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LA MASONERIA

Las claves de una institucidon
vivay legendaria

Ami Q.:H.: José: "Aprendiz”,
Pero Companero y Maestro.

En primer lugar, observardn y guardardn las buenas ordenanzas establecidas anteriormente por sus
predecesores de feliz memoria, concernientes a los privilegios de su oficio. Y, en especial, serdn
sinceros los unos con los otros y vivirdn juntos en la caridad, al haberse convertido, por juramento,
en hermanos y companeros de oficio.

Punto primero de los
Estatutos de William Schaw,

Edimburgo, 1598.

Prefacio

Este ha de ser un libro divulgatorio, preferentemente destinado a
lectores no masones. La idea es que quienes aborden el tema por
primera vez, encuentren en sus pdginas suficientes datos para poder
formarse una idea correcta de lo que representa la Francmasoneria y de
cudles pueden ser sus metas en nuestra sociedad. Me parece muy
importante que este aspecto final de la Masoneria pueda ser entendido
como postulado y como axioma de la preocupacion y de la ocupacion
masonicas: la Francmasoneria o Masoneria Simbdlica tfiene como fin
conseguir una sociedad humana mds armonica, mds  justa y mads
fraternal, a partir de una mejora personal de los individuos que la
componen. Este es el postulado. El axioma es, para cada masén, que tal
fin constituye una necesidad alcanzable.

Por ofra parte, quienes son ajenos a la cultura masdnica suelen
incurrir en el error de cuadricular simplistamente su  definicion de la
Masoneria como asociacion secreta de personas que profesan principios
de fraternidad mutua, usan emblemas y signos especiales, y se agrupan
en entidades llamadas logias, como lo hace el Diccionario de nuestra
Real Academia Espanola en su Ultima edicion (de 1992). Iremos viendo
qué es lo que hay de vdlido en ella, pero subrayamos ya que los masones
solamente se han asociado secretamente en tiempos y lugares en que eso
les era indispensable para poder conservar su intimidad, su libertad o su
vida. La Masoneria hace un uso simbodlico y filoséfico de la palabra
secreto, recogiendo la tradicion de los masones constructores medievales,
que protegian  celosamente, mediante prestacion de juramento, los
secretos profesionales del oficio. Los que el método masdnico llama
“secretos del grado”, en los diferentes sistemas graduales existentes, son
determinados signos, palabras y toques que simbolizan un “saber hacer” (lo
que los profesionales de nuestro tiempo llaman know how) que ha de
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adquirir el masén, aprendiendo a interpretarlos para convertirlos en
valores-guia personales o patrones de conducta que se compromete a
esforzarse por tener presentes alo largo de su vida. Ni mds ni menos.

Este y ofros términos usados en el desarrollo gradual del método
masénico de formacion, asi como los utensilios y herramientas de los
antiguos masones constructores, pasaron a expresar valores simbdlicos
inicidticos para la Masoneria del espiritu o Masoneria simbdlica.

No creo que en los comienzos del siglo XXI queden muchos que
piensen razonablemente que exponer a personas no iniciadas en
Masoneria nuestro esquema de pensamiento y los fundamentos de
nuestro método de frabajo constituya violacidon de secreto alguno.
Personas muy cudlificadas de nuestra Fraternidad lo han hecho, siempre
guiadas por idéntico criterio: la filosofia masénica, que se centra en la
esencialidad humana, estd contenida en una Tradicién inicidtica cuyo
beneficiario ha de ser el Hombre. Los conservadores y tfransmisores de esa
tradicion sélo pueden ser hombres que evidencien una sincera inquietud
por el Conocimiento que lleva hacia lo que nos trasciende, hacia lo que
hay tras meras apariencias fisicas y mentales en este mundo en el que
vivimos, como requisito previo a toda labor en favor del desarrollo social
positivo al que los masones se sienten llamados. Esta condicidn selectiva,
semejante, por otra parte, ala de cualquier profesion u oficio cualificado,
ha sido interpretada de formas diversas, incluso por los mismos masones, y
ha dado pie atodo fipo de fantasias respecto alos métodos y fines de la
Orden Francmasonica.

Como toda institucion multisecular, la Masoneria ha conocido
diversas fases en su desarrollo, fratando de adaptar su metodologia
elaboradora de pensamiento a las vicisitudes de la evolucion social
humana, subrayando siempre la perennidad de los valores esenciales. En
el Siglo de las Luces, la sociedad europea culmind el movimiento
posrenacentista que hacia de la libre expansion de la cultura y de la
libertad, intelectual y moral, metas imperativas. Durante el siglo XIX y buena
parte del XX no podia permanecer inmévil en la trayectoria hacia la
progresiva aceptacion de los principios democrdticos de tolerancia,
igualdad y solidaridad y a su infroduccion en las legislaciones estatales. El
positivismo cientifico de ese segundo periodo contagié a una parte de los
masones, que, impelidos por la dindmica de una construccidon social mds
justa y pacifica, llegaron a ver, en las metas puntuales reclamadas por la
sociedad, la Unica plasmacién posible de los anhelos masdnicos. Su labor
fue meritoria, ciertamente, logrando fransferir o adherir  su propio
enfusiasmo al de sectores sociales de los que emergieron multitud de
valedores seneros y de organismos colectivos no oficiales, asumiendo
ideales semejantes a los que la Masoneria ha propugnado siempre como
estructuras Utiles para la  ascesis de la Humanidad hacia la Belleza, la
Fuerza y la Sabiduria universales.

Sin embargo, hace ya varias décadas que llegd la hora de revisar la
auténtica naturaleza del compromiso que obliga a los masones.
Afortunadamente, somos muchos los que nos hemos dado cuenta del
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espejismo ante el que se corre el riego de sucumbir cuando se olvida o
pospone la esencialidad como Unica referencia vdlida para la Orden.
Esencial es cuanto lleva al Hombre hacia si identificacion con el Ser, con lo
Absoluto. Cada masén es libre de interpretar esto, pero nadie puede
pretender vaciar nuestra Insfitucion de aquello que da sentido a su
Tradicion y a su Metodologia ritualizada, cuya meta es el Orden universal en
el que el Ser se manifiesta. Sin inquietud metafisica es dificil entendery vivir
la Masoneria. Y esa auténtica naturaleza del masonismo esencial, como via
de evolucién personal capaz de producir la unidén  armdnica del corazdn,
el pensamiento y la accidon, poniéndolos al servicio de la construccion
humana, sin dogmatismo y en fraternidad, es la que estd aflorando hoy
en la conciencia de decenas de miles de hombres y mujeres en todo el
mundo. Estoy convencido de que nos hallamos en el alba de una tercera
etapa.

Numerosos autores, no masones, con buena o con mala intencién,
segun los Casos, Yy Ccon mayor o menor fortuna, han  escrito
abundantemente sobre Masoneria para el gran publico. Tanto en Espana
como en lberoamérica, por lo que respecta a lo publicado en nuestra
lengua, ha sido el siglo XX notoriomente rico en literatura divulgatoria y
seudodivulgatoria que, por ofra parte, tiene precedentes en todas las
lenguas desde el momento de la aparicion de la neo-Masoneria como
institucion, en el siglo XVIII. Destruidas o consumidas las dictaduras de
diverso signo que atenazaron a algunos paises europeos en el siglo XX,
todas ellas hostiles al humanismo y al humanitarismo que caracteriza a la
Masoneria universal, y operada una importante y positiva inflexion en el
talante de la Iglesia catdlica respecto a quienes mantienen ofras visiones
del mundo, el tema es retomado periddicamente, no obstante, como
recurso sensacionalista capaz de atraer a buen niUmero de lectores.

Ni que decir tiene el empeno que ponen algunos en presentar a la
Orden Masénica como “secta” solo manifiesta una aviesa intencionalidad,
ya que existen sencillos y claros criterios para despreciar semejante
calificacion, aplicada a una institucion apolitica, adogmdatica y irreligiosa,
con vocacion filoséfica y humanitaria  universal, cuyas normas
constitucionales estan al alcance de quienes desean conocerlas y en las
que se descarta, sin excepcion, toda discriminacion por motivos religiosos,
politicos, raciales, socio-econdmicos, etc. Por ofra parte, los pocos casos de
conductas personales de los masones que puedan constituir motivo de
escAndalo suelen ser subrayados, destacando discriminatoriamente la
conexion personal del incriminado con la Orden (aungue a menudo se trate
de ex miembros de la misma). Es muy facil comprobar que cualquiera de
los grupos activos conectados con las religiones positivas (que, en  su
origen, fueron siempre consideradas “sectas”), con los partidos politicos,
etc., ofrecen hoy, y han ofrecido a través de la Historia, un nUmero de
ejemplos escandalosos desorbitadamente superior al que se ha intentado
afribuir a la Orden durante sus frescientos anos de existencia. Pobre
argumento es éste para desvirtuar una realidad muy distinta, repleta de
comportamientos ejemplaresy de generosas aportaciones a la sociedad.
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Nuestra tradicidn nos ensena que:

Quien desee practicar el arte de la construccidn debe conocer y
respetar las leyes que rigen el equilibrio y la armonia, fuera de las cuales
nada duradero se puede edificar. La arquitectura, hija de las
matemadticas, de la cosmogonia y también de la metafisica, se basa
especialmente en los estudios sobre la naturaleza de los elementos, la
gravedad, la fisica, la mecdnica, la quimica y la coordinacién de todo un
grupo de artes. Por ello, obliga a la busqueda constante de los principios
de la Creacién, suscita el amor por la belleza e impulsa a la meditacién y a
la disciplina del espiritu.

Nadie puede sorprenderse de que los masones se hayan sentido
siempre, y de manera natural, discipulos del Gran Arquitecto del Universo,
principio ordenador de la energia vital de los mundos. También puede
deducirse facilmente los motivos del saber era esencialmente verbal, los
constructores usaron de un sabio rigor al seleccionar a sus hombres, de
una prudente lentitud en la formacion de sus discipulos, de una severidad
indispensable en la comprobacién de su perfeccionamiento en la prdctica
efectiva del oficio y del arte que ejercian. Estas son otras tantas razones
por las que los grupos de constructores anadieron constantemente a sus
preocupaciones técnicas la prdctica de un esoterismo fructifero y la
formulacion de reglas disciplinarias y rituales para sostener su  solidaria
fraternidad.

En un mundo que se presenta ante el constructor como un Templo
concebido y construido por obra del Gran Arquitecto del Universo, el
Trabajo des la fuente inagotable de expansidon de los valores mds nobles
del hombre y su via de readlizacion personal, participando en el orden
universal. Esta filosofia colocaba a los antiguos francmasones en oposicion
con el mundo medieval, basado en la division de la sociedad en castas,
gue no veia en el frabagjo sino una ocupacion innoble y degradante, un
castigo del cielo, como consecuencia de la caida del hombre en el
pecado, y en el que la posesidon de una cultura particular era considerada
posible germen de herejia y tentaciéon del demonio.

El secreto dela Fraternidad, por el que ha podido sobrevivir activa y
sana, creciendo en los momentos  criticos de la Historia, es, sin duda
alguna, haber considerado el mandil de cuero de sus adeptos, simbolo del
trabajo emancipador, como una distincion mds antigua y mds honrosa que
ninguna de las inventadas por el hombre. Tan alta doctrina, fruto de la
vivencia personal de cada francmasdn, no podia verse afectada por los
desgarramientos religiosos, que se producian a nivel feoldgico y que
siempre le fueron extranos. La Cofradia de los constructores era una gran
familia de trabajadores, juzgados dignos de participar en las obras
exclusivamente en funcidon de sus capacidades y meéritos reconocidos.
Cualquier ofra consideraciéon, como los particularismos locales, el sectarismo
religioso o los prejuicios raciales, no tuvieron nunca cabida en su seno.

En 1717, los fundadores de la Gran Logia de Londres, primera
institucién histérica de la Masoneria del pensamiento, consideraron
fundamental unir lo disperso, que es uno de los principios herméticos que
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inspiran nuestro método inicidtico. Lo inmediato, entonces, era poner fin a
las guerras que venian asolando Europa a causa de discrepancias
religiosas y politicas. Tanto la religion como la politica se entrelazaban en un
tejido de intereses que enfrentaban a los hombres. La Masoneria deberia
ser el centro de Unibn de quienes, de ofra manera, no llegarian a
conocerse y tolerarse para trabajar unidos en bien de la sociedad humana.

Pero la  Masoneria es un método perenne para los  valores
arquetipicos que enmarca y promueve. Por ello, los masones nos
proponemos practicar dicho método a través del tiempo, para afrontar
las problemdaticas que en la sociedad se vayan planteando
sucesivamente. Concebir el ideal masénico como Unicamente vdlido en
un momento y en un lugar determinado, eliminaria su universalidad. Ello
supondria el anquilosamiento esclerdtico que se llama normalmente “vejez”
y que precede a la muerte.

Nuestro tiempo es resultado de una evolucidon a la que muchos
masones han contribuido partiendo de su Iniciacién, precisamente para
“rectificar” el pafrimonio de conocimientos que la sociedad va
acumulando y para que cada uno pueda anadlizar y trabajar su “piedra
bruta” en los nuevos ambientes sociales que vayan surgiendo. Nosotros no
estamos llamados a hacer politica, religiéon o finanzas, sino a observar lo
que la sociedad hace, proponiendo nuestro método para que los nuevos
hitos de lo humano no impidan la larga marcha hacia el Adan Kadmon,
hacia el Hombre Ideal.

En la exposicion sintetizada de materia tan compleja, intentada por
un mason, resulta casi imposible prescindir de vivencias propias, a través de
las cuales se haido sedimentando en su corazén cuanto sabe y siente la
Masoneria, ya que ésta es, esencialmente, un modo de contemplar vy
sentir el mundo. Los masones llamamos Arte real al proceso de
realizacion personal en que consiste la iniciacion masoénica. Tal proceso
personal es “Unico” en la intimidad de cada hombre y, por ello mismo,
infransferible como experiencia. Esa es la verdadera naturaleza del secreto
masonico. Todo lo demds es circunstancial y corresponde a la discrecion
necesaria a toda escuela o grupo, al difundir ensenanzas cuya
asimilacion necesita de un proceso de estudio y trabajo que no todo el
mundo estd dispuesto a emprender, a menudo por ser muy dificil
prescindir de determinados esquemas mentales fuertemente arraigados.
“Lo secreto” es, en su dimension filoséfica, algo velado, a lo que no se
puede acceder facilmente y que el Arte Real desvela gradualmente a los
que buscan la Verdad. Por ofra parte, saber administrar lo discernido en
condiciones especiales, antes de comunicarlo a quienes lo merezcan, y
aprender a hacer del silencio una auténtica cdmara intima de reflexidn,
forma parte de la formacion personal indispensable del iniciado.

Pido, pues, a mi amigo lector y a mi amiga lectora que me
disculpen si en algin momento, y en relacién con determinados aspectos
del tema, he de echar mano de mis sentimientos personales para tratar de
explicar lo que de otro modo no podria hacer. Cuando hablo de
sentimientos hablo de convicciones que, tras ser analizadas y sopesadas
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racionalmente, pasan a formar parte del tejido animico, de la sensibilidad
de cada hombre. En ello consiste la iniciacidon masdnica, como tendremos
ocasion de ir ampliando en las pdginas sucesivas.

Las palabras “masén” y “francmasén”

La palabra masén es de origen frdncico (la lengua germdnica de los
francos, antes de latinizarse y convertirse en francesa). Procede del
germdnico matijion, que deriva en metze, en anfiguo alemdn, y en
makyon en lengua franca, para transformarse en maskun o machun, en
francés antiguo. Significaba “cortador” o “tallador”. Steinmetzer era, en
alemdn, el cantero o labrador de piedras.

La palabra mds préoxima, en bajo latin medieval, seria massa, pero
con el significado de "amasijo”, *masa” o mazo”. El Diccionario de la Real
Academia Espanola recoge el término mazonero y la palabra mazonar,
aplicadas, respectivamente, al que hace la masa o mortero para unir las
piedras de una construccion y a la accidén que readliza. Asi es que, en
espanol, el que mazona podria recibir el nombre de mazdén o mazonero.
Con ello se estaria aludiendo a alguien que trabaja en la construccion,
pero no a un tallador de piedras. El equivalente espanol del término
germdnico metzer y del frdncico mascan, aunque sin  relacion
etimolégica con ellos, seria cantero, palabra probablemente céltica que
aparece en castellano hacia el siglo Xlll, segun Corominas. Las canteras
de las que se extrae la piedra se llamaban, en latin latomiae o lautumiae y
de ahi que "Latomia” sea otra forma de denominar a la Masoneria entre
NOSOTros.

El prefijo franc, anadido al término “masdn”, parece consolidarse en
Inglaterra, en el siglo XIV, para subrayar la situacion social de los masones
dedicados a un tipo de construccion cudlificada. En relacion con el
origen de esta designacion existen, al menos, dos criterios: el de los
historiadores que defienden la aparicion de la palabra “free- mason”
(masén libre o franquiciado) relaciondndola con el trabajo de la “free
stone” (piedra libre o caliza, de facil cancelacion), por oposicion al
“roughmason” que realizaba trabajos mdas elementales (con piedra dura), y
el de quienes consideran, sin duda apoydndose en datos histéricos muy
consistentes, que la “franquicia” a la que aludia la palabra *francmasén” o
“masdn franco” era la gozada por aquellos artesanos de la piedra que no
se hallaban sujetos estrictamente a las reglamentaciones municipales o
reales obligatorias para los practicantes de oficios en la Edad media. En
Escocia, quienes pasaban a ostentar el rango de “maestro” en las guildas
en que se agrupaban los obreros de cada oficio, eran “liberados” o
hechos libres de ciertas obligaciones municipales. En Francia, el Libro de los
Oficios, que escribid Esteban Boileau en 1286, recopilaba y detallaba las
normas estatutarias porlas que se regian las diversas cofradias parisinas.

El término masén se introdujo en la lengua espanola durante el siglo
XVII para  designar especificamente a los miembros de la Orden
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Francmasoénica, y carece en este idioma de cualquier otro significado. Por
ello, resulta innecesario, en nuestra lengua, utilizar el prefijo “franc” (franco,
libre) para aludir a los Hermanos masones, a diferencia de lo que ocurre en
francés o en inglés, en que macon y mason, sin prefijo, designan a los
albaniles1, recibiendo el nombre de franc-macon y freemason solo a los
iniciados como constructores simbdlicos, 0 masones pertenecientes a la
Orden masdénica moderna.

Lo expuesto pone de relieve la estrecha vinculacion de los masones
antiguos con la talla de piedras y con la subsiguiente construccion
realizada con ellas. Veamos a continuacion, a grandes rasgos, algunos de
los hitos del proceso histérico que conecta la Masoneria de oficio (u
operativa) con la Masoneria constructora de pensamiento, dando origen a
la que hoy conocemos como Orden Masénica. Ello nos permitird proponer,
en su momento, una correcta definicion de lo que es esta Institucion.

De los constructores sagrados a los masones operativos

Los seres humanos somos gestados y “vivimos” la primera parte de
nuestra existencia dentro de un recinto: el claustro materno. En él
recibimos cuanto necesitaomos para existir, y parece ser que, casi siempre,
es fraumatizante abandonarlo. Ante las inclemencias de la intemperie y las
agresiones externas, los hombres buscamos normalmente un “claustro” en
el que refugiarnos, ya sea aprovechando cavidades naturales o creando
esas cavidades vy recintos con elementos diversos, es decir,
construyéndolos.

El de la construccion es, pues, un arte casi tan anfiguo como
nuestra especie. El sentimiento religioso, que es previo e independiente en
su origen respecto a cualqguier religion positiva, también lo  es. La
religiosidad humana es el sentimiento de vinculacion con la naturaleza y
con el universo que el Hombre lleva en si mismo como ser consciente de
su propia existencia. De ahi que la construccion haya estado siempre
vinculada con lo que es “sagrado” para el hombre a lo largo de su
historia. Lo sagrado (del latin sacrum = delicado, separado) es aquello que
dedica a algo especifico, lo consagrado a un fin determinado, como
expresion tangible de la ligazdén o relaciéon entre el hombre y algo que éste
considera que le trasciende.

La arqueologia pone de relieve, en cualquier parte del planeta
habitada desde épocas remotas, la existencia de edificaciones que no
podemos sino considerar sagradas (en el sentido expuesto), ya se frate de
menhires, déimenes, zigurats o pirdmides. La finalidad a que se dedicaban
no era ni suntuaria ni exclusiva o claramente utilitaria, sino la de servir ala
comunidad expresando aspiraciones sociales relacionadas con alguna
dimensibn humana que trascendia lo  utilitario  cotidiano. Tenemos
testimonio de rituales de consagracion de determinadas construcciones en
todas las civilizaciones y se siguen consagrando en nuestros dias, no sélo
edificios dedicados a cultos religiosos, sino edificaciones civiles, siguiéndose
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para ello rituales md&s o menos estereotipados que tienen su origen en
épocas muy remotas.

Un edificio es siempre una obra simbolizadota, al mismo tiempo
que funcional, ya que se dedica o consagra siempre a un fin, teniendo
en cuenta valores psicologicos y necesidades materiales de quienes van a
habitarlo o utilizarlo. Por ello, los constructores de edificios sagrados
ocuparon un puesto muy importante en las sociedades a las que
pertenecian. La finalidad de toda edificacidén es acotar un espacio
destinado a algo. La palabra latina templum significa eso precisamente:
espacio acotado o  delimitado. Especialmente  sagrados, por la
dedicacién que se les daba, eran los templos religiosos.

La construccion de un templo presuponia y presupone una serie de
conocimientos y convicciones que los constructores plasman de  diversas
maneras en lo que construyen. En la Antiguedad, los verdaderos templos
no se construian nunca en cualquier parte, sino en lugares especificos en
los que algun acontecimiento especialmente interesante ocurria o habia
ocurrido. Por ejemplo, una teofania o manifestacion de lo que los hombres
de cada época han venido considerando “trascendente”, o bien una
manifestacion de cardcter natural que, por su particularidad, se adoptaba
como simbolo de esa trascendencia. En todo caso, quienes concebian y
desarrollaban tales construcciones debian poseer convicciones 'y
conocimientos. Las convicciones y las “creencias” inspiraban la imagen
previa, el diseno espiritual de lo que s e deseaba construir, haciendo a
menudo necesario el andlisis del suelo, del subsuelo, de las condiciones
climdaticas, de fendmenos geogrdficos y meteoroldgicos, del movimiento
de la Tierra en relacion con el Sol, con la Luna, etc. Todo ello realizado
mediante un “saber hacer” cudlificado, que ftrasciende el mero aspecto
técnico del oficio de la construccion.

En China, Mesopotamia, India, México, Pery, como en Egipto, en
Fenicia, en Grecia o Roma, se desarrollaron civilizaciones en cuyo origen lo
trascendente, lo que se cdlificaba como “divino”, ocupd un lugar
preeminente. Todas ellas contaron con  constructores de  templos
excepcionales. En el Mediterrdneo, fue Egipto el mds brillante exponente
del nivel alcanzado por la arquitectura sagrada y de él partieron
conocimientos que, aprovechados por los inteligentes maestros fenicios,
dieron lugar a construcciones como el templo de Salomén. Los
constructores desempenaron, simbdlicamente, la funcidon de vinculadotes
de lo terrestre con lo celeste.

En Roma, las cofradias profesionales alcanzaron cotas  muy
importantes de influencia social. Los llamados Collegia Fabrorum o
Colegios de Oficios, ostentaron, en muchos momentos, una fuerza social
comparable a la de los modernos sindicatos. Eran  asociaciones
profesionales de artesanos cuya existencia se remontaba al siglo VI a. de
C. Los Tignarii, carpinteros constructores militares en sus expediciones y
asentamientos, contaban, como los restantes colegios, con deidades
tutelares propias y con signos y toques mediante los que se reconocian
entfre si, aludiendo con ello a sus secretos profesionales. Los rituales del
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culto que rendian a las divinidades tutelares especificas de cada oficio
contenian elementos alusivos a las profesiones y acumulaban una vieja
herencia o fradicién que procedia de antecesores profesionales de otras
latitudes (Grecia, Egipto, Mesopotamia, etc.). Por razones politicas, los
emperadores romanos asumieron el fitulo de Sumo Pontifice (o intérprete
de la jurisprudencia sagrada de los Collegia) y se aseguraron con ello la
presidencia de los gremios. A partir del siglo VI d. de C., tras la destruccién
del Imperio Romano occidental, los obispos cristianos de la vieja ciudad
imperial asumieron también ese ftitulo, subrayando su dimensidon simbdlica.

Los maestros constructores imperiales se habian extendido por
diversas regiones del Imperio y sobrevivieron a las invasiones bdrbaras en
algunos puntos concretos. Los lombardos respetaron a los  maestros
constructores de la region italiona de Como,, al norte de Italia, que
conservaban el acervo de conocimientos sobre geometria euclidiana,
aritmética, geologia (fuerzas tellricas), astronomia y demds ciencias
conectadas con la arquitectura que de forma fradicional, no escritq,
habian heredado y desarrollado a lo largo de siglos. Lo mismo sucedid en
el sur de Francia y en Espanaq, regiones en las que se asentaron los
visigodos, que respetaron también a los profesionales, favoreciendo asi la
conservacion de las técnicas de construccién romancas.

Muchos de aquellos constructores se refugiaron en los lugares mds
respetados por los belicosos invasores: los conventos cristianos, que, en
aquellos siglos (VIy V), eranlos de la Orden de San Benito. Alli conservaron
los maestros lo que luego se llamd el estilo romdnico o viejo estfilo godo
que luego se diferencié del nuevo estilo godo, llamado goético, y salido
igualmente de los conventos benedictinos, segun senala paul Naudon (La
Francmaconnerie). Los maestros acompanaron a menudo a los frailes
benedictinos que predicaban y se asentaban en los territorios que hoy
son Austria, Alemania, Dinamarca, Bélgica, Inglaterra e Irlanda. Ello suponia
la  realizaciéon de largos vigjes, superando innumerables obstdculos vy,
también, interesantes contactos con las tradiciones de los pueblos paganos
de las regiones evangelizadas. Los constructores especializados en la
edificacion de los nuevos templos convivian con los benedictinos e
infercambiaban con éstos sus conocimientos. Ellos fueron los que
recibieron, en los pueblos germdnicos, el nombre de metzen y machun
que se transformaria en Francia, definitivamente, en macon o mason,
como se ha indicado anteriormente.

