y la búsqueda de la Palabra 
Perdida. 

CORPUS HERMETICUM 

El Poimandres y el Asclepio son dos textos 
herméticos datados entre los siglos I y II de 
nuestra era. En el caso del Asclepio, se trata 
de un diálogo entre el dios egipcio Thoth y su 
discípulo Asclepio, en el que se discuten 
temas como la creación del universo, la 
naturaleza divina, la astrología y la magia. El 
texto presenta una visión cosmogónica y 
teológica de la creación, en la que se describe 
la existencia de un Dios creador, que es la 
fuente de todo lo que existe en el universo. 

Por su parte, el Poimandres es un texto 
más corto y poético, en el que se describe un 
encuentro místico entre el protagonista, 
llamado Hermes Trismegisto, y la divinidad 
suprema, llamada Poimandres. El texto es 
una alegoría que representa el despertar 
espiritual del ser humano y su unión con la 
divinidad. En él se aborda la naturaleza del 
cosmos y la existencia del ser humano, y se 
invita al lector a buscar la sabiduría y la unión 
con lo divino. 

Estos dos textos describen el viaje del alma 
a través de los siete cielos, el Asclepio 
describe la caída del alma desde el cielo más 
alto hacia la tierra y el Poimandres, su camino 
de retorno, una vez finalizado el aprendizaje 
en la tierra. Debemos tener presente en esta 
cosmovisión la teoría geocéntrica de la época, 
según la cual los siete planetas conocidos 
(Luna, Mercurio, Venus, Sol, Marte, Júpiter y 
Saturno), giraban alrededor de la Tierra.  

En el Asclepio Hermes explica que el alma 
se origina en un estado puro y divino, pero 
que al descender por los cielos y acercarse a 
la Tierra, se va contaminando con las 
impurezas y límites de cada nivel. Hermes 
describe los siete cielos como los siete 
planetas clásicos, cada uno de los cuales 
representa un grado de material de 
manifestación. Cada cielo presenta sus 
propias tentaciones y desafíos, y el alma se  

 

Figura 2. Modelo cosmológico 
aristotélico tal y como fue representado 
por el alemán Petrus Apianus en 1524. 

 

 

ve expuesta a medida que desciende hacia la 
Tierra. Conforme el alma se acerca a la Tierra, 
su conciencia divina disminuye y su 
identificación con la existencia material 
aumenta. 

Según los textos herméticos la humanidad 
ha sido creada a imagen y semejanza de Dios, 
pero ha caído en la ignorancia y la oscuridad 
debido a la influencia de los arcontes 
(demiurgos) que crearon el mundo material 
y se interponen entre la humanidad y la 
divinidad. Estos arcontes ejercen su 
influencia a través de las pasiones y los 
deseos materiales, manteniendo a la 
humanidad alejada de su verdadera 
naturaleza espiritual y divina. Sin embargo, 
Hermes Trismegisto también enseña que a 
través de la gnosis y la purificación es posible 
liberarse de la influencia de los arcontes y 
regresar al conocimiento y la unidad con la 
divinidad. 

En el Poimandres se explica el proceso de 
purificación del alma en su ascensión por los 
siete cielos. Cada una de estas esferas 
también representará un nivel de conciencia 
y de evolución espiritual y el alma deberá 
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pasar por cada una de ellas antes de alcanzar 
la unión con el principio divino. 

En el primer cinturón abandona la 
actividad de aumentar o disminuir. En el 
segundo, la maquinación de maldades, 
ineficaz engaño. En el tercero, el ya inaudito 
fraude del deseo. En el cuarto, la 
manifestación del ansia de poder, 
desprovista ya de ambición. En el quinto, la 
audacia impía y la temeridad de la 
desvergüenza. En el sexto, los sórdidos 
recursos de adquisición de riquezas ya 
inútiles. En el séptimo cinturón, en fin, la 
mentida que tiende trampas. Llega entonces 
a la naturaleza ogdoádica, desnudado de los 
efectos de la armadura, y por tanto sólo con 
su potencia propia. Y todos los seres, cantan 
himnos al padre y todos se regocijan con su 
venida.2 

Celso, en su obra “El discurso verdadero 
contra los cristianos” describe este viaje del 
alma: 

Platón enseñó que, para descender del 
cielo a la tierra, o para ascender de la tierra al 
cielo, las almas pasan por los planetas. Los 
persas representan la misma idea en los 
misterios de Mitra. Ellos tienen una figura 
que representa los dos movimientos que se 
realizan en el cielo, el de las estrellas fijas y el 
de los astros errantes, y otra figura análoga 
para simbolizar el viaje del alma a través de 
los cuerpos celestes. Esa figura es una alta 
escalera con siete puertas, y una octava 
puerta encima de todas. La primera puerta es 
de plomo, la segunda de estaño, la tercera de 
cobre, la cuarta de hierro, la quinta de una 
mezcla de metales, la sexta de plata, la 
séptima de oro. Atribuyen la primera a 
Cronos (Saturno), sugiriendo, por el plomo, la 
lentitud de este astro; la segunda la atribuye 
a Afrodita, que evoca el brillo y la 
maleabilidad del estaño; la tercera, hecha de 
cobre, que no puede dejar de ser fuerte y 
sólida, la atribuyen a Zeus; la cuarta evoca a 
Hermes, reputado entre los hombres por la 
dureza en el esfuerzo y fecundidad en útiles 
trabajos, con el hierro; la quinta compuesta 
de diversas metales, es irregular y diversa, 

evoca a Ares; la sexta evoca a la Luna, que 
tiene la blancura de la plata; y la séptima al 
Sol, cuyos rayos recuerdan el color del oro. La 
disposición de los astros no es obra del acaso, 
sino que obedece a las relaciones musicales 
(de la música celeste pitagórica). 

 

Figura 3. Dibujo de la Escalera de Mitra 
con los atributos de los siete grados3 

 

 

 

En los textos herméticos, Hermes explica 
que la purificación del alma será necesaria 
para liberarla de las impurezas y limitaciones 
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que se han adquirido en el camino de 
descenso. Cómo podemos apreciar en este 
texto de Celso cada una de las siete esferas 
también está asociada a un metal. Los 
alquimistas considerarán que esta 
purificación que recibe el alma, en su viaje 
tras la muerte, también podrá realizarse en 
vida gracias a las propiedades de los espíritus 
que rigen dichos metales. La alquimia 
espiritual será el proceso a través del cual el 
alma podrá purificarse y volver a su estado 
original de pureza divina. 

También hemos de destacar en el texto de 
Celso la aparición del símbolo de la Escalera 
de Siete Peldaños que formaba parte de los 
Misterios de Mitra y que a pesar de haber sido 
prohibidos en el siglo IV, ha permanecido 
hasta nuestros días como podemos apreciar 
en el ritual del grado 30º del R. E. A. A. El 
poeta Dante Alighieri profundizó en el 
simbolismo de la purificación del alma por 
los Siete Cielos y la relacionó con las Siete 
Artes Liberales. 

DANTE, LOS HIJOS DE LA VIUDA, EL 
GRIAL, LOS TEMPLARIOS Y EL TEMPLO DE 
SALOMÓN 

En su obra El Convivio Dante escribe: “La 
ciencia es la última perfección de nuestra 
alma, y en ella reside nuestra última felicidad. 
[…]A los siete primeros cielos corresponden 
las siete ciencias del Trivio y del Cuadrivio, a 
saber: Gramática, Dialéctica, Retórica, 
Aritmética, Música, Geometría y Astrología”. 

En este tratado Dante explora estas 
disciplinas en profundidad, y argumenta que 
su estudio es fundamental para el desarrollo 
intelectual, moral y espiritual del ser 
humano. Según Dante, las artes liberales 
proporcionan las herramientas necesarias 
para entender y apreciar la complejidad del 
mundo natural y social, y permiten a las 
personas desarrollar su capacidad de 
razonamiento y juicio crítico. 

El poeta florentino sugiere que el estudio 
de las artes liberales no solo es beneficioso 
para el individuo, sino que también tiene un 
impacto positivo en la sociedad en general. 
Según el autor, una educación liberal ayuda a 

crear ciudadanos responsables y 
comprometidos, capaces de tomar decisiones 
informadas y contribuir al bien común. 
También, argumenta que este proceso de 
elevación espiritual debe realizarse a través 
de la convivencia con personas sabias y 
virtuosas, de ahí el título de la obra. 

La idea de que lo sensible es un reflejo de 
lo inteligible es una de las ideas centrales de 
la filosofía de Platón. Así mismo, el texto 
hermético de La Tabla Esmeralda alude a esta 
misma idea cuando afirma: “Lo que está abajo 
es como lo que está arriba, y lo que está arriba 
es como lo que está abajo, para realizar el 
milagro de una sola cosa”. Es a partir de esta 
correspondencia que podemos relacionar la 
cosmovisión del viaje del alma descrito en los 
textos herméticos y la asociación a las Siete 
Artes Liberales que realiza Dante en su obra. 
Nos encontramos ante la dualidad 
microcosmos-macrocosmos que también 
podremos apreciar comparando los grados 
segundo y trigésimo del R. E. A. A. 

Al compañero Masón que inicia su 
singladura después de la iniciación, se le 
instará a penetrar en el conocimiento 
exotérico de las Siete Artes Liberales. En el 
grado 30º del Caballero Kadosch, las Siete 
Artes Liberales adquirirán un significado más 
profundo. Los pequeños misterios del 
perfeccionamiento intelectual y moral del 
hombre que acontecieron en la ceremonia del 
segundo grado, ahora darán entrada a los 
grandes misterios, el conocimiento y 
ascensión del alma por el macrocosmos. La 
escalera iniciática del grado 30º con sus siete 
peldaños, dedicado cada uno a una de estas 
ciencias, serán una referencia a la ascensión 
del alma por el firmamento celestial. 

Hemos visto en Dante como a partir de la 
cosmovisión hermética defiende la virtud del 
conocimiento como instrumento del 
perfeccionamiento individual y colectivo que 
precisa la humanidad. A partir de ahora 
exploraremos su posible complicidad con el 
imaginario de las órdenes de caballería que 
tanto protagonismo adquiere en algunos de 
los grados del R. E. A. A. 
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René Guénon, en su libro El esoterismo de 
Dante reflexiona sobre las posibles 
conexiones entre el poeta florentino (1265-
1321) y la orden del Temple, extinta en 1312. 
A partir de una medalla que se encuentran en 
el museo de Viena, en la que aparece en el 
anverso el rostro de Dante y en el reverso las 
iniciales F.S.K.IP.F.T., Guénon sugiere la 
existencia de una orden iniciática 
denominada “Fidei Sanctae Kadosch 
Imperialis Principatus, Frater Templarius”. Se 
trataría, según Guénon, de una orden de 
tercera filiación templaria, de la cual Dante 
sería uno de sus dirigentes. 

Esta teoría de Guénon ha sido matizada4, 
pero aun que no sea exacta parece evidente 
que Dante tenía en consideración la Orden 
del Temple. Así podemos interpretarlo en la 
Divina Comedia cuando se sitúa a Bernardo 
de Claraval, como guía de Dante en el final de 
su viaje celestial. René Guénon reafirma su 
teoría basándose en el historiador francés, 
del siglo XIX, Henri Martín que dio testimonio 
de una orden medieval de caballería oculta 
conocida como “La Massenie del Santo Grial”, 
que según este autor sería precursora de las 
posteriores órdenes masónicas. 

