¿Por qué elegimos la Wicca?

Una de las cosas que más me llama la atención de los mails que recibo es la cantidad de gente que lo hace pidiendo hechizos para una u otra cosa. Me llama poderosamente la atención que gente que

manifiesta saber mucho del tema se la pase pidiendo desde hechizos para aprobar materias hasta

para poseer telequinesis. Otra gente me ha acosado pidiéndole que le enseñe, para después de un

par de preguntas demostrar que no sólo no tienen ni la más mínima idea de lo que es la Wicca, sino

también que lo único que les interesa es que les den hechizos para "hacer cosas".

Comprendo que lo primero que uno piensa al utilizar la palabra brujo es en encantamientos y

pócimas. Lo que pocos recuerdan es que las famosas pócimas eran en realidad las bases de la

moderna farmacia, hecha en base a los conocimientos de herboristería de la bruja, no los

conocimientos mágicos. Y que los encantamientos no eran tan comunes como los cuentos de hadas

parecerían hacernos creer.

La primera conclusión que desprendo de la recurrencia de éstas situaciones es que mucha de la

gente que se acerca a la Wicca no lo hace por su interés en la religión, sino en búsqueda de poder

personal. Poder para conseguir la chica/chico que quieran, o para que el mundo se mueva a su

deseo. Y éste modo de acercamiento me resulta bastante peligroso. ¿Por qué? Porque implica

desde el vamos una falta de espiritualidad muy importante.

Lo fundamental de la Wicca no es su magia. La misma cumple funciones accesorias dentro de la

práctica, incluso la mayoría de los brujos que conozco no realizan otro acto mágico más allá del

trazado ritual del círculo. Otros solamente hacen hechizos en casos particulares, por ejemplo de

protección o curación. Lo fundamental de la Wicca está en sus creencias, en la búsqueda de la

armonía con la naturaleza, en la comunión con la Diosa y el Dios que logramos en los rituales, en el

crecimiento espiritual al que nos lleva. Cuánto de ésto podemos conseguir si nos dedicamos

únicamente al aspecto más pragmático de la religión? Nada. ¿Cuánto podemos avanzar en nuestra

búsqueda espiritual si intentamos cambiar mágicamente cada cosa que se nos ocurre? Nada.

¿Cuánta armonía con nosotros mismos y con la naturaleza podemos obtener así? Ninguna. ¿Cuánta

sabiduría real obtenemos perteneciento al club del hechizo de la semana? Ninguna. Qué relación con la Diosa y el Dios tenemos si nos dedicamos nada más que a pedir? Poca o ninguna.

Los que hemos elegido la Wicca como nuestra religión y forma particular ver el mundo obviamente

no vamos a sentirnos muy alegres ante una situación así. Lamento decepcionar a muchos, pero ésta

página NO vas a convertirse en el Show de los Hechizos. Rechazo profundamente ése tipo de

práctica. Suficiente mala prensa tenemos ya los brujos como para aumentarla. Ésta página se

planificó como informativa respecto de los aspectos devocionales, y definitivamente no estoy

dispuesta a mantener los errores de concepto sobre los brujos como manipuladores en base a los

pedidos que me llegan... si alguien quiere manipular la voluntad de otros o sentirse más poderoso

porque "es brujo", mejor que vaya buscando en otro lado, porque aquí no encontrará nada.

La Wicca es un camino espiritual para el crecimiento personal, y quienquiera que intente acercarse a ella desde un punto de vista puramente práctico, pensando que con sólo hacer algunos hechizos ya

se es Wicca, o que éstos son el cuerpo central de la religión, está pervirtiendo la naturaleza de la

misma como tal.

Puntos Fundamentales de las creencias Wicca

1. Las Deidades Wicca 

2. La Rede Wicca

3. La Ley del Retorno

4. La Etica de la Propia Responsabilidad

5. La Etica de la Evolución Constante

6. La Etica de la Armonía

Las Deidades Wicca

Los Wicca creemos en una Diosa y un Dios, de múltiples aspectos, pero usualmente identificados

con la Luna, Madre y Creadora Universal, y con el Sol Padre, dador de la Fertilidad y la Energía. El

Wicca puede elegir el aspecto particular de cada deidad con el que desea conectarse. Podríamos

decir también que en última instancia tanto la Diosa como el Dios son personificaciones de las

Energías Femenina y Masculina, Creadora y Destructora, del Universo, como dos caras de una

misma moneda, una especie de ying-yang en eterno balance. La naturaleza es para nosotros una

manifestación visible del interjuego de fuerzas de la Diosa y el Dios, y por lo tanto sagrada.

La Rede Wicca

La Rede Wicca es la ley moral que seguimos, y en su forma más simple dice "Haz lo que quieras,

mientras no dañes a nadie". Hay también una versión más extensa de la misma. Básicamente, nos

indica que nuestras acciones deben estar guiadas por éste principio, incluídas aquellas que sólo nos

afectan a nosotros: el "nadie" también nos incluye. Nos lleva a considerar y pensar cuidadosamente

lo que hacemos, y aprender a ver las posibles consecuencias físicas, emocionales o mentales de

nuestras acciones. Lo que nos lleva a la segunda ley:

La Ley del Retorno

Ésta ley es sencilla en su formulación, y clara de entender. Nos dice simplemente que aquello que

enviamos nos viene de vuelta. Si hago el bien, recibiré el bien. Algunas tradiciones ponen un múltiplo

a éste retorno, que puede ser de tres, siete o hasta diez veces la acción inicial, pero también indican

que ésto no es exacto. La idea tras de ésto, similar a la doctrina del Karma, es que recibimos lo que

damos, acercándonos entonces al tercer punto: 

La Etica de la Responsabilidad por Uno Mismo

Éste punto también es sencillo, pero es uno de los más difíciles de aceptar. La formulación es

igualmente simple que los anteriores: si hicimos algo malo, es culpa nuestra. Debemos hacernos

plenamente responsables de nuestras acciones, y de las consecuencias que ellas tengan. No existen

salidas fáciles como echarle la culpa a entidades externas malignas, por ejemplo "el diablo me hizo

hacerlo".

La Etica de la Evolución Constante

La Ética de la Evolución constante nos indica que debemos usar lo aprendido para mejorar, en un

camino de evolución espiritual. De hacernos responsables por nosotros, extendemos ésta ley para

empezar a hacernos responsables también por nuestro entorno. No sólo tratando de mejorar

personalmente, sino también respetando la naturaleza y a los demás, y tratando de que éste respeto

se extienda.

La Etica del Armonía

El propósito de nuestros rituales es entrar en armonía con la Divinidad en cualquiera de sus tres

aspectos, ya sea con el Sí Mismo Divino, el Universo o los Dioses. 

Vemos las consecuencias del Sí Mismo como Divino en la ética de la Propia Responsabilidad:

nosotros, y únicamente nosotros, somos responsables de nuestros actos, de nuestro cuerpo y de

nuestros pensamientos. Así realizamos rituales para armonizar con éste aspecto, con ésa chispa

divina que compartimos con el resto del Universo.

Lo que nos lleva a que el Universo en sí mismo es Divino. Sea ésta la concepción de la Tierra como

un sólo y gran organismo viviente (Gaieismo), o de cada criatura, planta y roca individual como

dotado de un espíritu divino (animismo), o de la divinidad de las leyes del Universo (Ciclismo o

Totalidad cíclica).

La Divinidad de los Dioses está más allá de toda explicación; es, como en toda religión, una cuestión

de Fe. A Ellos celebramos ritos, y los más intensos, los Sabbats estacionales, combinan así en un

sólo rito la armonización con éstos tres aspectos: armoniza al Sí Mismo con los Dioses y su

representación en el Universo, como ciclos naturales.

Cada uno de éstos aspectos de Divinidad goza de mayor o menor grado de aceptación entre las

diversas tradiciones, y en base a ésto se celebran en rituales como unidad o a cada subgrupo por

separado. Los métodos de armonización con cada uno de ellos varía: tanto puede ser danza, canto,

baile, meditación, contemplación o ritual, dependiendo de nuestra disposición. También hasta actos

simples, como por ejemplo las tareas cotidianas, pueden convertirse en pequeños rituales si los

realizamos con la conciencia adecuada. Todo ésto nos ayudará a armonizar con cada uno de éstos

aspectos de la Divinidad.

Podemos ver al primer punto nombrado aquí como el círculo en donde se inscriben las creencias, y

a cada una de las restantes leyes como puntas del pentáculo, para facilitar el que los recordemos.

El Ciclo del Año

La religión wicca tiene festividades tanto como cualquier otra religión, con la diferencia de que en lanuestra dichas festividades están netamente ligadas a lo que se llama "El Ciclo del Año", una

representación a nivel cosmológico de las creencias en el ciclo del nacimiento, vida, muerte y

renacimiento.

Estan festividades están también íntimamente ligadas al ciclo de las cosechas. Recordemos que el

origen de la religión se retrotrae a los primeros asentamientos agrícolas, y por consiguiente las fechas

importantes se relacionan directamente con las de plantación y recolección

Junto con estos cuatro festivales más importantes, están los festivales solares, marcados por eventos

astronómicos que son los solsticios y equinoccios. El orden entonces de la totalidad de los festivales

es el siguiente

                  Festivales en Wicca segun los Hemisferios Terrestres 

Fecha


Hemisferio Norte


Hemisferio Sur

30 de Octubre

Samhain 



Beltane

21 de Diciembre
Yule (Solsticio de Invierno)

Pleno Verano (Solsticio de Verano)

2 de Febrero

Imbolc o Brigantia                          
Lughnassadh o Lammas

21 de Marzo

Ostara (Eqccio de Primavera) 

Mabon (Equinoccio de Otoño)

1 de Mayo

Beltane




Samhain

21 de Junio

Pleno Verano (Solst. de Verano)
Yule (Solsticio de Invierno)

2 de Agosto

Lughnassadh o Lammas                  
Imbolc o Brigantia

21 de Septiembre            Mabon (Equinoccio de Otoño)
 
Ostara (Equinoccio de Primavera)

El ciclo del Año
Los Festivales Wicca para el Hemisferio Sur                                                                       
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Samhain: ( 30 de Abril ) 

Es el Año Nuevo del Wicca. Un tiempo para la meditación y el recuerdo de los que ya no están,

coincidente con el fin de las cosechas. En los países sajones su festejo siguió en las fiestas de

Halloween, tomando parte de su simbología como las calabazas (Jack o'Lanterns ). Una fecha

considerada tradicionalmente como excelente para realizar augurios y adivinaciones, y en la que de

dejan ofrendas en los umbrales y alféizares para las almas de los muertos. En este Sabbat se festeja

la muerte del Dios, y la promesa de su renacimiento en Yule.