La construccion de templos exigid siempre conocimientos que
elevaban el oficio a un nivel cientifico (algunos de aquellos masones
eran verdaderos arquitectos y gedmetras de su época), teniendo en
cuenta que la ciencia tenia como finla buUsqueda de la Verdad y que la
Verdad se encuentra representada en la naturaleza, siendo ésta, a su vez,
manifestacion de un orden universal. De este modo, los constructores
sagrados abrian su mente a lo frascendente, emprendiendo el camino
hacia lo que se halla mds alld de lo fisicamente concreto, es decir, hacia
lo metafisico.
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Asi, pues, durante aquellos primeros siglos posteriores a la caida del
Imperio Romano, los masones dependieron, para mantener su profesion, de
las autoridades eclesidsticas que los patrocinaban. A partir del siglo XI los
masones —que llamamos constructores operativos para distinguirlos de los
modernos masones simbodlicos o filoséficos- comenzaron a organizarse en
grupos o cofradias administrativa y econdmicamente independientes de los
conventos. Aceptando los frabajos en condiciones pactadas y adaptando
su actividad a normas reglamentarias. Las cofradias de constructores
surgieron como nuevas formas organizativas laicas, pero conservando su
tradicion sagrada, al calor de la evolucion social de la Alta Edad Media.
Las libertades o franquicias logradas por los municipios, frente a los senores
feudales, y el mayor desarrollo del comercio, favorecieron las migraciones
de artesanos hacia las ciudades y fueron asi los municipios (y luego, los
reyes) los que senalaron alos oficios sus condiciones de trabajo de forma
estatutaria. Guildas gremiales de constructores, y de ofros oficios, fueron
apareciendo de este modo también en los paises de Europa central y
noérdica, a lo largo de los siglos Xl y Xll. Es importante anotar que, aungue
los oficios se organizaron a partir de entonces, para alcanzar metas
profesionales y de ayuda mutua, subsistieron las cofradias originales, o se
formaron otras nuevas, a fin de conservar el espiritu sagrado de los oficios
tradicionales, siempre representado simbdlicamente por un vestigio o
simbolo de lo “divino”, en forma de santo patrono o santa patrona.

No es difici comprender que los masones constructores de oficio
fueran motivo de preocupacidon para los reyes y grandes senores
medievales, ya desde los tiempos de Carlomagno, enlos siglos VIII/IXy alo
largo de los siglos posteriores. La aparicion de los gremios de constructores
durante la Edad Media es un tema socio-historico apasionante que no es
posible abordar aqui, pero que estuvo muy relacionado con la
importancia progresiva adquirida por la construccion de edificios civiles y
de defensa de las ciudades como forma libre de frabagjo, frente al tfrabajo
servil de los campesinos sometidos a los senores feudales. Apuntaban al
nacimiento de una burguesia que no cesaria de desarrollarse en
adelante. De esa importancia de los “oficios” y de las inquietudes que la
relativa liberalizacion que conllevaban producian a las autoridades
antiguas, daba fe el Libro de los oficios, de Boileau, antes mencionado.
En esta obra se describian también las formas ritualizadas de ingreso en las
cofradias que agrupaban a los profesionales de diferentes oficios
medievales.

A partir del siglo Xll, y sobre todo durante el Xlll, la nueva Orden del
Templo, cada vez mds pujante y poderosa, pafrocind importantes obras
de construccién. Fortalezas, albergues e iglesias constituian el objeto de un
especifico sector laboral para el que los caballeros templarios necesitaron
a los talleres o logias de masones que, tanto en el imperio alemdn como en
Francia, se hallaban ya organizados como nadie para llevar a cabo
aquellos trabajos. El buen entendimiento entre los patrocinadores templarios
y los realizadores francmasones (masones libres) fue cada vez mayor.
Algunos maestros masones acompanaron a los templarios a Oriente durante
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aqguel periodo y, tanto unos como oftros, adquirieron en Palestina, Siria vy
Egipto interesantes conocimientos que se habian conservado en las
regiones dominadas por el Islam, procedentes de las antiguas culturas
orientales. Los templarios mantuvieron estrechas relaciones no sélo bélicas,
con sus equivalentes musulmanes, también caballeros defensores de
aquellos territorios. Y recibieron de ellos datos culturales desconocidos o
perdidos para la cultura europea de aquel tiempo. Ello contribuyd mds
tarde, de manera importante, al desarrollo de la “leyenda templaria”.

La Orden del Templo habia acumulado un enorme poder,
constituyendo un auténtico estado dentro de los estados europeos y por
encima de ellos, en muchos casos. Recaudaban mds tributos que los
mismos reyes y organizaban “provincias” templarias a las que dotaban de
organismos semejantes o superiores en eficacia a los de las monarquias
feudales de su tiempo. Los masones en Francia pagaban sus tributos a la
Orden y no a la corona, dada la proteccidon que recibian del Templo vy su
estrecha colaboracién. Por ello, cuando a principios del siglo XIV, la muy
decaida vy rica Orden del Templo fue perseguida en Francia por el rey
Felipe IV el Hermoso y fue disuelta por el papa Clemente V —tras la muerte
en la hoguera de su Ultimo Gran Maestre, Jacques de Molai, y la dispersion
por toda Europa de sus caballeros-, empezd a forjarse una leyenda, que
se fue engrosando y decantando a fravés de los siglos posteriores y que
culminé en el XVIIl, que atribuiria a la Orden del Templo el origen de la
Francmasoneria especulativa o simbdlica. Algo que es histéricamente
falso, aunque algunos grados superiores de la Masoneria del Rito Escocés
y del Rito de Cork recojan la gesta caballeresca templaria como motivo
de meditacion inicidtica. Veremos, mds adelante, en qué consisten
esencialmente los grados masoénicos y qué otras leyendas y mitos recogen
con el mismo fin.

Hemos aludido antes ala prdactica de ceremonias rituales, mediante
las cuales se recibia en las cofradias gremiales a los nuevos miembros que
enfraban a formar parte de ellas como profesionales de alguno de los
oficios. Se perseguia con ello seleccionar los reclutamientos mediante el
control del nUmero de profesionales existente en cada ciudad o Vvilla vy, al
mismo tiempo, se intentaba asegurar la capacidad profesional normalizada
de los candidatos para prestigiar el ejercicio de la profesion
correspondiente.

En cada oficio existia una jerarquizacion de deberes y obligaciones,
representada por distintos niveles profesionales: en todos los oficios habia
aprendices y oficiales o companeros. Al frente de ellos, en cada taller
concreto, habia un "maestro”, que solia ser un oficial de mayor edad y
experiencia que contaba, también, con mayor solvencia econdémica y
comercial para hacerse cargo del patronazgo y de la direccion. Los
obreros mas cudlificados de los talleres formaban cofradias o fraternidades
laborales, de cardcterlocal o regional, ya que, a diferencia de otros oficios,
el de los constructores exigia frecuentes desplazamientos o vigjes en busca
de tfrabagjo.
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Cuando el candidato al ejercicio “normalizado” de un oficio
deseaba ingresar en un taller, las normas establecian que tenia que
prestar juramento de lealtad hacia sus cofrades o companeros
profesionales, y de honradez en el desempeno de su labor. Si ésta
implicaba la aplicacién de conocimientos técnicos especiales, que los
miembros del taller en cuestidon solieran practicar en sus trabajos, el
candidato debia jurar que mantendria el ‘secreto” profesional
correspondiente, a fin de no danar los intereses de quienes le acogian.
Con frecuencia, el candidato era sometido a alguna “prueba” que
evidenciara su valor, su capacidad profesional u otras cualidades fisicas vy
morales, segUun muy antfiguas tradiciones nunca extinguidas, sino
simplemente ‘“revestidas” para respetar, al menos en lo formal, las
creencias religiosas catdlicas socialmente imperantes. En  esto consistia, a
grandes rasgos, lo que suele llamarse la “iniciacion” en los diversos oficios.
Naturalmente, los aprendices debian, a continuacién, pasar un tiempo
(variable, segun las épocas y circunstancias, entre siete anos y mds)
aprendiendo de los oficiales la prdctica del oficio en cuestion, antes de
pasar a ser uno de ellos mediante nuevo juramento y previa aceptacion
de quienes iban a ser sus companeros.

Las cofradias de constructores no eran excepcion a este modus
operando formal, puesto que, como hemos visto, sus raices historicas
llegaban muy lejos en el tiempo. En las cofradias de constructores o
masones No ingresaban todos los obreros del oficio. El aspirante pasaba
primeramente por un periodo de aprendizaje confrolado, dependiendo
durante esa etapa del “maestro” o jefe del taller para el que trabajaba.
Transcurrido un tiempo, el aprendiz era propuesto a la cofradia y, en su
caso, ‘“registrado” como tal en las listas de la misma. A partir de aquel
momento, el aprendiz pasaba ofro periodo de aprendizaje antes de
“entrar” o ser admitido como companero de pleno derecho. Durante ese
tiempo, era lo que los anglosajones llamaban un “entered apprentice”. Los
historiadores masondlogos han venido analizando este tema de manera
especial durante el Ultimo tercio del siglo XX, a partir de nuevas
documentaciones, poniendo de relieve diferencias interesantes enftre la
organizacion del oficio en Escocia, Irlanda e Inglaterra, respectivamente.
Los Estatutos llamados de Schaw (1598/99) senalan la existencia de maestros
masones profesionales en Escocia, cuando en Inglaterra no existia esa
categoria o grado laboral, que mucho después sirvid de base histérica para
el desarrollo del grado inicidtico de Maestro, en la Masoneria simbdlica o
especulativa del siglo XVII. Los ingleses contaban solamente con
aprendices “ingresados” y companeros (fellows) del oficio.

En Alemania y Francia, donde los masones constructores de
catedrales dejaron las mds monumentales huellas, el desarrollo de sus
cofradias mereceria un andlisis especifico. La historia del Companerazgo en
Francia, donde perdura aun, a través de una larga y accidentada
trayectoria, ha constituido y sigue constituyendo objeto de numerosos
estudios, como uno de los posibles antecedentes de la Francmasoneria
filoséfica o simbdlica2.
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La construccion, mucho mds que otros oficios, requeria la
participacion en las obras de personas expertas en disciplinas cuyo
conocimiento no era impartido de manera general y no estaba al
alcance de todos, en sociedades en las que el desarrollo cultural se cenia
a pautas sociales y dogmdticas demasiado  estrictas. Los masones
conservaban su propia tradicion cultural y la  transmitian oralmente,
mediante la iniciacion y a lo largo del periodo de aprendizaje. Sin
embargo, no todos los constructores pretendian ni alcanzaban una
iniciacion superior en el Arte de la construccidon. La mayor parte de ellos
eran solo lo que hoy llamariamos obreros del oficio. El "arte” va mdas alld de
la mera técnica rutinaria, destinada a conseguir un fin inmediato, y no
todos los que redlizaban esa labor poseian idéntica capacidad o
circunstancias favorables para desarrollarlo. Por eso, sélo determinados
miembros de las cofradias de masones abordaban el aprendizaje de
conocimientos que, estando implicitos en la base del oficio, eran, a su vez,
fuente del posible despliegue de posibilidades que éste encerraba.

Ha llegado hasta nosotros buen nimero de manuscritos estatutarios
de los antiguos masones medievales, como los de Bolonia (Italia), del siglo
Xlll, y los de Ratisbona (Alemania), del siglo XV. Los deberes reglamentados
de los cofrades masones medievales ingleses fueron recogidos en diversos
manuscritos, de los que los mds antiguos conservados se remontan a los
siglos XIV y XV. Se frata de las Ordenanzas de Cork y los manuscritos
lomados Regius y Cooke. A fravés de ellos y de otros posteriores,
englobados bajo el nombre de "Old Charles” (Antiguos Deberes), sabemos
que la Geometria era considerada por los masones como ciencia madre
de todas las demds ciencias, puesto que todo, en el universo, fiene
medidas que pueden traducirse en formas, y viceversa.

El conocimiento de la Geometria comportaba el de otras disciplinas,
ya que éstas, en definitiva, no pueden abordarse sin considerar la medida o
intensidad, en el espacio y en el tiempo, de Vvibraciones sonoras o
luminosas. Los anfiguos manuscrifos mencionados definen la
Francmasoneria como el "conocimiento de la naturaleza y la
comprension de las fuerzas que hay en ella”. El arte masdnico o “arte
real”, término ufilizado ya por el neoplaténico Mdaximo de Tiro, se
identificaba con la geometria, una de las ciencias del quadrivium
pitagdrico. La constancia de la Geometria (y de la expresion de la
medida, que el NUmero) en todos los niveles de la naturaleza, manifestaba,
para los masones iniciados, la presencia constante del Gran Arquitecto del
Universo en todo lo existente. EI concepto de “Gran Arquitecto del
Universo” plasmaba, en parte, la idea del “Dios-Constructor” o “Dios-
creador” del medio social y cultural cristiano en el que se desarrollaban
las cofradias medievales de constructores . La Unidad, primera
manifestacion del Ser, desdobldndose y expresdndose a través de la
pluralidad, la Trinidad, resumiendo el gran principio dual del universo en su
conjugacion ternaria, y otros fantos conceptos pitagdricos, se hallaban en
la interpretacion geométrica del mundo heredada por los masones
medievales.
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La rica y vieja tradicion de los constructores sagrados habia
pervivido en culturas  diferentes, manteniéndose al margen de las
definiciones teoldgicas y teogdnicas imperantes en cada una de ellas,
pero facilitando siempre una ésmosis que permitia traducir sus valores
como valores “geomeétricos”. Veremos que los fundadores de la
neomasoneria o Masoneria simbdlica, en el siglo XVIII, aludirdn a ello
indicando que los nuevos masones ya no tendrian que observar la religion
de los lugares en que se hallasen sus talleres, como habian hecho hasta
entonces, sino la religion natural que conduce al desarrollo de la Virtfud
personal, en armonia con lo universal.

De la Masoneria de oficio a la Masoneria Simbdlica

Como hemos visto, los constructores medievales, a los que nos
hemos estado refiriendo, amalgamaban y daban forma, en sus cofradias
a aspiraciones profesionales, sociales y culturales, como habia ocurrido
desde la Antigledad en los collegia romanos, en los que tenian sus
antecedentes historicos.

Conviene subrayar que, como los masones, los practicantes de otros
oficios se organizaban prescribiendo reglas de conductas laborales y
personales, a fin de merecer el respeto social y evitar el infrusismo
profesional, pero también para estimular en sus oficiales el espiritu de
superacion a fravés de la  emulacion y de la autovaloraciéon. El
conocimiento de la tradicion del oficio no sélo ennoblecia a quienes o
practicaban por vincularlos con gloriosos, e incluso legendarios o divinos
antecesores-maestros, sino que les facilitaba la comprension de los
“secretos profesionales”, algunos de los cuales contenian las claves del
bien-hacer que podian garantizar el éxito laboral. Tal era el fin de la
iniciacion.

Los aspirantes a ingresar en las cofradias solian ser también
sometidos a pruebas que atestiguaran la firmeza de voluntad del
candidato y la posesion de cualidades especificas. Retengamos que, en
todos los casos, el esquema era muy semejante: ejercer un oficio
correctamente exigia una especial concienciacion que habia de generar
determinados principios éticos y prdacticas morales concretas que
encauzaban también la vida civily familiar de quienes las observaban,
de forma que resultaba prestigiada la profesion misma. Igualmente, se
buscaba la solidaridad y la ayuda mutua entre los practicantes
cuadlificados de los oficios. Los cofrades identificaban todas  estas
aspiraciones con los simbolos éticos imperantes en el medio social en el que
operaban y solian adoptar un patrono que, en definitiva, representaba el
nexo con lo divino, con lo frascendente. Podia ser Jano, Marte, efc., entre
los romanos, o bien, mds tarde, cualquier santo del santoral cristiano a
quien se pudiera atribuir, de alguna manera, una relacién con la actividad
desarrollada.

Por otra parte, la arquitectura y el oficio de la construccién, fundidos
en uno hasta momentos histéricos relativamente recientes, revestian una
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especial importancia en la vida de la sociedad, y quienes ostentaban el
poder en ella necesitaban su concurso, tanto para conservarlo, como para
desarrollarlo o expandirlo. Los reyes y los grandes senores feudales y
religiosos precisaban de constructores experimentados y fiables para fines
que trascendian las meras necesidades primarias. La construccion de
templos, puentes, fortalezas y  edificios suntuarios precisaba de
especialistas avezados y no sélo de sencillos “albaniles”. Por ello, los
masones, disenadores de edificios y talladores de la piedra, asi como de
los carpinteros y los forjadores de metales, habian gozado siempre de la
especial consideracion de los poderosos. La Edad Media europea no habia
de ser excepcion.

También hemos visto que en la fradicion de los constructores se
habian conservado conocimientos que no eran comunes en la sociedad
medieval. Algunos espiritus inquietos, a menudo del entorno de quienes
patrocinaban las obras realizadas por los masones medievales, se habian
aproximado a las logias3 de éstos, interesados por su quehacery su forma
de interpretar la geometria, participando en sus reuniones de tfrazado e
interviniendo en las discusiones como invitados, ya que no eran del oficio.
Fueron los predecesores medievales de los que, sobre todo a partir del siglo
XVII, serian recibidos en las logias operativas escocesas como “masones
aceptados”.

El paso de la Masoneria gremial, o de oficio, a la Francmasoneria
especulativa o simbdlica se fue estando ya abierftamente desde el siglo XVI
hasta principios del XVII, a partir de algunas logias escocesas. Como pone
de relieve David Stevenson4, es ilusorio seguir manteniendo que la
Masoneria  especulativa nacid en Inglaterra, repentinamente, con el
acuerdo de las cuatro logias londinenses que se unieron para formar, en
1717, la Gran Logia de Londres. Lo que parece evidente para este
importante masondlogo es que en logias “operativas” escocesas del siglo
XVII hallaron acogida caballeros estudiosos, asi como profesionales de
otros oficios, interesados en el método ritual de los consfructores y que, ya
desde esa época, se puede hablar de Masoneria especulativa o
simbdlica, puesto que aquellos no masones de oficio debatian temas no
limitados a la reglamentacion y prdactica de la construccion fisica, sino a
los principios geométricos y de orden estético y moral en que ésta se
basa, simbolizados en la utilizacién de los utensilios de trabajo.

Por otra parte, las logias masdnicas escocesas del siglo XVl se
preocupaban tanto de la reglamentacion del oficio como de las practicas
rituales de iniciacidn, aungue sélo se consignara en las actas de las
reuniones lo concerniente al primer aspecto y que no se hayan
encontrado, hasta después de 1630, mds que alusiones espordadicas a los
“secretos” ritualizados, como era el de la Palabra del Masén, como medio
de identificacion, segun senala también Stevenson.

Gran parte de las logias operativas escocesas de constructores
continuaron vinculadas a la construccion de edificios hasta principios del
siglo XVIIl y contaron con masones aceptados desde principios del siglo
anterior, lo que no ocuridé en las logias netamente inglesas. Los
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antecedentes inmediatos de las logias especulativas o simbdlicas inglesas
hay que buscarlos en las logias “a la escocesa” que fueron surgiendo en
territorio inglés durante el siglo XVII, algunas de las cuales incluso parecian
no tener una ubicacidn permanente, sino que se reunian, periddicamente,
donde sus miembros acordaban. Tal pudo ser el caso de la famosa Logia
pionera de Warrington, a la que pertenecié Elias Ashmole, primer
“caballero” conocido que fuera recibido masén en una Logia inglesa,
junto con el coronel Mainwaring, explicdndose e hecho de que se
carezca de datos sobre la logia de aquel famoso alquimista y miembro de
la Royal Society britdnica desde 1646 hasta 1682, esta vez asistiendo
Ashmole a la iniciacion de varios caballeros, en Londres, segin menciona
en su diario intimo.

Sin embargo, La Masoneria institucionalizada moderna, basada en el
simbolismo de los antiguos masones, arranca de la Gran logia de Londres.
Como ya se ha indicado, cuatro Logias londinenses5 decidieron unirse, el
24 de junio de 1717, festividad de San Juan Bautista, para formar una
macroestructura administrativa con fines especificos: Habria de ser la
primera formacion que, conservando las formas externas y los simbolos
de las logias de los masones constructores tradicionales, no tendria como
meta la construccidon de edificios, sino la de reunir a los hombres de
cualesquiera ideologias, razas, religiones o nacionalidades para cimentar y
lograr una sociedad humana armdénicamente edificada, a fin de que la paz
y la tolerancia sustituyeran, algun dia, ala disensiony ala guerra.

Fue creada con la independencia de la profesion u oficio de sus
miemlbrosé y, como indica el articulo primero de la Constitucion de 1723,
con el propdsito de servir de centro de unidn a quienes, de otra forma,
no se habrian conocido, ya que en ella figuraban profesionales, como los
maestros carpinteros Lamball u Coordwell, junto a tedlogos y presbiteros
como Anderson y Désaguliers o militares como el capitdn Elliot. Eligieron
como Gran Maestre al caballero Anthony Sawyer, en espera de poder
ofrecer el cargo, mdas adelante, a algun personagje ilustre que favoreciera
el desarrollo de la institucion. Esto ocurrid en 1721, en que fue elegido
Gran Maestre el dugue de Montagu. En 1722 lo fue el duque de Wharton .
En 1730 el nUmero de logias inscritas ascendia ya a 30 y en 1738 la
Obediencia pasd a titularse Gran Logia de Inglaterra.

No todos los masones ingleses apoyaron la iniciativa especulativa de
Londres. La decaida Logia de York, que, segun una vieja fradicion, databa
del siglo X, si como ofras logias operativas, permanecieron independientes.
Una de ellas, en Londres, era la Logia de San Pablo 7 (que habia sido
creada por los masones constructores de la nueva catedral), v es
interesante anotar que, ya en 1702, esta Logia, presidida por el arquitecto
sir Christopher Wrenn, dictaba que:

Los privilegios de la Masoneria no serdn ya reservados, en lo sucesivo,
tan solo a los obreros constructores, como se hace ahorag, sino que se
extenderdn a personas de toda condicion que deseen participar.
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La Logia de York reaccioné agrupando a varias de aquellas logias.
Editando sus propias Constituciones en 1722 (las de Roberts) y adoptando
el nombre de "“Gran Logia de toda Inglaterra” en 1725. Continud
ejerciendo sus funciones (hasta 1779), sin actitud especialmente hostil
hacia la Gran logia de Londres, aunque manifestando siempre su
discrepancia.

Desde 1739 a 1753, miembros de algunas logias conservadoras,
influidos por las formas rituales practicados entre los masones irlandeses,
protagonizaron un movimiento que culmind en la formacién de una nueva
Obediencia, intfegrada por nueve logias de reciente creaciéon: la “Gran
Logia de los Masones Libresy Aceptados, segun las Antiguas Instituciones”.
Esta nueva formaciéon pasdé a ser conocida, pronto, como la “Gran Logia
de los Anfiguos” y habia de fener una importancia decisiva en la
evoluciéon de la Masoneria anglosajona. Sin embargo, y en contra de lo
que pudiera pensarse, la Gran Logia de York (autotituloda “de toda
Inglaterra”, como hemos visto) poco o nada tuvo que ver con el origen de
este nuevo movimiento.

El  articulo primero de las Obligaciones contenidas n las
“Constituciones” fundacionales de 1723, redactadas por James Anderson
y sus colaboradores, senalaba expresamente que:

Un masdén estd obligado, por el compromiso contraido, a obedecer
la Ley Moral. Y, si entiende correctamente el Arte, jamds serd un ateo
estUpido ni un libertino irreligioso. Pero, si bien antiguamente los masones
venian obligados, en todos los paises, a seguir la religion del respectivo
pais o nacion,, fuese cual fuese, se considera hoy mds expedito que se
obliguen solo respecto a la religidon sobre la que todos los hombres estdn
de acuerdo, dejando para cada uno sus (propias) opiniones personales.
Esa religion consiste en ser hombres de bien y leales, hombres de honory
probidad, cualesquiera sean las denominaciones o confesiones que
puedan distinguirlos. Con ello, la Masoneria se convertird en el Centro de
union y medio conciliador que permita anudar una sincera amistad entre
quienes de ofro modo habrian permanecido separados perpetuamente.

Del texto se desprende que los masones han de practicar una moral
acendrada, pero no necesariamente determinada por una dogmdatica
religiosa, sino la propia de los hombres de bien, leales y probos, de
acuerdo con el criterio general de la sociedad en la que se hallen, sin que
sus posibles creencias confesionales desempenen ningin papel en su
relacion con los demds miembros de la Institucion.

Esta interpretacion de la primera de las Obligaciones marcadas por
los fundadores de la Francmasoneria del pensamiento o Masoneria
Simbdlica es congruente con el moévil que los condujo a crear la Orden:
tratar de poner fin a las endémicas discordias que venian asolando la
sociedad a causa de las virulentas discrepancias religiosas y de los
enfrentamientos politicos a  que las mismas daban lugar (y  aun,
lamentablemente, siguen dando en muchos lugares del mundo). Era natural
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que el mejor pardmetro moral utilizable fuera el dominante en aquella
sociedad de cultura tradicionalmente cristiana, sobre el que los ingleses de
todas las “denominaciones” o “confesiones”, podian estar de acuerdo: la
bondad, la lealtad y el honor o dignidad humanas eran y son cualidades
naturales de las personas de bien, en toda partes. De ahila alusidon a los
“libertinos irreligiosos” y a los “ateos estUpidos”, con objeto de contraponer
el modelo de conducta que la nueva Masoneria pretendia fomentary el
gue solian observar quienes alardeaban de ser “libres” por comportarse
“libertinamente”, es decir, sin respetar principios éticos constructivos que,
en aquella época, la conciencia cultural colectiva identificaba con las
mejores proposiciones morales cristianas.

La Masoneria se proponia crear un modelo social abierto y no
dogmdtico, basado en cualidades humanas reconocidas como positivas,
alcanzadas a través de la religion personal o de ofro tipo de
convicciones, ya que sélo de esa forma podria ser “centro de la union”
humana y humanista. La Tradicion metodoldgica simbolista que fransmite la
Orden es invariable, pero su aplicacion a lo largo de la historia debe
considerar los simbolos arraigados en cada sociedad concreta, fin de
poder desarrollarlos filoséficamente e incluso reconvertirlos e integrarlos,
enrigueciendo con ello su acervo simbdlico.

En 1725y 1736 fueron creadas las Grandes Logias de Irlanda y de
Escocia, respectivamente. Ambas siguieron el ejemplo agrupador de la
Gran Logia de Londres, pero con matices propios de sus respectivas
tradiciones locales.