Micea Eliade en su tratado Historia de las 
creencias y las ideas religiosas, nos devela las 
claves de esta naciente caballería espiritual 
europea que relaciona con el fracaso de las 
cruzadas y el descrédito del poder papal. En 
el siglo XII aparece en Francia, Bélgica e Italia 
una organización iniciática conocida como 
los fedeli amore. Eliade afirma que 
constituían una milicia secreta y espiritual 
cuyo objeto de culto era “la mujer única” y la 
iniciación en el misterio del “amor”. Para 
ellos, la mujer simboliza el intelecto 
trascendente, la Sabiduría que permite la 
ascesis y las experiencias místicas. El amor 
hacia una mujer despierta al adepto del 
letargo en que había caído el mundo cristiano 
a causa de la indignidad 

espiritual del Papa. En efecto, en los textos 
de los fedeli d”amore, hay alusiones a “una 
viuda que no está viuda”, la Madona 
Intelligencia, “viuda” porque su esposo, el 

Papa, murió para la vida espiritual al 
dedicarse exclusivamente a los asuntos 
temporales.5 

Un siglo después Dante escribirá la Divina 
Comedia donde su amada Beatriz se 
convertirá en la mediadora entre la 
humanidad y Dios. En la Comedia el poeta 
describe todo el sufrimiento de los infiernos 
para prevenir al hombre y ayudarlo a elegir 
el camino correcto hacia la salvación. 

Nos encontramos en la Baja Edad Media, 
donde el fin de las cruzadas y la disolución del 
Orden del Temple contribuirán al desarrollo 
de la caballería espiritual inspirada 
principalmente en la literatura del Grial. 
Eliade también considera que las leyendas 
entorno a mito artúrico y el grial recibieron 
una fuerte influencia hermética a través sus 
textos provenientes del mundo árabe. Así se 
refleja en el tratado IV titulado De Hermes a 
Tat: la Crátera o la Unidad, en el que se 
explica por qué algunos hombres van en pos 
de la Sabiduría y otros sólo en pos de los 
bienes corporales: “Dios llenó con el 
pensamiento una gran crátera y la envió a 
este mundo acompañada de un heraldo que 
tenía la misión de proclamar a los corazones 
de los hombres estas palabras: “Sumérgete 
en esta crátera tú que puedes hacerlo, tú que 
confías en que retornarás al que la ha enviado 
y sabes por qué has nacido”. 

“Aquellos que comprendieron la proclama 
y se sumergieron en el pensamiento (nous), 
participaron del conocimiento y se 
convirtieron en hombres perfectos, dotados 
de pensamiento. Pero quienes no alcanzaron 
a entenderla son meramente racionales no 
adquirieron el pensamiento e ignoran por 
qué y por causa de quién han nacido. Las 
sensaciones de  
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Figura 4. Detalle del Parzifal de 
Wolfram von Eschenbach.6 

 

 

estos hombres son semejantes a las de los 
animales irracionales, pues, con una 
constitución dominada por la pasión y la 
agitación interior, no dan importancia a las 
cosas en verdad dignas de admiración, sino 
que se entregan a los placeres y a los apetitos 
corporales creyendo que en estos reside lo 
propiamente humano”. 

“Por el contrario, aquellos que participan 
del divino don, éstos, Tat, son inmortales si 
comparamos sus obras con las de los 
mortales, puesto que abarcan todas las cosas 
con su propio pensamiento, las terrestres, las 
celestes y las del más allá de los cielos. 
Elevados a tal altura, queden contemplar el 
bien y, tras verlo, no pueden sino considerar 
una desdicha la permanencia en este mundo 
y muestran en lo sucesivo desapego por todas 
las cosas corpóreas e incorpóreas, dirigiendo 
con ardor todos sus esfuerzos en pos de lo 
uno y único.” 

A finales del siglo XII con las obras del 
caballero y poeta alemán Wolfram von 
Eschenbach, Parzifal y Titurel, la relación de 
los templarios y el grial, sino la tenía 
anteriormente, adquiere el carácter 
legendario que pervive hasta nuestros días. 
En el libro noveno del Parzival se describe 
castillo místico de Munsalwasche, donde los 
caballeros templarios custodian el Grial, que 
se describe como un objeto sagrado y místico 

que adquiere poder y sabiduría a aquellos 
que lo poseen. “El anfitrión dijo, Sé bien que 
viven muchos valientes caballeros en 
Munsalwasche, junto al Grial. Cabalgan una y 
otra vez en busca de aventuras. Consiguen la 
derrota o la victoria, estos templarios expían 
así sus pecados.”7 

El Templo de Salomón también participará 
de la leyenda del Grial al ser asociado al 
templo que Titurel construyó dentro del 
castillo donde se custodiaba el Grial, y que 
von Eschenbach situó en España. El mago 
Merlín fue su arquitecto y dirigió la obra 
siguiendo los planos del Templo de Salomón. 

"De Dios vino el mandato para que se 
construyera el castillo, y Titurel lo construyó. 
Su diseño era incomparable, hecho con una 
belleza que no se podía igualar. Las piedras 
eran talladas y colocadas con habilidad, y la 
estructura era fuerte y sólida. Todo esto se 
hizo de acuerdo con el mandato y el diseño de 
Dios". 

"Entonces Titurel comenzó a construir el 
castillo. Era una fortaleza sin igual, la mejor 
que nunca antes había sido construida. Por 
fuera, las paredes eran altas y gruesas, con 
torres en cada esquina y un foso profundo. 
Dentro del castillo, las habitaciones eran 
espaciosas y bien iluminadas, con ventanas 
que daban a las montañas y los valles 
circundantes. Para la construcción del 
castillo, Titurel empleó a los mejores 
arquitectos y artesanos, que trabajaron 
increíblemente para crear una fortaleza que 
fuera práctica y bella. Titurel mismo 
supervisó cada detalle de la construcción, 
desde la disposición de las habitaciones hasta 
la colocación de las ventanas y las puertas. 

Pero lo más importante del castillo era la 
capilla sagrada, donde se guardaría el Grial. 
Titurel hizo construir la capilla en el centro 
del castillo, rodeada por un muro alto y 
espantoso. La capilla en sí misma era 
pequeña y modesta, pero estaba llena de luz 
y de una belleza inigualable. Una vez que el 
castillo estuvo terminado, Titurel llamó a sus 
parientes y amigos más cercanos y fundó la 
orden del Grial. Estos nobles caballeros se 
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comprometieron a guardar el Grial y 
protegerlo del mal, y así nació la leyenda de 
la cofradía del castillo de Munsalvaesche”. 

 

 

Figura 5. Detalle del manuscrito del 
Titurel de Wolfram von Eschenbach.8 

 

 

LA CÁBALA CRISTIANA 

Gerschom Scholem (1897-1982) y Frances 
Amelia Yates (1899-1981) son dos de los 
investigadores de referencia que podemos 
consultar para poder conocer la eclosión de 
la cábala cristiana en el Renacimiento 
Italiano y su posterior progresión hasta los 
tiempos actuales. Ambos historiadores 
consideran que Giovanni Pico della 
Mirandola y Marsilio Ficino fueron los dos 
autores que contribuyeron al surgimiento de 
la Cábala cristiana al incorporar elementos 
de esta tradición mística judía en sus propias 
obra. 

Pico della Mirandola escribió: “Cuando 
adquirí estos libros cabalísticos a un precio 
no exiguo para mí los hube leído con la mayor 
diligencia e incansable esfuerzo, vi en ellos 
(dios es testigo) no tanto la religión mosaica 
como la religión cristiana. Allí está el misterio 
de la Trinidad, allí la encarnación del Verbo, 
allí la divinidad del Mesías; allí he leído 
acerca del pecado original, su expiación 
mediante Cristo, la Jerusalén Celestial, la 
caída de los demonios, los órdenes de los 
ángeles, el purgatorio y los castigos del 
infierno, lo mismo que leemos diariamente 
en Pablo y Dionisio, en Jerónimo y Agustín. 
Pero en aquellas palabras que conciernen a la 
filosofía, parece escucharse realmente a 
Pitágoras y a Platón, cuyos principios están 
tan estrechamente ligados con la fe cristiana 
que nuestro Agustín da inconmensurables 
gracias a Dios porque los libros de los 
platónicos llegaran a nuestra manos”. 

Según Frances A, Yates, Pico de la 
Mirandola y Marsilio Ficino (1433-1499) 
fundaron y propagaron el movimiento 
conocido como neoplatonismo renacentista, 
influenciados por la divulgación de las obras 
de Platón y de los neoplatónicos que llegaron 
a Florencia tras la caída de Constantinopla 
(1453). Entre los nuevos textos destacaban 
los del Corpus hermeticum supuestamente 
de Hermes Trismegisto, mítico sabio egipcio 
que según creían los florentinos 
representaba una antigua sabiduría que 
había inspirado a Platón. Se creía que Hermes 
Trismegisto era contemporáneo, o anterior a 
Moisés. San Agustín en su obra De Civitate 
Dei La Ciudad de Dios) escrita entre los años 
413 y 427 había considerado que Trismegisto 
había enseñado filosofía en Egipto mucho 
antes que los filósofos griegos pero después 
de Abraham, Isaac, Jacob, José y Moisés. 

En este contexto de atmosfera 
neoplatónica de base hermética favoreció el 
estudio de la cábala, que fue considerada la 
antigua sabiduría tradicional que descendía 
de Moisés. Pico consideró que la cábala 
confirmaba las verdades del cristianismo y 
demostraba que el verdadero nombre del 
Mesías era Jesús: “el nombre de Jesús es el 
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Tetragramatón, o sea el nombre inefable de 
Yahveh, nombre de Dios, de cuatro letras 
hebreas pero con una “sin” intercalada en el 
centro. 

 

 

Figura 6. Mosaico de Hermes Mercurio 
Trismegisto de la Catedral de Siena9 

 

 

Para el profesor Gerschom Scholem “estos 
círculos florentinos creían haber descubierto 
en la cábala la revelación divina original a la 
humanidad que se había perdido y ahora iba 
a ser recuperada, y con ayuda de ella sería 
posible no sólo entender las enseñanzas de 
Pitágoras, Platón y los órficos, a los cuales 
admiraban mucho, sino también los secretos 
de la fe católica. […] Fue en el siglo XVII 
cuando la cábala cristiana recibió dos 
grandes impulsos uno con los escritos de 
Jacob Boehme, y el otro el amplio compendio 
cabalístico Kabbala desnudata (1677-1684) 
de Christian Knorr von Rosenroth, que por 
primera vez permitía que importante 
secciones del Zohar, así como extensos 
resúmenes de la cábala luriánica resultaran 
accesibles a lectores cristianos 
interesados”.10 

Scholem también cita los escritos del 

jesuita Anastasio Kircher que fue un erudito, 
jesuita y filósofo alemán del siglo XVII que 
tuvo una gran influencia en el estudio de la 
cábala y en su desarrollo. Kircher tomó y 
recopiló información sobre la cábala, así 
como sobre otras tradiciones místicas y 
esotéricas de su época. En su obra Oedipus 
Aegyptiacus (1652- 1654), Kircher incluyó 
información detallada sobre la cábala, su 
historia, su filosofía y sus prácticas. Kircher 
creía que la cábala podía ser utilizada como 
una herramienta para comprender la 
naturaleza divina y la relación entre Dios y la 
creación. Su obra Arithmologia (1665) 
incluyó un sistema de numerología basado en 
la cábala, que se convirtió en una 
herramienta popular para estudiar y 
comprender la cábala. 