Yule: ( 21 de Junio )

La Fiesta del Solsticio de Invierno, en el que el Sol, luego de su alejamiento y la noche mas larga delAño, comienza a acercarse nuevamente a la Tierra. Este nuevo acercamiento marca el renacimiento del Dios de su propia semilla sembrada en la Diosa, y fue tomado por el Cristianismo como fecha del nacimiento de Cristo. ( recordemos que en el hemisferio norte, Yule cae realmente cerca de Navidad ) Es una fiesta de caracter solar, en la que tradicionalmente se apagaban todas las luces y fuegos del poblado, prendiendose nuevamente a media noche por frotación y a partir de él, todo el resto de los fuegos. Una costumbre similar se reinició en la Inglaterra victoriana, de preder el Leño de Yule, que se dejaba arder lentamente durante todo el año y se decía que evitaba que la casa fuera alcanzada por un rayo.

Imbolc: ( 2 de Agosto ) 

Fiesta del fuego, tomada por los cristianos para la fiesta de la Candelaria. En esta fiesta se festejan

los primeros atisbos de la primavera luego del invierno. Es la infancia del Dios, y una rama céltica

celebra en esta fecha a la Diosa, llamandose la fiesta Brigantia.

Ostara: ( 21 de Septiembre ) 

El Equinoccio de Primavera. El Dios es joven, y se enamora de la Diosa, y ese amor hace que la

naturaleza se renueve, como el sol que acaricia suavemente la tierra, e inspira también a los animales para que se multipliquen. Es una fiesta de amor y crecimiento.

Beltane: ( 31 de Octubre )

Celebrada con famosos fuegos, es quizás el más conocido de los Sabbats después de Samhain. Es

la fiesta de la fertilidad por excelencia, donde se celebra la union de la Diosa y el Dios. Actualmente

sobrevive en las costumbres del Palo de Mayo en el hemisferio Norte. Estos festejos fueron

duramente condenados por la Iglesia, porque se creía que promovían el libertinaje

Pleno Verano: ( 21 de Diciembre ) 

El Solsticio de Verano, en el que el Dios alcanza su mayor poderío antes de empezar a decaer. La

noche más corta del año, y una noche tradicionalmente propicia para la magia y ritos amorosos.

Lughnassadh: ( 2 de Febrero )

La fiesta del dios celta Lugh, identificado con el Sol, y uno de los nombres que puede tomar el Dios.

El poder del Dios disminuye, pero así y todo, bendice los rebaños en una ceremonia tradicional en la que se los hace pasar por las ascuas de las hogueras prendidas durante la celebración.

Mabon: (21 de Marzo ) 

El Equinoccio de Otoño, en el que la tierra se prepara para la ausencia del Dios y los días comienzan a hacerse sensiblemente más cortos. Buena época para la meditación y la introspección.

La Diosa Triple:

Doncella, Madre y Anciana

La imagen de la Diosa que se reverencia en Wicca está basada en las imágenes más antiguas que se

adoraban durante la prehistoria. Aclaremos, no uso aquí la palabra imagen en el sentido habitual de

ícono religioso, sino en el de arquetipo. El motivo del uso de una palabra más prosaica es

simplemente que no quiero complicar la lectura de éste artículo a aquellos que no estén

familiarizados con la terminología de la psicología jungiana.

La Trinidad o multiplicidad de la Diosa es muy anterior al cristianismo, y no sería demasiado difícil

arriesgar que una fue el origen de la otra. Pero a diferencia del Cristianismo, en la Wicca la Trinidad

se refiere a tres distintos estadíos o aspectos de la misma entidad. Entidad que a su vez es el aspecto

femenino discernible por nosotros de la Deidad.

Cada uno de éstos aspectos tiene sus características particulares, distintas de las de los otros, cada

una de ellas posible de ser relacionada con aspectos internos de nuestra psiquis. Estas imágenes de

la Doncella, Madre y Anciana han aparecido y sido reverenciadas por la humanidad desde hace

milenios, a veces presentando mitos oscurecidos por las conquistas de las que fueron víctimas las

sociedades matriarcales.

Un ejemplo que puede acercarnos a entender ésto de los tres aspectos es imaginar cada uno de los

tres aspectos como la faceta de una piedra preciosa tallada. Podemos ver cada faceta por separado,

y maravillarnos ante la forma en que refracta la luz, pero si queremos comprender en realidad la

totalidad de la piedra debemos tomar distancia y verla por completo. Y aún así, hay siempre un

aspecto que se nos queda oculto. La observación y meditación en cada una de éstas facetas es una

puerta que puede abrirnos a despertar ecos de cada uno de sus reflejos en nuestro interior.
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La Doncella: Independencia en Acción

La Doncella es el aspecto más joven de la Diosa, relacionado con los descubrimientos y aspectos

más creativos de nuestra personalidad. Es la inocencia y la despreocupación, la alegría de vivir. Se

asocia con la primavera, celebrándose su festival durante Ostara

Antes de proseguir, me gustaría hacer un comentario al respecto de éste aspecto en particular de la

Diosa. El nombre es Doncella, cierto. Pero en el momento de pensar en ella debemos recordar que

no nos estamos refiriendo a la doncellez en el sentido que se le dió posteriormente de virginidad

sexual. En realidad, estamos hablando de un aspecto de inocencia general, y principalmente de

independencia. La Doncella es dueña y responsable de sí misma, en una forma casi inconcebible

para una sociedad patriarcal, más cerca de la actual independencia e igualdad de la mujer que la

idea que tenemos de la misma durante la historia del cristianismo en Occidente.

Los nombres que puede tomar éste aspecto de la Diosa varían de acuerdo a las distintas culturas en

que nos movamos. Algunos de éstos representan distintos aspectos secundarios de la Doncella,

como pequeñas facetas dentro de una cara más grande de nuestro cristal. Como ejemplos posibles,

tenemos entre otros:

Ninniane, tambien llamada Nimue, dentro del mito artúrico. Fue la doncella que enamoró a

Merlin, aprendiendo de él para después, ante sus reiterados avances, encerrarlo en el roble o

cueva (según la versión del mito que estemos consultando). 

Artemisa, dentro de las deidades romanas, como eterna Diosa Virgen, señora de los

bosques y la caza, y en un giro algo extraño, tambien del parto. 

Perséfone o Proserpina, cuyo nombre significa justamente Doncella. Hija de Démeter, fue

raptada por Hades y reina junto a él en el inframundo, recordándonos así también otro

aspecto de la Diosa: el de Anciana. 

Rhiannon, dentro de los mitos celtas. Doncella salida del inframundo, lo que la relaciona con

Perséfone, en ella se muestran en sucesión todos los aspectos de la Diosa Triple, lo que la

hace un buen caso para demostrarlos. 

Parvati, dentro de la mitología hindú. Aparece primero como doncella para luego convertirse

en la pareja de Shiva, señor de la Destrucción. 

Chalchihuitlicue, esposa de Tlaloc, el Dios de la Lluvia de los Aztecas, era llamada Preciosa

Dama Enjoyada, y regía sobre aspectos netamente asociados con la Doncella como las flores,

la primavera y la belleza juvenil. 

Una información que puede resultar interesante es que en todos los casos arriba mencionados, la

relación con el opuesto masculino se da bajo estrictas condiciones. En casos como Nimue o

Artemisa, una intromisión masculina indeseada es castigada con el encierro en el primer caso, o con

una muerte atroz en el mito griego ( recordemos a Acteón despedazado por sus propios perros ). En

el caso de Parvati, se exige la completa sumisión del hombre antes que la conquista. Y Rhiannon

sólo accede a casarse luego de una serie de pruebas a cumplir por su enamorado.

Otros aspectos que podemos mencionar como doncellas típicas son Rhada, conpañera de Krishna

en el panteón hindú, una deidad alegre y casi diríamos juguetona, o Blodeuwed para los celtas, que

fue hecha como mujer perfecta y castigada por matar un marido abusador convirtiéndose en búho.

Recordemos también que el búho, asociado con la sabiduría, es un animal favorito de las Doncellas,

como también se ve con el búho de Atenea.

La Doncella suele asociarse con la luna creciente, los colores blanco y rosa, y las flores,

principalmente las silvestres o/y de color blanco. Sus animales asociados son los ciervos o cualquier

otro animal silvestre.

Este aspecto de la Diosa es el que debemos invocar en cuestiones que tengan que ver con

comienzos en nuestra vida, ya sean laborales, de relación, o proyectos.
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La Madre de Todos

La imagen de la Madre como eterna dadora de vida fue una de las primeras representaciones

religiosas de las que se tenga noticias. Antes que los dioses patriarcales posteriores, la Diosa era

reverenciada en su aspecto de creadora.

El estudio de las religiones comparadas nos dá la pauta de la amplitud y extensión de su culto, y ésta

es, por antonomasia, su representación más conocida. A éste aspecto de la Diosa es que aluden

todas las figurinas encontradas en excavaciones del Neolítico, como la famosa Venus de

Wildendorf. La característica en común que poseen todas éstas figuras son los indicativos de la

maternidad o preñez: vientre hinchado, senos y vulva prominentes, todos ellos destacados,

sugiriendo su relación con el culto a la fertilidad.

Existen numerosos ejemplos de éste aspecto de la Diosa, rastreables desde distintas culturas. Entre

éstos podemos nombrar:

Demeter, entre los griegos, encargada de la fertilidad de la Tierra y las cosechas. Está

íntimamente relacionada con Perséfone o Proserpina, un aspecto de la Doncella. 

Gaia, anterior a la mitología olímpica griega, representaba la Tierra, y fue quien dio a luz a los Titanes. Curiosamente hoy en día se le da su nombre a la Tierra nuevamente, dentro del

marco de la teoría de la tierra como un único organismo vivo. 

Isis para los egipcios, llamada tambien la Gran Madre Creadora y Dadora de Vida, y

asociada con la Luna. Es conocida la relación mitológica que le daban con las crecidas del

Nilo, que regían la vida agricultora del pueblo. 

Badb, en Irlanda, la madre dentro de una Trinidad junto a Anu y Macha, poseía un caldero

mágico como símbolo del vientre primigenio, era también conocida por lo acertado de sus

profesías. 

Freya en la mitología nórdica, considerada la líder del Disir, las Matriarcas Divinas.

Intimamente relacionada con la magia, tenía la abilidad de volar, y dos gatos, Bygul y Trjegul tiraban de su carro. 

Pachamama, la Madre Tierra de los Incas, todavía es reverenciada en rituales sincréticos

con influencias cristianas. Se podría decir que es imagen más conocida de la Diosa Madre

dentro de América Latina. 

En alguno de las imágenes mitológicas habituales de la Madre se conjugan imágenes tanto creadoras como destructivas. Esto lo podemos ver como un intento de representar a la Madre Naturaleza en todos sus aspectos. Como ya se entrevió en el punto anterior, la Doncella, muchas veces los distintos aspectos de la Diosa Triple se entrelazan, causando que el identificar plenamente cada una de sus fases por separado sea difícil.

Existe la suposición de que muchos de los mitos mencionados anteriormente han llegado a nosotros

ya corruptos por las conquistas de las que fueron objeto las culturas, primitivamente matriarcales,

que originaron éstos mitos. Existen incluso versiones alternativas de éstas historias pretendiendo

reconstruir el ciclo original, pero lamentablemente es algo de lo cual nunca podremos estar seguros.