Los fundadores de la Gran Logia "de los Antiguos”, en 1753,
mayoritariomente irlandeses procedentes de la Gran Logia de Irlandag,
segun expone el historiador Henry Sadler8, propugnaron una Masoneria
teista y confesional, basdndose en que los antiguos masones gremiales
habian sido cristianos practicantes (lo que ya habia tenido en cuenta
Anderson en el texto anteriormente comentado) y que la Masoneria
moderna habia descristianizado los rituales. Por ello, redactaron sus propias
normas (contenidas en el “Ahiman Rezon9, de Lawrence Dermott) y
establecieron, para sus masones, la obligaciéon de practicar una religidon
positiva, basada en la fradicion “revelada™ a través de un libro sagrado,
que, como cristianos, habria de ser la Biblia.

Las dos Grandes Logias inglesas entraron en franca competencia,
tratando de captar adeptos entfre las personas ilustres e influyentes, hasta
que el advenimiento de la Revolucidon Francesay las guerras napolednicas
impulsaron a ambas instituciones a solidarizarse con la politica de la
Corona britdnica, entablando un didlogo que culmind conla unidén de los
modernos y los anfiguos, en 1813, formando la Gran Logia Unida de
Inglaterra.

Para muchos, la disolucion de la Primera Gran Logia de Inglaterra en
el seno de la Gran Logia Unida representd una mutacion de la Masoneria
simbdlica original, mediante la imposicion del dogmatismo derivado de las
religiones, en cuanto a la definicibn de un Dios personal, de un
conocimiento humano fundado en la revelacidon y de una ética cristiana
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determinante ya que en la sintesis perdurd la postura confesionalista de los
antiguos, que aun caracteriza a la Masoneria anglosajona, recogida en su
nueva Constitucidon de 1815, en contra del espiritu que inspird la creaciéon
de la auténtica primera Gran Logia Madre, de 1717. Veremos, mdas
adelante, las consecuencias que esto tuvo.

La _expansidon europea en el siglo XVl

Hemos visto cémo la Masoneria de oficio, la de los talladores de
piedra y constructores de catedrales, subsistid en Escocia con mds vigor
gue en el continente europeo, a pesar de hacer sido en éste donde
surgid y donde dejo sus mds bellas realizaciones arquitectdénicas: entre
otras muchas obras, las catedrales de Estrasburgo, Chartres, Paris, Reims,
Colonia, Ratisbona, Burgos, Santiago, etc. Hemos visto asimismo como en
Escocia se reorganizé el oficio con los Estatutos de Schaw, al finalizar el
siglo XVI, y cobmo comenzaron a aparecer algunas logias “a la escocesa”
en fterritorio inglés, dando enfrada en ellas a hombres de extraccion
diferente, no pertenecientes al oficio, considerados “masones aceptados” o
asimilados. Por Ultimo, hemos comentado cémo fue en Londres donde los
“aceptados” vertebraron varias logias, dando vida a la primera instituciéon
neomasonica, con la finalidad de aglutinar a hombres de bien, de
diversas posiciones y tendencias politicas y religiosas, que pudieran
constituir un fermento positivo para estimular el entendimiento y la paz
social, basdndose en la potenciacion y puesta en prdctica de valores
universales comunes a toda la especie humana, con independencia de
razas, religiones o nacionalidades. Valores que se hallaban contenidos en
la geometria espiritualizada de constructores vy simbodlicamente
representados por los diversos utensilios de frabagjo y las leyendas
tradicionales del oficio, a cuyo conocimiento gradual accedian los
anfiguos masones mediante una iniciacidon  selectiva personal y la
comunicacion sucesiva de los “secretos” profesionales.

Tan noble aspiracion no constituia, en si misma, una novedad. Habia
tenido anteriormente ilustres valedores, en todas las culturas y en todos los
tiempos, sin que sea nuestro propdsito detallar aqui  esta  referencia. Es
importante subrayar que el Renacimiento europeo acelerd, en la  cultura
de los siglos XV y XVI, un verdadero proceso revolucionario en el que fiene
sus raices socioculfurales evidentes la neomasoneria o Masoneria simbdlica.

Los descubrimientos geogrdficos y cientificos, el resurgimiento del
pensamiento de los cldsicos de la Anfigledad griega y romana, mediante
la difusion, que la utilizacion de la imprenta permitidé, de textos que habian
permanecido desconocidos o ignorados, muchos de ellos recuperados en
Europa occidental gracias a las aportaciones procedentes de las
bibliotecas del derrumbado Imperio Bizantino, facilitaron el desarrollo de un
nuevo sentido critico, unido a un también nuevo talante investigador. Los
estudios medievales del Trivium y del Quadrivium vieron desplegarse cada
una de sus respectivas disciplinas para abarcar las nuevas propuestas
culturales. Se potenciaron los estudios de Astronomia, de Matemdticasy de
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Fisica. Los nuevos fildsofos encontraron también nuevas vias para la Légica
y en casi todas las lenguas del continente surgieron y se consolidaron las
gramdaticas de las lenguas verndculas, destronando definitivamente al latin
como lengua exclusiva de la cultura.

Es necesario tener en cuenta aquel desarrollo renacentista,
revelador de antiguas tradiciones y expresiones culturales que el medioevo
tan solo habia encubierto o deformado, para comprender el nuevo
sentido que la espiritualidad fue tomando. Lo espiritual no iba a ser ya
exclusivamente cuanto proponian las religiones, sino todo aquello capaz
de suscitar en el hombre sentimientos de elevacion hacia los valores
arquetipicos de belleza, Justicia, Amor, Sabiduria, etc. Pero no es menos
cierto que, paralelamente, el renacimiento facilitd una cierta deformacion
del sentido critico, potenciando el avance del pragmatismo cientifico, a
partir de una valoracidon excesiva del conocimiento experimental. Tal vez
pueda considerarse a Galileo Galilei como pionero mds representativo de
esa tendencia, que culmind en el racionalismo del siglo XVl y, sobre todo,
en el positivismo del XIX.

Durante la segunda parte del siglo XVII, como consecuencia de las
luchas religiosas que ensangrentaron Inglaterra y Escocia, en funcién de
intereses politicos y dindsticos, fueron llegando a Francia refugiados
politicos bien acogidos durante la monarquia de Luis XIV. La revoluciéon
inglesa del siglo XVII, que llevé a la decapitacion del rey Carlos |y a la
instauracion de la republica de Cronwell, con el fortalecimiento de la
burguesia britdnica y la instauracion de un parlamentarismo preliberal, fue
precedente anunciador de lo que durante el siglo siguiente iba a ocurrir en
Francia.

A finales delsiglo XVII, recibié asilo en Francia el destronado Jacobo
Il Estuardo, rey catdlico de una Inglaterra y de una Escocia que hacia
tiempo que venian tratando de descartar alli a perpetuidad la fradicional
vinculacion de las monarquias europeas con el poder central de la Iglesia
catdlica, ostentado por los papas romanos. Ya anteriormente habian
buscado y obtenido asilo otros personajes britdnicos, huidos tras la muerte
de Carlos I. Pero con Jacobo Il las cosas iban a tener otra trascendencia,
puesto que junto a él llegaron al confinente numerosos caballeros
masones-aceptados escoceses, irandeses e ingleses, militares y civiles, que
en gran parte permanecerian en Francia. Fueron aquellos  quienes
formaron las primeras logias “a la escocesa” en territorio continental
europeo.

Cuando luego, James Anderson, Jean Théophile Désaguliers y sus
companeros crearon la Gran Logia de Londres, los emigrados jacobitas
britGnicos, a quienes habian empezado a unirse franceses, habian creado
ya algunas logias, sobre todo de militares “aceptados”. Las diferencias
politicas y religiosas no deberian obstaculizar las relaciones humanas entre
éstos y los masones de la nueva Gran Logia inglesa: No obstante, es
preciso subrayar el alto grado de politizacion que enfranaba una
situacion de enfrentamiento civil tan candente.
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El proceso de creaciéon de las primeras logias franco-escocesas
constituye  un interesante  tema histérico que merece tratamiento
separado. Baste senalar aqui que existieron logias desde 1726 (la primera
fue la de Santo Tomds, en Paris). Algunos investigadores masones
consideran que la primera Gran Logia de Francia fue creada en 1728,
presidida por el dugue de Wharton que habia sido también Gran Maestre
de la Gran Logia de Inglaterra en 1722y que dejé Francia para trasladarse
a Espana unos anos después. Ofros senalan 1732 como fecha de
creacion. Tras un periodo sobre el que existe poca informacién precisa, la
Gran Logia Francia eligi6 como Gran Maestre y sucesor de Wharton, en
1737, al escocés James Hector Mac Lean, bardn de Duart, sucedido en
1736 por Charles Radcliffe (lord Derwentwater), sobrino de Jacobo I, a
quien acompand al exilio siendo un nino.

En 1738, la Gran Logia de Francia eligid su primer Gran Maestre
francés, en la persona del Duque de Antin. Aquella gran Logia aglutind
logias que habian sido creadas por los inmigrados escoceses y logias que
habian recibido su patente de la Gran Logia de Inglaterra. A ella se
referia ya la segunda edicion del Libro de las Constituciones inglesas como
Obediencia independiente, reconocida como tal por la Gran Logia de
Inglaterra.

Pero fue durante el largo maestrazgo (1743-1771) de Luis de Borbon-
Condé, conde de Clermont, elegido Gran Maestre de la Gran Logia de
Francia a la muerte del dugque de Antin, cuando la Francmasoneria gala se
expandid y consolidd por todo el fterritorio nacional y también por las
Antillas francesas. Los principales nucleos masdnicos se ubicaron entonces
en Paris, Burdeos, Lyon, Marsella y Toulouse. A partir de mediados de aquel
siglo se configuran alli los rituales o sistemas de trabajo ampliatorios de los
tradicionalmente practicados en los tres grados esenciales de la Masoneria
simbdlica, conocidos desde entonces como “altos grados” o “grados
superiores”, basados en el desarrollo de las ensenanzas implicitas en el
grado escocés de Maestro o tercer grado simbdlico. Este y otros factores
relativos a la administracion de las logias, que habia opuesto a los talleres
parisinos y a los de las provincias del Estado, produjeron importantes
trastornos en la Masoneria gala durante los Ultimos anos de gran
maestrazgo del conde de Clermont, hasta llegar a una casi  total
paralizacion entre 1767y 1771.

En 1771 fue elegido Gran Maestre el dugque de Chartres, que aceptd
el cargo en 1772 y convocd una asamblea general, que, reunida en
diciembre de aquel ano, acordd la disolucion de la Gran Logia de
Francia, a fin de reorganizarla estatutariamente. El Soberano Consejo10,
que administraba los grados superiores, se unid a la comision de estudio
creada con ftal fin.

Los nuevos estatutos fueron aprobados, adoptdndose para la
Obediencia el nombre de “Soberana y Muy Respetable Gran Logia
Nacional de Francia”, en marco de 1773.

El 22 de octubre del mismo ano, una Asamblea General de aquella
Gran Logia, a la que se habian unido, tras muchas vacilaciones, los
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reticentes delegados de las logias de Paris, aprobd también que los
venerables maestros o presidentes de las logias habrian de ser elegidos
mediante  votacion, contra la costumbre, practicada en Paris, de
considerar vitalicio el cargoll. Con el voto mayoritario de los delegados
de provincias, la Asamblea adoptd el nuevo nombre de “Gran Oriente de
Francia” para la Obediencia, confimando e instalando como Gran
Maestre al duque de Chartres. Los maestros parisinos conservaron el
nombre de “Gran Logia de Francia” (o "Gran Logia de Francia, de
Clermont”, subrayando con ello su deseo de mantener la linea obediencial
existente durante el gran maestrazgo del conde de Clermont), aun
acatando la presidencia del duque de Chartres. Ambas formaciones
terminaron reunificdndose en 1799, ftras el oscuro periodo de
semiinactividad sufrido durante los anos de la Revolucion.

En todo caso, la Revolucidon Francesa de 1789 senald el final de lo
que Daniel Ligou llama la Masoneria del Anfiguo Régimen. Y ello no se
debid6 a que la institucion fuera perseguida por las autoridades
revolucionarias, en ninguln momento, sino a al dispersién producida por la
emigracion, el encarcelamiento o la muerte en la  guillotina de numerosos
masones destacados, ya fuera a causa de sus adscripciones politicas
personales o de su condicidn social, en los casos en que eran, ademds,
aristécratas. A ello habria que anadir que los masones para los que la
dimensiéon inicidtica de la Orden tiene valor secundario, primando en sus
sentimientos el aspecto convivial o de club fraternal que a menudo se le
ha dado, suelen encontrar, y sin duda también fue asi en aquellos
borrascosos momentos, otros temas o actividades mds atractivas.

Serd Napoledn Bonapartel2 quien verd en la Masoneria francesa,
restaurada y reunificada a partir de 1799, un importante posible medio de
consolidacion y  difusion  de los principales postulados politico-sociales
revolucionarios, asumidos e interpretados por él mismo como Primer
Consul de la Republica y, luego, como Emperador.

Por ello, procurd que su hermano José, iniciado en Marsella en 1793
fuese elegido Gran Maestre del Gran Oriente de Francia en 1804. José
Bonaparte fue también, en periodos diferentes de su vida, Gran Maestre
del Gran Oriente de Ndpoles y del primer Gran Oriente de Espana (1809).
De igual forma, animé a sus otros hermanos y a sus principales generales y
mariscales a ingresar en la Orden, que gozd siempre de su personal
proteccion.

Por lo que respecta a los territorios que hoy componen Alemania,
los antiguos Steinmetzer, cuya actividad y organizacion tanta importancia
tuvieron en el contexto de la Masoneria de los constructores medievales,
habian  desaparecido completamente. La Masoneria  simbdlica fue
infroducida alli por los ingleses. Recordemos que era alemana la nueva
dinastia instalada en el trono britdnico, tras la muerte de la reina Ana
Estuardo, y que ello facilitaria una relacion fluida entre miembros de las
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cortes de Londres y Hannover durante todo el Siglo de las Luces. En 1737 se
fundd, con patente emitida por la Gran Logia de Inglaterra, la primera
Logia simbdlica alemana: la “Muy Venerable Sociedad de los Masones
Libres y Aceptados de la Ciudad de Hamburgo™.

En 1738, fue iniciado en Brunswick, y a escondidas de su real padre,
el que poco después habria de ser Federico el Grande, rey de Prusiq,
masoén ferviente, protector de la Masoneria, musico y militar ilustre. Su primer
trabajo masdnico (o “plancha”) lo presentd en la Logia que él mismo
presidia, en Charlottenburg. En 1740 fundd, en Berlin, la “Logia de los Tres
Globos”, que habia de ser generadora de ofras logias, pasando a titularse
“Gran Logia Madre Real de los Tres Globos” y eligiendo como primer Gran
Maestre al mismo rey  Federico, que nombré como  adjunto, vy
administrador de hecho, al dugue de Holstein-Beck. Federico el Grande
dejo una importante huella en la Orden, como tendremos ocasiéon de ver.

En 1768 se cred la “Gran Logia Real de York”, patrocinada por los
Hannover reinantes en Inglaterra. La “Gran Logia Nacional de los
Francmasones de Alemania” fue fundada en Berlin (1770) por Zinnendorf,
que habia sido Gran Maestre de la Gran Logia de los Tres Globos. Esta
tercera Gran Logia adoptd el sistema o método ritualizado de trabajo
sueco, compuesto por Eckleff, y fue reconocida también por la Gran Logia
de Inglaterra. Durante todo el siglo XIX pertenecerdn a esta Obediencia los
numerosos miembros masones de la dinastia prusiona de Hohenzollern.

Ademds de estas tres Grandes Logias, fueron creadas, con patente
inglesa, ofras dos con cardcter de grandes logias provinciales,
dependientes de Londres: la Provincial de Hamburgo y la Provincial de
Frankfurt-Main. En el seno de la primera cred Friedrich Ludwig Schroeder su
sistema ritual, limitado a los fres grados tradicionales, y en el de la de
Frankfurt surgid el llamado Rito Ecléctico, en 1783.

A este cuadro obediencial tan variopinto hay que anadir el de la
pluralidad de ritos surgidos en lo que hoy es Alemania a lo largo del siglo
XVIIl, aungue conservando casi undnimemente los tres grados bdsicos de la
Masoneria simbdlica escocesa. De entre todos ellos, el sistema o método
ritual de la "“Estricta  Observancia Templaria” contdé con general
aceptacion en las logias alemanas. Creado por el barén Von Hund, puede
ser considerado el sistema mads importante de origen alemdn gue ha
existido, siendo practicado a mediados de aquel siglo por la mayor parte
de las logias de los territorios germanos y dando origen, mdés tarde, al
actual Rito Escocés rectificado. A la misma época corresponden el ya
mencionado sistema de Schroder y otros métodos de trabajo masdnico,
algunos en franco contraste con los perfiles de los practicados por la
Masoneria inglesa cldsica.

Todo ello pone de relieve, por una parte, el minifundismo que
caracterizé la aparicion de la Masoneria simbdlica alemana y, por otra, la
apertura masoénica de | Gran Logia de Inglaterra a lo largo del siglo XVIII,
manteniendo relaciones oficiales mdultiples y admitiendo una libertad
metodoldgica pluriritualista con talante y  criterios que no van a  ser
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totalmente compartidos por la Gran Logia Unida de Inglaterra que surgird
en 1813.

En el heterogéneo Imperio austriaco de los Habsburgo, integrado
por numerosos territorios de diversas nacionalidades, como patrimonio
dindstico, fue a iniciativa del muy masdn arzobispo de Breslau como se
formd la primera Logia de Viena, encargando de ello al conde Horditsch:
la “Logia de los Tres Canones” inicid sus trabajos en diciembre de 1742.

La bula excomunién de los masones, dictada por el papa Clemente
Xllen 1738, no fue sancionada por la emperatriz Maria Teresa, a pesar de
su acendrado catolicismo. Su marido, el duque Francisco de Lorena, era
masoén. Pero, sobre todo, la emperatriz desconfiaba mds del tradicional
intervencionismo papal enlos asuntos de Estado que del supuesto peligro
qgue pudiera constituir la Masoneria y  deseaba mostrar con ello su
independencia. A pesar de la inexistencia de libertad de reunion en el
Imperio, los masones no encontraron graves inconvenientes durante su
reinado, ni durante el de su hijo, el emperador José Il. Por el contrario,
colaboraron asiduamente en la realizacion del programa de reformas que
estos monarcas emprendieron para revitalizar las instituciones estatales.

En 1784 se cred la Granlogia de Austria, conlas 61 logias existentes
en el Imperio austriaco. Sin embargo, los sucesores de José ll, emperadores
Leopoldo Il y Francisco |, temieron que a fravés de la Masoneria pudieran
llegar a Austria las inquietudes revolucionarias francesas y la Orden cayd en
desgracia, siendo las logias sometidas estricta vigilancia desde 1797. La
persecucion abierta llegd en 1801, prohibiéndose a los funcionarios
imperiales la pertenencia a logias masonicas.

Los paises latinos de la Europa meridional se hallaban, en el Siglo de
las Luces, bajo un aun fortisimo dominio de la Iglesia. Si las bulas de
excomunion dirigidas confra los nuevos masones simbodlicos por los papas
Clemente Xl y Benedicto XIV (In Eminenti y Providas Romanorum,
respectivamente) no tuvieron efecto alguno, ni en Europa central ni en
Francia, fue porque en éstay en el imperio austriaco las bulas papales,
en general, se hallaban sometidas a la sancidon real previa para poder tener
efectividad en sus territorios. La tradicional disputa de poderes entre la
Iglesia y el lamado poder temporal, causante de tantos enfrentamientos
bélicos y filoséficos a lo largo de la Edad Media, habia encontrado cierto
equilibrio a partir del renacimiento, en buena parte debido a la aparicion
del protestantismo, motivador de una nueva clasificacion de los estados
europeos.

En los paises en los que friunfé la Reforma, perdieron los papas su
tradicional poder y en los demds se vio éste mds condicionado, al
depender la defensa armada de la fe catdlica, en cada uno de ellos,
de la autoridad civil respectiva. Ni en la catdlica Francia, ni en el catdlico
imperio austriaco, del que dependian entonces territorios que hoy
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forman parte de Alemania, Holanda, Chequia, Polonia o Hungria,
sancionaron sus monarcas aquellas primeras bulas papales, mostrando con
ello suindependencia del poder eclesidstico. El desarrollo de la Masoneria
no encontré alli ese importante obstdculo, como no lo habia encontrado
en la protestante Gran Bretana. Ni siquiera los sacerdotes catdlicos
desdenaron formar parte de la nueva Fraternidad, como hemos visto ya
respecto a Austria.

ltalia y Espana representaban, en el siglo XVII, firmes bastiones del
catolicismo tradicional. Importantes circunstancias sociopoliticas y culturales
hicieron que el movimiento masonico en ltalia fuese, ya desde la primera
mitad del siglo XVIIl, incomparablemente mds fuerte y trascendente que
en los otros dos paises meridionales.

Italia se hallaba dividida en diversos estados independientes, regidos
mondrquicamente. Los estados pontificios, gobernados por los papas,
ocupaban toda Italia central. El sentimiento de unificacién italiana, que se
fortaleceria decisivamente con la Revolucion Francesa vy ftriunfaria
definitivamente en el siglo XIX, era ya un fermento activo entre los
intelectuales italianos del XVII, siempre interesados por cuanto ocurriera
fuera de sus estrechas fronteras. No es de extranar que el contenido de
la propuesta masénica, adogmdtica, propugnadora de la iniciacion
personal como via hacia la verdadera libertad espiritual y estimuladora
de la fraternidad como forma ideal de la convivencia social, fuera
atractiva y encajase de manera especifica en el mosaico italiano de
aquel tiempo.

Desde 1730 empezd a desarrollarse la  masoneria italiana, en
Florencia, y bagjo la mirada benévola de sus gobernantes, pero también
estrechamente vigilada por la policia y por los representantes papales.
Parece ser que la primera Logia, creada por masones ingleses, surgid alli en
1733, seguida de otras en Pisa y Livorno. El duque Francisco | de Lorena,
marido de la emperatriz Maria Teresa de Austria, que habia sido iniciado
como masén en La Haya, ocupd el frono de Toscaza en 1739. Un ano
antes habia sido publicada la bula papal In Eminente, a la que ya nos
hemos referido, por lo que la posicidon politica del duque era delicada
cuando la Inquisicion, por orden papal, encarceld y torturé al poeta e
intelectual Tomaso Crudeli, que murid pocos anos después, como
consecuencia de los danos fisicos causados por la tortura, siendo el primer
martir de la Masoneria italiana y precursor de los que caerian en las fuertes
persecuciones de 1816.

En el reino de Ndpoles, regido por el que luego seria Carlos llI13 de
Espana, se crearon logias a partir de 1751. Las logias de Catania, Mesina y
Gaeta formaron, en 1764, una Gran Logia Nacional que contd con la
proteccion de la reina Carolina, esposa del nuevo rey, Fernando |V,
hermano de Carlos lll. En 1774 se fundd la Gran Logia de Ndpoles, que
adoptd el método ritual escocés. Desde 1738 se atestigua la existencia de
numerosas logias en Cerdena, Saboya y Piamonte, y en 1745 se fundo el
Gran Consejo de Lombardia, con sede en Turin. Incluso parece haber
existido una Logia en Roma.
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La difusion de la Masoneria en ltalia dependid de las circunstancias
politicas en sus diversos pequenos estados, bajo el comUn denominador de
la vigilancia papal, ejercida tenazmente por los jesuitas.

La primera Logia espanola fue creada en Madrid, en 1728, por un
grupo de ingleses residentes en la corte espanola, bajo el patrocinio del
dugue de Wharton14, quien, como hemos comentado ya, habia sido el
sexto Gran Maestre de la Gran Logia de Inglaterra y fue elegido, en aquel
mismo ano 1728, Gran Maestre de |la Gran Logia de Francia.

Espana era, entonces, un pais trdgicamente marcado por su larga
historia inquisitorial. Aunque la Inquisicion habia reducido la actividad
ardiente que la caracterizé en los siglos anteriores, su presencia y sus
métodos habian conformado la sociedad espanola, diferencidndola
notablemente del resto de Europa e impermeabilizdndola, mediante la
drdstica censura de cualquier clase de escritos, respecto a inquietudes
intelectuales y politicas que ya habian aflorado en otros paises. Las bulas
papales de excomunion si fenian efecto en Espana y, aunque la de 1738
pasara prdacticamente inadvertida, la promulgada por Benedicto XIV, en
1751, fue acatada sin demora por Fernando VI y seguida de la accidon
inquisitorial correspondiente. El fraile José Torrubia hizo un verdadero alarde
de fervor inquisitorial (y de imaginacién) al denunciar, en 1752, la
existencia de en torno a noventa logias en Espana. También se afirma que,
desde Gibraltar, se organizé en Andalucia una Gran Logia Provincial
dependiente de Londres. El problema era que los inquisidores no sabian
bien qué era aquello de la Masoneria y como detectar sin error a los
implicados, a fravés de sus habituales interrogatorios. Ello hizo que sus
detenciones fueran escasasy anecddticas, entre los fambién muy escasos
masones existentes por entonces en el pais. Aunque la primera “Logia de los
Tres Lises” (asimismo llamada “La Matritense”) siguiera figurando en el
registro de la Gran Logia de Londres hasta 1767, seguramente se disolvid,
de hecho, muchos anos antes.

Senalaba Nicolds Diaz y Pérez, en su Ensayo histérico-critico de la
Orden de los Francmasones en Espana (1894), la existencia de Logias,
integradas mayoritariamente  por residentes extranjeros, en Cddiz
(“Hércules”, 1739 y “"Gades”, 1748), y también en Barcelona (“Naturaleza”,
1749). Sin embargo, a medida que avanzd el siglo, los ilustrados espanoles
enfraron en conocimiento del movimiento masénico, tan de moda en el
resto de Europa, y durante el Ultimo tercio del XVIII se crearon,
seguramente entre ofras, las logias “Nueva Hispalense” (Sevilla, 1771),
“Vigilante” (Granada, 1772), “Discrecion” (Granada, 1772), ‘“Libertad”
(Madrid, 1794), “Espana” (Madrid, 1795), “Extremadura” (Badajoz, 1796) e
“Hijos del Tormes” (Salamanca, 1797). La ausencia de documentacion
hace mds que dificil adentrarse con precision en aquel periodo.