Fue a partir del siglo XVII que la cábala 
cristiana adquiere un simbolismo particular 
tomado de la alquimia. Scholem destaca, 
entre otros, la influencia de tanto Heinrich 
Khunrath como Robert Fludd. Ambos eran 
alquimistas y filósofos herméticos que 
estaban interesados en la relación entre la 
naturaleza divina y la creación, y 
sospechaban que la alquimia y la filosofía 
hermética eran medios para comprender 
esta relación. 

Los dos estaban interesados en la Cábala y 
la vieron como una herramienta para 
comprender la relación entre Dios y la 
creación. En particular, Khunrath agregó 
símbolos cabalísticos en su obra alquímica 
Amphitheatrum Sapientiae Aeternae (1609), 
y Fludd agregó información sobre la Cábala 
en su obra Summum Bonum (1629). 

En sus estudios sobre la cábala cristiana, 
Scholem cita brevemente a la masonería de la 
segunda mitad del siglo XVIII destacando su 
variedad de sistemas teosóficos. A su vez, 
destaca al masón Martines de Pasqually 
(1727-1774) por la fuerte influencia que 
ejerció en los movimientos teosóficos de la 
Francia de su tiempo. 
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Figura 7. Kabbala Desnudata, edición de 
1677 

 

 

ALQUIMIA Y HERMETISMO 

Durante el Renacimiento europeo la 
alquimia experimentó un gran auge y 
desarrollo. Los alquimistas de esta época 
creían que la transmutación de los metales no 
solo era un proceso físico sino también un 
proceso espiritual que podía conducir a la 
realización de la Gran Obra. Puesto que la 
materia y el espíritu eran interdependientes, 
a través de la transmutación de los metales se 
podría alcanzar la perfección espiritual. De 
esta manera los círculos celestiales del 
hermetismo, que representan las diferentes 
etapas del desarrollo espiritual, encontraron 
su correspondencia en la alquimia. Los 
alquimistas creían que la purificación a la que 
era sometida el alma al atravesar cada uno de 
los cielos, por fractalidad, también podía 
producirse por medio del trabajo en el 
laboratorio. El Séptimo Cielo era la esfera en 
la que se llevaba a cabo la Gran Obra, la 
transmutación de la materia en oro o la 
creación de la Piedra Filosofal. 

BASILIO VALENTÍN. LAS DOCE LLAVES 
DE LA FILOSOFÍA 

Basilio Valentín fue monje benedictino 
alemán que vivió en el siglo XV. Se le 
considera el autor de una serie de tratados 
alquímicos entre los que destaca "Las doce 
llaves de la filosofía", que se publicó por 

primera vez en 1599 en Frankfurt. En este 
tratado, Basilio Valentín describió los 
procesos alquímicos necesarios para 
preparar la piedra filosofal y lograr la 
transmutación de los metales. También 
describe el proceso cosmogónico de la 
creación desde la perspectiva alquímica. 

Según Valentín, Dios creó el cielo y la tierra 
de la nada “sembrando una semilla a fin de 
que fuera hecha su aumentación, por la cual 
los hombres y los seres animados, las hierbas 
y los metales fueran conservados”. Esta 
semilla recibió la influencia celeste por 
mandato de Dios, por este motivo en su 
descenso se mezcló con las propiedades de 
los astros. De esta conjunción surgieron los 
tres primeros principios del hombre: el alma, 
el espíritu y el cuerpo, que se asociarán al 
mercurio, el azufre y la sal. 

El tratado describe la influencia que los 
planetas pueden tener en el proceso 
alquímico. Según Valentín, cada uno de los 
siete planetas tradicionales (Saturno, Júpiter, 
Marte, Sol, Venus, Mercurio y Luna) tiene una 
influencia específica sobre los diferentes 
aspectos del proceso alquímico. Sin embargo, 
Valentín también advierte que la influencia 
planetaria puede ser negativa y obstaculizar 
el proceso alquímico. Por ejemplo, Saturno es 
considerado un planeta maléfico que puede 
bloquear la energía vital y la creatividad, 
mientras que Marte puede causar conflictos y 
disturbios. Venus, por otro lado, puede ser 
demasiado seductor y distraer al alquimista 
de su objetivo. 

Podemos observar que esta cosmogonía 
alquímica no difiere de la que vimos en el 
mito de los Titanes. En ambos casos la 
naturaleza humana está embriagada tanto de 
los aspectos positivos de la divinidad como 
de los negativos de titanes y planetas. El 
proceso alquímico tendrá como misión 
purificar la negatividad que se encuentra 
alojada en el interior del hombre. Este 
proceso de purificación será conocido como 
el de la confección de la Piedra que también 
podrá ser utilizada para la salud y la 
comodidad de la vida terrestre. Nos 
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encontramos en otra visión del camino del 
retorno “EL Rey recorre seis ciudades en el 
firmamento celeste y fija su morada en la 
séptima, pues el palacio real, en este lugar, 
está ornado de tapices de oro. Si comprendes 
ahora lo que digo, has abierto por esta llave, 
la primera puerta y has franqueado el 
obstáculo del cerrojo- […] En adelante no 
hablaré más de esta llave”.11 

 

 

Figura 8. Primera Llave (Los dos agentes 
de la primera obra y su preparación) 

 

 

El alquimista benedictino también nos 
advierte que el Creador sólo proveerá de la 
sabiduría necesaria para elaborar la Piedra a 
algunos que “condenan la mentira y aman la 
verdad”. La sabiduría se convertirá en el don 
más deseado para el alquimista y el rey 
Salomón, al cual Dios le otorgó la sabiduría, 
en un referente simbólico. Algunos 
estudiosos verán en el Templo de Salomón la 
conjunción del Cielo y la Tierra, el atanor de 
la Boda 

Alquímica: “Para edificar el más magnífico 
palacio, todo tipo de obreros trabajan, 
numerosas máquinas llaman a sus manos, 
antes de que pueda considerarse terminado y 
perfectamente decorado”. 

MICHAEL MAIER. LA FUGA DE 
ATALANTA 

Michael Maier (1569-1622) fue un médico 
y filósofo alemán que promovió y defensó la 

alquimia y la fraternidad rosacruz. Ha sido 
incluido en la corriente filosófica de la 
pansofía, cuyo término se refiere a la creencia 
en una sabiduría universal y completa, que 
abarca todas las áreas del conocimiento y la 
experiencia humana. La pansofía se basa en la 
idea de que la realidad es un todo 
interconectado, y que para comprenderla es 
necesario integrar y armonizar todos los 
aspectos del conocimiento y la experiencia 
humana. Para Maier el microcosmos y el 
macrocosmos se corresponden de tal manera 
que la sabiduría obtenida del estudio de uno 
de estos dos planos nos da la información 
sobre otro. 

Una de sus obras más importante es La 
Fuga de Atalanta. Presentada en forma de 
emblemas y alegorías, consta de un total de 
50 imágenes que aluden a las diferentes 
etapas del proceso alquímico. Cada imagen 
está acompañada de un epigrama y de un 
comentario, que explican el simbolismo y el 
significado alquímico de la imagen en 
cuestión. A lo largo de la obra, se abordan 
temas como la transmutación de los metales, 
la unión de los opuestos y la búsqueda de la 
piedra filosofal. 

La búsqueda de la sabiduría era una 
constante en el pensamiento de los 
alquimistas y las prácticas que tenían lugar 
en sus laboratorios, según Carl Gustav Jung, 
eran la proyección de los procesos 
principales que ocurrían en la psique del 
alquimista. Todas las imperfecciones del 
alquimista (sujeto filosófico) podían ser 
purificadas y eliminadas a través de las 
operaciones químicas de tal manera que al 
final el cuerpo era llevado a un estado “de 
gran claridad y perfección”. 

En el epigrama del Emblema XXVI se 
afirma “Si alguien, por inteligencia y fuerza, la 
alcanza la sabiduría, será para él como el 
fruto del Árbol de la Vida”. En el discurso de 
este emblema Maier escribe: “Tal es la 
Sabiduría que domina todas las cosas, que 
penetra a la derecha hasta el Oriente, a la 
izquierda hasta el Occidente, y abraza la 
Tierra entera. 
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Salomón, en el Libro de la Sabiduría, habla 
de ella en forma especial: “Los que son sus 
allegados viven eternamente, y los que son 
sus amigos poseen la voluptuosidad 
verdadera, y el que la busque con diligencia, 
se hará poseedor de una gran alegría”. 

Otro de los emblemas que podemos 
destacar es el XXVII, en el que podremos 
encontrar una correspondencia con la llave 
del Maestro Secreto. En el lema se anuncia: 
“El que intenta entrar sin llave en la Rosaleda 
de los Filósofos es comparable a un hombre 
que quisiera caminar sin pies”. El epigrama 
continúa: “La Rosaleda de la Sabiduría se 
adorna con miles de flores, pero fuertes 
cerrojos cierran su puerta. Su única llave es, 
para el mundo, cosa vil; si no la tienes, es 
como si quieres correr sin piernas. En vano 
afrontas las alturas del Parnaso, tú, que 
apenas te mantienen en pie en terreno llano.” 

Este texto alude a la Sabiduría simbolizada 
por una rosa en alusión al Cantar de los 
Cantares del Rey Salomón cuando en la 
segunda estrofa escribe: “Mi amada es una 
rosa entre las espinas”. Michael Maier escribe 
“Ninguno si no es sabio podrá cogerlas 
separándolas de las espinas, y sus dedos 
probarán si aguijón.” 

Figura 9. Emblema 27 de La Fuga de 
Atalanta 

De las palabras de Maier podemos 
interpretar que la entrada a la “Rosaleda de 

la Sabiduría” sólo está permitida a algunos 
iniciados, respecto a la rosa la podemos 
interpretar como símbolo de transformación. 
Los aguijones pueden ser advertencias de los 
peligros que comporta la mala praxis 
iniciática. 

Michae Maier también fue el autor de 
Septimana philosophica. Esta obra publicada 
en 1620, consta de un debate que se prolongó 
a lo largo de seis días, durante el cual 
Salomón, la Reina de Saba e Hiram de Tiro 
examinan todos los misterios de la 
Naturaleza. En la portada del libro se lee: “La 
Semana Filosófica, en la que puede hallarse 
todo tipo de enigmas áureos de la Naturaleza 
expuestos y desentrañados por Salomón Rey 
sapientísimo de los israelitas; Saba, Reina de 
Arabia, e Hiram, Príncipe de Tiro, en discurso 
alterno a la manera de un diálogo: donde se 
exponen y demuestran las nuevas y 
verdaderas causas de las cosas naturales 
conforme a la razón y la experiencia, con 
ilustraciones grabadas en cobre añadidas a 
los diversos días.” 

ROBERT FLUDD 

Para Frances A. Yates Robert Fludd y 
Michael Maier son los dos principales 
exponentes de la filosofía rosacruz. Si bien 
Maier desarrollo los aspectos más 
relacionados con la alquimia espiritual, Fludd 
profundizó en la filosofía del microcosmos y 
el macrocosmos, a partir, sobre todo, de la 
filosofía hermética y la cábala. 