La Madre se identifica con la luna llena, siendo patrona de las cosechas y velando sobre la fertilidad

tanto de las mujeres como los animales y la naturaleza en general. La fiesta en la que se la recuerda

especialmente es Brigantia. El color que se le atribuye es el rojo, y sus animales asociados pueden

ser el gato, paloma o delfín. 

Debemos invocar éste aspecto de la Diosa cuando deseemos tratar aspectos relativos a la

maternidad, protección ( especialmente cuando se trate de mujeres amenazadas por hombres ),

matrimonio, guía, consecución de paz interior, elecciones de cualquier tipo, desarrollo espiritual y de la intuición y dones psíquicos.
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La Anciana: Preparándonos para lo inevitable

Si la Doncella nos habla de comienzos, y la Madre de madurez, la Anciana nos hace pensar en

finales. Este es quizás el aspecto menos comprendido de la Diosa Triple, uno que suele causar

miedo ya que nos lleva inevitablemente a contemplar la muerte. 

La Anciana fue reverenciada en las antiguas culturas como regente del inframundo, visto en ésas

épocas como un lugar de descanso de las almas entre encarnación y encarnación, antes de volver al

plano terrestre. Las asociaciones posteriores que se le dieron a éste lugar con el infierno de las

religiones reveladas es la causa de que las representaciones de éste aspecto de la Diosa se hayan

equiparado con algo maligno o demónico, obviando el hecho de que todos debemos morir así como

nacemos, y la función de ésta Diosa era en general acompañarnos durante la última etapa de nuestra

vida, preparándonos para el gran salto, rigiendo luego sobre las almas de los muertos mientras

esperan el renacimiento.

Como en los casos anteriores, hay ejemplos a nivel mundial de éste aspecto de la Diosa. Algunos de

los cuales enumero a continuación: 

Hécate entre los griegos, llamada durante la Edad Media la Reina de la Brujas, era una

deidad del inframundo y la Luna, adorada en encrucijadas en las que se le hacían sacrificios

durante la luna llena. 

Hel diosa germánica del inframundo. Se la reconoce como originaria del período

Indoeuropeo (prehistoria). A ella retornaban todos los mortales al terminar su existencia física.

Morrigan, Diosa de los Muertos conocida en Bretaña, Gales e Irlanda, quien también regía

sobre las batallas. Tenía un aspecto triple es sí misma, y a veces era llamada las Tres

Morrigans. 

Tiamat dentro de la mitología sumeria, Diosa del abismo primigenio, tanto creadora como

destructora, representada como una serpiente. En uno de los combates típicos en la mitologíaantigua en los que los descendientes se rebelan contra los dioses primigenios, Marduk mata aTiamat, construyendo a continuación el cielo y la tierra con las mitades de su cuerpo. 

Kali Ma dentro del panteón hindú, conocida por su aspecto de destructora y Madre

Terrible, tiene sin embargo dentro de sus atributos un collar de cráneos, cada uno de ellos

inscripto con una letra del alfabeto sánscrito con los que crea palabras o mantras. 

Nephthys para los egipcios, esposa de Seth y regente del inframundo, madre de Anubis, el

dios con cabeza de chacal que guía a los espíritus en su viaje luego de muertos. 

Tlazolteotl, cabalgando una escoba, estaba asociada para los aztecas con la luna, la

serpiente y el murciélago. Su culto se realizaba principalmente en encrucijadas como la

Hécate europea, y sus sacerdotisas eran conocidas como capaces de limpiar de todo pecado

a quien así lo pidiera, pero sólo una vez en la vida. 

Todas éstas representaciones, excepto quizás la de Nephthys, invocan un aspecto oscuro y poco

agradable de la Diosa, lo que en psicología analítica se denomina el arquetipo de la Madre Terrible.

Un ejemplo claro de ésto lo podemos ver en una famosa representación de la diosa Kali Ma, que la

muestra copulando con su consorte Shiva, con la vulva dentada y alimentándose de sus entrañas. A

primera vista, una imagen casi repulsiva; no así desde el punto de vista simbólico. Podemos verlo

como un recordatorio de que la vida necesita alimentarse de la vida para subsistir, y una

representación de los aspectos de creadora-preservadora-destructora de la Diosa.

Los paganos vemos a la vida como un ciclo en etreno fluir. El contemplar ésta faceta oscura de la

Diosa nos enseña que así como todo en la naturaleza se mueve en ciclos, nosotros también debemos

hacerlo, aceptando la muerte como un pasaje a otro estado, tan válido y parte de la vida como el

propio nacimiento.

La Anciana se asocia con la luna menguante, y los colores negro, azul profundo y el violeta más

oscuro. La estación del año que le corresponde es el Invierno, y sus animales usuales son el búho,

lobo o cuervo. El festival que le corresponde es obviamente el de los muertos, Samhain.

Debemos invocar éste aspecto de la Diosa cuando debamos lidiar con relaciones afectivas o

laborales que se terminan, menopausia, descanso y calma antes de encarar nuevos planes, muertes,

retribución de abusos, protección más fuerte de la usual a nivel físico y psíquico, y si deseamos

desarrollar comunicación con espíritus-guía.

Wicca y Cristianismo

La relación entre Wicca y Cristianismo siempre ha sido mas que accidentada. Los origenes de esta

animosidad entre las dos religiones son bastante claros. durante la cristianización de Europa, se

realizó un proceso habitual: los Dioses de las Antiguas religiones pasaron a ser los demonios de la

nueva, y los sacerdotes identificaron al Satán de las Escrituras con el Dios Astado del Paganismo,

también llamado Cernunnos, similar en apariencia al Dios Pan de los Griegos (itifálico, patas de

cabra, cuerpo velludo, cornamenta de ciervo o macho cabrio).

Al ir convirtiéndose el critianismo en la religión mayoritaria entre las clases altas, y con el

advenimiento del sistema feudal durante la Edad Media, una religión como la pagana, con su

constante celebración de la vida y su hincapié en la responsabilidad del individuo sobre su propio

destino se convertía en algo poco deseado. La razon es muy simple: si cada uno era responsable de

sus propias acciones y vida, todo el perverso sistema feudal de dominio sobre la tierra, vida y

personas de los siervos se caía a pique, sin tener como base el derecho divino. En contrapartida con

esto, existe documentación de los países celtas paganos, más específicamente de Irlanda, sobre el

derecho de cada habitante del pais de poseer su propia tierra, enumerando luego toda una serie de

derechos de los habitantes, que salvando distancias es asombrosamente parecido a la actual

Declaración de los Derechos Humanos. Como vemos, una postura completamente distinta.

De todas formas, en Diciembre del año 1484 el papa Inocencio VII promulgo su famosa bula, y dos

sacerdotes nombrados inquisidores, llamados Heinrich Kramer y Jakob Sprenger se encargaron de

escribir el "Malleus Maleficarum" un detalle de los procedimientos a usar para hacer confesar a las

llamadas "brujas". Procedimientos que incluían, entre otras delicadezas, el colgar a la víctima,

rapandole el cabello y vello corporal en busca de manchas o "pezones del diablo" (simples verrugas

usualmente ubicadas en las axilas o ingles) que probaran su filiación con Satanás. Uno podría pensar que la falta entonces de lunares o distinta pigmentacion en la piel garantizaba la inocencia. Nada más lejos de la realidad. La condición inmaculada de la piel se consideraba tan satánica como lo anterior.

Lo cierto es que la condena o no estaba mas basada en quién y cómo se había hecho la acusación, y

no en las pruebas. Tengamos en cuenta también que luego de diversas torturas como hierros al rojo

y botas que quebraban todos los huesos de las piernas, casi cualquiera confesaría cualquier cosa.

Pero no es mi objetivo el hacer un recuento de una de las peores y más prolongadas matanzas de

que la humanidad tenga memoria. Existe material al respecto, perfectamente documentado,

disponible para cualquiera que esté interesado en informarse más a fondo.

En la actualidad, las relaciones entre Paganismo y Cristianismo no han mejorado mucho, aunque

haga ya aproximadamente un siglo que no se mata o encarcela a nadie bajo la acusacion de brujería.

Se está haciendo costumbre entre los grupos fundamentalistas el arengar en contra del paganismo.

Lo cual, si se mantuviera únicamente entre los miembros de la religión o al intentar "llevar la Palabra" ocasionalmente a algun pagano aislado, no estaría del todo mal. El problema empieza al declarar la guerra a los "satánicos" en base a hechos sacados de contexto y datos que no tienen ningún asidero histórico. Y lo que debiera ser una convivencia pacífica se transforma en una declaracion de guerra.

De más esta decir, no sostengo que la actual política del cristianismo en general sea desatar otra

caza de brujas al mejor estilo de la histeria colectiva de Salem. Si no simplemente que esas son las

arengas que se difunden desde algunos sectores, sin el menor respeto por una religión tanto o más

antigua que el judaísmo, no hablemos ya del mismo cristianismo, y sin la menor informacion REAL.

Como ejemplo de lo que podría ser una convivencia pacífica, pongo parte del nuevo catecismo

Católico Apostólico Romano, que si bien declara pecado mortal el servirse de prácticas

tradicionales en el paganismo como la adivinación o la magia, lo hace así para sus propios

creyentes Es decir, si uno es católico, acepta la postura del catolicismo al respecto.

Las influencias de las costumbres llamadas "paganas" sobre el cristianismo son innegables para

cualquiera que se haya tomado el trabajo de verificar las mismas sin condenarlas de antemano.

Como ejemplo claro de esto se puede citar la celebracion de Navidad el 24 de Diciembre, fecha

asombrosamente cercana a la de Yule, la fiesta celta del renacimiento del Dios. Otro ejemplo

posible es el de la comunión, costumbre ésta tomada de los antiguos egipcios, quienes también

efectuaban la transubstanciación del pan, tal y como hoy en día es dogma para la Iglesia Católica. Y

si hacemos una investigación con rigor histórico y antropológico, nos encontraremos que el mito del

Dios Sacrificado y luego Resucitado es habitual en todo el Medio Oriente. Hay muchísimos estudios serios hechos sobre la relación entre las festividades cristianas y las festividades paganas anteriores.

Pero una razon más que coherente la da el haber querido facilitar la conversión de nuevos adeptos

utilizando las mismas festividades que la religión a la cual ya estaban acostumbrados

Como cualquiera que haya leído los puntos fundamentales se dará cuenta, la convivencia entre

ambas religiones es perfectamente posible, aunque obviamente no la postura de ser de ambas.

Esperemos que la gente entienda esto, y un futuro no muy lejano nos encuentre conviviendo en

Armonía.

Wicca vs Satanismo

Diferencias Fundamentales

Existe mucha ( y mala ) información con respecto a la supuesta relación entre el satanismo y la

Wicca. Es esta página trataré de hacer un breve repaso por algunos de los puntos que se suelen

utilizar intentando probarlo, y daré las razones por las que ésto no es cierto.

Primero, y fundamental para todo este desarrollo, es lo siguiente: la wicca en particular y el

paganismo celta en general son ANTERIORES al cristianismo por siglos, y tuviron un desarrollo

fuera del area de influencia del cristianismo y judaísmo, que se desarrollaron en la zona del medio

oriente primigeniamente.