A aquellas logias pertenecieron, probablemente, los masones
espanoles mds conocidos de entonces: en primer lugar, el conde de
Aranda, ministro de Carlos Il y embajador de Espana en Paris. Aunque
determinados estudiosos indiquen carencia de documentacion
“fehaciente” en este sentfido, respecto al conde de Aranda, han dado
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“fe” de ello numerosos masones espanoles durante el siglo siguiente, y no
solo por los motivos propagandisticos que se les atribuyen, puesto que se
trataba de personas documentadas y cercanas en el tiempo a los hechos.
Los anos de permanencia en Paris de don Pedro Abarca de Bolea, conde
de Aranda, fueron para él ricos en conftactos y en actividades no
suficientemente documentadas o documentables. Lo que si parece muy
improbable es que Aranda creara o presidiera de facto un “Gran Oriente
de Espana”, en sus circunstancias y en 1780.

Igualmente fueron masones el conde de Penaflorida, el marqués de
Naxos, los de Villa-Alegre y de Valdelirios, el de Villafranca, el conde de
Montijo, el dugue de Albay el de Medinasidonia... A ellos hay que anadir
los nombres de ilustrados como el fabulista Iriarte, el general San Miguel,
Jovellanos, Ventura Rodriguez, Olavide, Mendizdbal, Martinez de Robledo,
Martinez Marina, Rafel del Riego y otfros muchos que identificaron los
ideales de la llustracion con los de la Masoneria.

La incipiente Masoneria espanola del siglo XVl se verd consolidada
y expandida en el XIX. En 1809 se cred la primera Gran Logia Nacional (o
Gran Oriente Nacional), bajo auspicios franceses y con las caracteristicas
politizantes de las sociedades secretas y  “de pensamiento” que
dominaron el asociacionismo ideoldgico de ese siglo en los paises latinos,
en los que el significado espiritual profundo de la Iniciacidon masénica pasd
a un segundo plano, cuando No a una oscura sima.

La Masoneria porfuguesa del XVIII siguid pautas semejantes a la
espanola, dada la similitud de circunstancias sociopoliticas dominantes en
ambos estados, si bien la vinculacion secular Portugal con Inglaterra
favoreceria allilos intercambios. En 1738 existian dos logias en Portugal: una
formada por subditos britdnicos protestantes y ofra integrada  por
catdlicos irlandeses. Con ésta termind pronto la Inquisicidon y con la ofra lo
hizo en 1743, torturando duramente al Venerable Maestro Juan Coustos y
condendndole a cuatro anos de galeras, de los que no se hubiera librado
sinla afortunada intervencion del embajador britdnico.

Fue durante el ministerio del marqués de Pombal cuando la
Masoneria portuguesa del siglo XVIIl comenzd a florecer: Don Sebastidn de
Mello, marqués de Pombal, habia sido embajador de su pais en Londres y
fue iniciado en 1744, en una logia londinense, segun el historiador
Lennhoff. Tras su desaparicion, y bajo el reinado de la reina Maria, se
desencadend una intensa persecucion contra los masones, endurecida aln
mds a raiz de los acontecimientos revolucionarios franceses. En torno a
1800 existian cinco logias en Lisboa, mayoritariamente integradas por
sUbditos ingleses y franceses. Serd en 1804 cuando se cree la primera
Gran Logia de Portugal.

En el norte de Europa, la primera Logia sueca fue fundada en 1735
por el general Axel Ericson Drede Sparre, gobernador de Estocolmo, que
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habia sido iniciado en Paris en 1731. Pero fue Kart Friedrich von Scheffer
quien, en 1737, recibié del Gran Maestre de la Gran Logia de Francia
(Derwentwater) autorizacion para crear una Obediencia masénica en
Suecia, tan pronto hubiera nUmero suficiente de logias para ellos. Sin
embargo, en 1738, e inesperadamente, el rey Federico | prohibié la
Masoneria en su pais, paralizindose el proyecto.

En 1752 creé Knud Carlsson Posse la Logia de San Juan Auxiliar,
autorizado ahora por ofro Gran Maestre de la Gran Logia de Francia: el
conde de Clermont. Posse, Sparre y Scheffer aunaron sus esfuerzos,
procediendo a la creaciéon de cierfo nUmero de nuevas logias vy
fundando el Orfelinato Nacional sueco, aldn existente.

En la Masoneria sueca iba a ejercer una influencia determinante el
médico Kart Friedrich Eckleff, que credé un Capitulo de grados superiores
en 1759 y configurd el sistema o Rito Sueco, cuya peculiaridad dentro del
contexto de la Masoneria universal comentaremos mds adelante. En 1760
se unieron en torno a Eckleff todas las logias suecas, eligieéndole Gran
Maestre. Pero en 1762, el rey Adolfo Federico tomd bajo su proteccion
personal a la Masoneria nacional, adoptando el titulo de "Gran Maestro
de la Masoneria Sueca”, situacion que persiste hasta nuestros  dias,
ostentando los monarcas de ese pais el titulo de “Vicario de Salomdn”,
creado luego por el muy especializado rey Carlos Xlll, con la aquiescencia
de la Iglesia luterana sueca.

Los ingleses trataron de crear en Suecia logias dependientes de la
Gran Logia de Inglaterra, surgiendo una firantez que resolvieron con el
reconocimiento de la Gran Logia de Suecia, cuya estructura y concepto
eran bien diferentes de los postulantes por Londres. Asimismo, durante
algun tiempo, tratdé el futuro rey Carlos Xlll, cuando aun era principe
heredero, de unificar la Masoneria suecay la alemana de la Orden de la
Estricta Observancia Templaria, sin que sus gestiones llevaran a término el
empeno. En este sentido, el Unico rastro perdurable de los esfuerzos de
aquel principe fue la creacion por él, una vez ascendido al trono sueco,
en 1790, de la Orden de la Cruz Roja, basada en el grado de Caballero
de la Cruz Roja, (procedente de la Estricta Observancia), que ostentan los
reyes suecos desde su nacimiento. En Dinamarca fue mayor la influencia
de la Estricta Observancia, no adoptdndose dalli el Rito Sueco hasta 1855.

La modalidad masénica sueca se extendid a foda Escandinavia,
dadas las estrechas relaciones politicas que siempre ha existido entre
aqguellos paises, incluyendo la unificacidn de sus coronas en diversos
momentos historicos.

Cardacter de la iniciacion masonica

Lo expuesto hasta aqui es un rdpido bosquejo histérico que permite
concretar algunas conclusiones importantes, de las que habremos de partir
para tratar de exponer la metodologia simbolista que caracteriza a la
iniciacion masoénica:
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* Los constructores de edificios, desde épocas remotas, se especializaron
en un jartel, practica que exigia la observacion de la naturaleza y de sus
normas, a fin de poder llevar a buen término el trabajo emprendido. Arte y
artesania son actividades humanas de transformacién; es  decir,
creadoras de nuevas formas, a partir de un primer estado de la materia
qgue es su materia prima. La medida, el pesoy el niUmero son conceptos
fundamentales que rigen la actividad constructora.

* Los edificadores especializados, también desde épocas remotas, fueron
conscientes del valor universal de esos principios en los que se apoyaba
su trabajo. El quehacer personal habia de subordinarse a leyes o normas
imperativas de la naturaleza que constituian pautas cuyo conocimiento
hacia posible la construccion. Construir era crear nuevas formas a partir de
lo que la naturaleza mostraba, y el respeto de las leyes naturales era un
deber. Los masones medievales, herederos de los antiguos constructores
colegiados romanos, formaron  cofradias para  frabagjar
independientemente, abandonando los auspicios eclesidsticos a los que se
habian acogido durante las invasiones bdrbaras. Para ellos, lo sagrado era
lo discernido como imperativo universal. Por analogia, el universo era una
arquitectura en la que se hallaban contenidas todas las pautas posibles.
La misteriosa Causa creadora de la gigantesca arquitectura universal habia
de ser también sagrada, y el nombre que le dieron los constructores
sagrados medievales fue Gran Arquitecto del Universo. En el seno de la
cultura cristiana imperante se identificaba esa Causa con el Dios biblico.

* La construccién era una labor colectiva de hombres dispuestos a cumplir
con su deber como profesionales. El frabajo requeria una convivencia y
ésta condicionaba la actuacion personal en el ejercicio de la profesion,
exigiendo la prdctica habitual de determinadas capacidades humanas
de comportamiento que, en términos éticos, solemos llamar virtudes:
aceptacion de los demds operarios o "obradores” como colaboradores y
participantes en una misma solemos llamar virtudes: aceptacion de los
demds operarios U “obradores” como colaboradores y participantes en
una misma "obra” (solidaridad), asuncién como propios de determinados
problemas del trabajo del “otfro”, puesto que el trabajo de cada uno se
vinculaba con el d e los demds (igualdad), prolongaciéon de la amable
relacion de los companeros en la sociedad profana, practicando la ayuda
material mutua y observando comportamientos dignos (fraternidad), efc.
Todo aquello requeria un pacto o compromiso, por el que cada miembro
del grupo aceptaba unas reglas de actuacion. Los masones medievales
juraban respetar los reglamentos que recogian sus deberes.

* La recepcidén de un nuevo miembro en una cofradia de los talleres de
constructores medievales (masones operativos) se realizaba
solemnemente, poniendo en prdactica, para ello, un ritual de ingreso en el
que se sometia al candidato a pruebas personales que permitian juzgar
su capacidad. Superadas éstas, se le comunicaban determinadas
palabras, gestos y toques de reconocimiento profesional, habiendo de
prestar juramento de silencio respecto a la divulgacion de los secretos
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laborales, y de lealtad y fidelidad a los demds miembros del taller o
“Logia” en que ingresaba. Cada palabra y cada gesto representaba una
parcela de conocimiento especifico de la profesion que el masén
recibido en la fraternidad debia interiorizar y poder reconocer la profesion
que el masoén recibido en la fraternidad debia  interiorizar y poder
reconocer espontdneamente. Los llamados “Old Charles” o “Antiguos
Deberes” de los masones operativos medievales se leian también
ceremonialmente. Su misma estructura, que contiene una invocacidén, una
oracion, una narracién legendaria y unos reglamentos, permite  esta
conclusion.

* Auna cofradia de estas caracteristicas no pertenecian todos los obreros
de la construccién encuadrados en la guilda, gremio o “compania” del
oficio, sino solamente aquellos que reunian cualidades profesionales y
éticas adecuadas por vocacioén, talante y probada capacidad de trabaijo.
Ingresar en la cofradia significaba iniciar una nueva etapa profesional,
durante la cual el iniciado iria descubriendo dimensiones de su trabajo con
las que podria irse identificando gradualmente, en beneficio de su
capacidad laboral, que, al mismo tiempo, repercutirian en su manera de
vivir y de entender la vida. Las cofradias transmitian conocimientos
profesionales de cierta complejidad (como podria ser, entre ofros, el
trazado o arte de trazar planos con arreglo a principios geomeétricos y
matematicos), recibidos a través de una tradicion.

Estos antecedentes son fundamentales para comprender en qué se basa
la Masoneria simbdlica, que fue institucionalizada en el siglo XVIIl y que
cuenta en nuestros dias con miles de talleres de pensamiento o “logias”,
repartidos por los cinco continentes.

sSiguen siendo consfructores los masonese 3En qué consiste hoy la
iniciaciéon masonica?

La identfidad simbdlica Hombre-Templo-Universo constituye el soporte
de reflexiones y extrapolaciones, a partir de las cuales el obrero se hace
“trabajando la piedra” o fabricando algo.

La dualidad sujeto-objeto se resuelve en la unidad que los contiene
a ambos, y de esta forma de pensamiento permite al que piensa su
trabajo (0 a quien piensa a fravés de su trabajo) desarrollar una fuerza
psiquica considerable y conocer la paz profunda que constituye la
serenidad del sabio. Los conocimientos técnicos vienen a ser, desde tal
punto de vista, la refraccion, en el plano de lo concreto, de conocimientos
metafisicos. La habilidad técnica fundamenta vy justifica la relaciéon entre los
derechos y los deberes, que son concreciones de valores morales
universales. Asi es la Iniciacion artesana o Iniciacion operativa.
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En charlas de instruccidon con los Aprendices, se suele recordar, por
su sencillez, una pequena ilustraciéon introductoria respecto al cardcter de
la iniciacion masdnica simbdlica:

El hecho de comer un trozo de pan puede tener dos lecturas.
Racionalmente, de acuerdo conlo que es mds evidente, realizamos una
ingesta de hidratos de carbono para digerir la sustancia contenida en el
pan y transformarla en energia. Una segunda lectura, para la que se tiene
que activar otro bagaje de datos, consistiia en interpretar ese hecho
elemental como una “comunién” con la Madre Tierra, cuya energia
permite que germine la espiga de frigo, sumdndose en ese proceso las
energias del agua, del aire portador de elementos fertilizantes y del fuego
o calor solar.

Esta "vision” del fendmeno fisico de la simple ingesta de pan,
mediante la cual “vivimos” nuestra vinculacion con la Tierra en el plano
mental, representa un salto que llamamos espiritual, porque, aunque sea
también nuestro intelecto lo que nos permite establecer las relaciones de
causa y efecto existentes en el proceso, es nuestra “imaginaciéon”
(capacidad de formarimdgenes o representaciones simbdlicas) la que, por
haberse desarrollado y enriquecido primeramente a través del ejercicio en
el establecimiento racional de analogias, prepara nuestra psique para el
desarrollo de lo que llamamos la intuicidn, permitiéndonos sobrepasar el
campo de lo estrictamente “racional” para la captacidon de realidades
que pertenecen a otro plano.

El verdadero Iniciado serd avel que aprenda a vivir
“adecuadamente” en el plano sustantivo de lo racional, poseyendo la
capacidad de situarse también adecuadamente en el plano espiritual. Es
decir, quien llegue a desarrollar su capacidad moral, mediante la
potenciacion del conjunto de lo que llamamos convencionalmente
“virtudes” humanas, de tal forma que permanezca constantemente
consciente de la polivalencia e inestabilidad de las formas materiales que
percibe. A ello puede conducir lo que llamamos simbolismo o “método
simbdlico de aprendizaje”.

El masén  simbdlico también se propone  construir. Construir
primeramente su propio templo interior, usando como materiales sus
conceptos de las cosas, buscando aproximarse cuanto pueda a los
verdadero, es decir, a aquello que, en cada caso, presente una
correspondencia mds evidente con valores humanos de aplicacion
universal. Existen “pequenas verdades” y “grandes verdades”, puesto que
existe una correspondencia entre lo pequeno (lo puntual) y lo grande (lo
universal). El mason trata de calibrar el grado de posible analogia que se
da entre las ideas, las palabras y las cosas, sin confundirlas, buscando la
verdad a través de “sus” verdades esenciales.

Ese proceso ha de partir de una “limpieza” previa, de un andlisis
infrospectivo individual que permita conocer coémo estd estructurada
nuestra propia intimidad, sometiendo a andlisis critico (y, eventualmente,
desechando) los elementos adquiridos o adheridos a nuestra conciencia
artificialmente (a través de la cultura ambiental, por ejemplo) que no
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hayan sido aceptados deliberadamente (es decir, expresa y libremente),
como resultado de una reflexibn personal comprobatoria  de su
correspondencia con valores universales superiores. En  este sentido, la
iniciacion presupone siempre una “muerte” y una “resurreccion”.

La Masoneria simbdlica se cenfra en un objetivo: el
perfeccionamiento del hombre a través de un proceso de buUsqueda de la
verdad que él mismo contiene. Y lo hace proponiendo un método: la via
inicidtica. Seguir la via inicidtica aporta al iniciado una elevacién espiritual
que resulta de una confrontacion dialéctica entre lo virtual y lo real, lo
ancestral y lo actual, lo perecedero y lo permanente.

El método inicidtico masdénico, como otras formas de iniciacion, se
basa en los principios de separacion o distincion (entre lo profano y lo
sagrado), de filiacidon o transmision de conocimiento tradicional y de
sustitucidon analdgica:

* Separar o distinguir el tiempo y el espacio profano del sagrado significa
situar al hombre en relacién con lo cdsmico, con lo universal, fanto en el
plano inferno como en el externo, ya que todo hombre es un microcosmos
dentro del macrocosmos.

* La filiacidn, como senala Jean Jacques Guillet, es el enlace de la via o
método inicidtico con un conocimiento permanente en la humanidad (que
René Guénon llamé primordial), a través de las diversas civilizaciones,
plasmado, primero oralmente y luego por escrito, en mitos, leyendas y
simbolos que envuelven la realidad para su transmisiéon con fines diddcticos.
Esta preocupacién por afirmar una linea directa de vinculacion con los
origenes o fuente del conocimiento impartido es constante en todas las
vias inicidticas y, en todas, esa constante se llama Tradicion (del latin
tradere = traer).

* La sustitucion analdégica consiste en “vivificar” el mito o el simbolo. El
iniciando ha de ir descubriendo gradualmente, apoydndose primero en
analogias, las resonancias internas o vivencias cognitivas que en él
produce el simbolo.

La razén es el medio privilegiado de formacion del conocimiento de
lo fenomenoldgico. Pero un uso rigido y dogmdatico de la razén encierra al
sujeto en el positivismo, cosificando al hombre. La razdn debe conocer sus
limites y la consecuencia Ultima de su uso es el reconocimiento de que
existe una infinidad de cosas que la sobrepasan, quedando fuera de su
campo especifico. Decia Pascal que lo poco que tenemos del “ser” nos
esconde o limita la vision del infinito. La matemdatica nos indica la norma
de la verdad, pero no nos permite remontarnos al principio absoluto de
todas las cosas, que es | Fuente de la Verdad absoluta. La razdn no
qgueda excluida en el proceso iniciatfico, pero es superada por la intuicion
(en su dimensidon suprarracional), que la trasciende. El iniciado tiende hacia
un nivel metafisico, en el que Conocimiento y Verdad son una misma cosa:
el Uno, el Absoluto. La busca de la Verdad se identifica en él con el avance
porla via del Conocimiento metafisico.
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El conocimiento que llamamos racional establece relaciones de
analogia deductiva e inductiva: si fodo s hombre es mortal, Pedro
también lo es. En cambio, el conocimiento vivencial es resultado de una
experiencia primordial: conozco cédmo siente un amante, porque amo. En
el segundo ejemplo, el factor vivencial deja la deduccidon analdgica en un
segundo plano. El  sujeto tiene acceso a un conocimiento directo,
interiorizado. Esta interiorizacidon del conocimiento es la que persigue la
iniciacion y, por eso, el método inicidtico utiliza simbolosy mitos en lugar de
simples razonamientos.. La metodologia llamada cientifica no basta para
la captacion total de la realidad humana. Es posible razonar cuanto se
quiera sobre el amor; pero estaremos razonando; es decir, tfratando de
exoterizar algo que en si mismo es una vivencia universal del hombre,
dando a su relacion con los demds hombres una dimension esotérica. Lo
mismo cabe decir respecto a otras capacidades humanas, cuya prdctica
asidua y orientada desarrolla una sensibilizacion gradualmente creciente
en el sujeto, haciendo del conocimiento una vivencia, y viceversa. Esas
capacidades humanas, comunes por naturaleza a todos los hombres,
contfienen o reflejan valores universales.

Decia nuestro llorado Enrique Tort-Nougues que ‘sin duda, se pueden
explicar los hechos fisicos, quimicos y bioldgicos, estableciendo entre ellos
relaciones de sucesiony de similitud, pero los fendmenos humanos no se
dejan reducir a eso tan faciimente. La explicacidon debe dejar paso ala
comprension, que se define como la “captacion inmediata”, la “intuicion
de un significado”, anadiendo que “junto al saber propiamente intelectual,
habria, completdndolo sin contradecirlo, un saber afectivo, irreductible a
saber cientifico y, sin embargo, legitimo”15

La conciencia humana, el reconocimiento de nuestro yo individual
no es ya una certidumbre cientifica, abordable y analizable usando Ias
matemadticas, decia Voltaire, pero si es una certidumbre intima esencial.

Y Raymond Ruyer subraya que el paso  decisivo hacia la
humanizaciéon se da cuando la senal-estimulo se convierte en simbolo; es
decir, cuando ya no se comprende como anuncio o aviso de la
proximidad de un objeto o de un acontecimiento, sino que puede ser
utilizada para concebir el objeto o el acontecimiento mismo, en su
ausencia. Esa capacidad evocadora del simbolo, ese poder
representativo de lo que Platdon llamaba “reminiscencias” o conocimientos
profundos inscritos en el hombre, permite una sistematizacion:

La Masoneria practica el método simbdlico de acceso al Conocimiento a
través de una variedad de sistemas o rituales.

Hemos dicho que el hombre tiene acceso a un conocimiento
directo, que exirae de su propia naturaleza humana a fravés de su
contacto con el mundo, y que el método simbolista masdnico persigue la
interiorizacion del conocimiento a fin de que éste se homologue e
identifique, en cada individuo, con esa naturaleza humana. Si todo
hombre es un microcosmos organizado con arreglo a pautas que se
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hallan igualmente en el macrocosmos, en el universo -y no podria ser de
ofra forma- el conocimiento de la propia estructura interior de cada uno
de nosotros es fundamental para poder ir conociendo oftras
estructuraciones. Tal es el sentido del “condcete a ti mismoy conocerds el
mundo y a los dioses” propuesto por nuestros antepasados délficos.

sPero qué entendemos en Masoneria por conocimiento “de si
mismo”' ¢

Para “conocer” es indispensable observar, medir y comparar. El
hombre tiene un cuerpo organizado con arreglo aleyes fisicas universales.
La estructura fisica de cada hombre es la misma (desplegdndose en
hombre-mujer), con variantes circunstanciales que pueden condicionar su
contacto con el mundo y su percepcidon del mismo. La conciencia
personal de cada individuo humano es constante, por cuanto se refiere al
autorreconocimiento como hombre y a los componentes fijos que la hacen
ser conciencia humana en cada sujeto, pero puede estar fuertemente
matizada, en cada uno, por factores genéticos, medioambientales vy
culturales. Es preciso aprender a diferenciar todo lo posible  esos
componentes.

Hemos dicho que la iniciacidn enftrana una muerte y una
resurrecciéon. Lo que percibimos del mundo, sin educar la mirada con la
que lo contemplamos, nos aboca a un relativismo intelectual. Para poder
acceder al yo intimo (la “Piedra Bruta” del masén), cada uno de nosotros
ha de limpiarse de las adherencias que le envuelven y sumergirse en un
nuevo paradigma cultural, acorde conlo esencial de nuestra naturaleza
humana. Hemos de poder resucitar, asi transformados, a una realidad
que aprenderemos a ver de nuevo. La autotransformacion que el masén
desea alcanzar no le viene dada por una ceremonia ritual de iniciacion.
Lo que recibe en ella es la infroduccion a un método de busca. Si lo
aplica, estard avanzando por tal camino, pero si solamente lo escucha,
no llegard a ninguna parte, aungque se llame a si mismo “iniciado”. El
camino iniciatico por el que se opta no es un fin, sino un medio.

Debemos, pues, abordar un nuevo tema: el del paradigma cultural
masoénico.

El paradigma _masénico

Hay otros mundos, pero estdn en éste. Se habia expresado asi mi
admirado Eluard. Y antes que él, muchos otros. La Masoneria estd
centrada en la vida terrestre, en el hombre que nace, vive y muere aqui,
en el planeta fierra. Y no porque los masones hayan de ser afteos o
agndsticos, o porque no consideren ninguna forma de supervivencia del
hombre tras su muerte, etc., sino porque el método de trabajo masdénico
se corresponde con la estructura fisica y mental del hombre, tal como le
conocemos, y con el desarrollo de las condiciones de convivencia con
otros hombres, tal como psicologia, la historia y la sociologia nos van
mostrando. La iniciacion persigue mejorar al hombre por dentro para que
también mejore su actuacién en la sociedad humana y esta pueda
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evolucionar hacia su destino armdnicamente, soslayando factores
negativos que se oponen a ello.

La Masoneria pretende tan solo activar en los hombres aquellos
resortes personales que les abren el mundo espiritual. A partir de ahi, el
masdén se construye a si mismo. Nadie le impone teologia ni dogmdtica
alguna, guedando en plena libertad para decidirse en ese sentfido o para
renunciar a ello. En el paradigma masdnico del universo, es la Obra en si lo
que interesa; es decir, el universo que contiene la Ley de la que derivan las
leyes que parecen regirlo en sus diversos niveles. El hombre se halla en
uno de esos niveles, siendo consecuencia y reflejo de la Obra. La Causa,
el Principio Generador, se manifiesta o revela en la Obra, y es el referente
Ultimo, inaccesible e indefinible, de cuanto existe. La  Masoneria,
respetuosa con las diversas interpretaciones dadas a todo esto a través de
la Historia, utiliza simbolos y mitos que evocan (o provocan), en cada uno
de nosofros, un despertar interior que se puede intentar definir
personalmente utilizando palabras representativas diversas (simbolos, en
definitiva). Por ello, el referente constante de la Masoneria simbdlica
tradicional ha sido el Gran Arquitecto del Universo, como simbolo comun
a todos, de ese Principio que unos masones identifican con el Dios biblico,
otros con el Demiurgo platénico, con el Verbo gndstico-cristico, con
Brahma, efc. O bien se abstienen, simplemente, de entrar en el debate
definitorio.

La espiritualidad masénica es la actitud de busqueda de lo que
“tfrasciende” las apariencias, fratando de ir mds alld de ellas, recorriendo el
laberinto de nuestro mundo interior (microcosmos), conscientes de que el
macrocosmos al que pertenecemosy que “estd arriba”, es como “lo que
estd abagjo”. A través de esa conciencia de la vinculacion universal de
todas las cosas, el masén busca su camino hacia lo esencial.

La Antropologia incluye todos esos aspectos de la problemdatica del
ser humano inserto en un universo interactivo al que corresponde su
estructura (genética, psiquica y espiritual), que se despliega en acciones y
pensamientos.

De igual forma que el Hombre, tal como lo conocemos en nuestro
tiempo, es el resulfado de una trayectoria evolutiva que partié de la
animalidad, también cada hombre se ve enfrenfado, desde su
nacimiento hasta su muerte con la realizacion personal de ese camino
evolutivo hacia una mayor humanizacion. Por ello, la filosofia masoénica es
una filosofia antropoldgica, que tiene siempre en cuenta la relacién entre
el microcosmos humano y el macrocosmos universal, y no simplemente
una filosofia académica, como ya indicaba en otro lugar.