Robert Fludd (1574-1637) fue un filósofo, 
médico y místico inglés, conocido por sus 
obras en el campo de la alquimia, la cábala y 
el hermetismo. Admirador de los manifiestos 
rosacruces publicados en 1614-1615, “hizo 
una interpretación alquímica del Génesis, 
como proceso de separación (día y noche, 
tierra y agua, etc.) y veía en la alquimia la 
clave para entender la Naturaleza. Para Fludd 
las bases de toda ciencia se tenían que buscar 
en la Biblia, en Platón y en los escritos 
herméticos, sin tener que menospreciar por 
ello los resultados de los experimentos”.12 

Para Fludd el Dios Absoluto se representa 
con su nombre hebreo impronunciable, el 
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Tetragramatón (YHVH). En su obra 
“Philosophia Moysaica” escribe: “Los 
teólogos más secretos y los expertos en la 
genuina cábala afirman que del mismo modo 
que la Mente domina el Alma Humana, el 
Metratrón rige el Mundo Celestial desde el 
sol; el Alma del Mesías, el Mundo Angélico y 
Adonai el Arquetípico”. 

Otra de las principales preocupaciones de 
Fludd era la idea de armonía entre el 
microcosmos y el macrocosmos, Según ella, el 
hombre es un pequeño universo y el universo 
un gran ser; por tanto, si comprendemos el 
cosmos más pequeño también 
comprenderemos el más grande”.13 

Entre las imágenes que aparecen en los 
libros de Robert Fludd podemos citar “El 
descenso y ascenso del alma” donde sus 
inscripciones verticales aluden a la caída del 
hombre y al camino de retorno, sus 
inscripciones verticales dicen: “La caída 
vertiginosa del alma desde la perfección de la 
unidad a la multiplicidad” y “El retorno del 
alma de la imperfección a la perfección”. El 
dibujo incluye los siete planetas, el primum 
mobile y el cielo estrellado. 

 

Figura 10. Tres imágenes de Robert 
Fludd: El descenso y ascenso del alma, Bajo 
tus alas Jehová y La Escalera del Ascenso 

Ambas columnas se han asociado con los 
pilares del rigor y la misericordia del árbol 
sefirótico y con las columnas Jakin y Boaz de 
la masonería.  

Una segunda imagen muy significativa se 
titula “Bajo tus Alas, Jehová”, en ella aparece 
un devoto arrodillado ante el Altísimo 
diciendo: “En la sombra de tus alas me 
regocijaré” (Salmos 63,7). El manifiesto 
rosacruz de 1614 Famma Fraternitatis 
concluía con la misma cita. Las nubes se han 
separado para permitirle la visión directa del 
Tetragramatón, el impronunciable nombre 
de Dios de cuatro letras habitualmente 
escrito IYVH. 

Una tercera imagen que también 
podremos relacionar con la masonería es la 
de “La Escalera de Jacob”, Fludd se refiere a 
ella con estas palabras: “¡Que sorprendente 
es que cosas tan dispares como el vil Cuerpo 
y el inmortal espíritu se hallen unidas en el 
hombre! No menos milagroso es que el 
propio Dios adoptase la forma corpórea; y 
que el hombre creado de tal manera que 
puede participar de la beatitud eterna. La 
escalera de la perfección muestra los pasos 
que deben darse para ascender desde la 
imaginación; de ahí, a través de la Razón, o 
pensamiento disciplinado, se pasa al Tierra al 
Cielo, desde el mundo de los sentidos  

 

 

 

 

hasta el mundo interior de la intelecto, 
órgano interior del conocimiento; luego a la 
inteligencia, objeto del conocimiento interior 
director, y, finalmente, a la propia Palabra, 
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que abre las puertas del reino supraceleste”. 

En libros de Robert Fludd también 
adquiere mucha importancia la Sabiduría, 
representada por el Rey Salomón, así como la 
construcción del Templo que simbolizará la 
perfección y la pureza que se busca en la 
alquimia. Se trata de un templo interior que 
se construye en un proceso continuo donde 
cada vez que una persona aprende algo 
nuevo o experimenta una experiencia divina 
está agregando un ladrillo más al Templo de 
Salomón que se encuentra en el interior de su 
alma. 

HEINRICH KHUNRATH (1560-1605) 

Heinrich Khunrath fue un médico y 
alquimista nacido en Leipzing. Su obra más 
destacada, Anfiteatro de la Sabiduría eterna, 
tienen un título más largo que nos avanza sus 
contenidos y el pensamiento de su autor. 
Podemos traducir el título como “Anfiteatro 
de la Sabiduría Eterna, Única Verdad, 
Cristiano-Cabalística, Divino-Mágica, así 
como Físico-Química, Una y Trina, Católica”. 

Según del Dr. Juan Carlos Avilés 
Morrondo14, el trabajo de Heinrich Khunrath 
muestra el ascenso hacia una Sabiduría, 
donde el Arte, la Ciencia y la Espiritualidad 
forman un todo donde distingue, bajo la 
denominación de grados prologales, siete 
peldaños que, a modo de estadios educativos, 
conducen al aprendizaje, digamos mejor, a la 
maduración del individuo. No habla de 
conceptos teórico-prácticos a estudiar 
intelectualmente, sino a una Sabiduría que, 
tras la debida fase de contemplación, ha de 
ser incorporada, de manera consciente, para 
continuar con el eterno proceso de evolución 
del ser humano. Los "Siete Grados 
Prologales", representan siete estados de 
conciencia que el aspirante debe atravesar 
antes de alcanzar la verdadera sabiduría. 

El primer grado es el del "Despertar", 
donde el aspirante se da cuenta de su 
ignorancia y su deseo de alcanzar la 
sabiduría. 

El segundo grado es el de la "Purificación", 
donde el aspirante debe purgar su mente y su 

cuerpo de las impurezas que lo mantienen 
alejado de la sabiduría. 

El tercer grado es el de la "Iluminación", 
donde el aspirante comienza a vislumbrar la 
verdad detrás de las apariencias. 

 

 

 

Figura 11. Portada del Anfiteatro de la 
Sabiduría Eterna, coronada por la 
Tetraktys pitagórica construida a partir 
del nombre más sagrado de Dios (YHVH) 

 

 

El cuarto grado es el de la "Reconciliación", 
donde el aspirante debe reconciliar sus 
propias contradicciones internas para poder 
avanzar. 

El quinto grado es el de la "Inspiración", 
donde el aspirante recibe la inspiración 
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divina para continuar su camino hacia la 
sabiduría. 

El sexto grado es el de la "Contemplación", 
donde el aspirante medita sobre los símbolos 
y alegorías de la filosofía hermética para 
obtener una comprensión más profunda. 

Finalmente, el séptimo grado es el de la 
"Realización", donde el aspirante alcanza la 
verdadera sabiduría y se convierte en un 
verdadero alquimista, capaz de transformar 
su propia naturaleza y la del mundo que lo 
rodea. 

En "La Sabiduría Eterna" de Heinrich 
Khunrath, el protagonista principal es el Rey 
Salomón y que imparte sus enseñanzas a un 
discípulo, instruyéndolo en el camino de la 
Sabiduría. Esta obra, en su conjunto, busca 
transmitir la idea de que el ser humano debe 
emprender un camino de transformación 
interna para alcanzar la sabiduría y la unión 
con lo divino, y que la construcción del 
Templo de Salomón puede ser vista como una 
alegoría de este proceso. 

En el V Grado Prologal, Quinta Exposición 
podemos leer: CCLIX “Y me dijiste que 
edificara un Templo en tu monte santo, y un 
altar en la ciudad de tu morada, a semejanza 
del santo tabernáculo que al principio habías 
preparado.” En la interpretación y 
comentario de este apartado Khunrath 
expone: “[En tu monte santo] En otro tiempo, 
en el misterio de la montaña, y ahora, en el 
Espíritu, el Padre de los Espíritus quiere que 
le adores. 

Concédenos, ¡Oh, Señor!, que nuestros 
corazones se eleven hacia Ti para que seamos 
capaces de ascender mentalmente hacia y en 
ti por tu VERBO, Bíblica, Macro y 
Microcósmicamente escrito, como por la 
escalera de JACOB. ¡Amén!” 

ATHANASIUS KIRCHER (1602-1680) 

Athanasius Kircher fue un jesuita y erudito 
alemán muy influyente, conocido por sus 
estudios en el campo de la arqueología, la 
física, la música, la óptica, la lingüística y la 
filosofía. 

Siguiendo la estela de Marsilio Ficino, 
consideraba que existía una tradición 
primordial que era común a toda la 
humanidad y de la que habrían derivado 
todas las religiones del mundo. Esta “prisca 
theologia” se habría trasmitido en Occidente 
a través de Moisés, Hermes, Zoroastro, 
Pitágoras, Platón y Proclo, entro otros 
grandes sabios. 

 

 

 

 

Figura12: Árbol cabalístico diseñado 
por Athanasius Kircher 

 

Athanasius Kircher consideraba que la 
sabiduría del Antiguo Egipto fue el embrión 
las distintas corrientes teosóficas que fueron 
desarrollándose posteriormente y que se 
habían conservado a través de los textos 
herméticos. También se dedicó a divulgar y 
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descifrar los secretos de la cábala hebrea que 
según él provenía de Egipto y fue el iniciado 
Moisés quien la había transmitido a los 
hebreos. 

Su diseño del árbol cabalístico tuvo una 
gran repercusión y fue y continúa siendo 
fuente de inspiración de las tradiciones 
iniciáticas. Para el jesuita alemán este árbol 
es una representación simbólica a partir de la 
cual se pueden desvelar las claves del 
universo. Las siete sefirot inferiores se 
corresponderían con los siete planetas y las 
tres superiores con las estrellas fijas, el 
primum mobile y el empíreo. 

El árbol cabalístico de Kircher es un 
diagrama que representa la cosmología y la 
estructura del universo según la tradición 
hermética y cabalística. El diagrama se basa 
en la idea de que el universo está compuesto 
por diferentes esferas o planos de existencia, 
cada uno de los cuales está gobernado por un 
principio o entidad particular. 

En la parte superior del árbol se encuentra 
el "Empíreo", que representa la esfera más 
alta de la creación y la morada de Dios. 
Debajo del Empíreo se encuentran las 
"Estrellas Fijas", que representan las esferas 
celestiales más allá de la órbita de Saturno y 
que se creía que influían en la vida de los 
seres humanos. Debajo de las Estrellas Fijas 
se encuentra el "Primum Mobile", que es la 
esfera que gobierna el movimiento de todo lo 
demás en el universo. Finalmente, debajo del 
Primum Mobile se encuentran los siete 
planetas conocidos en la época de Kircher: la 
Luna, Mercurio, Venus, el Sol, Marte, Júpiter y 
Saturno. 

El árbol sefirótico de los cabalistas 
posteriores (Oedipus Aegyptiacus de 
Athanasius Kircher traducido de por Manly P. 
Hall) 

Después de demostrar que los cabalistas 
dividían el universo en cuatro mundos, cada 
uno compuesto por diez esferas, a 
continuación hay que tener en cuenta la 
manera en que las diez esferas de cada 
mundo se disponían en el llamado «árbol 
sefirótico». Este árbol está compuesto por 

diez círculos, que representan los números 
del uno al diez y están conectados mediante 
veintidós canales: las veintidós letras del 
alfabeto hebreo. Si sumamos los diez 
números a las veintidós letras, el resultado es 
el número oculto treinta y dos, que, según la 
Mishná, significa los treinta y dos senderos de 
la sabiduría. Las letras y los números, según 
los cabalistas, son las claves de todo el 
conocimiento, porque, si se disponen según 
un sistema secreto, se revelan los misterios 
de la creación. Por tal motivo, los llaman «los 
caminos de la sabiduría». 