Lo segundo es que el satanismo como culto fue desarrollado como una antítesis del cristianismo, y es contemporáneo. A lo más, puede verse como una herejía antinómica del judeo-cristianismo, en la

cual se reconoce a Satán como superior a Yahvé/Jehová. El fundador de la Iglesia de Satán es

Antoine LaVey, quien actualmente sigue siendo la cabeza de la misma. Hubo, es cierto, intentos en

siglos anteriores de desarrollar algo similar. Pero por definición, el satanismo no puede ser anterior al desarrollo del cristianismo, y dentro de este, a la aparición de toda la mitología al respecto de Satán, ya que para ser satanista hay que empezar reconociendo al Dios judeo-cristiano.

El Satanismo es, según explican sus adeptos, una religión que glorifica al ego, sin otras barreras

morales que la propia voluntad. Recordemos que para el cristianismo el pecado principal de Satanás

fue la soberbia de creerse igual a su creador. Utilizan el pentagrama (estrella de cinco puntas)

invertido como representación de la cabeza de Satán con sus cuernos, orejas y barba, o también la

cruz del cristianismo, pero invertida. El Pentagrama es un símbolo ampliamente usado dentro del

ocultismo. Puesto al derecho, simboliza al intelecto imponiéndose sobre la materia. Esto puede verse mejor si inscribimos una figura humana dentro del pentagrama. Al invertirlo, esta supremacía del intelecto se pierde y los sentidos son los que dominan, siendo éste otro simbolismo que aplican los satanistas. Dentro de la Wicca, lo que se utiliza es el Pentáculo, que se diferencia del anterior en que el pentagrama aquí está inscripto dentro de un círculo. Simboliza los cinco elementos de la

naturaleza: fuego, aire, agua y tierra, con el quinto elemento o espíritu ubicado en la punta superior.

Paso ahora a tomar algunos puntos que suelen llevar a confusión. Aclaro que estas acusaciones

fueron tomadas directamente de otras páginas de la red, de neto corte fundamentalista, que no me

molestaré en citar, por dos motivos. Uno es para no cederle espacio a semejantes muestras de

intolerancia, y el otro es no otorgarles ningún tipo de publicidad, ni aún negativa.

Mentira nro. 1: La Rede Wicca es Satánica.

La principal excusa que dan quienes afirman ésto es una supuesta versión de la Rede que dice "Haz

lo que quieras", y equiparan ésto con la falta de adhesion a una "ley sagrada". También la relacionan

con Aleister Crowley, quien se hacía llamar "el hombre más perverso de su epoca". Esto no sólo es

falso, sino maliciosamente distorsionado. El fragmento citado sí pertenece a Aleister Crowley, pero

el mismo NUNCA tuvo nada que ver con la Wicca. Crowley perteneció durante algun tiempo a la

Orden del Alba Dorada, una logia de magos ceremoniales, para luego fundar la propia, que llamo

Orden Del Templo de Oriente. En éstas paginas se encuentra una traducción aproximada de la Rede

Wicca, y cualquiera que la lea puede decir que está bien lejos de la afirmación del ego que significa

el "Haz lo que quieras" de Crowley. Una versión abreviada de la misma es "Mientras no dañes a

nadie, haz lo que quieras". Lo cual pone un freno moral bastante importante, que no existe en la

supuesta versión dada por los fundamentalistas. Hacer esto podría equipararse a extraer un verso

del Coran que diga "Mata al enemigo de Ala" y atribuirle al cristianismo el decir "Mata al enemigo". Es decir, sacar una frase de contexto, recortarla y atribuírsela a otro grupo distinto al que la originó.

Mentira nro. 2: Los brujos (wicca) realizan sacrificios humanos.

Lo cierto es que existen relatos, tomados principalmente de la "Guerra de las Galias" de Julio César

en los cuales se describen sacrificios humanos hechos por los Druidas. Aclarandose a continuación

que sólo se hacían en épocas de grandes calamidades o necesidades, siendo las víctimas voluntarios

y/o criminales. Esto es una práctica discontinuada hace siglos, no válida hoy en día bajo ningún

aspecto. Cualquiera que realice un sacrificio humano en estos momentos no es wicca, ni siquiera

satanista: es un criminal, y para el cual cabe la misma relación con la wicca que la que se hace entre

Charles Manson o Dave Koresh y el cuerpo principal de la cristiandad. Aclaremos pues, los wicca

ni secuestramos gente para sacrificar, ni nos comemos a los chicos crudos ;).

Mentira nro. 3: Halloween (Noche de Brujas) es la fiesta máxima de los druidas

adoradores de Satan, y la usan para sacrificar niños inocentes.

Samhain en el hemisferio norte es el origen de la actual Noche de Brujas, y es el Año Nuevo Wicca.

Es una fiesta de respeto a los muertos, y recuerdo de su memoria por medio de celebraciones, muy

similar al actual Día de los Muertos que se celebra en México para la misma epoca. Para empezar,

hace siglos que los druidas no realizan ningún sacrificio humano ritual. Segundo, y obvio, los Druidas no son adoradores de Satán. Es posible ( no me consta ) que los satanistas realicen festividades en éste día, pero es poco probable: al ser el Satanismo una secta de oposición al cristianismo, es más seguro que sus festividades se realicen en días importantes para este último.

Mentira nro. 4: La Wicca es una religion que solo data de hace un siglo, y por consiguiente

es un engaño de Satán para tomar más almas y realizar sus designios.

La tradicion Gardneriana es originaria de 1863, año en que se abolió en el Reino Unido la ley contra

brujería, y por consiguiente el año en que pudo salir a la luz sin peligro para sus miembros. Muchas

de las tradiciones restantes fueron pasadas familiarmente durante siglos y en la oscuridad, por miedo a las represalias y/o torturas a las que se exponían los miembros. Otras ramas del paganismo, como el chamanismo o la religión Asatru del norte de Europa han sobrevivido sin grandes problemas con la autoridad, y datan de muchos siglos antes del cristianismo.

Nota: existe un libro promocionado en algunos sites de la red, prometiendo contar "todos los

engaños de Satán presentes en la Wicca". Este libro, según datos tomados de capitulos del mismo,

fue escrito por alguien que declara haber sido ordenado Sumo Pontífice alrededor de seis meses

despues de haberse acercado por primera vez a un grupo Wicca. Según explico en la dedicación,

para ser iniciado usualmente se pide un año y un día desde el momento del pedido, para dar tiempo

a quien pide la misma de meditar y estar realmente seguro de que éste es el camino que quiere

seguir. Y aún después se exigen años de aprendizaje antes de darle a nadie el titulo de Sumo

Sacerdote. Se ve así que los orígenes de este libro son altamente sospechosos, y algo que ninguna

persona dedicada puede tomar en serio, pero que sin embargo puede llegar a resultar una fuente de

información errónea para quien no este más al tanto

Los paganos solemos tomarnos casi a risa todas estas acusaciones, ya que la mayoría de ellas

demuestran un conocimiento de la religión wicca y el satanismo que parecen extraídos de una

película clase B, y ni siquiera de las de culto. Quien emite alguna de éstas opiniones, peca o por

ignorante o por malicioso. De todas formas, no es algo que sorprenda mucho... después de todo,

ésta actitud ignorante fue la que condenó a miles de inocentes a la hoguera. Algo que aparentemente

muchos hoy en día parecen extrañar, y tratan de recuperar mediante sus "alertas" y actitudes de

discriminación o netamente difamatorias.

Por éste motivo es que me decidí a remarcar los errores mas gruesos, con el objeto de combatir

esta ignorancia manifiesta en las acusaciones, y con la esperanza que el llevar a la luz la verdad sirva para una mejor convivencia entre ambas religiones

La Rede Wicca

Seguir las leyes Wicca debemos,

En Perfecto Amor y Perfecta Confianza

Vivir y dejar vivir

Justamente dar, y recibir

Tres veces el círculo haz de trazar

Para los espiritus malignos así echar

Siempre, al hechizo finalizar

Debe al decir el hechizo rimar

De toque gentil y suave mirada

mucho escucha, habla nada.

Ve en Deosil al crecer la Luna

Cantando de las Brujas la Runa

Widdershing al menguar la Luna

Cantando de desaparición la Runa

Si la luna es nueva, de la Señora

Dos veces la mano besaras ahora

Cuando en su cenit está la luna

Lo que desea tu corazón busca.

La ráfaga del Norte debes escuchar

Echar la llave, las velar bajar

Cuando del Sur el viento viene

El amor te besará en la boca

Cuando el viento sopla del Oeste

Las almas descarnadas no descansarán

Cuando el viento sopla del Este

Espera lo nuevo, arma la fiesta

Nueve maderas en el caldero van

Rápido y lento quemarlas deberás

El Saúco es el arbol de la Dama

No lo quemes, o maldito estarás

Cuando la Rueda comienza a girar

Arder los fuegos de Beltane debes dejar

Cuando a Yule ha girado la Rueda

Enciende el tronco y el Astado reina

Cuida tu Arbusto, Arbol y Flor

Bendecidos por la Señora son.

Donde las ondas del agua van

Tira una piedra, sabrás la verdad

Cuando una verdadera necesidad tengas

A la codicia ajena no servirás

No pases tiempo con el tonto

Si no quieres ser considerado su amigo

Feliz encuentro, feliz partida

Abrigan el corazon, encienden mejillas

La ley de las tres veces debes recordar

Malo tres veces, bueno tres veces

Cuando la mala suerte te persiga

Una estrella azul en tu frente lleva

Siempre fiel en tu amor debes ser

o tu amor infiel te será

Siete palabras La Rede Wicca es:

Haz lo que quieras, a nadie dañes

Práctica de la Wicca

Una de las cosas que más llama la atención de quienes no conocen la Wicca en profundidad es la

práctica de la Magia, llegando al punto en que usualmente confunden Wicca con lo que ellos llaman

Magia Blanca, desconociendo que tras de la Wicca existe todo un sistema de creencias y códigos

de conducta morales a seguir.

Las páginas que siguen no pretenden ser un manual de Alta Magia ni mucho menos. Simplemente, un pantallazo para los que no conocen del tema y quieren llegar a tener una idea.

Empezando por el principio, dejemos en claro un par de cosas: se puede practicar la Wicca en

solitario, o dentro de un aquelarre, también conocido por su nombre en inglés de coven. Existen

también quienes son usualmente solitarios y que para algunas festividades particulares se reúnen con otros miembros para los ritos celebratorios. Estos aquelarres no son otra cosa que un conjunto de brujos, generalmente de una organización abierta, y en los que existe un Sumo Sacerdote, una Suma Sacerdotisa o ambos, la única autoridad ante la cual responden los miembros.

El problema de practicar en conjunto o en solitario es una cuestión de elección personal, aunque

muchas veces esa elección está infuenciada directamente por la disponibilidad de un aquelarre en el

área en la que uno vive. Otros factores que pueden influir en la decisión son el grado de sociabilidad

del brujo, y las ganas o no de lidiar con los problemas inherentes a toda agrupación de gente.