Decia Enrique Tort-Nougues que “lo sagrado aparece como und
categoria del pensamiento  humano. Tanto cuando siente temor como
cuando siente respeto por algo, el sentimiento de lo sagrado condiciona la
vida del hombre. De la misma forma que la naturaleza para obedecer un
Orden, una Ley, la vida social y privada de los hombres obedece ciertas
reglas, ciertos valores de cardcter universal. Ese sentimiento de lo sagrado
se expresa socialmente mediante ritos y en los ritos. Los ritos son la
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traduccién de lo sagrado en la vida del hombre. El rito es un acto
mdgico en el sentido de intentar orientar una fuerza oculta o desconocida
hacia la consecucién de un fin, mediante gestos, palabras y actitudes
adaptadas a cada circunstancia. El rito se manifiesta colectivamente
mediante cdnticos, danzas o ceremonias complejas que constituyen una
liturgia y tiene como fin hacernos penetrar mdas alld del mundo empirico.
O, como decia Maurice Cazeneuve: “conduce al hombre a insertarse en
un orden distinto, al mismo tfiempo que a vincularse con la misma fuente
capaz de producir otros vinculos y otro orden™. Por eso no existe ninguna
sociedad humana sin ritos. Quienes quieren hacer tabla rasa del pasado
creen que hay que eliminar los ritos de la sociedad en la que viven. Pero lo
curioso es que ellos mismos crean otros ritos” (Lecture des Tableaux de
Loge. Edit. Trédaniel).

Nuestra humanidad es el resultado de un proceso de decantacion
que tiene como meta la auto-concienciacion individualizada de los
miembros de la especie. Durante los distintos periodos de la macrohistoria
humana, nuestra especie ha ido configurdndose, como si tratara de
acercarse mds a un arquetipo remoto, viniendo a ser una ingente cadena
de individualizaciones que tiene como meta la aparicion del Hombre
pleno (la realizacién del Addn Kadmon inicidtico). Cada hombre tiene a
su cargo la parte de esa tarea que le corresponde como ser humano 'y,
no conciencidndose de ello, permanece atado a la animalidad de una
etapa anterior. EI empleo de nuestra inteligencia al servicio de los instintos
primitivos animales y no al de la buUsqueda de lo trascendente, nos
encadena a una animalidad en muchos aspectos inferior a la de nuestros
hermanos los animales. Por ello, la Iniciacidn comienza por un aprendizaje
(Ter. Grado de todos los sistemas simbdlicos masdnicos) que tiene como
fin el “dominio de nuestras pasiones”, como premisa del acceso al
conocimiento y realizacion del Deber de perfeccionamiento.

Lo que el Hombre “debe” hacer se encuadra denfro de lo que
consideramos el orden “moral”, cuyo estudio no puede ser abordado
fuera del contexto de la Antropologia general. Mientras las religiones
positivas vienen afirimando ser ostentadoras del secreto de lo que al
Hombre le cabe “esperar”, tal vez convenga recordar, una vez mds, que
lo que el Hombre “puede” llegar a ser corresponde al campo
especulativo metafisico.

Con frecuencia, en Masoneria, usamos el término “moral” para
referirnos al mundo espirifual. Decimos que nuestra meta es el
perfeccionamiento moral del hombre para la construccion del Gran Templo
humano. Identificar el orden moral con el espiritual es consecuencia de
entender lo moral como corolario y actualizacion personal de una ética
directamente vinculada con los grandes arquetipos universales,
despojados de determinadas connotaciones culturales que, a menudo, los
empanan y adulteran. Ello representa un primer paso indispensable en el
acceso humano al mundo de la espiritualidad.

Por ofra parte, si lo que “debo hacer” constituye el objeto de la
Moral, bien podemos afirmar que el deber se erige en el centro de la
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espiritualidad masdénica. Nuestro perfeccionamiento como hombres implica
el desarrollo de lo que llamamos virtudes humanas, que no son  siNO
utensilios indispensables para construir nuestra propia personalidad,
representados por ofros tantos instrumentos de trabajo en el simbolismo
masonico (mazo, cincel, escuadra, plomada, etc.), recogiendo asi la
herencia instrumental de los masones constructores de templos, pero para
construirnos a nosotros mismos.

Mas esas virtudes, reminiscencias de los grandes arquetipos
universales que se amalgaman mds o menos desordenadamente en la sutil
tframa del alma humana, no llegan a estabilizarse en cada uno de
nosotros como tales sino cuando logramos vencer nuestras bajas pasiones.
Las pasiones personales representan otros tantos desequilibrios
entorpecedores de nuestro avance hacia el Conocimiento espiritual.

Por ello, los dos primeros grados masdnicos nos ensenan a  utilizar
mazo, cincel, regla, plomada y escuadra aplicados al trabajo sobre
nosotros mismos en fraternidad, antes de acceder al uso del compds, es
decir, ala conciencia personal de que nuestro movimiento individual se
efectUa dentro de un universo interactivo en el que Eros, el Amor, en sus
diversas manifestaciones, es la sutil sustancia aglutinante o argamasa de la
construccion universal, desde el mundo subatdémico a las galaxias. De esa
forma, el conocimiento de la complejidad de los procesos genéticos vy
psicolégicos humanos nos lleva, a partir del andlisis de nosotros mismos, a
reconocer y aceptar la existencia de una pluralidad de
“personificaciones” humanas, tan reales como la nuestra e igualmente
merecedoras de libre desarrollo. La ética masdnica, asi resumida, vivida y
traducida libremente en sus actos puntuales por cada uno de nosoftros,
convierte tales actos en acciones morales. Esa ética y esa Moral
constituyen la clave especifica de acceso a la dimensidon espiritual o
trascendente del universo que propone la Francmasoneria.

En nuestra marcha inicidtica, los masones buscamos el conocimiento
del Deber como algo deseable por si mismo, tal como fue conocido por
los antiguos iniciados; es decir, como un imperativo categdrico o un “lo que
debe ser”. Se ha dicho que "imponiéndose un imperativo categdrico, un
mason estaria renunciando a su libertad de pensamiento y a esa fluidez
que caracteriza a la Orden”. Sin embargo, por “categdrico” ha de
entenderse filoséficamente o no sometido a la causalidad aparente,
percibida a través de los sentidos. Un acto no vinculado a se fipo de
causa, sino a la experiencia intima que estd en la base de nuestro ser,
serd un acto libre. El Deber masénico no consiste en la necesidad de hallar
la Verdad, sino el de buscarla, y en el camino o forma de avanzar en su
buUsqueda, ya que la Verdad misma es inaccesible al espiritu humano, que
tan solo puede aproximarse a ella.

Por ofra parte, se entrelaozan en Masoneria los conceptos
fundamentales de Deber, Justicia y Libertad, imbricados en el concepto
superior de la Ley Universal, emanada del Gran Arquitecto o Principio
Generador del universo.
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* La marcha hacia el deber implica una catarsis que puede liberar al
iniciado de las pasiones que oscurecen el Conocimiento, si, durante esa
marcha, el hombre aprende a hacer uso de su libertad poniéndola al
servicio de la Justicia.

Se subraya asi la estrecha conexion existente entre el deber y la
libertad personales en el proceso inicidtico. No basta con que el Iniciando
sea hombre libre y de buenas costumbres: Tiene que poder opinar por si
mismo y decidir sus propios actos sin confundir las palabras con las ideas,
esforzdndose por descubrir lo que realmente representa cada simbolo
verbal, sin aceptar lo que no comprenda y juzgue verdadero, aunque
respete todas las opiniones. Igualmente habrd de aprender que no debe
limitarse a admirar el Universo en su inmensidad como simple espectador
sobrecogido, sino buscar la Ley universal que rige el conjunto de cuanto
existe y también la interrelacién de cada una de sus partes. Tal vez se
referiac a ello Jean Rostand cuando afirmaba que “la ciencia podrd
explicarlo todo, pro con ello no nos aclarard mucho, sino que sélo hard de
nosotros dioses asombrados”.

La obligacién moral del iniciado serd la de amar la Justicia y servirla
sin desmayo y sin aspirar a aquello de lo que no sea digno o esté por
encima de sus posibilidades, aceptando deberes que no puede cumplir,
puesto que el ideal de la Masoneria es el cumplimiento del deber por el
deber, no esperando recompensay llegando en ello hasta el sacrificio.

Con ello se resume el codigo ético propuesto al iniciando para que
sus actos estdn impregnados de una moralidad especifica, que no es
precisamente la que en cada lugar y en cada tfiempo pueda imperar. El
deber circunscrito a contingencias femporales y sociales sélo expresa una
dimensidon inmanente, dependiente de la experiencia sensible ambiental,
en tanto que el auténtico deber moral serd el que se ancle en valores
éticos comprendidos y asumidos personalmente. Es cierto que los deberes
inmanentes, en una cultura laica, como la del moderno estado de
derecho, suelen tener como fondo valores naturales, asumidos como
principios morales por la sociedad. En tales casos, la ley positiva, expresion
social del Derecho, puede incluso llegar a aparecer como el referente
Unico del deber individual. Pero los masones intentamos ir mdas alld,
asumiendo la obligacion de someternos a la Ley cdsmica del Gran
Arquitecto, aceptando como nuestro gran Deber la busca del orden
universal, que encierra la clave de la verdadera Sabiduria. La Ley
Universal, a la que también llamamos la palabra Perdida, contiene lo que
los tomistas llamaron la ley divina, la ley natural y la ley moral, asi como
todas las leyes que rigen la realidad universal.

Para estudiar esa ley, que enlaza las pautas de estructuracion del
mundo manifiesto, los masones hemos creado deliberadamente una
simbologia de la construccién, vitalizando figuras y hechos simbolos que
contienen una pluralidad de significados paradigmaticos. Al tratar de
comprender los aspectos trascendentes de la estructura arquitectdnica
del Gran Templo de Salomdn, que es simbolo del templo universal, hemos



HURTADO, AMANDQ
(2001) LA MASONERIA
Madrid, EDAF, 2da. Edic.

de poder wusar no sélo la Escuadra, la Regla, la Plomada y el Compds
simple, sino también otros utensilios  simbdlicos recibidos en distintos
momentos del proceso inicidtico, representando las cuatro actitudes que
deben ser activadas simultdneamente en lo que llamamos el “corazén” del
hombre, al ser utilizados para su fin especifico en el estudio de la Ley:
rectitud, sinceridad, trabajo y emulacion.

*Y es en ese orden universal, que sélo podemos ir descubriendo
gradualmente y cuya sintesis se encerraria en lo que los masones llamamos
la Palabra Perdida, donde se halla el auténtico pardmetro del concepto
de Justicia que propone la Francmasoneria. Si Justicia, en sentido horizontal
o inmanente, es dar a cada uno “lo que le es debido” con arreglo alas
leyes positivas, en su  sentido vertical o tfrascendente, es la virtud que
coordina todas las demds virtudes hacia el bien comun de los hombres.
Ello pone de relieve que la Justicia se realiza como resultante de la
estabilizacidon en nosofros mismos de los arquetipos étficos que inspiran
nuestros actos en busca del bien comun. La equidad y la rectitud son, en
ese proceso, las cualidades o virtudes mds directamente vinculadas con
este concepto trascendente de Justicia, puesto que la primera exige la
observancia de la ley natural y la segunda consiste en la aplicacion
personal y consciente de esa equidad en nuestros actos.

Recordaré aqui el consejo que la reina Gandhari diera a su
Hijo, el principe Duryohana, antes de que éste se enfrentara en batalla al
pretendiente Arjona, tal como nos las fransmite el Bhagavad-Gita hindu:
“Habrd victoria donde estén la justicia y el drama”. Pero hablar de
drama era mds que pedir justicia. Era una demanda de respeto a la
verdad expresada en una conducta adecuaday digna, en armonia con
la luz natural y moral. En aquel contexto equivalia a actuar de acuerdo
con la "*voluntad” divina.

El sentimiento-conocimiento de lo “justo” y de lo “equitativo”
interiorizado y sedimentado en nuestro dnimo como virtud, ha de llevar.
Gradualmente, a su manifestacion espontdnea en nuestras reflexiones y
acciones con los demds hombres., esa espontaneidad serd el resorte
que activard permanentemente el sentimiento de solidaridad humana
sin espera de recompensa alguna. De ahila importancia que tiene para
la Masoneria la dimension  fraternal de la iniciacion, puesto que es en
fraternidad con los demds hombres, como pueden actuadlizarse y
desarrollarse nuestras capacidades virtuales. La solidaridad dard paso al
amor fraternal como concrecion del Amor universal, que es la meta del
Conocimiento inicidtico.

* La libertad se ha definido como la capacidad de autodeterminacion de
los hombres, denfro de los limites impuestos por la misma condicion
humana. La dimension espiritual del Hombre le hace capaz de ir mas alld
de si mismo, partiendo de las determinaciones de orden bioldgico, psiquico
y social, que son las coordenadas dentro de las que se desarrolla su
existencia. Partir de tales coordenadas requiere un conocimiento de ellas 'y
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el alcance de una perspectiva en la que el sujeto llegue a verse a
mismo” distanciado de tales factores determinantes.
* También la libertad persona habrd de ser considerada en dos aspectos:
uno de ellos inmanente, que seria la capacidad de “elegir una opcidn
conocida”, y ofro frascendente, que seria la capacidad del sujeto de
“autoelegirse”, ordenando la propia voluntad de acuerdo con sus
caracteristicas personales y con su vocacion o “llamada” interior, que ha
de poner en marcha ejercitando la voluntad entendida como fuerza de
automotivacion inteligente. La libertad, en este sentido trascendente, se
manifiesta como una opcidn  moral del Hombre resultante  del
conocimiento de si mismo. Por ello, la Libertad (con mayUscula) habrd de
ser aprendida también progresivamente, como un ideal perseguido.

sCudl serd, pues, la relacion entre mi deber y mi libertad personal,
como Francmasén?

Obligado a sintetizar algo que, partiendo de los conceptos ya
resumidos, podria dar lugar a un extenso desarrollo, cree poder afirmar
que el Rito o sistema masdnico (y en particular el Escocés Antiguo y
Aceptado, del que frataremos mds adelantes) la contiene y expresa de
manera mds adelante) la contiene y expresa de manera ejemplar.

Si

El Maestro masdn contrae la obligacidon de seguir sin desmayo el
camino del Deber, teniendo presente que es mds fdacil, a menudo,
cumplir un deber asumido como tal que conocer cudl es el verdadero
deber. Para llegar a ese conocimiento indispensable, contamos con la
colaboracién de nuestro mayores, en cuanto fransmisores de una Tradicion
especifica, ya que el Conocimiento es un bien hereditario que cada
generacion recibe, aumenta y transmite. La modernidad de la iniciacion
consiste  simplemente en que la infegremos  personalmente en la
“actualidad” de cadauno de nosotros.

Nuestro Deber consiste en buscar la Verdad, simbolizada como
Palabra Perdida o clave del orden universal, teniendo siempre presente
qgue todo se halla sometfido a la Ley césmica. La busqueda implica, por
tanto, el empeno de nuestra voluntad en el conocimiento gradual de
esa Ley, es decir, de la relacion existente entre todas las
manifestaciones del Absoluto, consecuencia de un mismo  Principio
Generador (o Gran Arquitecto del Universo), origen misterioso de cuanto
existe.

Como hombre formalmente libre, el masdén se compromete
personalmente a usar esa libertad relativa para alcanzar la auténtica
Libertad a la que solo se llega a través del conocimiento de si mismo,
como condicidn previa para comprender el mundo y a los dioses, es
decir, parala comprension de lo esencial. Se trata de un nuevo estado
de conciencia que esla antesala de la sabiduria inicidtica.

Solamente a partir de  ese estado de conciencia serdn
verdaderamente libres nuestros actos, porque se insertardn en el orden
sagrado o césmico y dejardn  de ser fruto de simples impulsos
emocionales o bioldgicos, en pos de un ilusorio provecho personal.
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Cuando nuestra conciencia sabe que puede ir mds alld de los limites
aparentemente impuestos por  sentimientos y pensamientos  que
corresponden a un orden artificial o relativo, es cuando nos convertimos
en hombres libres en esenciq, insertos en un orden inteligente superior; al
que adaptamos nuestra estructura psiquica.

En esa via de autorrealizacion, los actos libres serdn el fruto de un
grado de evolucidn personal progresiva que podrd ofrecerse como
piedra vdlida para la construccidon del edificio de una Humanidad
realmente tendente a lo justo y lo perfecto. Asi, Deber vy Libertad se
enfrelazan armodnicamente, como principios éticos especificos en funcion
de los cuales se desarrollan las restantes  virtudes, cuya correcta
interaccion dard como fruto la justicia de nuestros actos dentro del
Orden universal.

NOTAS DE LA PRIMERA PARTE

1 La palabra albadil es de origen drabe, procedente del término ballasa (de balis = tragar) y designaba, entre
los musulmanes espafioles del medioevo, a los poceros y constructores de alcantarillado, extendiéndose
posteriormente a los constructores de otras edificaciones.

2 Ver, de Fredérick Tristan, Le Livre d'Or du Compagnonage, Ed. Godefroy, 1990. Los actuales Compagnons du
Tour de France son auténticos supervivientes de la Masoneria operativa del medievo y de las agrupaciones de
menestrales de otros oficios que basaban sus rituales de iniciacidon también enleyendasy simbolos extraidos de
la Biblia, dando un valor esencialmente formativo-inicidtico ala relacién entre el obrador y la materia sobre la que
éste obraba, cuyas caracteristicas, a las que habia de ajustarse y conocer en profundidad, le “ensenaban” y
guiaban en su trabajo. Cuando la Francmasoneria especulativa o simbdlica llegd a Francia, procedente de Gran
Bretana, los “companeros del Deber” permanecieron impermeables a los postulados universalistas y deistas que
ésta proponia, prosiguiendo una existencia paralela hasta su reorganizacion en el siglo XIX.

3 La Logia era el lugar en que se reunian los obreros de la construccion. Su taller de preparaciéon y discusion del
frabajo a realizar diariamente.

4 The origins of Freemasonry, Scotland’s century, 1570-1710, Cambridge University Press, 1988.

5 Las cuatro logias llevaban los nombres de las hosterias londinenses en las que sus respectivos miembros solian
reunirse: la del “Ganso y la Parrilla”, la de “La Corona”, la de "El Manzano” y la de “La Copa vy las Uvas”. Era
costumbre, en aquel fiempo, que los miembros de las mds heterogéneas asociaciones alquilasen periddicamente
y por unas horas, salas enlas que poder reunirse.

6 James Anderson (1679-1739) era pastor anglicano, nacido en Escocia, de padre masén. Fue el redactor del
Libro de las Constituciones de los Francmasones, en el que recogié una seleccion de las normas estatutarias y
deberes tradicionales de los masones constructores, precediéndolo del relato histérico-simbdlico del origen de la
Masoneria operativa, a peticion de la Gran Logia de Londres. El proyecto fue aprobado en 1722y se publicd
en 1723. Para una exposiciéon mds detallada, véase mi anterior libro Por qué soy masén, editado por Edaf.

Jean Théophile Désaguliers (1683-1744) era investigador cientifico, miembro de la Royal Society britdnica,
amigo de Isaac Newton y pastor presbiteriano, de familia hugonote emigrada a Inglaterra tras la revocaciéon
del edicto de Nantes por Luis XIV, que desencadend una nueva persecucion. Jugd un papel decisivo en la
redaccién de las Constituciones y en la creacién de la Gran Logia de Londres de la que fue tercer Gran
Maestre.

7 James Anderson habia sido capelldn de la Logia de San Pablo y también fueron miembros de ella varios de los
fundadores de la Gran Logia de Londres

8 Henry Sadler, en Masonic facts and Fiction, 1887, subrayaba que la mayor parte de los masones que
constituyeron la nueva Obediencia, llamada de los “antiguos”, no habian pertenecido a la andrsoniana Gran
logia de Inglaterra, sino que eran miembros de la Gran Logia de irflanda que no habian sido a cogidos
favorablemente entre los “modernos” a su llegada a Londres. (D. Ligou: Diccionnaire de la Francmaconnerie.)

9 “Ahim-manah-ratzon”, palabras tomadas del hebreo biblico: “*Hermanos-que-eligen-la-ley”.

10 “Soberano Consejo de Emperadores de oriente y Occidente”. Este nombre, aparentemente pomposo, fiene
sentido dentro del contexto simbolista en que deben estudiarse todos los titulos de los grados masdnicos, lo que
constituye tema aparte.

11 En la Masoneria operativa medieval, el “maestro” del taller o Logia de masones era, a menudo, gerente o
"duefo” de éste en sentido empresarial, recibiendo los encargos o pedidos de frabajo que readlizaban ély sus
companeros. Conviene distinguir el aspecto patrimonial del profesional, en cada caso. Parece légico, no
obstante, que los masones simbdlicos pudieran elegir al presidente o Venerable Maestro del Taller.

12 El padre de Napoledn, Carlos Bonaparte, habia sido mason, segin quedd reflejado en el acta de iniciacion
de su hijo Jerébnimo Bonaparte, en 1801. El mismo Napoledn parece haber sido iniciado durante su campana en
Egipto, segun indica Jean Palou en su Historia de la Francmasoneria.
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13 Carlos VIl de Ndpoles (Il de Espaia): 1716-1788. Hijo de Felipe V de Espaia y de la italiana Isabel Farnesio.
Ocupd el trono de Ndpoles de 1734 a 1759, heredando el frono espafol a la muerte de su hermanastro,
Fernando VI. Anteriormente habia sido Gran Duque de Toscaza y de Piacenza. Nunca fue masdn, en confra de
lo que, sin fundamento, se ha rumoreado en Espaia. Fue un rey dindmico e ilustrado.

14 Felipe Wharton era un personagje que podria muy bien haber protagonizado uno de esos exuberantes filmes
de aventuras dieciochescas producidos durante los Ultimos afios. Nacié en 1698, hijo de uno de los proceres
ingleses mads influyentes de aquel tiempo. Sus padrinos habian sido el rey Guillermo lll y la reina Ana Estuardo.
Jorge | le cred duque (era marqués de Wharton) cuando contaba 20 anos. Alos 21 ingresé enla Cdmara de los
Lores inglesa, haciendo en ella gala de la mejor oratoria. Fue iniciado masén en Londres a los 21 afos. A los 24
fue elegido, iregularmente, Gran Maestre de la Gran Logia de Londres, siendo aqguella la Unica asamblea a la
que asistid como tal. Mds tarde, se puso al servicio del pretendiente Jacobo Il Estuardo, se trasladd a Espaia y
entrd al servicio del rey Felipe V, catendo herido en el asedio espafiol a Gibraltar, en 1727. Fue declarado traidor
por los ingleses y sus bienes fueron confiscados. Se habia hecho catdlico para poder contraer matrimonio con
la irandesa Maria Teresa O'Neil, dama de la reina de Espaia. Murid solo y pobre, a la edad de 33 afos, en el
Monasterio de Poblet, donde fue enterrado. Franco hizo instalar su sepultura fuera del recinto de laiglesia en
1952.

15 Henri Tort-Nougues, Lecture des Tableaux de Loge. Guy Trpedaniel, edit.

SEGUNDA PARTE

TRADICION INICIATICA

Exotérico es todo lo que es exterior, lo que parece ante nosotros
objetivado. En las antiguas escuelas inicidticas se ofrecian a los aspirantes
conocimientos elementales, previos a la iniciacion, que recibian ese
nombre. Esotérico es lo interior; lo intimo, lo que no parece a primera vista y
requiere una profundizacion hecha personalmente. El conocimiento
inicidtico es esotéricoy secreto en ese sentido.

Existen dos clases de fradiciones: las exotéricas y las esotéricas. La
tradicion exotérica es el bagaje cultural transmitido generacionalmente
dentro de una sociedad humana. Ser herederos de conocimientos
tradicionales, es lo que nos ocurre a todos al nacer en el seno de un
colectivo social. La fradicidn cultural que nos ensenan nuestros padres vy
nuestros mayores (en casa, en la calle y en las escuelas) hace que no
tengamos que redescubrir cOmo se puede usar el fuego o donde esta el
continente americano. Pero cuando uno usa el fuego por si mismo una
primera vez, al igual que cuando uno mismo afraviesa el océano para
llegar a América o a ofra parte, se produce una experiencia personal
intfima en quienes prestan especial atencién a esos hechos- Muchos lo
hardn rutinariaomente y pensando solo en lo que van a hacer “cuando
lleguen” o en lo que desean hacer “con” el fuego; usan un patrimonio
que ha existido siempre y son, en buena medida, inconscientes del proceso
vital propio por el que atfraviesan. No descubren, sino simplemente usan o
consumen.

La tradicién esotérica nos transmite un bagaje de conocimientos
paralelos o alternativos, que toman como punto de partida los
conocimientos objetivos (los simplemente culturales, a nivel general), pero
considerados con otro dnimo. La importancia de la actitud personal en el
estudio de los fendmenos naturales puede ilustrarse analizando la forma
alguimica de aproximacion a la realidad.

El alguimista cldsico se sirve de las alteraciones fisicas y quimicas
que se producen en la tfransformacion de los metales que  utiliza,
identificando con ellas las transformaciones que en él mismo produce el
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gradual avance en el conocimiento del fendmeno que provoca. Los
experimentos del alguimista constituyen para él una busqueda  del
Conocimiento, a través de los conocimientos puntuales que va
adquiriendo con su frabajo. La obtencién de un resultado concreto
supone un avance espirifual, mediante cambios intimos paralelos o
andlogos a los buscados objetiva o “cientificamente”. El auténtico resultado
final perseguido es la obtencién del “Oro alquimico”, que es el nombre
que los alquimistas dan a la Sabiduria que lleva a la comunidn con el Uno,
origen de todas las cosas.

Es facil comprender que, si bien foda busqueda o andilisis cientifico
puede hacer a algunos mds conocedores de datos sobre la realidad
objetiva, los conocimientos parcelados y fragmentados que esa via
proporciona a los investigadores especializados del mundo actual y que
estos transmiten para su conversién en tecnologias de consumo o bélicas,
no sirven para hacer a los hombres mds tolerantes, mdas generosos ni mdas
fraternales, como se evidencia en las sociedades privilegiadas de nuestro
planeta, en las que “se vive mejor” gracias a “ello”. Esto no significa que
podamos menospreciar el trabajo cientifico. Debemos apreciar su justo
valor como herramienta simbdlica para un verdadero trabajo transformador
del Hombre, pero no debemos confundir la investigacion cientifica con la
busqueda espiritual, que puede llevar hacia la sabiduria.