Hay cuatro árboles, uno en cada uno de los 
cuatro mundos descritos en el capítulo 
anterior. El primero está en el mundo de 
Atziluth y los diez círculos son los diez globos 
de luz situados en el medio de AIN SOPH. Las 
capacidades y los atributos de este árbol se 
reflejan en cada uno de los tres mundos 
inferiores: la forma del árbol sigue siendo la 
misma, pero su poder disminuye a medida 
que desciende. Para complicar aún más su 
doctrina, los cabalistas crearon otro árbol, 
compuesto por los cuatro árboles del mundo, 
pero que sólo contenía diez esferas. En este 
árbol único se condensaban todos los arcanos 
que antes estaban dispersos por los 
voluminosos archivos de la bibliografía 
cabalística. 

ELIAS ASHMOLE (1617-1692) 

Elias Ashmole fue un famoso anticuario 
inglés que estudió filosofía natural, 
matemáticas, astronomía y astrología. En 
1677 se convirtió en el primer profesor de 
química de la Universidad de Oxford. Es 
conocido por sus contribuciones en el campo 
de la alquimia y la astrología, así como por su 
papel en la fundación de la Real Sociedad de 
Londres en 1662, una de las sociedades 
científicas antiguas más del mundo. 

Ashmole era un ferviente defensor de la 
alquimia, la cual exploraría como una ciencia 
espiritual que podía llevar a cabo a la 
transmutación del alma humana. Escribió 
varios libros sobre alquimia y astrología, 
incluyendo "Theatrum Chemicum 
Britannicum" (1652), una colección de textos 
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alquímicos que se convirtió en una obra de 
referencia en la época. 

También fue uno de los primeros masones 
conocidos de la historia, según su diario fue 
iniciado en la masonería en una logia de 
Warrington: “1646, 16 de octubre, 16:30h. 
Fui hecho francmasón en Warrington, en el 
Lancashire, con el coronel Henry 
Mainwaring”. El 10 de marzo de 1682 
escribió: “He recibido una convocatoria para 
ir a una logia que se va a reunir mañana en un 
Templo de masones en Londres”. Con fecha 
11 de marzo escribe que acudió a la logia 
donde fueron admitidos en la fraternidad de 
los francmasones cuatro nuevos hermanos y 
destaca que él era el más veterano de todos. 
La ceremonia terminó con una cena en la 
Taberna de la Media-Luna “donde había sido 
preparada una cena selecta a cargo de los 
masones recién admitidos”. 

Su trabajo en la recopilación y estudio de 
textos herméticos y alquímicos. y su 
condición de masón, confieren a Elias 
Ashmole poder ser considerado el puente 
entre las tradiciones esotéricas y alquímicas 
de siglos anteriores y la masonería actual. La 
masonería y la alquimia son dos caras de la 
misma moneda, dos caminos hacia la verdad 
y la transformación. Ambas buscan la 
perfección y la elevación del individuo, y 
ambas utilizan símbolos y alegorías para 
transmitir su mensaje. La masonería es la 
práctica de la alquimia, la aplicación de sus 
principios en la vida diaria. Ambas son 
disciplinas que llevan a la verdad y a la 
iluminación, y ambas son necesarias para la 
búsqueda de la sabiduría y el conocimiento. 
La influencia de Ashmole en la masonería 
moderna se puede ver en la inclusión de 
elementos de la alquimia y la filosofía 
hermética en los rituales y simbolismos de la 
masonería. 

LA BRÚJULA DE LOS SABIOS 

 

Figura 13. Imagen coloreada del fr 
ontispicio del libro La Brújula de los Sabios 
(Der Compas de Weisen), Ketima Vere, 
Berlín, 1782.15 

 

 

La obra La Brújula de los Sabios fue 
publicada en 1782. Su autor fue el alquimista 
y masón alemán Adam Michael Birkholz. El 
libro es una recopilación de enseñanzas y 
prácticas alquímicas, y se divide en tres 
partes principales: la primera trata sobre la 
teoría y la filosofía alquímicas, la segunda se 
enfoca en la práctica alquímica y la tercera 
parte presenta una serie de recetas y 
fórmulas alquímicas. En la obra Birkholz cita 
los textos de alquimistas clásicos como 
Paracelso y Basilio Valentín. También aborda 
temas como la transmutación de metales, la 
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creación del Elixir de la Vida y la Piedra 
Filosofal. 

El frontispicio del libro presenta una 
imagen simbólica que refleja la convergencia 
de los fundamentos de la alquimia y la 
masonería. En la parte superior izquierda 
aparece la inscripción Aesch (el Fuego 
Superior) y en la izquierda la inscripción 
Mayim (Agua Superior). En el centro de la 
imagen podemos identificar el Templo de 
Salomón entre las dos columnas masónicas, 
adornadas conrosas, y como punto de 
encuentro entre el Cielo y la Tierra. La 
columna de la izquierda (Jakin), coronada 
por el Sol, representa el principio masculino. 
En su parte superior se inscribe el triángulo 
que representa al elemento fuego) y en su 
base el del elemento Aire. La columna de la 
derecha (Boaz), coronada por la Luna, 
representa el principio femenino. En su parte 
superior se inscribe el triángulo del elemento 
agua y en la inferior el triángulo que 
representa el elemento tierra. 

Entre el Sol y la Luna se dibujan los cinco 
restantes planetas (Venus, Júpiter, Mercurio, 
Saturno y Marte), insertados en las estrellas 
de seis puntas. Estos siete planetas en los que 
destaca el Sol (el Padre) y la Luna (la Madre) 
emanan su luz hacia el centro de la imagen, la 
cúpula del Templo de Salomón donde se 
simboliza la Boda Alquímica entre el Azufre y 
el Mercurio. El Azufre representa al Rey Sol, 
debido a su naturaleza masculina y a su 
relación con el Fuego. Por su parte, la Luna de 
los Filósofos se asocia al Mercurio que 
simboliza a la Reina, el principio Femenino. 
De la parte inferior emanan su poder, hacia 
los consortes, el resto de los elementos que 
componen la Obra: el magnesio, la sal, el 
alumbre, el tártaro, el óxido de hierro y el 
amonio. En medio de estos seis elementos se 
dibuja la Brújula de los Sabios, con el 
emblema del Globo Imperial, indicando la 
dirección correcta de la búsqueda de la 
verdad y la sabiduría. 

Los investigadores Konstantin Burmistrov 
y Maria Endel afirman que esta obra fue 
extremadamente popular en los ambientes 

masónicos de su época. 

MASONERÍA Y ALQUIMIA 

Para la preparación de la Piedra Filosofal, 
los alquimistas hablan de una serie de 
operaciones cuyo número varía, según el 
autor consultado, entre siete, ocho o doce: 
calcinatio, congelatio, fixatio, solutio, 
digestio, distillatio, sublimatio, separatio, 
ceratio, fementatio, multiplicatio y projectio. 

Estas operaciones producían 
modificaciones de tonalidad en la materia de 
partida, señales que ayudaban al alquimista a 
saber si su actividad iba por el camino 
adecuado. El objetivo último consistía en 
hacer que la sustancia original pasase del 
negro inicial al rojo final a través de tres 
grandes fases conocidas, según el color, como 
nigredo, albedo y rubedo16. 

Nigredo: también conocido como "la 
putrefacción”, es la primera etapa del 
proceso alquímico y se simboliza por el color 
negro. En esta etapa, la materia prima se 
somete a un fuego intenso, lo que la convierte 
en un polvo negro. Este proceso simboliza la 
muerte y la destrucción, y representa la 
necesidad de destruir las impurezas y los 
obstáculos que impiden el avance del 
proceso. 

Albedo: también conocido como "la 
purificación", es la segunda etapa del proceso 
alquímico y se simboliza por el color blanco. 
En esta etapa, el polvo negro de la etapa 
anterior se lava y se purifica con agua y otros 
solventes, lo que da lugar a un polvo blanco. 
Esta etapa representa la purificación y la 
separación de las impurezas para llegar a la 
esencia pura de la materia. 

Rubedo: también conocido como "la 
transmutación” es la tercera y última etapa 
del proceso alquímico y se simboliza por el 
color rojo. En esta etapa, el polvo blanco de la 
etapa anterior se somete a una 
transformación a través del calor y se 
convierte en una sustancia roja o dorada. Esta 
etapa representa la unión de los opuestos y la 
integración de la esencia pura de la materia 
para alcanzar su máximo potencial y 
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transmutarla en algo nuevo y valioso. Es en 
esta etapa donde se produce la 
transmutación de la materia, donde se logra 
transformar algo en algo superior, 
alcanzando así la "piedra filosofal". 
Representa el renacimiento y la culminación 
del proceso alquímico, donde se alcanza el 
estado de perfección y se logra la unión de lo 
divino y lo humano 

Algunos masonólogos sugieren que los 
tres grados masónicos de la masonería 
simbólica se corresponden con las tres fases 
alquímicas de la siguiente manera: 

El grado de Aprendiz Masón (primer 
grado) se asocia con la fase de nigredo. En 
este grado, el iniciado es considerado como 
un ser en bruto, cuyo trabajo principal es 
purificar su mente y su corazón para lograr 
una mayor comprensión de sí mismo y del 
mundo. 

 

Figura 14. Despedazamiento (Splendor 
Solis) 

El grado de Compañero Masón (segundo 
grado) se asocia con la fase de albedo. En este 
grado, el iniciado ha purificado su mente y su 
corazón y busca iluminar su conocimiento a 
través del estudio y la reflexión sobre los 
principios masónicos. Se dice que el 
Compañero Masón está en una fase de 
reflexión, en la que busca entender los 
misterios de la vida y de la naturaleza. 

El grado de Maestro Masón (tercer grado) 
se asocia con la fase de rubedo. En este grado, 
el iniciado ha alcanzado un alto nivel de 
conocimiento y sabiduría. El Maestro Masón 
ha logrado la comprensión profunda de los 
principios masónicos y ha alcanzado la 
iluminación espiritual. 

Una atención especial que relaciona la 
leyenda de Hiram, la alquimia y los ritos 
mistéricos es el de la muerte y resurrección. 
En la alquimia, el proceso de la 
transmutación también implica una muerte 
simbólica, donde la materia original se 
disuelve y se reconstituye en una forma 
superior. Del mismo modo, en el relato de 
Hiram Abif, la muerte del arquitecto y su 
posterior resurrección simbolizan una 
transformación y un renacimiento. 

Un ejemplo significativo podemos 
encontrarlo en el tratado Splendor Solis que 
es un manuscrito alquímico del siglo XVI que 
se considera una obra maestra de la alquimia. 
Este manuscrito consta de 22 ilustraciones a 
todo color, cada una de las cuales está 
acompañada de una explicación detallada de 
los procesos alquímicos que se representan. 
Jörg Völlnagel, historiador del Arte e 
investigador asociado de los Staatliche 
Museen zu Berlin, al analizar la imagen 20, 
titulada el despedazamiento considera; “El 
motivo de la decapitación y el 
despedazamiento ritual presenta numerosas 
correspondencias mitológicas y religiosas, 
como, por ejemplo, el mito de Isis y Osiris del 
Antiguo Egipto o la alegoría de Merlín. En la 
alquimia, el tema desempeña un papel 
central dentro del marco de la idea del «morir 
para ser», para el que existe también un 
paralelismo temático en el Aurora 
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consurgens; desde el punto de vista químico, 
se equipara al proceso de la calcinación, la 
oxidación por calentamiento”17. 