Recalco entonces, que es netamente uno quien debe decidir si se siente más cómodo celebrando sus

ritos en privado o en conjunto.

Los puntos que se desarrollan a continuación son los siguientes: 

     El estudio y la dedicación 

     Wicca y Magia: ética 

     Rituales: pequeña guía para su diseño 

     Herramientas del Brujo 

     Adivinación 

El Estudio y la Dedicación en Solitario

Uno piensa que para iniciarse en la Wicca uno se consigue un aquelarre, se presenta, lo aceptan y

comienza a estudiar bajo un maestro. Luego de un año y un día es iniciado, y avanza hacia el

aprendizaje más profundo. Simple. Pero en la realidad no lo es tanto.

Primero, porque tras las muchas persecuciones de las que fueron objeto, los aquelarres no son una

cosa visible, y generalmente se mueven en secreto. Segundo, porque a veces no hay uno disponible

en la zona de residencia. ¿Qué hacer en esos casos? La respuesta entonces es una sola: estudiar por

su cuenta.

Existen infinidad de libros, lamentablemente en inglés, dedicados a quien se interese en la Wicca

como un camino religioso a seguir. Existen también multitud de páginas en Internet que dan las bases religiosas principales, incluso algunas que toman aprendices. También hay grupos de discusión y listas de correos donde apuntarse. Todo ésto es muy bueno y útil para el solitario por necesidad: en vez de hacer vida social con sus vecinos, hace vida social con la comunidad global. Pero nada, NADA, puede reemplazar la experiencia.

Los libros son un arma invalorable. Nos permiten aprender de la experiencia de otros, evitándonos

sus errores. Nos permiten leer y comparar lo dicho por distintos autores, sin casarnos con ninguno, y ejerciendo nuestro espíritu crítico. Y también permiten a los solitarios el tener una guía en qué

basarse. Pero es nada más que eso: una guía. Además, y como complemento, sugiero la lectura de

libros que si bien no traten abiertamente la temática religiosa, nos sirvan para ayudarnos a tener una

mejor idea de como se originó y evolucionó el culto, como ser libros que traten de la Mitología de la tradición en la que estamos, o las distintas formas en que se llevan a cabo las festividades. 

Otro de los puntos controversiales dentro de la práctica en solitario es la Iniciación, también llamada dedicación. En ella, el aspirante declara sus intenciones de dedicarse a la religión, y es "iniciado" ritualmente dentro de su nueva vida como wicca. Usualmente los encargados de hacer esto dentro de un aquelarre establecido son el Sumo Sacerdote o Suma Sacerdotisa. ¿Pero qué pasa si elegimos desarrollarnos como solitarios?

Hay muchas tradiciones que no admiten las autoiniciaciones. Hay otras que toman a los autoiniciados como recién iniciados, sin exigirles el año y día de concurrencia tradicional. Y otras toman a los autoiniciados como miembros plenos, basándose solamente en sus conocimientos y actitud. ¿Cuál tiene razón? Pues todas y ninguna. Nadie que quiera realmente iniciarse en la religión va a detenerse porque no tenga quien lo inicie. La experiencia de otros es algo invalorable, pero a falta de ella lo único que nos queda es la experiencia que nosotros mismos podamos hacernos.

Después de todo, la Wicca es una religión de inspiración y crecimiento personal. El hacernos

responsables de nuestras acciones es uno de los puntos fundamentales de ser ella. Este nos indica,

entre otras cosas, que debemos aprender a confiar en nuestro buen juicio, quien será quien decida

qué camino habremos de seguir.

Wicca y Magia

La Etica de la Influencia

Una de las partes más divertidas de la religión Wicca es el ir descubriendo por uno mismo los

rituales o prácticas que a uno le resultan mejor o más beneficiosos. No voy a dar una versión aquí de un Libro de Sombras, porque creo que éste es algo muy personal. Pero intentaré a futuro dar una

guía general para diseñar rituales. Hay pocas sensaciones que sean comparables a la satisfacción de

un ritual bien realizado y en el que se consiguió una buena conexión con la divinidad.

El punto que pretendo tocar aquí es, si no tan divertido, igualmente importante. Y es el de la ética

que debemos llevar adelante si pretendemos realizar rituales mágicos.

Para los antropólogos, la magia es el sistema de creencias que sostiene la posibilidad de influir en los hechos ordinarios, mediante actos extraordinarios. Para el wicca, la magia es una realidad que nos rodea cada día. Ahora bien, una parte importante de ésto es que la realidad no se influye solo con trabajos mágicos, si no también con actos. Un ejemplo práctico: si quiero hacer un trabajo mágico para encontrar empleo, puedo hacerlo. Pero el mismo de poco y nada servirá si me quedo en mi casa esperando que el empleo me caiga de las nubes. Un trabajo mágico no es otra cosa que una

ayuda para que nuestra mente inconsciente enfoque sus energías.

Esta lección es una que cuesta mucho aprender a los que recién se inician, deseosos de ejercitar sus

artes mágicas en cualquier oportunidad. Pero como norma, antes de saltar entusiastamente a trazar

círculos mágicos y realizar hechizos, debemos sopesar bastante lo que estamos por hacer. Como

regla de oro, siempre tenemos que considerar si el acto mágico está justificado, es decir, si

realmente se necesita. No podemos estar malgastando nuestra energía sin ton ni son. Y como regla

adjunta a ésta, debemos contemplar todos los ángulos de la situación en la que queremos influir.

¿Hay alguien a quien podemos perjudicar con nuestros actos? ¿Estamos intentando influir en alguien sin su permiso? ¿Estamos violando algunos de los puntos fundamentales de la Wicca?

Una lectura atenta de éstos puntos debería darnos la respuesta a las dudas más comunes. Por lo

pronto, evidentemente podemos descartar el hecho de realizar sacrificios humanos o animales como

muchos suponen, porque viola la Rede. Pero también debemos estar atentos a otras situaciones, que

si bien a primera vista parecen evidentes, si leemos entre líneas no lo son tanto.

Una situación típica es la eterna pregunta sobre los hechizos amorosos. La respuesta a ésto es que

no importa lo bien que nos parezca la unión de dos personas, estamos obrando sobre la voluntad de

al menos una de ellas, lo cual viola la ética de la responsabilidad. Y cuyas consecuencias a largo

plazo no podemos medir. La solución entonces es NO, no deberíamos hacer hechizos amorosos.

Otra pregunta muy común es qué pasa si queremos ayudar a un amigo que está mal. La respuesta es

la misma que en el caso anterior: no podemos influir mágicamente sobre las decisiones de nadie sin

su permiso. En el caso de enfermedades esto es más complicado aún. No sabemos si de influir se

puede revertir alguna sitación kármica, por lo que no podemos por ejemplo tratar de curar a un

enfermo de cáncer por muy altruísta y "bueno" que ésto sea.

Otra cuestión que genera dudas es la de la contramagia. Porque el hecho de que nosotros nos

guiemos por una cierta ética no garantiza que otros lo hagan. ¿Cuál es la actitud que deberíamos

tener en el caso de un ataque mágico? Primero, tener en cuenta que estos ataques son menos

comunes de lo que a más de uno le gustaría creer. El motivo por el que aclaro ésto es que muchos

que se autodenominan magos y viven de esta "profesión" utilizan el hecho del ataque psíquico como

caballito de batalla para incautar gente. De todas formas, si realmente existe dicho ataque sobre

nuestra persona, podríamos decir que estamos en nuestro derecho de contra-atacar con igual

virulencia, si no aumentada. Pues no. Lo correcto en éste caso sería simplemente el realizar un ritual

de defensa, y dejar que el karma se encargue de darle al culpable su merecido.

Como vemos, el tema de la magia no es algo tan sencillo como calzarse un bonete y guiar una

escoba para que haga nuestro trabajo. Y ésta imagen tan conocida es también una advertencia para

aprender a medir las consecuencias de nuestros actos antes de actuar. 

Muchos practicantes dicen que en verdad no realizan otros actos mágicos fuera del trazado ritual del

círculo. Y esto se debe a que aprendieron a ver la magia en todo lo que nos rodea, tanto sea el ciclo

de la vida que se desarrolla a nuestro alrededor como en la maravilla de las leyes naturales. Estos

pocos son los que finalmente aprendieron que la mejor influencia sobre la realidad es la acción

cotidiana.

Diseñando un ritual

Algunas consideraciones previas

Uno de los grandes problemas para la gente que recién se inicia lo presentan los rituales. En general

todos empezamos usando algunos de libros, pero llega un momento que los mismos no nos

satisfacen. O peor aún: no tenemos libro, pero de todas formas queremos realizar un ritual. ¿Qué

hacer?

La respuesta es obvia: diseñar los propios. Esto puede asustar en un principio, pero veremos que en

realidad no es algo tan difícil. Para empezar, tenemos que tener en claro por qué queremos realizar

un ritual. ¿Es una celebración estacional? ¿Lunar? ¿Queremos hacer algo quizás un poco más

complicado, como un hechizo? Poner éstos puntos por escrito puede ayudarnos a focalizar nuestras

mentes para que el ritual empiece a tomar forma. Tratar de traer a la luz la simbología de lo que

vamos a hacer también sirve.

El paso siguente es empezar a desarrollar el ritual en sí. Tenemos que tener en cuenta que hay varios

pasos que son fundamentales y que deben estar siempre presentes, otros son optativos, pero añaden

"color", otros son tan básicos como la elección del lugar, vestimenta, fecha y hora en que lo

llevaremos a cabo, y si lo haremos a solas o acompañados, si queremos silencio o música, y en éste

último caso, qué queremos que suene. Pasemos a analizar uno por uno los detalles:

Lugar: lo ideal sería un bosque o jardín, parque, plaza o cualquier otro lugar donde estemos

en contacto con la naturaleza. Pero no todos podemos hacerlo, así que lo fundamental en éste

caso es que sea un lugar tranquilo donde nadie nos moleste por el tiempo en que va a durar el

ritual. 

Hora: los celtas comenzaban a contar el día desde el anochecer hasta que el sol se pusiera

nuevamente. Y justamente éste, o la madrugada justo antes de que el sol salga, son excelentes

momentos. La hora también depende de nuestra disponibilidad horaria, así que debemos

ajustarnos para que podamos hacer lo que sea tranquilos, sin necesidad de andar corriendo 

Fecha: los sabbats estacionales solían festejarse el día correspondiente, o en su defecto en la

luna llena posterior al mismo. Los ritos de luna llena son obviamente realizados en ése

momento, y algunos rituales mágicos dependen de la fase de la luna. No es una mala idea

consultar un calendario lunar y verificar fases y horas de salida y puesta. 

Compañía: una decisión difícil, pero mi consejo es que ante la duda, trabajen solos. Mejor

estar solo que desconcentrarse por un acompañante que quizás no tiene todos sus sentidos

puestos en lo que uno hace. Otra opción es invitar alguien como observador, y después de un

tiempo invitarlo a incorporarse a nuestros rituales, cuando ya estemos seguros de que no va a

tener su cabeza puesta en otra cosa. 