Nadie entre aqui, si no es gedmetra, dicen que rezaba la
inscripcion que figuraba en el frontispicio de la escuela ateniense de
Platon. “La geometria del genial filésofo no era la de Euclides, ciencia de
la medida y del espacio, con sus teoremas y demostraciones. Se trataba
de ofra geometria, mds sutil en su espiritualidad; de un arte, mds que de
una ciencia, que consistia en unir las ideas a los signos compuestos por
lineas, como las figuras de los gedmetras. Aplicdndose a dar un sentido a
los tfrazados mds sencillos, es como el espiritu puede remontarse a los
conceptos fundamentales de la inteligencia humana”1

La experiencia de lo “sagrado” consiste en captar la diferencia entre
lo que, liberados de nuestras pasiones, percibimos como real,
esencialmente fuerte, bello y bueno, diferencidndolo de lo que pertenece
al flujo vertiginoso de las cosas que aparecen y desaparecen, vacias de
sentido.

Llamamos conocimientos sagrados a aquellos que se refieren a lo
esencial. Es decir, a cuanto hace que el hombre sea un animal diferente.
El adjetivo podria ser utilizado en funcién de los arquetipos de lo humano
que cada paradigma cultural acaricie. Ya hemos dicho que, en la Tradicion
masonica, consideramos sagrados determinados principios o valores como
la Belleza, la Fuerza, la Sabiduria, la Justicia, el Amor o la Verdad. La via
inicidtica conduce al reconocimiento individual de ese yo esencial como
manifestacion del ser Universal, contenedor de la plenitud de la Verdad, y a
su reinsercion final en él. En un paradigma materialista del mundo, son
valores esenciales el poder, el dinero, el placer,, el ego, etc., siendo éstos,
para nosotros, tan sélo aspectos escamoteadores y suplantadores de lo
verdadero.
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La Tradicién masdnica recoge y sintetiza ensenanzas fundamentales
de las tradiciones inicidticas cldsicas. Desde las pitagdricas, difundidas por
los maestros gndsticos y neoplaténicos, que refundian y renovaban la
experiencia inicidtica como método de aprendizaje de lo frascendente
transmitida por los egipcios, ya en las mds remotas épocas histéricas, hasta
las del esoterismo cristico (procedente de la misma fuente y desvirtuada
en el dogmatismo cristiano), incluyendo la tradicion hermética, la Gaia
Ciencia, traducida por los alguimistas y recogida, en la cultura medieval
europeq, por los constructores de catedrales. Los cultos “masones
aceptados” posrenacentistas, creadores de Ila Masoneria  simbdlica,
reactivaron y perfilaron estos aportes de la Tradicion inmemorial, que la
Orden asumid y plasmo en su metodologia ritualiza, a lo largo del siglo XVIII.
Para los antiguos transmisores de la Tradicion, “habia una identidad entre
religion, cienciay filosofia. Sus instrumentos de conocimientos eran la razén
y la fe. Sabian valorar el papel de la intuicidn, persuadidos de que la razdn
no puede abarcarlo todo. Si, para su razdn y para actuar, reconocian que
el hombre es la medida de todas las cosas, también creian que el
hombre no es mds que una parte de un todoy que esa pertenencia a un
gran Todo puede hacerle entrever las verdades superiores”2.

Pero la fradicidbn masdénica no es un simple “tradicionalismo”. No
tratamos de estancar y dogmatizar los conocimientos humanos recibidos
desde la Antigledad, sino de utilizar el mismo método para ir mdas alld,
apreciando el valor de la infuicibn humana, guiada por la razén, como
medio para adentrarnos en lo metafisico, en lo que frasciende el mundo
de las apariencias. Mas alld de las concreciones de la energia, en las
diversas formas que designamos como “materia fisica”, estd el misterio
del porqué de ese impulso universal. Los hombres nos sentimos ligados a
todoslos demdsy ése es el sentimiento que da lugar al nacimiento de las
religiones, que con el franscurso del fiempo se esclerotizan, embalando
determinadas sabias experiencias personales de sus Maestros en cajones
etiquetados, que “los fieles” se contentan con admirar y venerar, como
datos o hechos exotéricos, sin iniciacion real. Esto no significa rechazo de
la religiosidad, por nuestra parte, sino todo lo conftrario.

Tras la consolidacion del dogmatismo oficial catdlico, en los siglos IV
y V, las fradiciones inicidticas neoplatdnicas y herméticas, que habian
tenido a Alejandriac como sede floreciente, fueron recogidas por los
drabes y pasaron a Europa occidental en tiempos de los templarios (siglos
X'y Xlll) Hubo alquimistas en lItalia, Francia, Alemania y Espana (nuestro
Raimundo Lulio) que contribuyeron notablemente a la progresiva apertura
cultural que culminé en el siglo XV, con el Renacimiento. Ya hemos
recordado que del Renacimiento europeo partié una corriente renovadora
que invadid todos los niveles culturales de Europa, creando nuevos
cauce al desarrollo de las cienciasy las artes y preparando los importantes
cambios que habia de experimentar el escenario social y religioso
europeo durante los dos siglos siguientes. A partir de entonces,
comenzard a adquirir  consistencia una linea divisoria en el mundo
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intelectual medieval, entre las inquietudes espirituales “laicas” y las de los
tedlogos cristianos.

EL METODO SIMBOLICO

Recordemos que la Masoneria es una institucidon para la iniciaciéon
espiritual por medio de simbolos3. El método masdnico de iniciacion ha
conocido numerosos sistemas de articulaciéon, de los que se practican
actualmente varios. Esos sistemas reciben también el nombre de ‘ritos”, y
cada parte significativa de un rito constituye un ritual, destinado a una
ensenanza especifica.

Los métodos, ritos o sistemas masdnicos se dividen en grados y cada
grado tiene una temdatica propia, dentro de un denominador comun: la
buUsqueda de la Verdad, como meta del Deber de perfeccionamiento en
fraternidad. La idea del rito es la de proponer, en cada grado, mediante
simbolos, una posible forma de percepcion personal de lo sagrado, de lo
trascendente, como etapa del progreso espiritual hacia el Conocimiento.

La interpretacion de los simbolos es subjetiva y plural, puesto que la
Verdad tiene infinitos  aspectos. No existen criterios dogmdaticos que
condicionen la busqueda, pero si determinadas formas tradicionales de
trabajo que caracterizan a la Masoneria universal. Un hombre puede tocar
el gong para sentir vibraciones que le producen determinadas
sensaciones infimas (que tal vez no sepa explicar) o para advertir sobre un
acontecimiento a los demds. Son dos formas de actuar externamente
iguales, pero internamente diferentes. El primero podrd ir avanzando en el
andlisis (poco preciso, al principio, pero cada vez mds minucioso) de
aquello que siente al producirse las vibraciones sonoras del gong e ird
descubriendo relaciones enfre ese fendmeno exotérico, externo, y lo que
pasa en su interior al sentirlo (lo esotérico o encubierto). La fradicion
cultural les ha legado a ambos la capacidad de fabricar un gong, o de
comprarlo, pero cada uno de ellos va a poder enriquecerla
personalmente, de manera disfinta.

Los simbolos son, en esencia, signos con una determinada carga
afectiva o emocional, que puede ser consciente o hallarse estibada en el
inconsciente del sujeto que los contempla o los reproduce. Representan
vivencias almacenadas en algun nivel psiquico de toda persona o bien
de personas integradas en un mismo grupo cultural.  Los simbolos
provocan una resonancia intima, como si se tratara de un eco, aflorando
un conocimiento intuitivo o sensible. A poco que se reflexione sobre ello,
se comprenderd que lo que hace el simbolo es revitalizar una vivencia o
un haber intimo, y que habrd simbolos con distintos potenciales de
“carga” para cada sujeto, en este sentido. Una plomada, por ejemplo,
evocard distintos conocimientos-vivencia en un médico y en un albanil o
en éste y un mason.

Conviene distinguir entre simbolo, senal, emblema, alegoria y
sistema. No pudiendo extenderme aqui en ello, debo remitir al lector a
cualguier buena enciclopedia. No obstante, si subrayaré que sélo el
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simbolo es pluridimensional animicamente, no limitdndose a ser medio de
“comunicacion” (como lo son las palabras, en prosa), sino de “comuniéon”
(como pueden serlo las palabras usadas poéticamente, la musica, etc.).

Los simbolos que utiliza la Masoneria universal son numeros, palabras,
figuras, mitos, objetos, gestos, colores y expresiones corporales. Heredera
de la Masoneria medieval de oficio, cuyos remotos antecedentes hemos
resumido ya, esos simbolos proceden también de diversas tradiciones
inicidticas que confluyeron en ella:

1. Los Arquetipos y el NUmero

Del neoplatonismo y de los pitagdéricos procede la evocacion de los
arquetipos o principios-idea que, inscritos en el Hombre, fratamos de
activar y concienciar para su redlizacidbn mediante la accidon
constructiva: la Belleza, la Fuerza, la Sabiduria, la Justicia, etc., se conciben
como ideas latentes en el universo. Cada uno de nosotros los contfiene y
puede actudlizarlas evocdndolas a través del trabajo sobre si mismo en el
que consiste la iniciacion. Por ofra parte, cuanto existe estd estructurado
de forma que la mente humana, a partir de la aprehension del
concepto del NUmero, puede acceder gradualmente a su conocimiento
esencial. La primera manifestacion arquetipica del Absoluta es el Unoy
en él se hallan contenidos todos los numeros, estructuradores de las
medidas y las formas universales. En la Iniciacion masénica, los nUmeros son
considerados como simbolos de realidades inteligibles de cardcter
filoséfico. Los diez nUmeros bdsicos (del 1 al 10) representan conceptos
vinculados entre si por una frama sufil que hace derivar unos de ofros,
mediante adiciones combinadas. Por supuesto, los criterios de ese
desarrollo simbolista pueden ser variados. Generalmente los numerdlogos
son estudiosos de la tradicion pitagdrica, desarrollada luego por los
cabalistas. Sin embargo, nuestro primer encuentro con el tema se limita a
los nUmeros que nuestra Tradicion relaciona mds especificamente con los
restantes simbolos de la Logia.

Las traducciones de los mds antiguos papiros que nos transmiten los
egiptdlogos (como Schwaller) ponen de relieve, al menos a partir de la IV
dinastia egipcia (en torno al siglo XVII a. de C.), invocaciones sacerdotales
al Ser Unico, no mitolégico ni antropomérfico, principio de todas las cosas.

Lo que no tiene nombre, el Eterno, lo que estd oculto y no tiene
forma conocida; demasiado misterioso para que su  esplendor pueda
sernos  accesible, demasiado grande para poder ser  analizado,
demasiado potente para ser conocido. Lo que se ha producido a si
mismo, emergiendo del Caos, credndolo todo con lo que surgidé de su
boca (= su “Vibracion”, su “Verbo” o fuerza generadoral).

Las tradiciones orales, transmitidas de maestros a discipulos, han
senalado que de esa nocidén de unidad universal, que todo lo contiene,
es de la que se deriva el concepto de nimero y el de lo multiple al que
se referiria después Platdn. Por ello, también los fendmenos naturales
aparecen regidos por lo que llamamos leyes, que podrian ser expresadas
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mediante ecuaciones numéricas. El nUmero viene a ser asi la expresion
esencial de la estructura del Universo.

Estas ideas, tan préoximas a las de la ciencia moderna exotérica, se
hallaban ya en los antiguos escritos sagrados, no sélo de Egipto, sino de
Caldea, India y China. De adalli las recibid y reelabord Pitdgoras,
infroduciéndolas en la vieja Grecia. Aquel maestro ensenaba que del
Caos, que es energia en un espacio-tiempo ilimitado, surgid el Cosmos o
manifestacion ordenada de la energia, que nosotros contemplamos como
un acto o fendmeno en un espacio-tiempo limitado. El Cosmos o Universo
contiene fuerzas energéticas interrelacionadas y en equilibrio fluctuante,
en funcidén de cantidades que se representan mediante nUmeros.

De la relaciéon equiliorada de energias, que se realiza con arreglo a
unas pautas o leyes, surge la materia y también la nocidén de armonia.
Todo fendmeno es resultado de una relacidon armdnica. Asi, oir es posible si
existe relacion adecuada entre la medida o intensidad vibratoria de un
sonido y la medida o capacidad de percepcion de nuestro oido. La
existencia del mundo se basa, para Pitdgoras, en la  armonia de los
numeros o, lo que esigual, enla armonia de los “contrarios”.

El nUmero era, para aquel maestro y para sus discipulos, el principio
de la Sabiduria. La Armonia era, a su vez, el principio de la Belleza. Ambos
principios inspiran el estudio y desarrollo de todas las ciencias y de todas
las artes, definiendo cualquier realidad existente. Por ello, si toda la
naturaleza obedece a un cierto orden, pauta o ley, de la que el nUmero es
medida ideal, tal pauta o ley necesaria y universal seria causa, principio o
esencia de todas las cosas. Puesto que todos los nUmeros son multiplos de
la Unidad, el uno es el Supremo Principio universal o expresion del Ser. De
ahi, también, que la filosofia sea referible a una matemdtica, como Unica
ciencia tedrica capaz de explicar el método, la formay todaslas demdads
ciencias. En este sentido, el nUmero viene a representar la Verdad.

La Masoneria recoge en su simbolismo esta forma de entender el
Universo y de acceder al concepto del Uno esencial. El nUmero Dos,
simbolo de lo binario, de la oposicion creadora, y el Tres, simbolo de la
sintesis del Conocimiento, son fundamento de la temdtica del primer
grado masénico o grado de Aprendiz. El Cinco (Tres mds Dos) lo es del
segundo grado o grado del Companero, y el Siete (Cinco mdas Dos) del
tercer grado o grado del Maestro, en su aspecto secuencial o
metodologico. En el desarrollo ritual de cada uno de dichos grados se
hallan reiterados esos nUmeros, cuyo valor simbdlico se despliega en
multiples facetas iniciaticas.

2. Las palabras

La palabra es el simbolo masdnico por excelencia: En el “Principio”
existia el verbo, el Logos, la Palabra. El concepto gndstico-alejandrino  del
“Verbo”, recogido por el cristianismo en la infroduccién del Evangelio de
San Juan4, se une al del “Principio”. La palabra “principio” no tiene aqui
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significado meramente temporal, sino de “principio activo”, Origen o
Causa del universo. El Verbo forma parte del principio del que surgen todas
las cosas y estaba en el Principio (porque estaba en el “theos” y “era
Theos”). Todo es creado a través del verbo o por medio de él. El Verbo es
el Obrador, lo Operante o Estructurador del universo (en griego, apkitektmv):
para unos, el Demiurgo platénico o la manifestacion activa de la Fuerza
generadora absoluta; para ofros, el Dios biblico. Para tfodos los masones,
cuando frabajan juntos en las logias, el Gran Arquitecto del Universo. Las
logias de los fres primeros grados masoénicos reciben el nombre de logias
simbdlicas o “logias de San Juan”, porque, como veremos mds adelante,
San Juan (o el autor del Evangelio llamado de San Juan) recoge de
manera especial el concepto del Verbo o “Logos” como manifestacion
activa de la esencia generadora del universo que diversas religiones
positivas llaman Dios. El Verbo es la “Luz que, en este mundo, puede
iluminar a quien la busca y la recibe, elevandolo en el plano espiritual.

La palabra (en griego, logos) representa también la “razén”. La razdn
es la facultad que tenemos todos los humanos de ordenar nuestros
conocimientos. De ese ordenamiento decimos que es légico cuando
obedece a una légica comun. Pero una légica no serd sino una manera
de ordenar los conocimientos simbolizados o representados por la palabras
a partir de datos recibidos o percibidos. El tipo de cultura que una
sociedad comparte es resultante de una tradicion cultural y de los factores
activadores que en ella se den. Por lo tanto, se pueden concebir distintos
tipos de légica, en funcién de la cantidad y la calidad de los datos que
se ordenen en un espacio-tiempo determinados y dentro de una cultura
social también determinada. En definitiva, ese principio ordenador vy
clasificador de nuestras percepciones que esla razén, no esla fuente de
éstas, sino en la medida en que puede apreciar sus valores, los admite
como vdlido o no vdlidos y los conciencia para su utilizacion conveniente.

La iniciacion utiliza la razén educdndola y abriéndola también a
percepciones de datos no comunes. La Idégica inicidtica se basa asi en la
apertura,, como actitud personal, hacia un paradigma mds amplio de
humanidad. Por otra parte, las palabras pueden tener diversos significados
y no siempre representan correctamente las ideas. El método simbolista
masonico utiliza palabras como simbolos esotéricos para poder trascender el
simple valor exotérico o de comunicacidbn comun. asi, cuando nos
referimos a “La Palabra Perdida”, estamos simbolizando aquello que
constituye el Conocimiento primordial que sabemos que “tenia que estar”
den el Principio del que procedemos y que, por tanto, contenta vy
contfiene la clave del universo, de la Ley Universal.

La via inicidtica conduce al reconocimiento individual del yo
esencial como manifestacién del Sery a su reinsercion final en el absoluto,
contenedor de la plenitud de la Verdad. Subsiste, pues, el sentimiento de
un distanciamiento entre el sujeto y la fuente de toda la Verdad. El valor
simbdlico de la palabra Perdida es mucho mds rico y complejo que el de
cualqguier definicion exotérica y es equivalente al de una ecuacion
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matemdtica que se pudiese formular mds alld de la razén.

Los diversos ritos o métodos practicados en Masoneria contienen
siempre palabras sagradas (las que simbolizan el conocimiento de
principios esenciales), palabras de paso (simbolizadoras de conocimientos
puntuales), etc., para expresar sintéticamente las experiencias
cognoscitivas  asimiladas por el masén. Como “experiencia cognoscitiva”
debe entenderse el conocimiento sentido como vivencia personal intima
y no la mera aprehension intelectual. Como si, al pronunciar la palabra
“amor”, viniera a nuestro danimo, junto con la imagen de la persona
amadaq, el sentimiento especial que experimentamos hacia ella.

3. Las figuras

Como hemos visto, la Geometria era considerada, en los antiguos
estatutos medievales de los masones de oficio, madre de todas las
ciencias. Las figuras geométricas son expresion de valores numéricos, y
viceversa. Cualquier figura geométrica representa un acotamiento del
espacio en funcidbn de medidas. El espacio y el tiempo se unen
numéricamente.

Veamos, resumidas, algunas de las figuras simbolizantes esenciales
del método inicidtico masénico:

El Tridngulo es la figura geométrica primaria. Por ser la mdas sencilla
acotacion del espacio formada por tres rectas que se corten entre si. Es la
“forma” del nUmero fres y representa la fuerza estructuradota del universo,
ya que se halla en la estructura de todas las restantes figuras geométricas,
qgue pueden ser divididas en tridngulos mediante lineas rectas dirigidas
desde sus respectivos centros hasta los dngulos de que consten. Espacio,
tiempo y energia se unen concretando nuevas entidades. En muchas
tradiciones, el tridngulo es simbolo del fuego y de la potencia
generadora masculina, cuando se representa con su  vértice hacia
arriba, y de la matriz o poder gestante, cuando lo es con un vértice hacia
abajo. Por ello, el Tridngulo o Delta radiante simboliza, en la fradicion
iniciatica, la potencia creadora o generadora que los masones llamamos
Gran Arquitecto del Universo que se conserva, también, en el esoterismo de
diversas religiones, representando en ellas a Dios.

En el método masdénico de iniciacion, el nimero tres y su forma
geométrica son temas fundamentales del aprendizaje del primer grado,
subraydndose la validez potencial de dos elementos o conceptos
opuestos para sintetizar, a partir de ellos, conceptos nuevos que nNo son
mera suma de los anteriores. Esa combinacién de triadas sirve al Aprendiz
para profundizar en el andlisis y facilitar su avance en el desarrollo de la
infuicion, basdndose en el razonamiento.

El Delta radiante suele representarse con un ojo dibujado en su
centrob, simbolizdndose asi la conciencia cdésmica o Inteligencia creadoraq,
manifestada a través de la estructura del universo que nos corresponde
escudrinar.
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El Cuadrado, expresion geométrica del Cuatro, resulta de la unién
de dos fridngulos rectdngulos o, para los antiguos constructores de
templos, de dos “escuadras”. Para los francmasones, representa la simetria
y el equilibrio estable, productores de la armonia en el mundo. Simboliza
lo terreno, lo medible, los “escuadrable”. Cuando se representa inscrito en
el circulo, transmite la idea de relacién entre lo “celeste” o frascendente y lo
“terrestre” o inmanente, expresando la manifestacidn de la Fuerza
estructuradota del universo. Los masones constructores medievales, que
trabajaron bajo los auspicios de los benedictinos cistercienses, dejaron
numerosos ejemplos de templos cuadrangulares en toda Europa.

La Cruz constituye el esquema del cuadrado. Estando idealmente
formada por cuatro segmentos de recta (0 dos escuadras) coincidentes
en un punto central de convergencia o centro, simboliza el nacimiento
de los cuatro lados del cuadrado desde el centro del circulo, senalando
asi  su origen como manifestacion dindmica que, al estabilizarse o
detenerse, forma el cuadrado.

Por ello, la cruz representa en todas las culturas inicidticas, igual que
el cuadrado, la unién de lo celeste con lo terrenoé. El esoterismo cristiano
tiene en ella su principal simbolo, y en la Masoneria del Rito Escocés Antiguo
y Aceptado preside el simbolismo del grado 18°.

La Pentalfa o Estrella de cinco puntas, ftambién llamada
Pentagrammon por los pitagdricos de la Antigledad, es el simbolo mds
caracteristico de la Orden Masoénica. Se frata de un “mandala” o dibujo-
resumen de conocimientos y senfimientos esenciales. El nUmero cinco, del
que es el mds rico exponente, es el nUmero del Hombre y el de la Como
hemos visto, los constructores medievales, a los que nos hemos estado
refiiendo, amalgamaban y daban forma, en sus cofradias a aspiraciones
profesionales, sociales y culturales, como habia ocurrido desde la
Antigledad en los collegia romanos, en los que tenian sus antecedentes
historicos vida, como sintesis de los principios masculino y femenino que
conforman todas las especies. El Cinco es unidn de lo par (el dos,
femenino) y de lo impar (el fres, masculino), en sus respectivas primeras
manifestaciones. Por ello simboliza la andrégina o conjugacion esencial de
ambos principios.

Siendo la Estrella de cinco puntas una version interna del pentdgono,
cada uno de los brazos de esta forma un dngulo de 72° con el siguiente
(72 x 5= 360°). Esa esla distancia que, en espiral, guardan los brotes que
van surgiendo en tforno al joven tallo de muchas plantas. Asi estdn
también dispuestas las semillas en el interior de frutos como la manzana,
por ejemplo. Hablamos de nuestros cinco sentidos, de los cinco dedos de
nuestras extremidades, de los cinco puntos cardinales (Norte, Sur, Este,
Oeste y Centro). Senalemos, en este sentido que el centro es fundamental
como referencia orientativa en algunas culturas, como la ching, sin que en
ello se insista apenas en la  cultura occidental de nuestros dias. El centro
del circulo es la matriz de todaslas formas geométricas.

Puesto que el Hombre es la expresidn mds evolucionada de la Vida,
en la tradicion hermética se le suele representar inscrito en la Pentalfa,
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segun el conocido diseno del alquimista Agrippa de Nettesheim, que
insertd en ella la imagen del Hombre con las piernas y los brazos
separados en dngulos de 72°.

En Masoneria, la estrella de cinco puntas evoca la imagen del
espirifu  dominando lo elemental (decia Oswald Wirth). En este sentido, la
estrella masénica es idealmente “flamigera” o irradiadora de Luz, y en ella
se inscribe la letra “G"7, cuyo simbolismo es multiple, evocando
fundamentalmente la Geometria, la Gnosis o  Conocimiento de lo
trascendente y la Génesis o Generacion universal. Es a partir del 2° grado
cuando el método ritual masdénico propone este simbolo, que serd
referencia constante para el frabajo inicidtico.

4. Los mitos

Dentro de la simbologia masénica, ocupa un puesto preferente el
“mito”. Los mitos son narraciones o cuentos que sintetfizan -describiendo
hechosy escenas convencionales- experiencias humanas complejas que
apuntan los grandes principios a los que hemos aludido. El mito platénico
de la caverna, el de Sisifo, el de Osiris, etc., actualizan valores humanos
esenciales, con independencia de la existencia o acontecimiento, en un
tiempo real, de los hechos narrados. Los mitos utilizados en el método
inicidtico masdénico no representan verdades Unicas, ni dogmas, sino que
estdn deliberadamente  destinados a ser temas de reflexion y
especulacion filoséficas estimuladoras del desarrollo intuitivo, lo mismo que
los restantes simbolos.

Asi, en la mitologia romana, las fiestas saturnales (carnaval)
constituian un momento de cambio o frastrocamiento  del orden
establecido. Los siervos mandaban a los senores durante unos dias, porque
Saturno, segun el mito, habria destronado a Urano, su padre, antes de ser
él mismo destronado por Jupiter/Zeus, dislocando o rompiendo el orden
habitual. Este mito, como todos los mitos, contiene descripciones que, a
través de analogias sucesivas razonadas, nos conducen hacia ideas afines,
tan variadas como la propia riqueza interior personal sea capaz de
albergar o recrear. Eso es el simbolismo.

Para los alquimistas, que fueron el brazo activo o constructor, dentro
de la escuela de pensamiento hermético, Saturno representaba la materia
disuelta, o bien el vitriolo azoico, capaz de separar los metales. Partiendo
de esa disolucidon o separacion de elementos, comenzaria la fase de
recombinacion o reconstruccion. Safurno  vendria simbolizar, en ese
contexto, el final de algoy el comienzo de una fase nueva.