También podemos citar el tratado del siglo 
XIV de Petrus Bonus, La Nueva Perla 
Preciosa, donde se ilustra una secuencia de 
imágenes que también simbolizan la 
realización de la Gran Obra. La secuencia 
también se considera está inspirada en la 
muerte y resurrección de Osiris y según el 
profesor Javier Alvarado Planas podría ser 
fuente de inspiración de la leyenda de la 
muerte y resurrección del arquitecto Hiram. 

 

Figura 15. La Nueva Perla Preciosa 

 

 

Recordemos que los alquimistas se 
denominaban a sí mismos, Filósofos de la 
Naturaleza. Para ellos la Naturaleza no era 
simplemente un objeto de estudio, sino que 
era una entidad viviente y consciente que 
podía ser entendida a través de la 
experimentación y la observación. La 
Naturaleza comprendía el microcosmos y el 
macrocosmos, y el alquimista aspiraban a 
descubrir los principios universales que los 
gobernaban para poder aplicarlos a todas las 
áreas del conocimiento y de la vida. Buscaban 

alcanzar la sabiduría para poder comprender 
todos los misterios y de esta manera 
contribuir al bienestar y el progreso humano. 

ALQUIMIA EN LOS TRES GRADOS 
SIMBÓLICOS 

Los tres primeros grados simbólicos, al 
igual que en la alquimia los podemos asociar 
a las tres primeras operaciones de la 
preparación de la Piedra Filosofal: 

Calcination - Quemado: Este proceso 
alquímico está relacionado con el grado del 
Aprendiz, que representa la iniciación y el 
inicio del camino masónico. En este grado, el 
iniciado deberá purificarse y liberarse de las 
impurezas y debilidades que lo limitan en su 
búsqueda de la verdad y la perfección. La 
cámara de reflexión será su atanor alquímico 
y al igual que el nigredo, su color es negro. El 
trabajo de devastar la piedra bruta será su 
principal encomienda. 

Congelation - Enfriamiento y 
solidificación: Esta operación alquímica está 
relacionada con el grado del Compañero, que 
representa el proceso de fortalecimiento y la 
consolidación del trabajo con su piedra. A su 
vez, el compañero masón debe emprender el 
estudio de las Artes Liberales como un acto 
de purificación intelectual. 

Fixation - Fortalecimiento y precisión: 
Esta operación alquímica está relacionada 
con el grado del Maestro Masón, que 
representa la consolidación de los 
conocimientos y habilidades adquiridas en 
los grados anteriores y el dominio de las 
herramientas y técnicas masónicas. Al igual 
que en la alquímica, el color que indica la 
finalización de la obra, es el rojo. 

UN VIAJE INICIÁTICO DE 2500 AÑOS 

Hasta ahora hemos realizado una pequeña 
aproximación a través de del pensamiento 
iniciático europeo que, posiblemente tiene 
sus orígenes más arcaicos en Babilonia y el 
Antiguo Egipto. A partir de ahora 
intentaremos desvelar su presencia 
adentrándonos en el misterio de los rituales 
y símbolos masónicos actuales. 
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Como hemos visto, todas estas tradiciones 
comparten la idea que el hombre es un ser 
imperfecto que tiene la posibilidad, a través 
del método correcto, de purificarse y, de este 
modo, alcanzar la Sabiduría. Este camino 
hacia la perfección comporta el estudio 
intelectual y la transformación personal que 
simboliza la muerte de lo viejo y el 
nacimiento de lo nuevo. Se trata de un 
vaciarse, de pulir la piedra, de dejar atrás 
todo aquello que nos impide progresar, sean 
prejuicios, debilidades o pasiones. 

En el siglo XVI, Paracelso también se sumó 
a esta cadena aurea de grandes transmisores 
del conocimiento iniciático y fue uno de los 
eruditos más influyentes para los que 
vinieron después. Entre sus textos esenciales 
podemos transcribir: 

”La reina de Saba llegó hasta Salomón 
desde el otro extremo del mar para escuchar 
su Sabiduría. ¿Cuál es la causa que tan alta 
reina haya ido en pos de la Sabiduría de 
Salomón? 

Está en que la Sabiduría es un don de Dios: 
hay que buscarla en aquel en que Él la 
deposita”. 

“Si quieres conocer el ser interior del 
hombre es necesario penetrar como 
científicos hasta el fondo de la cábala.” 

“La alquimia no es otra cosa que el arte de 
convertir lo impuro en puro por medio del 
fuego”. 

Estas palabras de Paracelso resumen el 
pensamiento iniciático de la tradición 
esotérica y de la masonería actual: “el cambio 
a través del conocimiento”. La Piedra de los 
Filósofos será la semilla divina que todos 
llevamos dentro y que deberemos hacer 
germinar. La cábala nos ayudará a descifrar 
los enigmas del macrocosmos y del 
microcosmos, la alquimia nos enseñará que 
la Gran Obra es posible. 

ESPIRITUALIDAD EN LOS GRADOS 
FILOSÓFICOS 

Los tres grados simbólicos de la masonería 
podemos definirlos como una síntesis 

ecléctica de la tradición iniciática. Los grados 
filosóficos del R. E. A. A. no son simplemente 
una extensión de los tres primeros grados, 
sino que aportan una dimensión más 
profunda a la comprensión y aplicación de los 
principios sapienciales. Cada grado filosófico 
se enfoca en temas específicos relacionados 
con la transformación personal y colectiva 
aportando unas enseñanzas más crípticas y 
complejas. 

Los Grados Inefables del 4º al 14º, que 
pertenecen a la Sublime Logia Capitular de 
Perfección, están basados en la construcción 
del Templo de Salomón. Los Grados 
Capitulares del 15º al 18º, que forman parte 
del Soberano Capítulo Rosacruz, podemos 
relacionarlos con la cábala y la alquimia. Los 
Grados Filosóficos del 19º al 30º, del Consejo 
de Caballeros Kadosch, podemos vincularlos 
con los grados templarios y el misterio del 
Grial. Los Grados Administrativos del 31º al 
33º del Consistorio y de la Gran Cámara del 
Rito, como su nombre indica se referenciarán 
a la administración de los tres poderes de la 
República Masónica, el judicial, el legislativo 
y el ejecutivo. 

Los Grados Inefables 

También son conocidos como Grados de 
Perfección porque en estos grados el Maestro 
Masón se perfeccionará interiormente con el 
objetivo de poder recibir la gran revelación 
del grado 14º. Estos grados están basados en 
la leyenda del arquitecto Hiram y la 
construcción del Templo de Salomón que 
adquiere el simbolismo de templo interior. 

Maestro Secreto 4º. Este grado nos 
recuerda el emblema XXVII de La Fuga de 
Atalanta de Michael Maier, donde se anuncia 
que aquel que intenta entrar sin llave en la 
Rosaleda de los Filósofos es comparable a un 
hombre que quisiera caminar sin pies. En el 
grado 4º, la 

rosaleda de la sabiduría es substituida por 
la “Bóveda Secreta” a la cual todavía no tiene 
acceso el Maestro Secreto pero, sin embargo 
la adquisición de este grado le faculta para 
recibir la Llave de Marfil que le permitirá 
penetrar en sus misterios. Para el Maestro 
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Secreto el Sancta Sanctorum todavía 
permanece velado. 

Maestro Perfecto 5º. En este grado el 
iniciado aprende que debe gobernar sus 
acciones y purificar su corazón para poder 
llegar a la Perfección. Es consciente que sin 
un corazón puro no se puede acceder Sancta 
Sanctorum. 

Secretario Íntimo 6º. Este grado es una 
invitación al estudio y la reflexión. El Maestro 
por Curiosidad debe aprender a discernir lo 
verdadero de lo falso, haciendo caer el velo de 
las apariencias y los prejuicios. 

Preboste y Juez 7º. En este grado el 
hermano masón debe iniciarse en el estudio 
del misterio de la creación y el cosmos. Debe 
comprender que todo se rige bajo el compás 
del G. A. D. U. y en él debe inspirarse. Con la 
recepción del grado 7º se asume la 
responsabilidad de obrar con justicia y 
equidad. 

Intendente de los Edificios 8º. En este 
grado se enseña que la humildad es 
imprescindible en la construcción de nuestro 
templo interior. El Maestro de Israel 
descubre el misterio de la Menorá, los Siete 
Ojos de Dios. Cada luz es un planeta que se 
asocia a cada uno de los siete cielos 
herméticos. También aprende que la 
inmensidad del Señor no tiene principio ni fin 
y conoce sus principales atributos. 

Maestro Elegido de los Nueve 9º. Este 
grado nos recuerda la imagen alquímica “El 
despedazamiento” del Splendor Solis. El 
Maestro Elegido de los Nueve sufre una 
nueva transmutación que le permitirá 
acceder al conocimiento de la Palabra 
Perdida, el Nombre más Sagrado de Dios. La 
leyenda transcurre en el atanor de la cueva 
iniciática donde con la decapitación se 
simboliza, en el iniciado, la muerte de la 
ignorancia y el renacimiento de la sabiduría. 

Ilustre Elegido de los Quince 10º. Este 
grado instruye a los hermanos masones a que 
no pueden ceñirse exclusivamente a su 
singladura iniciática. El Ilustre Elegido de los 
Quince aprende en este grado que la 

masonería es una fraternidad universal 
comprometida con toda la humanidad. Es 
deber del masón ayudar al hermano en su 
camino de aprendizaje y perfección. 

Sublime Caballero Elegido 11º. Podemos 
interpretar este grado como un 
reconocimiento al esfuerzo y la conducta de 
los ilustres Elegidos de los Quince. Las tres 
cabezas cortadas del grado 10º han dado sus 
frutos y han transmutado en los tres 
corazones flamígeros en clara señal de 
elevación espiritual. 

Gran Maestro Arquitecto 12º. En este 
grado el Templo de Salomón se concibe 

 

 

Figura 16. Detalle iniciación en grado 
13º (Los Misterios de la Francmasonería, 
Leo Taxil) 

 

 

como la representación del universo y su 
construcción como el reflejo de la obra del 
Gran Arquitecto del Universo. También se 
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enumera el gran compendio de 
conocimientos que debe poseer el Gran 
Maestro Arquitecto como el medio adecuado 
que le permitirá acercarse al “Trono de Dios”. 

Caballero del Real Arco 13º. Este grado 
conmemora el descubrimiento del nombre 
más sagrado de Dios, el que fue revelado a 
Moisés y se perdió por la inequidad de los 
hombres. Fue Enoch, antes del Diluvio, quien 
lo grabó sobre una plancha de oro y lo 
depositó en el lugar más sagrado de la Tierra. 
El Caballero del Real Arco ha conseguido 
penetrar en la “Bóveda Secreta” y contemplar 
la Palabra Perdida. El nombre más sagrado de 
Dios le ha podido ser mostrado, por la Divina 
Providencia, porqué que ha sabido edificar su 
templo interior. 