Música: depende de las preferencias personales. Si elegimos tenerla, podemos producirla

nosotros (flautas y elementos de percusión son los tradicionales) o utilizar música grabada. En

todos los casos debe ser música rítmica pero tranquila, que nos ayude a entrar en otro estado

de consciencia necesario para realizar el ritual. 

Vestimenta: existen dos vertientes. Una considera que las ropas estorban, y los rituales

deben realizarse "vestidos de cielo", es decir, sin ropa. Otra considera que el ponernos una

ropa en particular ayuda a nuestra mente a entrar en el estado apropiado. Si vamos a realizar

el ritual vestidos, no es necesario tener una túnica, ya que a veces cosas como ruedos muy

largos o mangas demasido amplias pueden estorbar al movernos. Es decir, el estilo de la

vestimenta no importa, siempre y cuando sea cómoda y de telas naturales. 

Una vez que hemos resuelto éstos detalles previos, podemos dedicarnos a desarrollar el ritual en sí.

Diseñando un Ritual

Detalles fundamentales

Dentro del diseño de un ritual, hay partes que son fundamentales para el desarrollo del mismo, y

otras que según el autor y/o tradición se consideran importantes o no. A continuación haré un breve

recuento de éstas partes; de ser necesario, en un apartado se trata con detalle en qué consiste y

cómo debe llevarse a cabo

Vemos entonces que teniendo en cuenta éstos detalles el armado de un ritual pasa de ser una tarea

imposible a algo más accesible para nosotros. Preparando con detalle cada parte, podemos obtener

un ritual satisfactorio, y lo que es más importante, hecho a medida para nuestra situación y según

nuestras necesidades.

Los pasos con los que debe contar un ritual son los siguientes: 

     Purificación personal 

     Purificación del ambiente 

     Trazado del círculo 

     Invocaciones a la Diosa y al Dios (dependiendo del ritual elegido) 

     Ritual específico según la ocasión 

     Festín sencillo (optativo) 

     Despedida (si hicimos las invocaciones al principio) 

     Apertura del círculo 

Podemos dividir los pasos con los que debe contar un ritualen apertura, ritual en sí y cierre. La

apertura incluye los pasos hasta las Invocaciones, empezando con la purificación personal. Esto es

sencillamente un baño ritual, quizás con hierbas, para limpiar nuestro cuerpo físico. La purificación

del ambiente es similar, y aquí incluye una limpieza ritual del espacio en el que vamos a trabajar...

tradicionalmente se utilizan escobas de ramas usadas únicamente con éste propósito, pero cualquier

escoba común sirve. De más está decir, la idea no es dejar todo reluciente... se supone que debería

estar así de antemano, sino hacer un "repaso" anterior al ritual. Tanto el trazado del círculo como las

invocaciones se tratan aparte por ser temas extensos.

Lo que sigue a las invocaciones es algo ya más complejo y personal, por lo que me limitaré a dar

algunas sugerencias en el apartado de Libro de Sombras para demostrar cómo tratar con algunos

casos particulares. Podemos agregar una meditación en éste punto, realizar o no el Festín Sencillo

(que describo en detalle en otra página), usar o no medios adivinatorios, y finalmente despedir a los

Dioses agradeciendo su presencia, y deshaciendo el trazado del círculo, que tiene también un

proceso descripto en detalle. 

El Trazado del Círculo

Antes de comenzar el trazado del círculo tenemos que asegurarnos de que todos los artículos que

vayamos a necesitar durante el ritual se hallen ya dentro del perímetro de lo que será nuestra área de

trabajo, incluyendo siempre las siguientes herramientas: cáliz con agua fresca, un plato con sal,

pentáculo, daga o espada, incensario con carbón, incienso, una o dos velas de altar para iluminación, cuatro velas para los elementos, y todo aquello que vayamos a usar para los encantamientos específicos. Una vez que tengamos ésto listo, podemos comenzar el trazado del círculo.

El altar debe estar ubicado en el centro del espacio ritual, mirando al este (si seguimos la tradición

celta) o norte (si seguimos la tradición wicca). Tomando la daga y apuntando al suelo, debemos

trazar en sentido de las agujas del reloj (deosil) un círculo, empezando por el punto cardinal hacia el

que mire el altar, visualizando la energía como una llama azul-plateada que va dibujando el círculo en el piso, superponiendo los extremos una vez que hayamos dado la vuelta completa. Mientras tanto, debemos ir recitando:

                Consagro éste círculo de poder a los Antiguos Dioses

                Que aquí se manifiesten y bendigan a su hijo. 

Regresamos al altar, y allí elevamos las manos, saludando y diciendo:

                Este es un tiempo que no es tiempo,

                en un sitio que no es un sitio,

                en un día que no es un día.

                Estoy en el umbral entre los mundos,

                ante el velo de los Misterios.

                Que el Anciano de los Días me ayude

                y me proteja en mi travesía mágica. 

Colocamos el cáliz de agua sobre el pentáculo y lo bendecimos, sosteniendo la daga sobre el mismo, y diciendo:

                Gran Madre, bendice a esta criatura de Agua a tu

                servicio

                Haz que siempre recuerde las aguas

                del Renacimiento de la Caldera

                Gran Madre, bendice a esta criatura de Tierra a tu

                servicio.

                Haz que siempre recuerde la Tierra bendita,

                sus muchas formas y estados 

Espolvoreamos una pequeña cantidad de sal en el agua, y levantando el cáliz en alto decimos:

                Gran Madre, te rindo honor! 

Ahora en la misma forma en que trazamos el círculo inicialmente, debemos rociar la mezcla de agua

y sal por los bordes del círculo, para terminar volviendo a colocar el cáliz sobre el altar.

Sosteniendo la daga sobre el incensario encendido, decimos

                Gran Padre, bendice a esta criatura de Fuego a tu

                servicio

                Haz que siempre recuerde el Fuego sagrado 

                que baila dentro de la forma de cada creación

                Sosteniendo la daga sobre el incienso, decimos:

               Gran Padre, bendice a esta criatura de Aire a tu

                servicio que me traen voces del Anciano de los Días 

Colocamos una pequeña cantidad de incienso sobre el carbón encendido. Luego levantamos el

incensario en alto, diciendo

                Gran Padre, te rindo honor! 

Caminamos con el incensario de la misma forma que hicimos con el cáliz, devolviéndolo luego al

altar. Luego nos acercamos al punto hacia el que mira el altar, y encendienco una vela, elevamos la

mano, daga o espada a modo de saludo, y decimos (si estamos mirando hacia el Este):

                Los invoco, Poderes del Aire

                para presenciar éste rito

                y proteger éste círculo 

 Nos movemos en sentido deosil, prendiendo una vela en cada cuarto y saludando en forma similar al elemento que corresponde a dicho punto cardinal, a saber: 

               Norte: Tierra

               Sur: Fuego

               Este: Aire

               Oeste: Agua 

A medida que vayamos invocando a cada uno, debemos visualizar cada uno de los poderes

acercándose a nuestro llamado

Regresamos al altar, y mirando hacia el punto inicial decimos:

                El círculo está confinado

                Con el poder a su alrededor

                Entre los mundos estoy

                Con protección a mano 

El círculo está trazado, y podemos proceder con la ceremonia planeada

El presente ritual fue tomado del libro "Magia Celta" de D.J.Conway.

Invocaciones a la Diosa y al Dios

Estas invocaciones podemos decirlas o no al principio de cada ritual, o usarlas como meditación, o

simplemente como lectura devocional. Lo ideal sería que después de un tiempo y cuando ya nos

encontremos cómodos, escribamos nosotros mismos las invocaciones. Una vez terminado el ritual,

no debemos olvidar agradecer la presencia de la Diosa y el Dios al mismo. No es necesario usar

ninguna forma complicada: palabras sencillas bastarán a éste propósito.

Los siguientes ejemplos son ejemplos de cánticos posibles:

Canto de Bendición

                Que los poderes del Uno,

                la fuente de toda la creación,

                que todo lo inundan, onmipotentes, eternos,

                que la Diosa,la Señora de la Luna;

                y el Dios, Cazador Astado del Sol,

                que los poderes enn los Esíritus de las Piedras,

                regentes de los reinos elementales,

                qe los poderes de las estrellas arriba, y la Tierra abajo

                bendigan éste lugar, y éste tiempo, y a mí que estoy

                con vosotros. 

Cántico para el aspecto más suave de la Gran Madre

                Madre del pecho reconfortante, del brazo protector

                Soy vuestro hijo. Protegedme del peligro.

                Inspirad mis sueños

                Dadme la llave

                Que abrirá la puerta

                Madre, ayúdame. 

   Otra invocación:

                Soy la Gran madre, adorada por toda la creación, que

                existió antes de sus consciencia. Soy la fuerza primaria

                femenina, sin límites, eterna.

                Soy la casta Diosa de la Luna, Señora de la Magia,

                cuyo nombre cantan el viento y las hojas. Llevo la

                Luna creciente en mi frente, y mis pies descansan en

                los cielos estrellados. Soy los misterios sin resolver, un

                camino sin transcurrir, un campo aún virgen del

                arado. Regocíjense en mí y conozcan la plenitud de la

                juventud.

                Soy la Madre Bendita, la graciosa Señora de la

                cosecha, vestida con la fresca maravilla de la Tierra y

                el oro de los campos cubiertos de grano. Controlo las

                mareas de la Tierra y por mí los frutos maduran. Soy

                la Madre dadora de vida, maravillosamente fértil

                Adórenme como la Anciana, suave en el ciclo sin fin de

                la muerte y el renacimiento. Soy la rueda, la sombra

                de la Luna. Controlo las mareas de hombres y mujeres

                y libero y renuevo a las almas cansadas. Mi dominio es

                la oscuridad de la muerte; mi don en la alegría del

                nacimiento

                Soy la Diosa de la Luna, la Tierra y los Mares, de

                incontables nombres, incontable fuerza. Emano magia

                y poder, paz y sabiduría. Soy la eterna Doncella,

                Madre de todos y Anciana de la oscuridad, y les envío

                bendiciones de amor ilimitado 

Invocación al Dios:

                Soy el radiante Rey de los Cielos, que inunda la Tierra

                de calor y alienta a la semilla oculta de la creación a

                explotar y manifestarse. Levanto mi lanza brillante

                para iluminar las vidas de todos los seres y

                diariamente vuelco mi oro en la Tierra, haciendo huir

                a los poderes de la oscuridad.

                Soy el Señor de las bestias salvajes y libres. Corro

                veloz con el ciervo y me elevo como el sagrado halcón

                contra el cielo resplandeciente. Los antiguos bosques y

                lugares salvajes emanan mis poderes, y los pájaros en

                vuelo cantan de mi santidad.

                Soy la última cosecha, que ofrece frutos y granos bajo

                la hoz del tiempo para que todo se alimente. Porque

                sin plantar no hay cosecha, sin invierno no hay

                primavera.