En astrologia, Saturno representa la  serie de experiencias de
separacion que se producen a lo largo de la vida del hombre, pasando
por la concatenacién de sacrificios que ello conlleva. Por eso se le
considera un signo mas bien nefasto. Pero su lado bueno estaria en la
capacidad de renuncia liberadora de la animalidad y de las pasiones
que su presencia implica para los astrélogos.
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El mito viene definido como una “nocibn o una creencia
considerados valiosos por una comunidad y transmitidos por ésta”. Los
mitos simbolizan otras tantas funciones del psiquismo humano. El mito de
la “Luz", por ejemplo, tiene su raiz en el temor y el rechazo de la
oscuridad, comuUn ala generalidad de los seres humanos. Los *hijos de la
Luz” que, con diversos nombres, nos presentan la mayor parte de las
leyendas tradicionales, son figuras miticas que representan nuestro deseo
de victoria en la lucha confra el miedo, la ignorancia y la muerte. La
ejemplaridad de los mitos invita a la emulacién, pero, sin sometimiento a
una disciplina metddica personal, carecen de valor inicidtico. En otras
palabras la fe ha de hacernos adquirr la capacidad de obrar
“reflejamente”

Veremos, mds adelante, que cada grado de la iniciacion masonica,
a partir del 3° inclusive, y sea cual sea el nimero de grados o etapas
complementarias que caractericen a cada sistema de los  diversos
existentes, basa la elaboracion y desarrollo de sus reflexiones en un mito o
leyenda. Quienes no comprenden el simbolismo masdnico suelen
confundir los titulos de las leyendas inicidticas con pretendidos fitulos
personales, con los que se “adornarian” los maestros masones fatuamente.
No existe ningun masén real que piense asi. Un masdn del Rito Escocés
Antiguo y Aceptado no se considera a si mismo “Gran Maestre
Arquitecto”, “Sublime y Perfecto Masén” o “Principe de Jerusalén”, fuera
del contexto ritual del grado trabajado, en el que tales son los fitulos de
las ejemplificaciones propuestas, simbolizando ofras tantas etapas de su
proceso inicidtico. Es importante retener este dato.

La construccion del Templo de Salomoén fue un hecho histérico,
narrado en la Biblia y utilizado como referencia por los constructores
sagrados medievales, que la  Masoneria simbdlica recogid para situar en
torno a él la fdbula de Hiram Abif, su propio mito fundamental. Esta, tal
como la conocemos los masones simbdlicos, no aparecia en los Old
Charges (Antiguos Deberes) medievales, pero si ofras leyendas, como la de
Noé vy sus hijos, que incluian elementos comunes con la leyenda de
Hiram.

Hemos senalado ya que la relacion simbdlica Hombre-Templo-
Universo constituye el soporte de reflexiones a partir de las cuales el obrero
mason se forma, “frabajando | piedra y aprendiendo a conocerse a si
mismo” en ese proceso. El obrador masén es, él mismo, un ejemplo de
construccion, y la  sociedad humana es el gran Templo a cuya
construccion y perfeccionamiento deben y pueden contribuir los hombres
que previamente busquen su propia perfeccion. Tal es el principio rector
del método inicidtico masénico y el mito de Hiram lo subraya, poniendo
de relieve que la muerte no paraliza e proceso de construccion del
Templo.

La fdbula, cuya paternidad histdrica no estd aclarada, aungque su
primera version conocida es la que publicd Samuel Pritchard en 17308,
toma como protagonista a Hiram Abif (O Maestro Hiram), personaje
mencionado en los libros biblicos de las Crénicas y de los Reyes? como
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artifice extremadamente experto en el trabajo de los metales y en obras
de ornamentaciéon. El Maestro Hiram histérico, de madre hebrea, habia
sido enviado a Jerusalén por el rey de Tiro (también llamado Hiram) para
que ayudara al rey Salomén en la construccidon del primer Templo. A
partir de estos escasos datos, surgid en la Masoneria de principios del
siglo XVIII este mito, creado para ritualizar el proceso simbdlico de muerte
y resurreccidn que caracteriza a todas las escuelas inicidticas y que parte
de la muerte del "viejo hombre”, que ha de dar vida al *hombre nuevo”
o imbuido de nuevo espiritu:

Hiram, el Maestro conocedor de la Palabra magistral o clave de la
construccion, muere a manos de unos malos colaboradores, antes de ver
concluida la obra. La ignorancia, el fanatismo y la codicia de fres malos
companeros de frabajo, dependientes de él, les hacen desear ser
tratados como maestros antes de estar capacitados para ejercer el
oficio a ese nivel. Por ello, exigen de Hiram la revelaciéon de la
contfrasena o palabra de maestro constructor que les permitird identificarse
como tales y recibir su salario en el lugar y hora senalados, a tal efecto,
para los obreros de ese grado. Al negarse Hiram a actuar en contra de
su conciencia, cada uno de los infames le asesta sendos  golpes,
acabando con la vida del Maestro. Después, entierran su caddver en un
lugar alejado del Templo en construccion. Pero los demds companeros, al
notar la ausencia de Hiram, comunican el hecho a salomén, rey
patrocinador de la construccion. Este dispone la bUsqueda del Maestro y
el castigo de sus asesinos.

La narracion prosigue, detfallando cémo fue descubierto el
caddver de Hiramy cudl fue la actitud de los preocupados companeros
que lo hallaron.

La reflexidon sobre este mito permite exiraer ensenanzas inmediatas
qgue conducen a ofras, de cardcter inicidtico: cada companero recibido
como nuevo maestro ha de ser un obrero que haya “muerto” para el
mundo de las “apariencias”, en el que reinan la ignorancia, el fanatismo vy |
codicia, para ‘“renacer” imbuido del espirifu  de frabajo y de las
cuadlidades morales que caracterizaron al mitico Maestro Hiram. Sélo en
esas condiciones serd posible llevar a término la Obra. Ello conduce al
planteamiento personal de todo un programa de trabagjo, que es la
tematica del tercer grado masdnico o grado de Maestro.

Todo maestro Masén simbdlico reencarna la figura de Hiram Abif,
esforzdndose por recuperar la Palabra perdida, necesaria para conocer la
estructura universal. Para ello, usa los insfrumentos de frabajo del Aprendiz,
los del Companero y, a partir de su hnuevo compromiso consigo mismo, el
Compds del Maestro, con el que ha de aprender a ajustar vy trasladar las
medidas de acciones Yy pensamientos al plano metafisico. Los maestros
forman una cadena fraternal de fransmision a través del tiempo, para
que la Obra prosiga, con el apoyo permanentemente presente de cuantos
participan y participaron en la Construccién. Ese es el espiitu  de la
Tradicion.
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Recordemos, en fin, que la filosofia hermética y la experiencia
alguimica, derivada de ella, marcan también sus surcos en la
metodologia inicidtica masénica, resumidos en la sigla V.I.T.R.I.O.L. (Visita
interiora térrea rectificando que advenies ocultum lapidem). “Visita el
interior de la fierra y, rectificando, encontrards la piedra oculta”, transcribe
la idea del perfeccionamiento. A partir del autoanalizas y de la
rectificacion, como via para el encuentro de los esencial universal que se
halla inscrito en cada hombre, puesto que lo de arriba es como lo de
abagjo, tal como senalarala ensenanza del legendario Hermes Trimegisto.

5. Objetos

Los objetos mdas caracteristicos ufilizados por la Masoneria  del
pensamiento, como referencias simbdlicas, son los utensilios de trabajo
propios de la construccion.

A cada uno de ellos se le identifica con una capacidad virtual
humana, derivada, por analogia, de la funcién concreta a la que estaba
(o estd) destinado enlas tareas dela construccion artesana:

El mazo (y la maceta de albanileria) representan la voluntad puesta al
servicio de latarea emprendida.

El cincel recuerda el discernimiento inteligente y previo que nos permitird
determinar con lucidez cudndo y coémo hemos de ejercitar nuestra
fuerza de voluntad.

La plomada simboliza la rectitud que debemos buscar en nuestros juicios.

El nivel, que mide Ila horizontalidad de las superficies, representa la
igualdad en nuestra  apreciacion de los demds, huyendo de
discriminaciones interesadas e injustas.

La regla nos recuerda que la medida ha de estar también presente en
todas las manifestaciones del espiritu, que han de ser ajustadas en su
formulacion e intensidad.

La llana representa nuestra capacidad de “allanar” asperezas, que ha de
ejercitarse siempre en las relaciones humanas.

La escuadra simboliza el correcto ensamblamiento de nuestras ideas,
teniendo presente su concordancia con la Ley universal. Ya hemos
comentado su relacién con el nimero cuatro y con el cuadrado, que es
la forma geométrica de éste, correspondiendo al plano de lo terrestre o
inmanente.

El compds es el utensilio que permite medir y fransportar las medidas de las
cosas de uno a ofro plano, trazando curvasy circunferencias; es decir,
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relacionando lo terrestre, lo inmanente, con lo que convencionalmente
llamamos celeste, frascendente o esencial. En Masoneria, el compds
representa la busqueda de la espiritualidad, trascendiendo el plano de lo
inmanente o simplemente fisico.

La cuerda de nudos, siendo el nUmero de éstos variable, segun los
tratadistas masones cldsicos, fue un Util trabajo importante para efectuar
trazados y la utilizaron los constructores desde la Antiguedad
(concretamente, los egipcios) para realizar mediciones. En Masoneria
representa la union fraternal.

El mandil y los guantes forman parte indispensable del atuendo personal
de trabajo en una Logia simbdlica. En cada grado, tiene el mandil utilizado
alguna caracteristica propia que lo identifica. Los guantes, en los tres
primeros grados simbdlicos, han de ser siempre blancos, color de la
pureza con la que hemos de abordar toda tarea. Los pectorales,
portados durante los trabajos de Logia, denotan el oficio concreto que
tiene asu cargo cada Hermano dentro del Taller.

Las luces o “estrellas” (velas de cera) representan, situadas en lugares
concretos del taller, reflejos de la Luz primordial o inteligencia universal de
la que procede toda luz. La iniciacidon se describe como busqueda de la
Luz. Recordemos que, también en la tradicion biblica judeocristiana, la Luz
primordial (la del "“fiat Lux”) precede a la aparicion de las luminarias
celestes o astros, de acuerdo con la narracién descrita en el libro del
Geénesis.

El Libro o Volumen de la Ley Sagrada, la Escuadra vy el Compds,
constituyen una especial entfidad simbdlica: son las Tres Grandes Luces de
la Masoneria, que presiden todos los trabajos de las logias fieles a la
Tradicion de la Orden. Hemos mencionado los valores simbdlicos de la
escuadray del compds de los constructores y la fundamental referencia a
la Ley universal o Ley Sagrada que hace el masdn simbdlico al utilizar
espiritualmente ambos instrumentos.

La Biblia es el lioro adoptado como Volumen de la Ley por los fundadores
de la Orden. Fue asi por fratarse del compendio de historias, mitos vy
leyendas mejor conocido en el medio cultural en el que surgid la Masoneria
simbdlica, heredera de la fradiciéon de los constructores sagrados que, a su
vez, asumieron durante el medioevo la religion de los paises europeos en
los que trabajaban, haciendo de ella su referente moral.

Aunque, para los masones que profesen las religiones positivas judia o
cristiana, sea la Biblia contenedora de revelaciones divinas (sélo Antiguo, o
bien Antiguo y Nuevo Testamento, en cada caso), el valor Unico que la
Biblia detenta para la Masoneria universal andersoniana es simbdlico y no
dogmdtico. Representa el compendio o Volumen del que surgen las
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narraciones que dan pie a la estructuraciéon de los diferentes grados
masonicos, sin que ello signifique la aceptacion personal por los masones
de la historicidad de todos los hechos que refiere la Biblia, ni de valores
religioso-dogmaticos concretos. Son los valores humanos permanentes,
susceptibles de ser simbolizados y aplicados con cardcter universal, los
que escoge la Masoneria como expresiones de la Ley sagrada o Ley
universal. Esos mismos principios se hallan contenidos también en otras
obras histdéricas situadas fuera de lo que se entiende tradicionalmente por
“cultura occidental”, como son los compendios de las fradiciones hindu,
persa, musulmana, etfcétera. Puesto que desconocen aun el valor
simbdlico que la Biblia tiene en el método masdnico, quienes ingresan en la
Orden pueden elegir cualquiera de esas obras para prestar su juramento
de compromiso personal y también abstenerse de jurar, limitdndose a
“prometer”. Por ello, junto a la Biblia, se puede colocar, para tomar
juramento, cualquier ofro volumen de referencia moral conocido vy
aceptado por el nedfito.

Dicho esto, es importante subrayar que solamente las narraciones
contenidas en la Biblia tienen valor funcional diddctico en los diversos
grados del método masdnico, ya que son simbolos extraidos de ella los que
sirven de base a las reflexiones inicidticas propuestas por el método en
cada caso. Aunque existan narraciones o fabulas con el mismo contenido
simbdlico que el del mito de Hiram, por ejemplo, todo el simbolismo del
tercer grado masonico refleja circunstancias especificamente relacionadas
con la construccion del templo de Jerusalén segun el relato biblico.
lgualmente, las palabras simbdlicas clave de cada grado fueron extraidas
de esa fuente de datos por los creadores de los rituales que integran el
método inicidtico Masdnico. La Biblia constituye un elemento indispensable
de la cultura masdnica y no puede ser sustituida por ningin otro texto para
el desarrollo regular tradicional de los trabajos de Logia, pero colocando
siempre sobre ella la escuadra y el compds, que son los ofros dos
referentes simbdlicos con arreglo a los cuales se valoran las narraciones
biblicas.

5. Gestos

Todas las culturas poseen simbolos gestuales caracteristicos. Se frata de
expresiones corporales humanas que  extferiorizan  estados  fisicos,
emociones o pensamientos, que se pueden manifestar de formas diversas:
sacar la lengua puede significar burla en Espana o ser un saludo gratoy
habitual en algunas regiones asidticas. Hay gestos que corresponden a
emociones comunes a todos los humanos y los hay que son propios de
una cultura determinada, con un valor especifico, en su origen, que se ha
difuminado o desaparecido posteriormente de la conciencia de quienes
siguen reproduciéndolos convencionalmente, como pueden ser un
apretdn de manos por cortesia (que tampoco pertenece a todas las
tradiciones sociales) o el saludo militar rutinario, consistente en llevarse la
mano derecha alasien.
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La mimica gestual fiene, en la Masoneria, valores simbdlicos también
diversos. Pero los gestos masdnicos representan siempre determinadas
disposiciones animicas resultantes de una reflexiéon intima deliberadamente
expresada. Un gesto puramente convencional y rutinario no seria un
auténtico gesto masodnico, puesto que el valor de cualquier simbolo
depende de una vivencia consciente personal. Socialmente podriamos
hablar de la sinceridad del gesto, pero una verdadera simbolizacion
inicidtica va mas alld de eso.

Todo ritual masdénico se compone de palabras y gestos simbdlicos
alusivos a actitudes animicas y mentales efectivas de los participantes. Por
ello, determinados gestos simbolizan la actitud que corresponde al masdn
en cada grado practicado. No esigual el nivel de desarrollo inicidtico del
Aprendiz que el del Companero o el del Maestro y cada una de las
respectivas disposiciones animico-mentales se expresa mediante gestos
diferentes. A cada grado simbdlico le corresponde in signo de orden
especifico realizado con las manos y siempre permaneciendo en pie para
ello. Se efectia el gesto, en diferentes momentos rituales, para subrayar el
valor inicidtico de los mismos o la disposicion personal consciente de
quienes lo realizan.

Los acontecimientos importantes se subrayan sonoramente,
mediante batir de manos o baterias (que no son simples palmadas
convencionales).

Los estados de dolor, de sorpresa y de alarma se expresan
también mediante gestos determinados, utilizando manos y brazos, con los
pies en posiciones diferentes. Cada gesto estd vinculado con la
ensenanza extraida de una reflexion realizada y asumida personalmente.

6. Colores

Los colores tienen valor simbdlico porque son sensaciones personales que
actian sobre nuestra psique. El tema ha interesado siempre a fildsofos,
fisicos, alquimistas, efc. (como Epicuro, Newton, Descartes, Boyle, Goethe y
muchos ofros maestros occidentales), estando presente en las tradiciones
de las mds diversas culturas. La formulacion mds antigua del valor
simbdlico de los colores es, tal vez, la que identifica cada uno de los cuatro
elementos considerados bdsicos con un color determinado: a la Tierra le
corresponde el negro; al Aire, el azul; al Agua, el verde, y al Fuego, el rojo.

En realidad, los objetos carecen de color. La luz solar se compone
de diversas radiaciones de intensidades vibratorias diferentes. El color no
es sino una sensacidon que fransmite la refina de nuestro ojo a nuestro
cerebro al recibir reflejada la parte de radiacion luminosa que el objeto
iluminado no puede absorber. Cuando el objeto iluminado absorbe todas
las radiaciones, sin rechazar ninguna, nuestra retina nos fransmite una
sensacion  que  llamamos, convencionalmente, color negro.
Contrariamente, cuando todas las radiaciones son rechazadas, la
sensacion percibida es la del blanco. También la Masoneria recoge ese
conocimiento tradicional, dando valores simbdlicos a ambas percepciones:
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el blanco y el negro son los colores del pavimento mosaico que figura en
el centro de todas las logias, simbolizando la oposicién complementaria
de los principios activo y pasivo del universo (anddico y catddico o
masculino y femenino), equivalentes al Yang y al Yin, rectores del orden
cosmico, en la filosofia oriental. El rojo simboliza el fuego y la vida, siendo
el color simbdlico predominante en muchos de los grados del Rito Escocés
Anfiguo y Aceptado.

En el conjunto de sus 33 grados, el Rito Escocés Antiguo y Aceptado
utiliza  simbdlicamente toda la gama del arco irs. Lo hace en los
ornamentos de los miembros de cada grado (varian los mandiles,
pectorales o bandas) y en los paramentos de las logias, segun el nivel
gradual del frabajo que se realice.

7. Expresiones corporales

Aungue los gestos simbdlicos que hemos considerado anteriormente
son también expresiones corporales, parece mds iddbneo mencionar
separadamente los movimientos simbdlicos en los que participa, en cierto
modo, todo el cuerpo. En este apartado se incluyen los desplazamientos
personales dentro de la logia.

El ingreso en el recinto del Taller se realiza avanzando un numero
determinado de pasos, a partir de la puerta de acceso y dirigiéndose
hacia el Oriente (lugar donde se halla situado el Venerable Maestro o
Presidente de la Logia). La forma y el nUmero de esos pasos simbolizan la
temdtica del grado en el que se hayan en desarrollo los trabajos de la
sesion o tenida. Ya hemos senalado que cada grado tiene un nUmero
simbdlico temdatico: Tres, Cinco vy Siete (1°, 2°y 3°), por lo que el nUmero de
pasos serd ése, realizados recordando también formas geométricas
esquematizadas.

En el Rito Escocés A.y A., asi como en ofros sistemas o métodos, los
Hermanos participantes que hayan de desplazarse en el Taller lo hacen
siempre circunvalando en torno al pavimento mosaico central, en el que
se expone el plano simbdlico de la obra (o Cuadro de Logia) con arreglo al
cual se desarrollen los frabagjos en ese momento. A fin de mantener el
siencio y el orden indispensables, sélo fres oficiales masones se mueven
lioremente por el recinto para cumplir, cada uno en su momento, las
funciones de sus respectivos oficios. Dos de ellos (Experto y maestro de
Ceremonias) lo hacen siempre en sentfido circunvulatorio, en torno al
pavimento mosaico y al plano de trabagjo situado en él. El tercero es el
Guarda templo, que, como custodio del acceso a la Logia, permanece
junto a la puerta para abrirla y cerrarla, no necesitando realizar otfros
desplazamientos. El Hermano Experto se desplaza sélo en momentos
concretos de la sesidon. Los demds participantes permanecen sentados o
de pie, segun los preceptle el ritual, y cuando, excepcionalmente, han
de desplazarse, lo hacen guiados por el Maestro de Ceremonias y por
indicacién del Venerable Maestro.
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Otras expresiones corporales simbdlicas se producen en ocasiones
mds excepcionales, como la recepcidén de candidatos en los diferentes
grados. En  esos casos, cada ritual prescribe actitudes corporales y
gestuales  concretas, simbolizando las  correspondencias animicas y
mentales.

La Logia

Los constructores de edificios, desde la mds remota Antigledad, se
reunen en algun sencillo habitdculo de dimensiones suficientes para
acoger en él a quienes trabajan en la obra. En ese lugar depositan sus
herramientas y utensilios de trabajo y discuten aspectos de la labor que
llevan a cabo. Los anfiguos constructores y los lenadores francos llamaban
loubja a esos recintos. En francés moderno, la palabra derivada es loge, y
el término espanol relacionado etimoldgicamente con la misma  idea de
lonja, que adoptd luego la forma simplificada de Logia, probablemente por
influencia italiana (loggia).

En la Edad Media europeaq, pasé a llamarse también Logia al grupo de
constructores que tenia a su cargo una obra. Estos solian desplazarse a los
diferentes lugares en los que hubieran de frabajar; salvo cuando se tratara
de una construccion compleja, que exigiera un largo plazo de realizacion,
como eran las catedrales y grandes templos u otras edificaciones. Por
tanto, con la misma palabra se aludia, por una parte, al recinto ocupado
por los obreros en su lugar de trabajo vy, por otra, al equipo que formaban
en cada caso. La Masoneria simbdlica retfuvo el nombre con ese doble
significado, aungque también estd generalizando el uso de |a palabra taller,
con el mismo doble valor.

La Logia como espacio sagrado

Los masones simbdlicos buscan la Verdad, en sus diferentes facetas,
mediante una iniciacidon que se realiza a través de un sistema de simbolos y
en fraternidad. Sus reuniones (o tenidas) se llevan a cabo en un espacio
concreto en el que simbolizan un dmbito situado fuera de las coordenadas
espacio-temporals comunes o habituales. Ya hemos senalado que es
sagrado, en Masoneria, cuanto vincula la conciencia humana con o
trascendente, con el mundo de las ideas, de los arquetipos esenciales del
Bien, de la Belleza, etc. Por ello, el recinto del taller o Logia en el que
trabajan es también un templo10, o lugar acotado, que refleja mediante
simbolos ese mundo de las ideas tfrascendentes.

Todo templo construido por los hombres responden al paradigma en
el que ellossitlen los valores que exaltan y en los que centran su interés.
Los templos pueden tratar de reflejar, mediante imdgenes o simbolos, tanto
una cosmologia como una teologia, aunque partiendo siempre de una
manera de mirar o de sentir la realidad inmanente. Los masones conciben el
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Universo como un macrocosmos y consideran al Hombre su reflejo o
MiCrocosmos.

Las logias o templos masdnicos resumen todo esto ufilizando
elementos no simplemente decorativos o alegdricos, sino simbolos. Puesto
que el Hombre es un microcosmos, cada hombre constituye la mejor réplica
del gran templo universal o Gran Obra, cuyo conocimiento constituye el
objeto de la busqueda masdnica, partiendo de la propia concienciacion
personal. Por lo tanto, sélo habrd un auténtico templo masdnico alli donde
se reuna un nUmero suficiente de masones para trabajar juntos y durante el
tiempo que dure la tenida, ya que el frabagjo de cada uno confiene,
condensados y a escala, aspectos o factores constructivos que son réplica
o reflejo de los que se hallan también en el templo universal. La Logio-
recintfo-templo es, realmente, un espacio-tiempo psicoldégico que va desde
abajo hacia arriba, de este a ceste y de norte a sur, sin limites, como si
esas lineas virtuales fueran el armazén de una infinita  esfera universal, en
cuyo centro estuviera situado el Hombre para observar el cosmos. Por ello,
cualquier lugar sosegado (incluso a cielo abierto) es apto para ser
transformado en templo por los masones, que pueden trabajar juntos “bajo
la boveda celeste”.

La planta de las logias

El Templo de Jerusalen, como los templos mesopotdmicos y los
egipcios, era rectangular. Fue construido por el rey Salomoén en el siglo X
a. de C.y destruido por Nabucodonosor, rey de Babilonia, en 587 a. de C.
Reconstruido por Zorobabel en 515, tras el retorno de los judios de la
cautividad, el nuevo templo fue saqueado y danado por Antioco
Apifanes en el siglo Il a. de C.y rehabilitado por los reyes Macabeos.
Herodes el Grande embellecid y amplid el segundo Templo, siendo
definitivamente destruido por Tito en el ano 70 d. de C. En el lugar en el que
se erguia, se encuentra hoy ubicada la mezquita musulmana de Omar. Las
leyendas metodoldgicas del Rito Escocés Antiguo y Aceptado aluden al
primer Templo en los catorce primeros grados y al de Zorobabel en algunos
grados posteriores.

El recinto de la Logia consta de tres partes, correspondientes a las
del Templo de Salomdn, que es el modelo biblico simbdlico: el Atrio (o
Ulam salomonico), espacio que precede al Centro de frabajo propiamente
dicho (el Hikal salomdnico), en el que se encuentra el pavimento mosaico,
con el plano de la obra o “cuadro de Logia” al que han de atenerse los
obreros, y el Oriente (el Debir salomodnico), en el que se halla el Venerable
Maestro o Presidente del taller. La puerta de acceso a la Logia estd
flanqueada por dos columnas, colocadas en el interior (las del templo
salomoénico lo estaban en el Ulam). El acceso y las columnas corresponden
simbdlicamente al Occidente del recinto, no siendo indispensable que el
oriente y el Occidente simbdlicos coincidan, en efecto, con esos puntos
cardinales.
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La luz fisica procedente del Sol surge, cada dia, por el este u Oriente
y desaparece al ponerse el astro por el Oeste u Occidente. De igual modo,
la Luz no fisica, el entendimiento de lo verdaderamente frascendente, es
evocada simbolizando en la Logia el aparente recorrido solar. Al entrar en
la Logia, se camina buscando la Luz procedente del oriente y, al salir de
ella, se camina hacia el descanso solar del Occidente, tras haber
concluido el trabajo del dia.

Tedricamente, las logias deben tener siempre forma de “cuadrado
alargado”, segun la terminologia usada por los constructores medievales.
Es decir, forma rectangular. Los Maestros medievales utilizaron diversas
proporciones para crear planos rectangulares, destacando la
correspondiente al trazado con arreglo al NUmero Aureo, que es el valor
constante de 1,618. Los gedmetras de la Anfigledad y los del
Renacimiento europeo percibieron que existe una proporcion privilegiada
entre dos dimensiones, cuando ambas estdn entre si en la misma
proporcion que la mayor de ellas y una de las dos. Esa proporcion se
expresa mediante el lamado NUmero Aureo. El rectdngulo cuyos lados
guarden esa relaciéon puede ser fraccionado ilimitadamente en
rectdngulos semejantes, cada vez menores, conteniendo un desarrollo
potencial en fracciones continuas. A su vez, todo rectdngulo puede
considerarse  compuesto por una  adicidon sucesiva  de ftridngulos
rectdngulos.

En la exposicion simbologiilla que sigue, nos atendremos a lo
preceptuado en el método inicidtico masdnico llamado Rito Escocés
Antiguo y Aceptado, del que trataremos especificamente mdas adelante,
por ser el mds extendido a nivel mundial y el caracteristico de la fradicion
masonica espanola.