Gran Elegido, Perfecto y Sublime Masón 
14º. Este es el último de los grados Inefables 
en el que el Maestro Masón descubre el Gran 
Secreto, la Gran Palabra (YHVH) que jamás 
debe ser pronunciada y mucho menos 
proferida a los profanos. El nombre más 
sagrado de Dios esconde todos los secretos 
del cosmos y del hombre. 

A partir de ahora, en este viaje del héroe, 
el hermano masón deberá profundizar en sus 
misterios para poder continuar, 
posteriormente, su singladura por los grados 
capitulares. De este modo, en el grado XVIII 
podrá hacerse merecedor de recibir la 
segunda gran palabra secreta de la 
masonería, la de la transfiguración. Por ahora 
el proceso iniciático se encuentra a mitad de 
camino, su transmutación alquímica 
continuará con el objetivo alcanzar una 
conciencia superior y una conexión más 
profunda con lo divino. 

Los Grados Capitulares 

Los grados capitulares comprenden del 
grado 15º al 18º. Así como como los grados 
Inefables tenían como principal objetivo la 
edificación de nuestro santuario interior para 
que pueda manifestarse en él la Shejiná (la 
presencia de Dios que se manifestaba en el 
Tabernáculo); los grados capitulares 
orientan nuestro trabajo y compromiso hacia 
el prójimo. 

Caballero de Oriente 15º. La leyenda de 
este grado se centra en la reconstrucción del 
segundo templo a consecuencia de la 
destrucción que sufrió el primero por la 
invasión de Nabucodonosor. Este grado tiene 
un fuerte énfasis en la fraternidad, la 
cooperación y la ayuda mutua, y se considera 
que los Caballeros del Oriente tienen la 
responsabilidad de trabajar juntos para 
construir un mundo mejor y más justo 
Simbólicamente este segundo templo hace 
referencia a la misión de la masonería para 
convertir todo el planeta en un verdadero 
templo de tolerancia, igualdad, libertad, 
bondad y misericordia. 

Príncipe de Jerusalén 16º. Este grado, que 
es una continuación del anterior, nos enseña 
que el cometido no será nada fácil. A pesar de 
las dificultades todo aquel que no desfallezca 
y se sacrifique para tan loable objetivo 
recibirá la gran recompensa que será 
revelada en el siguiente grado. 

Caballero de Oriente y Occidente 17º. Este 
grado se considera apocalíptico porque 
incluye temas y símbolos relacionados con el 
Apocalipsis bíblico y la llegada del Mesías. En 
general, este grado se considera como una 
llamada a la acción ya la responsabilidad 
personal y social, así como una invitación a 
explorar temas espirituales y filosóficos más 
profundos. 

Este grado gira alrededor del número siete 
en una clara referencia a la filosofía 
hermética. En él se citan las siete cualidades 
que el masón debe cultivar en su camino de 
perfección y retorno a la Unidad (amistad, 
unión, resignación, discreción, fidelidad, 
prudencia y templanza). A continuación 
también se nombran los siete vicios que debe 
evitar (odio, discordia, orgullo, indiscreción, 
perfidia, incontinencia y calumnia). 

El simbolismo apocalíptico de las siete 
trompetas del grado representa la idea de 
que la destrucción y la purificación son 
necesarias para la renovación y el 
renacimiento. Se cree que después de la 
destrucción, vendrá una nueva era de paz y 
armonía, que será liderada por el Mesías. 
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Soberano Príncipe Rosa-Cruz 18º. El 
simbolismo del grado 18º del se relaciona 
con la transfiguración, el camino de retorno, 
que se refiere a la elevación del ser humano 
hacia la divinidad, como se refiere en la 
filosofía hermética y la alquimia espiritual. El 
hermano masón que ha sabido edificar su 
templo interior donde le es revelada la 
Palabra Sagrada, que le permite conocer los 
secretos del Universo, ahora está en 
condiciones de recibir la nueva Palabra que le 
mostrará el camino hacia la transfiguración. 

La figura central del grado, según el 
Manual de Andrés Cassard, es la cruz ansata, 
que simboliza la vida eterna, rodeada por una 
serpiente que representa la sabiduría y la 
renovación. La rosa, símbolo de la belleza y 
amor divino, se encuentra en el centro de la 
cruz. En la alquimia, la rosa con sus colores 
blanco y rojo se asocia con el proceso de la 
transmutación. La rosa de los filósofos, 
también conocida como la rosa hermética, es 
un símbolo de la perfección espiritual y 
representa la unión del cielo y la tierra, lo 
divino y lo humano. 

 

Figura 17. R. Fludd, Summum Bonum, 
Fráncfort, 1629. 

"Dat rosa mel apibus" es una frase en latín 
que se traduce como "La rosa da miel a las 
abejas". Es una cita poética que hace 
referencia a la naturaleza generosa y 
proveedora de la rosa, que ofrece su néctar 
para que las abejas puedan producir miel. 
Esta frase ha sido utilizada a lo largo de la 

historia en diversos contextos, desde la 
poesía hasta la literatura hermética y la 
alquimia, donde se ha interpretado como una 
metáfora de la búsqueda de la sabiduría y la 
elevación espiritual, donde la rosa representa 
la sabiduría y las abejas simbolizan a los 
alquimistas o buscadores de conocimiento 
que extraen su néctar para transformarlo en 
algo más valioso y elevado. 

Robert Fludd plasmó la imagen de la rosa 
sobre la cruz como un símbolo de la unión de 
lo divino y lo humano. La rosa representa el 
aspecto divino o espiritual de la existencia, 
mientras que la cruz simboliza el aspecto 
terrenal o físico. La imagen de la rosa sobre la 
cruz representa la integración y la armonía 
entre estos dos aspectos aparentemente 
opuestos de la existencia, y sugiere la 
posibilidad de una conexión directa entre el 
hombre y la divinidad. 

Masonería Negra, los Grados Filosóficos 
(del 19º al 30º) 

Podemos ver en la estructura jerárquica 
de los Altos Grados del R. E. A. A. un proceso 
alquímico constante y repetitivo que se basa 
en el fundamento del “solve et coagula”. 

Grado a grado disolvemos las enseñanzas 
aprendidas para reunirlas y transformarlas 
en un nuevo aprendizaje que enriquece 
nuestro ser. 

En la alquimia este proceso de disolución 
y coagulación es fundamental para la 
creación de la Piedra Filosofal. Es otra 
metáfora de la muerte y renacimiento del 
iniciado, que debe producirse, al igual que el 
Sol, cada amanecer. En el ámbito de la vida 
cotidiana y el crecimiento personal supone el 
descomponer las viejas formas de pensar y 
comportarse para poder reconstruirlas de 
una manera más positiva y evolucionada. 

En el ámbito masónico, al igual que en el 
alquímico y el cabalístico el final de la Gran 
Obra no es la adquisición de la sabiduría 
personal. La meta última es la trasmutación 
alquímica de toda la sociedad, el tikum olam 
de los cabalistas o el Gran Templo de la 
Concordia Universal que proclama la 
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masonería. 

Los grados del Soberano Consejo de 
Caballeros Kadosch, inspirados en la 
espiritualidad de las órdenes de caballería, el 
hermetismo, la cábala y la alquimia pueden 
definirse como los grados del compromiso 
masónico con la sociedad. 

Gran Pontífice o Sublime Escocés 19º. En 
este grado el Gran Pontífice es el que sabe 
discernir entre el bien y el mal. Su misión 
simbólica es restaurar la Jerusalén terrenal 
destruida por la Jerusalén Celestial. En el 
ámbito social debe esforzarse por restaurar 
la armonía y la justicia a través de la práctica 
de los valores masónicos y la lucha contra la 
corrupción, la falsedad y la ignorancia que 
representa la serpiente de tres cabezas. 

Gran Maestro de Todas las Logias 20º. En 
este grado se hace mención al Fuego como 
elemento purificador que permite ascender 
por la escalera iniciática. El postulante 
Zorobabel, en agradecimiento a su labor, 
transmuta en el rey Ciro de Persia que fue 
quien devolvió los tesoros del Primer Templo 
para adornar el Segundo. Este ascenso es un 
reconocimiento con el que Dios premia a 
quien se lo merece. Recordemos que en los 
cultos mistéricos de Eleusis y Egipto, tanto 
Deméter como Isis, a través del fuego 
purificaban a los iniciados. 

Noaquita o Caballero Prusiano 21º. Este 
grado hace referencia a la alianza que Dios 
estableció con Noé tras el diluvio. El noaquita 
es el custodio de este pacto que según cita el 
Talmud comporta siete preceptos: no adorar 
ídolos, no blasfemar, no cometer pecados de 
índole sexual, no robar, no asesinar, no comer 
la carne de un animal vivo y establecer cortes 
de justicia para implementar el cumplimiento 
de dichas leyes. 

Estos principios no son una religión, sino 
una declaración de intenciones que tiene el 
propósito de cimentar una sociedad mejor 
fundamentada en la justicia y la moral. 

Caballero de la Real Hacha 22º o Príncipe 
del Líbano. En este grado se hace mención al 
corte de los árboles del monte Líbano, que en 

diferentes episodios de la Historia Sagrada, 
fueron empleados para la obra de Dios, Se 
cita el Arca de Noé, el Arca de la Alianza, el 
Templo de Salomón y el segundo templo 
alzado por Zorobabel. 

El simbolismo de este grado podemos 
encontrarlo en la necesidad de eliminar lo 
viejo para poder construir algo nuevo. Así se 
eleva la consciencia del hombre, aprendiendo 
de la sabiduría y de las experiencias de 
quienes nos han precedido. El Caballero de la 
Real Hacha tiene el cometido de eliminar lo 
falso y lo corrupto de su persona y de la 
sociedad, para poder avanzar hacia un futuro 
mejor. 

Jefe del Tabernáculo 23º. En este grado a 
través del simbolismo de los hijos de Aaron 
se enfatiza en la fidelidad y la lealtad a Dios, 
representada por Eleazar, y la humildad 
simbolizada por Itamar. El Jefe del 
Tabernáculo, en el plano exotérico, adquiere 
la responsabilidad de mediar entre Dios y su 
pueblo; en el esotérico a través de la 
meditación conecta con el mundo divino. 

Príncipe del tabernáculo 24º. Si el grado 
23º aludía al trabajo espiritual del masón, 
este grado alude al trabajo físico 
representado por los artesanos Beseleel y 
Oobiad. El tabernáculo es interior y exterior. 
El cuerpo es el tabernáculo del alma y 
nuestro planeta el de la fraternidad humana. 

Caballero de la serpiente de Bronce 25º. 
En el capítulo 3 del evangelio de Juan 
podemos leer: “Y como Moisés levantó la 
serpiente de Bronce en el desierto, así es 
necesario que el Hijo del Hombre sea 
levantado, para que todo aquel que en él cree, 
no se pierda, sino que tenga vida eterna”. Este 
capítulo alude a la necesidad de la muerte y 
resurrección iniciática. 