                Adórenme como el Sol de la creación, de mil nombres,

                el espíritu del ciervo astado, la cosecha sin fin. Vean

                en el ciclo anual de los festivales mi nacimiento,

                muerte y renacimiento, y sepan que ése es el destino de

                toda creación

                Soy la chispa de la vida, el Sol radiante, el dador de

                paz y descanso, y envío mis rayos para bendecirlos,

                iluminando los corazones y fortaleciendo las mentes de

                todos.

El presente ritual fue tomado del Libro de Sombras de "Wicca: A Guide for the Solitary Practitioner" de Scott

Cunnigham, y "Magia Celta", de D.J.Conway.

El Festín Sencillo

Este Festín Sencillo se realiza usualmente al final de los Sabbats y Esbats. Es una versión moderada

de las fiestas más animadas que antiguamente se llevaban a cabo durante los rituales agrículas en

Europa. Se pueden usar otros líquido en vez de vino, y de hacerlo así debemos cambiar la última

línea.

Levantamos la copa con el vino o algún otro líquido con las dos manos, y decimos:

                Graciosa Diosa de la Abundancia

                Bendice éste vino e infúndele Tu amor

                En tus monbres, Diosa Madre y Dios Padre,

                Yo bendigo éste vino 

Levantamos el plato con tortas (o pan, o bizcochos) con las dos manos, y decimos:

                Poderoso Dios de la Cosecha

                Bendice éste pan e infúndele Tu amor

                En tus monbres, Diosa Madre y Dios Padre,

                Yo bendigo éste pan 

El presente ritual fue tomado del Libro de Sombras de "Wicca: A Guide for the Solitary Practitioner" de Scott Cunnigham.

Apertura del Círculo

Cuando estemos dispuestos a finalizar el ritual, debemos dirigirnos a la primera vela que encendimos, y apagarla, diciendo (si fue la del Este)

                Partid en paz, Poderes del Aire,

                Mi agradecimiento y bendiciones 

De igual forma debemos despedir cada uno de los elementales, siguiendo el mismo orden con que

fueron convocados. Al terminar, volvemos al centro y decimos:

                A todos los seres y poderes de lo visible

                e invisible, partid en paz

                Que reine siempre la armonía entre nosotros

                Mi agradecimiento y bendiciones 

Cortamos el círculo con un movimiento hacia atrás de la daga o espada, y decimos para terminar:

                El círculo está abierto,

                aunque siempre será un círculo

                Alrededor mío y a través de mí

                fluye siempre su poder mágico 

Una vez hecho ésto debemos guardar todas las herramientas, limpiar el altar, y en caso que algunos

objetos deban permanecer en el mismo, dejarlos para que se extingan o impregnen de poder durante

el período necesario

El ritual está completo.

Herramientas del Brujo

Al leer cualquier ritual, nos encontraremos con que hay algunas herramientas que debemos usar. Por supuesto nadie nos prohíbe realizar los propios con poco más que una vela y un cono de incienso, pero en general el tener ciertos objetos de uso específico para rituales nos ayudará a focalizar mejor la energía al realizarlos.

Cada herramienta que utilicemos tendrá una carga particular, representando un elemento de la

naturaleza (fuego, agua, aire, tierra y espíritu). Cada uno de ellos puede ser consagrado según un

ritual, aunque si llevamos ya un tiempo usándolos quizás ésto no sea necesario. El proceso de

consagración apunta más a liberar al objeto nuevo de cualquier tipo de energías negativas que le

hayan quedado como residuo de su fabricación, e imbuirlos con las energías del brujo. Se entiende

así que la mejor consagración sea el uso habitual, pero a veces es bueno tomarse su tiempo para

consagrarlos ritualmente, como toque final.

Entre las herramientas de uso más común podemos nombrar: 

     El Athame 

     El Caldero 

     El Cáliz 

     La Escoba 

     El Incensario 

     El Libro de Sombras 

     El Pentáculo 

     La vara 

Herramientas del Brujo:

El Athame

El Athamé es el cuchillo ritual del brujo, simbolizando el principio masculino, asociado al elemento

Aire y según algunos autores también con el fuego (por el fuego utilizado en la forja de la hoja).

Otras herramientas asociadas con él, y con usos rituales similares, son la Espada, y la Segur (hoz

pequeña o cuchillo curvo).

El Athamé tiene tradicionalmente mango negro, y debe ser una hoja con filo, a pesar de que en

general éste filo no va a usarse. La función principal del Athamé (y la Espada) es dirigir la energía del brujo, tanto sea al trazar el círculo, o realizar un conjuro. También se utiliza, elevado a modo de

saludo, al llamar a los cuatro elementos durante el trazado del círculo ritual. Muchas veces también

se utiliza un cuchillito más pequeño de mango blanco para todo lo que implique cortar y/o tallar.

La Segur se utiliza en una forma similar, principalmente para cortar hierbas rituales, debido

justamente a su forma. Podríamos decir que es un descendiente directo de la pequeña hoz de oro

que usaban los druídas para cortar las hierbas rituales, especialmente el muérdago. La única

diferencia es que por su forma curva, similar a la luna creciente, simboliza al principio femenino, y se puede llegar a utilizar en algunos rituales lunares. Para sus otros usos más prácticos, puede ser

reemplazada por el athamé, de la misma forma que el cuchillito de mango blanco.

La Espada no es un elemento estrictamente necesario, aunque sí muy "decorativo". Tiene

exactamente los mismos usos rituales del Athamé de direccionar la energía proyectada por el brujo.

El único problema que puede llegar a presentar es la incomodidad de su uso en espacios pequeños,

y el peso de la misma. Salvo que tengamos la suerte de haber conseguido una espada corta, en

general son elementos bastante pesados y difíciles de manejar, por lo menos para una mujer. No

hablemos ya de las posibles dificultades de llevarla a un espacio abierto para realizar un ritual, lo cual puede resultar ilegal en muchos países. Cualquiera sea el uso que vayamos a darle, puede

reemplazarse perfectamente por el Athamé, y ganaremos en comodidad y practicidad.

El Caldero

El Caldero tiene una base mitológica en la tradición Celta, y otra en la creencia popular. El caldero

ha sido desde siempre asociado a las brujas como lugar donde se cocían las famosas pócimas. La

simbología lo toma tanto como una herramienta de transformación (los elementos entran en él en un

estado y salen en otro) como una imagen del vientre materno.

La mitología Celta nos habla de la Diosa Cerridwen, quien coció en su caldero la pócima de la

sabiduría durante un año y un día, curiosamente, el tiempo que debe servir uno como acólito antes

de ser iniciado plenamente. Existen numerosas menciones al caldero de las brujas, y entre las más

famosas podemos mencionar la escena de Macbeth, de Shakespeare, donde preparan una poción

mientras McBeth decide su futuro de traidor. Otra leyenda del Mabinogion nos habla de un caldero

que tenía la virtud de volver a la vida a los guerreros muertos en batalla.

El caldero del que hablamos aquí no tiene por qué ser uno enorme como acostumbramos ver en las

películas, pero sí debe reunir tres condiciones: debe ser de hierro, redondo y tener tres patas.

Todavía es posible encontrar pequeñas ollitas con éstas características, aunque ya no sean la norma

hoy en día. Durante los rituales, dependiendo del tamaño, podemos elegir ponerlo sobre el altar, o

sobre el piso, a nuestra izquierda.

Las utilidades que podemos darle varían. Como representante del Vientre Primordial, es obviamente

femenino, perteneciente al elemento agua. Sin embargo, al ser de material sólido, y al estar

firmemente aislado del piso por sus tres patas, podemos usarlo, por ejemplo, para todo ritual que

precise una pequeña fogata, o la quema de elementos (papel, velas), con toda seguridad. En todos

los casos en que precisemos simbolizar una transformación o renacimiento será muy útil. También,

lleno de agua puede simbolizar al elemento, aunque generalmente se utilice el cáliz. Otro de sus usos

rituales puede ser como lugar para descartar todo el material usado a lo largo del ritual, por ejemplo

fósforos o cenizas, para no dejarlos sobre el altar.

Debemos recordar con todas las herramientas, pero más con ésta en particular debido a sus

posibles usos, limpiarlo escrupulosamente luego de su uso ritual.

De ser necesario, puede reemplazarse con una pequeña vasija de metal si debemos quemar algo, o

con el cáliz si lo necesitamos simplemente para contener agua.

El Cáliz

El cáliz es una versión menor del caldero como representación del eterno femenino y el elemento

agua. Estamos hablando de una copa, usualmente del tipo redondo, en la que tendremos

representada al agua durante los rituales, aunque también durante por ejemplo el festín sencillo,

contendrá vino.

La elección del cáliz apropiado es una tarea bastante delicada. Podemos usar una copa de cristal,

aunque lo tradicional es el metal: oro, bronce, plata o alpaca. Debemos tener mucho cuidado al

elegir, prefiriendo los que estén revestidos internamente en vidrio, plata o acero inoxidable, ya que

los metales como el cobre y el bronce despiden sustancias venenosas en contacto con el vino.

Debemos tener en cuenta también el que sea de tamaño mediano, para facilitar su manipulación. No

es necesario un cáliz ornamentado; es perfectamente válido que usemos, si así lo queremos, una de

las copas de cristal de la abuela, si nos preocupamos de realizar la limpieza ritual para "descargarla"

de las energías que pudiera tener.

Las casas especializadas en regalos para bodas suelen tener juegos de dos copas de metal

perfectamente aptas para uso con bebidas alcohólicas (las que presentan riesgos al reaccionar con

los metales), por lo que pueden ser un buen lugar para buscar nuestro cáliz. Tener uno extra

tampoco vendrá mal si queremos realizar rituales en los que necesitemos tanto el agua como el vino

(o símil), y no tengamos el caldero disponible o vayamos a darle otro uso. En lo personal, prefiero

tener dos cálices: uno en bronce para las celebraciones solares y uno en plata para las lunares.

Los usos rituales del cáliz se centran principalmente en ser el contenedor del líquido elegido, ya sea

agua para realizar la purificación del círculo, o la bebida elegida para el festín sencillo o la libación

ritual. Usualmente su uso será el primero, y si bien podemos reemplazarlo por cualquier copa,

debido a lo sencillo de conseguir uno, considero que es mejor realizar la elección de una vez y

utilizar el mismo en forma regular, no ocasional.

La Escoba

La escoba es quizás, junto al caldero, la más famosa herramienta asociada a la bruja.

Tradicionalmente un elemento simbolizante de la unión de los principios masculino y femenino, se

utilizaba no para volar, sino para la limpieza ritual del espacio de trabajo, rituales de protección y

fertilidad. Algunos autores sugieren que la escoba era el lugar perfecto para ocultar la vara durante la época de la cacería de brujas, disfrazándola en un elemento de uso cotidiano

Sir James Frazer recoge en su "Rama Dorada" múltiples rituales que involucraban el uso de una

escoba, generalmente como símbolo de fertilidad o energía fecundadora. Según uno de éstos, para

asegurar la fertilidad de los campos una mujer joven debía rodear los mismos una vez plantados los

mismos, desnuda y montada a caballito de una escoba. Podemos ver quizás en éstos rituales

resabios de los primitivos rituales de fertilidad en donde el Sumo Sacerdote y la Suma Sacerdotisa

simbolizaban el matrimonio de la Tierra y los Cielos, la Diosa y el Dios, renovando la fertilidad de los campos.