En los versículos 6-8 leemos: “Respondió 
Jesús: De cierto te digo, que el que no naciere 
de agua y del Espíritu, no puede entrar en el 
reino de Dios. Lo que es nacido de la carne, 
carne es; y lo que es nacido del Espíritu, 
espíritu es. No te maravilles de que te dije: Os 
es necesario nacer de nuevo”. 
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Príncipe de la Merced o Escocés Trinitario 
26º. En este grado la logia se sitúa en el 
Tercer Cielo que es el de Venus. Podemos 
profundizar en su simbolismo a través del 
canto VIII del Paraíso de la Comedia de Dante. 
Se alude al amor que el G. A. D. U. siente por 
su creación y a sus tres alianzas 
comprometidas con la humanidad (Noé, 
Abraham y Jesús) 

Soberano Gobernador del Templo. 
Caballero Comendador del Templo de 
Salomón 27º. En la apertura de este grado de 
clara inspiración templaria leemos: “Fui 
hecho Soberano Comendador, cuando batí al 
infiel Saladino, durante el día, y alimenté a los 
HH. heridos durante la noche; y cuando 
aprendí que la muerte más gloriosa es la del 
soldado de la cruz que muere cumpliendo con 
su deber”.18 

Este grado evoca a la autoridad, el 
liderazgo y la integridad moral y espiritual de 
quien ha alcanzado este estado de realización 
personal. 

Caballero del Sol o Príncipe Adepto 28º En 
el catecismo de este grado19 podemos leer 
que el postulante ha subido los siete Peldaños 
conociendo las siete esferas planetarias y sus 
correspondencias alquímicas. Se trata de un 
grado hermético-alquímico que podemos 
relacionar con los cantos XIII y XIV del 
Paraíso de las Divina Comedia. En ellos se 
hace mención al cuarto cielo, el del Sol, donde 
las almas de los sabios brillan con luz propia. 
El simbolismo del Sol en este canto es 
utilizado como una metáfora de Dios, que 
ilumina el camino de la sabiduría y 
representa la fuente de la verdad. 

Gran Escocés de San Andrés o Patriarca de 
las cruzadas 29º. Nos encontramos ante otro 
grado caballeresco de acción que nos incide 
en el deber de no cesar de combatir por la 
verdad, la justicia y la libertad. Recordemos 
que en varios cantos del Paraíso de Dante son 
frecuentes las alusiones a los caballeros 
templarios como la milicia santa que reside 
en ellos. 

Gran Elegido Caballero Kadosch o del 
Águila Blanca o Negra 30º. Este es el último 

grado filosófico del R. E. A. A. y el que 
antecede a los tres administrativos 
siguientes. Entre los símbolos del grado 
podemos destaca la Escalera de Siete 
Peldaños que se ha mantenido viva en la 
tradición iniciática desde los antiguos ritos 
de Mitra. Nos encontramos en el séptimo 
cielo que describe Dante, el de Saturno, el 
último que es anterior al de las Estrellas Fijas 
y al noveno, el Empíreo donde vive Dios. Este 
grado nos eleva más allá de la simple 
condición humana, en lo que René Guénon 
denominará “estados múltiples del ser”. 

EL PARAISO DE DANTE, LA TRADICIÓN 
INICIÁTICA Y LA SIMBOLOGÍA MASÓNICA 

En el canto XIX del Paraíso, Dante, desde lo 
alto de la Escalera (del grado 30º) divisa los 
siete planetas a sus pies y continúa su 
ascenso hacia el Empíreo. En el canto XXV cita 
el solsticio de invierno relacionándolo con 
san Juan Evangelista “que se recostó sobre el 
pecho de nuestro pelícano y fue elegido 
desde la cruz para inmortal oficio”20. El 
"Pelícano" es una imagen simbólica de Cristo, 
ya que según la leyenda, el pelícano se 
sacrificó a sí mismo para alimentar a sus crías 
con su propia sangre, lo que se asemeja al 
sacrificio de Cristo en la cruz por la 
humanidad. San Juan Evangelista es conocido 
como el discípulo amado de Jesús y se cree 
que se recostó sobre el pecho de Jesús en la 
última cena. En el diálogo que mantiene Jesús 
crucificado con su madre María y Juan, se 
alude a la sabiduría secreta que el evangelista 
deberá custodiar y transmitir sólo a los 
iniciados. 

En el canto XXVI del Paraíso se cita el 
águila de Cristo que se ha asociado a la visión 
de San Juan en el Apocalipsis, donde el águila 
se utiliza como un símbolo para representar 
la resurrección de Cristo y su ascenso al cielo 
después de la crucifixión. El símbolo del 
águila del grado 30º grado también se 
relaciona con la gloria y la justicia divina que 
se manifiesta en la resurrección. En el canto, 
Dante utiliza el águila de Cristo para 
simbolizar la elevación y la trascendencia 
espiritual. 



ZENIT Número 66 
 

Supremo Consejo del Grado 33 del R.·. E.·. A.·. A.·. para España 50 

 

 

En el canto XXVII podemos encontrar un 
paralelismo con la transmutación alquímica 
que se manifiesta en el cambio de colores que 
tienen lugar en el cielo Octavo. La luz blanca 
(como del planeta Júpiter) se transforma en 
roja (como la del planeta Marte). Es el paso 
del albedo al rubedo. El albedo se asocia con 
la purificación del alma y la iluminación 
espiritual. La rubedo es la fase final del 
proceso alquímico, también conocida como 
"la Gran Obra" o "el Magnum Opus". En la 
alquimia, el rubedo se considera la 
transmutación final de la materia prima en 
oro, simbolizando la perfección espiritual y la 
unión del ser humano con lo divino. 

 

 

Figura 18. Dante y Beatriz 
contemplando la Rosa Celeste del canto 
XXXI. Gustave Doré 

En el canto XXX Dante y Beatriz 
contemplan, en el centro del Empíreo, la 
visión de Dios con la aparición de la Rosa 
Sempiterna y en su centro el símbolo de la 
Cruz: “¡ Oh divino esplendor, por el que vi el 
altísimo triunfo del verdadero Reino! […] 
Cual será la amplitud y claridad de esta rosa 
en sus extremas hojas!” En esta escena de 
visión de la Rosa Celestial, formada por la 
jerarquía espiritual, la pregunta de Dante 

hace referencia a la inmensidad de la 
divinidad y sus posibilidades de ser 
alcanzada plenamente por la mente humana. 

La flor la configuran un conjunto de almas 
que forman una sola rosa blanca, la cual se ha 
identificado como la Sabiduría Divina por 
unos, y como la última aspiración del hombre 
a la unión con lo divino por otros. “En el 
centro de la rosa sempiterna me puso 
Beatriz”. 

También podemos destacar que el Trono 
de Dios que Dante contempla en el centro de 
la Rosa Mística es comparado al atanor de 
una boda alquímica dónde antes que Dante, 
“llegará Enrique VII, emperador de Alemania, 
muerto en 1313, en quien Dante había puesto 
sus esperanzas como remedio de la caótica 
situación italiana”.21 Recordemos que Dante 
es un ciudadano comprometido con el 
devenir político, religioso y social de su 
época. 

En el canto XXXI se hace referencia a la 
cándida rosa que forma “la milicia santa a la 
que en su propia sangre hizo Cristo esposa”. 
Apreciamos otra vez el simbolismo de la rosa 
blanca y el color rojo de la sangre en clara 
asociación a la túnica y la cruz de los 
templarios. Este canto es el que inspira la 
imagen de la rosa y las abejas que mostramos 
en la figura 17 de Robert Fludd. 

También cabe destacar en este canto la 
aparición de Bernardo de Claraval como 
nuevo guía de Dante en su ascenso al último 
cielo o el Empíreo. La elección de San 
Bernardo para tan excelso fin confirma una 
vez más la devoción de Dante por la Orden del 
Temple. 

René Guénon ya nos informaba de la 
vinculación de Dante con una orden iniciática 
relacionada con el esoterismo templario. 
Para algunos investigadores la Divina 
Comedia podría haber sido fuente de 
inspiración o posiblemente un eslabón más, 
de la cadena iniciática tradicional por la que 
a partir de la Edad Media habría transitado el 
sacerdocio templario y los primeros 
“rosacrucistas”. 
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En el comentario de algunos de los cantos 
del Paraíso hemos podido constatar la 
posibilidad de establecer importantes 
asociaciones entre el simbolismo de la 
Comedia y los 33 Grados del R. E. A. A. 
Podemos añadir que esta obra de Dante se ha 
visionado como un proceso iniciático que 
empieza con el viaje al Infierno, donde su 
entrada se sitúa debajo del Templo de 
Salomón. El tránsito por los infiernos aludiría 
al proceso de purificación del alma y el de los 
cielos, según Guénon, a la evolución 
espiritual con la transcendencia del estado 
humano hacía estados superiores del ser. 

En la Divina Comedia también se le ha 
dado mucha importancia al número 33, que 
corresponde a la edad de la crucifixión y al 
número de capítulos del Paraíso, del 
Purgatorio, y también del Infierno si 
consideramos el primero como 
introductorio. 

RENÉ GUÉNON Y LOS ESTADOS 
MÚLTIPLES DEL SER 

Los Estados Múltiples del Ser es un libro 
escrito por el filósofo, metafísico y masón 
francés René Guénon, que fue publicado en 
1932. En este libro, Guénon expone su visión 
de la naturaleza del ser humano, 
argumentando que el hombre está 
compuesto por diferentes niveles de 
existencia, que a menudo son ignorados por 
la mayoría de las personas. 

Guénon distingue entre dos aspectos 
principales del ser humano: el ser individual 
y el ser universal. El ser individual es el 
aspecto de la persona que experimenta la 
vida y el mundo desde una perspectiva 
personal y subjetiva. El ser universal, por 
otro lado, es el aspecto de la persona que 
trasciende la individualidad y está conectado 
con la totalidad del universo. 

En "Los Estados Múltiples del Ser", 
Guénon describe diferentes estados de 
conciencia que un individuo puede 
experimentar y que son relevantes para su 
evolución espiritual. Estos estados incluyen 
el estado de vigilia, el estado de sueño, el 
estado de sueño profundo, y estados de 

conciencia más elevados, como la meditación 
y la contemplación. Guénon argumenta que 
estos estados de conciencia se relacionan con 
diferentes niveles de realidad y que la 
realización de estos estados es esencial para 
comprender la verdadera naturaleza del ser 
humano y su relación con el universo. 

Guénon sostiene que estos estados son 
todos igualmente reales y válidos en sí 
mismos, pero que algunos son más elevados 
o "sagrados" que otros y pueden conducir a 
una mayor comprensión de la última 
realidad. Los estados más elevados son 
aquellos que están más cercanos al Ser puro 
e inmutable, que es el origen y fundamento de 
todo lo que existe. 

Estos estados son descritos en diferentes 
tradiciones espirituales como el estado de 
Iluminación, la Unión mística, el Nirvana y el 
Satori, entre otros nombres. 

En estos estados, la individualidad se 
disuelve y se experimenta una unión directa 
con la realidad última del universo. Son 
estados que trascienden completamente los 
límites de la mente y de la personalidad, y que 
permiten una comprensión directa y 
vivencial de la naturaleza de la realidad. Sin 
embargo, Guénon advierte que estos estados 
no son fácilmente alcanzables, y que la 
mayoría de las prácticas espirituales están 
destinadas a preparar al individuo para ellos, 
pero no a alcanzarlos directamente. 

En la tradición hermética, hemos visto los 
siete cielos o planos de existencia que se 
corresponden con diferentes niveles de 
conciencia y espiritualidad. Estos cielos están 
asociados con diferentes planetas, y cada uno 
de ellos representa un estado de conciencia 
particular. Esta jerarquía de los cielos en el 
hermetismo guarda cierta similitud con los 
estados múltiples del ser descrito por René 
Guénon, en el sentido de que ambos modelos 
representan una escalera de ascenso hacia la 
Realidad Suprema. 
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