Otra versión sugiere que si queremos confeccionar una escoba para limpieza, debemos hacerlo

utilizando ramas de sauce, que antiguamente se creía alejaban a los espíritus malignos. Tan arraigada estaba ésta creencia que se tenían como método seguro de exorcismo los azotes con varas de sauce.

Lo cierto es que nuestra escoba ritual debe ser del estilo antiguo, de ramas o paja, y su uso se

limitará a una pasada simbólica para limpiar el lugar de energías antes de entregarnos a cualquier tipo de ritual, y como todas las herramientas nombradas hasta ahora, debe ser guardada nada más que para éste uso. Los mejores resultados los conseguiremos si la fabricamos nosotros mismos, pero

debido a la dificultad de ésta tarea, podemos dejarlo en manos de otros sin problemas, teniendo el

cuidado de hacer la limpieza correspondiente antes de usarla.

Su uso no es estrictamente necesario, así que a no desesperar si no conseguimos ningún escobero

donde estamos: tranquilamente podemos seguir adelante con nuestras celebraciones sin la escoba,

siempre y cuando reemplacemos la acción de limpieza energética por alguna otra similar.

El Incensario

El incensario es uno de los elementos fundamentales en el arreglo del altar para los rituales. Tanto

sea que usemos varillas, conos o incienso en grano, debemos tener un recipiente que recoja las

cenizas, y aísle el altar del calor del incienso quemándose.

Si deseamos usar varillas, lo mejor será tener un recipiente de boca ancha y poco profundo lleno de

arena, donde clavaremos las varillas para que se consuman. Lo mismo si usamos conos. Si

deseamos usar incienso en grano el recipiente debe ser resistente al calor extremo que van a liberar

los carbones prendidos donde colocaremos el incienso. Éste último método es el más recomendable,

ya que nos dá la libertad de hacer nuestras propias mezclas partiendo de algunos elementos básicos,

y agregando hierbas o incluso flores si así lo queremos.

En todos los casos es preferible que el recipiente tenga algún tipo de asa, o cadenillas al estilo de los

viejos incensarios de iglesia, para poder manipularlo sin quemarnos. Recordemos que en algunos

casos deberemos caminar con él, por ejemplo si estamos haciendo una limpieza de la casa. Los

materiales preferibles son barro, cerámica o bronce, siendo el primero el más frágil y el segundo el

más caro.

El incienso, y los carbones consumiéndose lentamente, representan los elemento Fuego y Aire

durante los rituales, ambos masculinos. En general el incensario se ubicará a la derecha del altar,

exigiendo un cuidado particular de nuestra parte, similar al que debemos tener con las velas

encendidas.

El Libro de Sombras

Como digo en otra parte del site, el Libro de Sombras es un libro que lleva el practicante, en donde

anota todos los rituales a medida que los va realizando, hechizos, mezclas de inciensos, y en general

todo aquello que tenga que ver con su trabajo como brujo. No es necesario que el Libro sea un

volumen primoroso, ni que esté caligrafiado con tinta especial, pero sí debe ser destinado

únicamente a éste propósito, y conviene que sea del tipo al que se le pueden agregar hojas: una

carpeta de tapas rígidas puede servir.

Otra cosa que debemos tener en cuenta al armar uno es el tamaño del volumen que elijamos: muy

grande y nos resultará un poco incómodo para tenerlo en el altar, muy pequeño y a duras penas

podremos leer lo que escribimos en él. Tenemos que recordar al escribir que leer a la luz de las velas no es exactamente fácil, y es un error muy común las primeras veces no tomarlo en cuenta.

Lamentablemente uno no llega a enterarse de ésto hasta que comienza el ritual, y luego tiene que

pasarse adivinando lo que escribió. Una opción para facilitar la lectura es escribir en letra grande y

de imprenta, otra es imprimir las páginas en computadora, utilizando una tipografía clara... ya era

hora que los brujos nos modernizáramos un poco ;)

Dentro del libro de sombras podemos hacer otras anotaciones, como por ejemplo distintas

meditaciones, pensamientos posteriores a los rituales o resultados de los hechizos que podramos

haber hecho, convirtiéndolo a la postre en una especie de "diario mágico", pero ésto queda a criterio

del celebrante.

Otro libro que puede estar relacionado con el Libro de Sombras, pero que no es necesario ni mucho

menos (aunque puede ser útil) es el Libro de Sueños, que es donde anotaremos por la mañana los

sueños que tuvimos la noche anterior. Ésto lo veo más conveniente para quien desee hacer un

trabajo más a fondo con sus sueños, para lo cual no es necesario siquiera ser Wicca; también lo

encontrarán muy útil quienes estén embarcados en cualquier tipo de terapia, ya sea ésta del tipo

psicológico, chamánico, o cualquier otro en donde los sueños tengan un papel preponderante.

El Pentáculo

El pentáculo no es ni más ni menos que un disco, aproximadamente del tamaño de un plato mediano, que tiene dibujado en su superficie un pentáculo, es decir, una estrella de cinco puntas encerrada dentro de un círculo. Representa al elemento Tierra, es de carácter femenino y sobre él

consagraremos durante los rituales los elementos que vayamos a utilizar.

Los materiales utilizados pueden ser múltiples: barro, cerámica, metales o madera, es quizás la

herramienta que mejor se adapta para ser creada artesanalmente por el brujo. Si sabemos modelar

podemos hacerlo nosotros mismos con el dibujo ya trazado, incluso con cuentas de color marcando

la figura, si no, pintar con esmaltes sobre un plato comprado. Si vamos a hacerlo así, debemos tener

mucho cuidado de utilizar pinturas no solubles en agua, ya que al lavar la pieza arruinaríamos nuestro esfuerzo, y también de utilizar pinturas no tóxicas, ya que muchas veces colocaremos sobre él elementos comestibles, por ejemplo pan en el festín sencillo.

La Vara

La varita es un elemento popular en la magia. Tanto en la imagen de la varita mágica de las hadas, o

el cayado de los magos de los cuentos, ha sobrevivido en la imagen colectiva de los practicantes de

magia como guía y dirección de poder. Y ésta imagen no está tan lejos de la verdad: en los rituales,

la varita cumplirá las funciones de dirigir la energía que levantemos durante el ritual, más o menos en forma similar al athamé. Simbolizando la energía masculina, y asignada según la tradición al elemento Fuego o Aire, la varita nos va a ser útil en rituales, con una cualidad quizás menos agresiva que el athamé o la espada.

Existen casi tantos tipos de varitas como practicantes, y las diferencias se dan tanto en la forma y

tamaño como en los materiales usados para su confección. En general serán de madera,

dependiendo la elegida de las afinidades de cada quien con los distintos árboles, o del uso que

vayamos a darle, aunque hay también varitas de metal. También pueden tener terminación roma o

con un cristal de cuarzo actuando como "amplificador". Los seguidores de tradiciones netamente

celtas pueden llegar a tener una varita distinta por cada mes del calendario arbóreo lunar, con sus

distintos atributos, a saber: 

· Abedul, para purificación, el primer mes, noviembre 

· Serbal, para protección contra encantamientos, el segundo mes, diciembre 

· Aliso, para protección y profecía, el tercer mes, enero 

· Sauce, para los aspectos femeninos o lunares, el cuarto mes, febrero 

· Fresno, para los vínculos entre el mundo interior y exterior, el quinto mes, marzo 

· Espino, para purificación y castidad, el sexto mes, abril 

· Roble, para protección y entrada a los misterios, séptimo mes, mayo 

· Acebo, para superioridad en la lucha, el octavo mes, junio 

· Avellano, para la intuición, el noveno mes, julio 

· Vid, para la profecía, el décimo mes, agosto 

· Hiedra, para la búsqueda del yo, el undécimo mes, septiembre 

· Carrizo, para la acción directa, el duodécimo mes, octubre 

· Saúco, para los finales e inicios, el decimotercer mes, los últimos días de octubre 

Otras opciones son el manzano para cuestiones afectivas, sauce para magia lunar, o roble para

magia que implique un gran uso del elemento fuego. Algunos autores, como Scott Cunnigham,

sugieren que antes de usarla y consagrarla, la mostremos a la luna saliente, frotándola con lavanda

invocando a la Diosa, y al sol naciente, frotándola con hojas verdes y llamando al Dios, así la vara

estará cargada con ambas energías.

Podemos también usar por supuesto maderas compradas, si deseamos una apariencia más

cuidada.Aunque personalmente prefiero el viejo método de elegir un árbol, pedir su permiso, cortar

una rama, esperar a que se seque y después consagrarla. Será más largo, pero creo que ayuda a

que la vara que obtenemos sea más afín a nosotros. Luego de éste proceso, y de adornarla a

nuestro gusto, sigue el ritual de consagración. Lo importante, sea cual sea el método que elijamos, es que nos sintamos afines con el material elegido

La Consagración

Como primer paso, debemos hacer una limpieza física del objeto, cuidando de corregir cualquier

defecto de manufactura que encontremos, así como suciedad o polvo que pudiera tener acumulado.

Mientras hacemos ésto, debemos visualizar toda la energía negativa que pudiera poseer el objeto

dejándolo. Una vez que esté libre de energías negativas, podemos pasar al siguiente paso, que es la

consagración ritual.

Para hacer ésto, colocamos lo que vayamos a consagrar sobre el pentáculo, y tocándolo con nuestra

mano hábil o proyectiva, y utilizando el nombre de la herramienta y su material de construcción,

decimos, por ejemplo para el caso de una espada:

                Te consagro, espada de acero,

                para limpiarte y purificarte,

                para servirme dentro del cículo.

                En el nombre de la Diosa Madre y el Dios Padre

                estás consagrada.

Luego de ésto la cargamos, frotándola en un único sentido y visualizando cómo adquiere nuestra

energía; asperjamos con sal, pasamos por sobre el humo del incienso, por la llama de las velas (o

por sobre ellas), y luego asperjamos con agua, llamando cada vez a los espíritus de cada elemento

para consagrarla. Algunos autores sugieren una gota de la sangre del brujo mezclada en el agua para

hacer el vínculo de unión más fuerte. De elegir hacer ésto, debemos tener MUCHO cuidado en no

lastimarnos: una sóla gota tomada de un dedo, usando una aguja aséptica de las que se venden en

las farmacias para los diabéticos bastará.

Al finalizar, elevamos la herramienta con ambas manos, diciendo:

                Te cargo por los Antiguos: por la Diosa y el Dios

                por las virtudes del Sol, la Luna y las Estrellas,

                por los poderes del Aires, Fuego, Agua y Tierra,

                que a través tuyo obtenga todo lo que deseo.

                Dioses Antiguos, carguen ésta herramienta con sus

                poderes. 

Bajamos la herramienta, y podemos empezar a usarla.

El presente ritual fue tomado del libro "Wicca: A guide for the Solitary Practitioner" de Scott Cunnigham, basado en la consagración de implementos rituales de la "Clavícula de Salomón".