El cuadro de la Logia

Los anfiguos masones operativos trazaban sus planos de trabajo
diario sobre el suelo de su Logia y discutian alli las caracteristicas o
peculiaridades del trazado. Por lo general, no existian planos graficos
permanentes y los masones iban desarrollando su obra guiados por una
idea a la que daban forma gradualmente. Como ya hemos visto, el
concepto del universo y la observacion de la naturaleza eran sus fuentes
de inspiraciéon. Representaban en los techos y muros de sus constructores el
cielo azul y los astros que lo pueblan. Las logias simbdlicas de los tres
primeros grados masonicos reciben, también por ello, el nombre genérico
de “logias azules” o de la “Masoneria Azul”.

En ellas, el plano de trabagjo ocupa el centro de cada logia,
rodeado por tres pilares simbolizadotes de los tres estfilos cldsicos de
construccion: ddrico, jonico y corintio, en representacion de todas las
artes. Se sitUa sobre un espacio rectangular de proporcion durea y se
ilumina con sendas luces (llomadas “estrellas”) situadas sobre los pilares,
simbolizando el deseo de que la Luz del entendimiento espiritual presida el
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desarrollo del Trabajo en Fraternidad: el entendimiento de los valores
ideales o arquetipicos de belleza, Fuerza y Sabiduria, determinantes del
aprendizaje y del companerazgo masénico, objeto de los dos primeros
grados. En el tercer grado, el de la maestria, serd la Luz de la Sabiduria la
que debailuminarlo todo porsi sola.

El plano de obra o Cuadro de Logia se halla sobre el suelo o
Pavimento Mosaico, formado por baldosas blancas y negras, colocadas en
damero. Sobre él se situa el Cuadro o programa de cada sesion, en el que
se concentra la intencidon laboral de los masones de manera especial,
siendo su referente inspiradora de ideas adecuadas al tipo de trabajo que
cada uno estd llamado a readlizar durante la  tenida. Tradicional y
poéticamente, esa inspiracién se atribuye a “las musas” (“mosaico” o
“museico”, del latin museum). En principio, todo el suelo de la Logia debe
estar enlosado de esa forma, siendo imprescindible que lo esté, al menos,
un rectdngulo central sobre el que descanse el plano.

En el siglo XVl solia aun ser habitual dibujar con tiza o carbdn, sobre
el suelo del recinto de las logias simbdlicas, el programa de trabajo de los
Cuadros de logia, que era borrado al finalizar las tenidas. Se mantenia asi
la vieja tradiciéon de los masones operativos. Aun, hoy dia, algunas logias
contindan haciéndolo. Sin embargo, por lo general, se utilizan graficos que
son emplazados en el centro de la logia al comenzar los trabajos y se
retiran al cerrarse la sesion.

En el Cuadro del primer grado figuran aquellos simbolos que se
consideran esenciales para suscitar la reflexion sobre la identidad personal
del Aprendiz en la buUsqueda de si mismo que ha de llevar a cabo dentro
de la logia para proseguirlo fuera de ella, analizando, siempre en silencio,
suUs propias reacciones y las motivaciones que las originan.

El Delta o Tridngulo luminoso, la Luna y el Sol, las Tres Grandes Luces, la
Plancha de trazar, la Piedra bruta y la Piedra cubica, el Mazo y el Cincel, la
Regla, la plomada, el Nivel, las Ventanas simbdlicas del discernimiento y la
Puerta del templo, situada sobre tres gradas que arrancan del pavimento
Mosaico, flanqueada por las dos Columnas sobre las que figuran sendas
letras simbdlicas. Se trata de un utillaje simbdlico, que reproduce el que
realmente empleaban los antiguos constructores (y aun emplean los
actuales) y que representa actitudes y  virtudes necesarias para la
construccion del pensamiento. Lo binario y lo ternario constituyen la
esencia del aprendizaje masénico, y los simbolos (Luna-Sol, Blanco-Negro,
etc.) representan oposiciones binarias y también sintetizaciones en las que
surge un tercer término resolutorio (tridngulo, tres Grandes Luces, etc.). Para
una mejor comprension del tema, remito al lector a las pdginas dedicadas
alas figuras del Aprendiz, del Companero y del Maestro.

El techo y los muros

El techo natural de una logia es la bdveda celeste, objeto de
observacion y estudio por parte de los hombres desde que surgid la
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conciencia humana. La luz solar y la lunar han determinado la evolucién
de nuestra especie, iluminando y alimentando la naturaleza y haciendo
posible la vida. La aparicion y desapariciéon diariac de ambos cuerpos
celestes fue fuente de todos los descubrimientos humanos y centro
inexorable de todas las mitologias histéricas de la Antfigledad. Por ello,
tradicionalmente, los ritos de iniciacién han sido solares o lunares, segun la
polaridad que caracterice al aprendizaje. El Rito Escocés Antiguo vy
Aceptado, y todos los ritos o métodos masdnicos, recogen la polaridad
activa, andédica o masculing, llamada tradicionalmente solar, sin desatender
la presencia de la ofra polaridad, la lunar, pasiva, catédica o femeninag,
que estd en oposicidn binaria con la primera y sin la que no podria
alcanzarse la sintesis andrégina del pensamiento equilibrado que se busca
en Masoneria.

Como ha quedado senalado, los masones pueden reunirse y formar
su logia en cualquier lugar sosegado, apartado de ruidos y zozobras, bajo
la bdéveda celeste. Ellos mismos son las columnas del Templo asi formado
asi formado y en él, provistos de sus simbdlicos mandiles, pueden
emprender o continuar la construccion del pensamiento. Pero. De hecho,
normalmente los recintos que ocupan las logias se hallan en edificaciones
“cubiertas”, en las que se representan, sobre fondo azul, la bdveda
celeste y los astros y estrellas mdas notorios en cada hemisferio. De la parte
central  del techo y perpendicular al plano de las obras o Cuadro de
Logia, pende a menudo una plomada que, simbdlicamente, va desde el
Nadir al Cenit, o desde lo mds profundo a los mds alto, a modo de axis
mundi, significando la ilimitacién de la busqueda masdnica.

La Boveda simbolizada en la Logia estd circundada por una Cuerda
de doce nudos de lazo que representan la uniéon fraternal universal, en el
espacio y en el fiempo, en presencia de las doce constelaciones
zodiacales. Se tfrata de uno de los mdas bellos simbolos de la hermosa
utopia masodnica.

Los muros interiores reciben los nombres de Mediodiay Septentrion (a
derecha e izquierda de la puerta de acceso, respectivamente) y estdn
simbdlicamente  sostenidos por los Hermanos masones, que son las
columnas espirituales del templo. Los Aprendices se sientan a lo largo del
muro de septentrion y los Companeros a lo largo del muro de Mediodia,
ocupando los Maestros la primera fila en ambas ubicaciones. El Hospitalario
de la Logia se sienta encabezando la columna de Septentrion, detras del
Hermano Experto. El Tesorero toma asiento encabezando la columna de
Mediodia, detrds del Maestro de ceremonias. El Primer Vigilante o
ayudante del venerable Maestro se sienta en Occidente, a la izquierda de
la puerta de acceso. Al ofro lado de dicha puerta se coloca el Hermano
Guarda templo y en el cenfro de la columna Mediodia se halla el sitial del
segundo Vigilante. Los sitiales del Primer y Segundo Vigilantes se elevan
respectivamente dosy un peldano sobre el nivel del suelo del Taller.

El Oriente
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El Oriente de un templo masénico se sitUa en el extremo opuesto a
la puerta de acceso (que representa el Occidente) y simboliza el Debir o
Sanctasantérum del Templo de Salomdn, en el que se hallaba el Arca
de la Alianza conteniendo las Tablas de la Ley. Estd simbodlicamente
separado del cuerpo o nave central de la logia por tres peldanos y una
balaustrada (también por un velo o cortina negra, que sdlo se extiende en
determinadas ocasiones), como lo estaba el Debir salomodnico. En el
oriente se encuentran el sitial  del Venerable Maestro (elevado tres
peldanos) y los del Secretario y el Orador de la Logia (elevados sobre dos
peldanos, a derecha e izquierda del V. M., respectivamente). En la mesa
del V. M. debe haber un candelabro de fres luces, una espada de Idmina
ondulada (espada flamigera), un pequeno mazo o maceta y una luz o
lloma que ha de estar encendida desde antes de iniciarse la tenida, por
representar la Luz Primordial o Luz Creadora, de la que procede el
Conocimiento al que aspira todo iniciado masén. El fuego con el que se
van encendiendo todas las luces a lo largo de los ceremoniales masdnicos
procede siempre de esa Luz Primordial simbdlica.

La Espada Flamigera del V. M. simboliza el movimiento ondulatorio de
la llama interior que debe iluminar y alentar la vocaciéon inicidtica del
Venerable Maestro de la logia, que es quien fransmite la Tradicion
masoénica a los iniciandos. La espada no es un arma, sino un instrumento
simbdlico de fransmision (como lo era en las antiguas ordenes de
Caballeria), con el que el V. M. readliza los toques enla cabezay sendos
hombros del iniciando al ser éste recibido en la Orden. Al abrirse los
Trabajos ordinarios de la Logia, el V. M. sostiene la espada flamigera con la
mano izquierda, ostentando la maceta, que simboliza el poder de la
voluntad, en la derecha.

Al pie del oriente se halla el Altar de los Juramentos, en el cual se
colocan las Tres Grandes luces (Biblia, Escuadra y Compds) sobre las que se
prestan los juramentos en las iniciaciones de cada grado. Junto al altar o
sobre el primer peldano de  acceso al Oriente, se  depositan,
respectivamente, una Piedra Bruta (del lado Norte) y una Piedra Cubica
(del lado Sur), puliday rematada por una pirdmide.

En el muro del oriente figuran el delta luminoso, el Sol y la Luna (éstos
a la izquierda y derecha del Venerable Maestro, respectivamente), cuyo
simbolismo ha sido ya resumido. También se invita a tomar asiento en el
Oriente a los visitantes que ostentan alguna representacion o desarrollan
algun trabajo destacado.

Los miembros de la Logia

Se considera que una Logia es justa y perfecta cuando cuenta, al
menos, con siete Maestros que ejerzan los oficios de Venerable Maestro,
Primer Vigilante, Segundo Vigilante, Orador, Secretario, experto y Guarda
templo. En todo caso, la participacion de siete Maestros es indispensable
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para abrir los frabajos de Logia. Ademds de estos oficios, se ejercen en el
taller los de Tesorero, Hospitalario, Maestro de Ceremonias, Maestro de
Banquetes, Archivero y Portaestandarte (al algunas Obediencias del Rito
Escocés Antiguo y Aceptado subsiste el oficio de Didcono, ejercido por dos
Hermanos). Ademds, las logias deben contar con un Diputado que las
represente ante la Asamblea de la federacidn a la que pertenezcan
(Obediencia), si no son logias auténomas o salvajes, y con dos Delegados
Judiciales para atender la administracién de justicia interna, asistiendo en
ello al Venerable Maestro y al Orador de la Logia. Todos los oficiales son
elegidos anualmente por los Maestros del taller.

El Venerable Maestro, los dos Vigilantes, el Orador y el Secretario
representan las luces de la Logia. Son los Maestros que ostentan la mayor
responsabilidad respecto a la organizacion y funcionamiento del taller,
aunque éste es dirigido solamente por los tres primeros y la plena
soberania corresponde a la Cdmara de Maestros o Cdmara del Medio,
que los elige. El Primer Vigilante tiene a su cargo la estructuracion del
trabajo de los Companeros y Maestros de la logia y es el ayudante mds
directo del Venerable Maestro. El Orador es el guardidn de la ley y de las
tradiciones masoénicas (recogidas en los reglamentos Generales vy
Particulares) y es el Unico que puede oponerse, eventualmente, a
cualquier decisidon antirreglamentaria del venerable Maestro, debiendo dar
0 negar su aprobaciéon a los trabajos realizados en la logia. El Secretario es la
memoria del Taller, debiendo recoger y conservar en actas todo aquello
relevante que sea dicho o hecho en él durante las sesiones.

No existe limite respecto al nUmero de Hermanos que pueden
infegrar una logia, pero su dimensidon estard siempre en funcidon de la
organizacion del frabajo que se adopte. Todos los Maestros y Companeros
deben poder participar regularmente en los trabajos, aportando sus
planchas de arquitectura a peticion del Primer Vigilante o del Venerable
Maestro. Los Aprendices deben guardar silencio durante el tiempo que
permanezcan en el primer grado de su iniciacion. No hablan ni leen
trabajos en Logia, salvo que, excepcionalmente, se lo solicite el Venerable
Maestro. El Segundo Vigilante tiene a su cargo la formacion de los
Aprendices y puede solicitarles que compongan planchas para comprobar
sU avance, pero se fratard siempre de una tutoria previa a la presentacion
final por el Aprendiz de la plancha-examen que habrd de readlizar para que
los Maestros le aumenten su salario, pudiendo asi ser iniciado en el
segundo grado por el Venerable Maestro del Taller.

Las Logias de San Juan

Los hombres han visto siempre en la transformacién de la materia
prima, mediante el trabajo aplicado a ella, algo mdgico que los acerca a
la fuerza o poder creador de la naturaleza. El perfeccionamiento de su
trabajo parece aproximarlos progresivamente a ese poder numérico que los
modernos seguimos atribuyendo simbdlicamente a las musas inspiradoras.
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Hemos visto anteriormente que los Collegia Fabrorum, o
hermandades laborales romanas, constituian ya auténticas  cofradias
religioso-profesionales que rendian culto a determinadas divinidades como
patrocinadoras y protectoras de las capacidades laborales de quienes
ejercian sus oficios. Para algunos investigadores, habria sido el divino Jano,
del pantedn romano, el dios de doble rostro, contemplador del pasado y
del futuro y protector de la antigua Tradicidén sagrada, quien patrocinara
a los artifices de la construcciéon en el seno de los Collegia. De su nombre
habria derivado posteriormente, por afinidad fonética, la adopcion de
San Juan, con el mismo papel protector, por las cofradias cristianas
medievales surgidas de los conventos benedictinos que acogieron a los
Maestros del arte de la construccidn romana, tras la destrucciéon del
Imperio.

Pero parece mds realista atenerse a la documentacion medieval
conservada, vinculando el patronazgo atribuido por los constructores a San
Juan (Evangelista o Bautista) con los auspicios ejercidos a favor de los
masones por la Orden del Templo, de la que era también patrono San
Juan Evangelista. Ambos  sanjuanes aparecen tradicionalmente muy
relacionados, simbolizando dos aspectos del fuego: el destructor y el
renovador o inspirador. Las hogueras de San Juan, en junio, exl1ltendidas
por toda la cuenca mediterrdnea eran especial y ritualmente organizadas
también por los templarios y a ellas acudian regularmente, sobre todo en
Paris, los artesanos y artifices de la construccidn o masones libres
(francmasones) que trabajaban en los censos de la encomienda templaria.
Tras la  destruccion de la Orden, en el siglo XIV, los masones operativos
siguieron celebrando las fiestas de San Juan.

Los datos aportados por la documentacion inglesa conservada
senalan que en 1427, en York, y segun era costumbre, se reunié una
importante asamblea de masones el dia de San Juan Bautista. En 1561 se
reunié la asamblea anual de los francmasones de York el dia 27 de
diciembre, fiesta de San Juan Evangelista. En Alemania aparece designada
como “Fraternidad de San Juan”, hacia 1430, la guilda de los carpinterosy
masones de Colonia, segun senala P. Naudon, citando al eminente
historiador masén R. F. Gould. Igualmente se mencionaba el patronazgo
afribuido a San Juan Bautista en la carta de Colonia, de 1535, destruida o
extraviada desde 1819, que resumia lo fratado en la asamblea de
masones (ya entonces habia masones aceptados en Alemania)
convocada por el obispo de aquella ciudad. El contenido del texto era
una circular dirigida por los *Maestros Elegidos de la Orden de San Juan” a
todas las logias asociadas, como sigue indicando Naudon , citando esta vez
a Clavel y a Findel12.

Lo indudable es que los masones (y no sélo ellos) prestaban
juramento sobre los Evangelios (en Francia) o sobre la Biblia completa (en
Inglaterra), al ingresar en las cofradias del oficio, segUn acreditan el Libro
de los Oficios de Paris (en 1268) y las Ordenanzas de York (en 1352). La
tradicion juanista perdurd hasta el siglo XVII, en que los masones
fundadores de la Gran Logia de Londres se reunieron también el dia 24 de
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junio de 1717 (fiesta de San Juan Bautista) para fundar la primera
corporacién u Obediencia de la neo-Masoneria o Masoneria Simbdlica.

Las logias simbdlicas de todo el mundo celebraban dos reuniones
o tenidas solemnes, senalando la posicidon solar de los solsticios
renovadores de verano e invierno y lo hacen coincidiendo con las
festividades cristianas conmemorativas de San Juan Bautista (el 24 de junio)
y de San Juan Evangelista (el 27 de diciembre) en cada caso. Por ofra
parte, las fiestas solsticiales han sido celebradas por todas las culturas,
desde la mds remota Antigiedad.

Evidentemente, para el simbolismo masénico, el bautismo de fuego
que impartia Juan el Bautista, segunlos evangelios cristianos, se relaciona
con la luz solar. Como pone de relieve Oswald Wirth, en hebreo, la
palabra Jeho designa al sol (Jeho-annan o Johann significaria hombre
iluminado) Se toma el sentido espiritual del Fuego como Principio
Generador (el del “fiat Lux" del Génesis, anterior a la luz fisica). San Juan
Bautista representa, tanto en el simbolismo cristiano como en el masénico,
el anunciador del Fuego como Luz Creadora o Verbo de los gndsticos, de
los que procede el primer capitulo del Evangelio de San Juan. San Juan
Evangelista, el semimitico autor del Evangelio de este nombre, simboliza la
culminacion en el Amor de todo el proceso evolutivo universal. Para la
masoneria, el viejo hombre, el sometido ala ley del Antiguo Testamento
biblico, debe morir para renovarse por el fuego espiritual o inicidtico que
le llevard a regirse por la nueva Ley del Amor.. Esa muerte y esa
resurreccion espirituales estan prefiguradas en el ciclo de la naturaleza
inmanente y, muy en concreto, por el ciclo solar anual.

Por todo ello, las logias simbdlicas masénicas reciben el nombre
genérico de Logias de San Juan.

Los grados masdnicos bdsicos

El método masoénico de iniciacion es una de las vias inicidticas, entre
otras existentes. Hemos ido bosquejando, en las pdginas anteriores,
algunos de sus rasgos, poniendo de relieve qué eslo que se buscaen el
proceso iniciatico que propone la Masoneria simbdlica.

Subrayamos ahora que la ceremonia llamada de iniciacion, por la
que ha de pasar el aspirante, no es la meta en si, sino tan sélo un
condicionante de la recepcién en el seno de una sociedad en la que se
persigue la iniciacion mediante el trabajo personal en fraternidad. Asi como
en determinadas culturas se daba paso a los jovenes al disfrute del
estado de adultos, fras haber comprobado su capacidad durante y
mediante un ritual de iniciacion que ponia de relieve su previa madurez,
la ceremonia de iniciacidn masoénica es la puerta de entrada a la
fraternidad, pero no implica previa madurez inicidtica. La iniciacion se
alcanzard gradualmente, dentro de la Orden, en la medida en que el
recipiendario sea capaz de transformarse a si  mismo recibiendo la
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ensenanza transmitida a través del método o sistema inicidtico practicado
por la Fraternidad.

La ceremonia de iniciacion expone ante el candidato, de forma
sintetizada, qué es lo que se espera que haga, pidiéndole que declare,
mediante juramento, si estd dispuesto a unirse a quienes estan siguiendo
el mismo camino que él desea emprender (in itio). Previamente, el taller
se habrd informado sobre la personalidad y costumbres del candidato,
mediante conversaciones personales mantenidas con él por tres Maestros y
habiéndose realizado las verificaciones pertinentes para su presentacion a
la Logia. La ceremonia de iniciacion representa la iniciacion virtual y en
modo alguno la real, aunque el nedfito haya sido asi hecho masdn. Todos
los masones que le reciben en su Logia son también buscadores de la
Verdad por la misma via inicidtica gradual.

Siguiendo el modelo de la Masoneria de oficio escocesa, que era la
Unica que en el siglo XVII contaba con tres categorias profesionales, la
Gran logia de Londres, primera institucion masénica simbdlica, adoptd la
adicién de un tercer grado inicidtico en torno a 1725. Todas las logias
creadas bajo sus auspicios, y las que lo fueron bajo auspicios de las
Obediencias que surgieron a continuacién en otros paises, respetaron ese
esquema, aunque tfanto la Gran Logia de Londres como ofras
comprendieron pronto que la potencialidad simbolizante del contenido del
tercer grado masoénico podia desdoblarse en una mds extensa escala
gradual. Y eso es lo que ocurrid alo largo del siglo XVIIl, como veremos.

Asi, pues, la Masoneria simbdlica (o azul) cuenta Unicamente con tres
grados inicidticos: el de Aprendiz (|°), el de Companero (2°) y del Maestro
(3°).

El aprendiz

El candidato a la iniciacidn masénica pasa, simbdlicamente, por
cuatro etapas o pruebas semejantes a las que se practicaban (menos
simbdlicamente) en las iniciaciones histéricas de la Anfigledad. La
asociacion de las pruebas con los vigjes pone de relieve la importancia
del movimiento evolutivo de busqueda en el avance personal y la
necesidad d e actuar, venciendo obstdculos que se hallan dentro del
orden universal que va apareciendo ante el iniciando gradualmente. Ese
mismo orden universal contiene los pardmetros orientadores que, después,
el Aprendiz deberd aprender a identificar y a utilizar en su ruta.

El primer grado representa una via purgativa inicidtica que persigue
limpiar de adherencias ilusorias la piedra bruta que aun es el iniciando.
Sélo eliminando lo ilusorio, lo que oculta lo esencial, podrd el Aprendiz
aprestarse a ser receptivo. “Discernir lo que es errdneo precede, moral e
intelectualmente, a la recepcidn de lo que es verdadero”, decia nuestro
Oswald Wirth.
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La prueba de la Tierra se lleva a cabo mediante la permanencia, a
solas, en el gabinete o Cdmara de Reflexiéon, que es un reducido recinto
en penumbra, en el que se hallan objetos e inscripciones que invitan a la
meditacién13. Con ello se simboliza el descenso al interior de la Tierra
(muerte virtual) para resurgir consciente de la necesidad de despojarse de
cuanto impide o estorba nuestro ascenso hacia lo esencial (resurreccién
virtual). En el interior de la Tierra se halla la semilla del verdadero yo, que
deja de ser tal semilla para germinar y convertirse en planta. Se fratq,
también, de experiencia platdénica de la caverna, en la que cuantas
formas se perciben son meras sombras o deformaciones de la realidad.
Sélo saliendo alaluz del dia podremos percibir con nitidez las imdgenes de
lo real.

Muerte y resurreccion se presentan asi ante el candidato como
temas de reflexidon que le impelen a hacer balance de su vida hasta ese
momento y a consignar en un simbdlico testamento aquello que le
parezca esencial.

Tras esta experiencia previa, que es un vigje infrospectivo, el
candidato deberd emprender otros tres vigjes, también simbdlicos,
desplazdndose con los ojos vendados y sometiéndose, al finalizar cada
uno de ellos, a ofras tantas pruebas de voluntad purificadora. La
privacion de vision simboliza el estado del hombre carente de
conocimiento que no distingue los valores reales, cegado por su ignorancia,
su intolerancia, su egoismoy demdads pasiones.

1. Llegado ante la puerta del Templo, el Experto, que acompana al
recién llegado, pedird acceso en su nombre, garantizando que el
candidato es hombre libre y de buenas costumbres, buscador de la Luz
(del conocimiento). Para entrar, el candidato encontrard dificultades que
habrd de poder superar con humildad, a fin de reconstruir sobre ella su
auténtica dignidad. En este primer recorrido por el interior de la Logia, sus
pasiones le asaltardn como si de estruendosos ruidos de desorden y
confusion se tratara. Finalmente, con ayuda de quienes van a ser sus
Hermanos, logrard experimentar una primera purificacion  simbdlica
causada por el elemento Aire, "medio sensible de transmision de lo
invisible” que simboliza u n primer contacto conla fuerza espiritualizadota
que habrd de llevar al candidato hacia la Luz buscada.

2. Tras ello, proseguird con mayor firmeza su recorrido purificador
hacia el Agua, simbolo de la limpieza purificadora por excelencia, con la
qgue se desprenderd de residuos no aventados aun por el Aire. Decia René
Guénon que ‘“el agua simboliza asimismo la sustancia universal
generadora”, que limpia, dejando al descubierto la piedra intima del
candidato para que pueda recibir sin impedimentos la vibracién de la Luz
espiritual. La corriente de agua que los antiguos hacian cruzar fisicamente
a los iniciandos implicaba asimismo que el Aprendiz debia adiestrarse para
atravesarla, determinando correctamente la orientacion de su  esfuerzo
para lograrlo con éxito y alcanzar la meta deseada. Simbdlicamente, el
candidato habrd de aprender a orientarse interiormente, tfratando de no
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confundir los conocimientos meramente intelectuales, rentables
socialmente a corto plazo, con la auténtica Sabiduria.

3. Por Ultimo, ya notablemente aligerado su dnimo y fortalecida su
voluntad, proseguird la marcha hacia el fuego, definitivo elemento
purificador simbdlico. Pasando a través del fuego, el candidato mostraba
en las antfiguas iniciaciones su fortaleza de dnimo y su seguridad en si
mismo. En la iniciacidén masdnica, se simboliza el “paso por el fuego” con
esta idea espiritualizada, significando que las purificaciones previas, por el
Aire y el Agua simbdlicos, han dado al iniciando la serenidad vy la
capacidad de discernimiento que le permitirdn conocerse a si mismo para
avanzar hacia el Conocimiento esencial. Entre las equivalencias simbdlicas
del fuego figura el sol, como fuerza fundamentalmente activa o anddica
masculina, que ilustrard al masén en el segundo grado, pasando de la fase
puramente receptiva o lunar del aprendiz a la activa del Companero.

Sélo después de superar estas pruebas iniciales podrd el nuevo
masén ver realmente, empezando a identificar lo que la Luz revela.
Simbdlicamente, el Venerable Maestro de la Logia hard que la Luz
contenida en la Tradicion masénica le sea dada.

Naturalmente, tan bella simbolizacion presenta todo un proceso
vital. El Aprendiz deberd evocar el valor de las pruebas simbdlicas a lo
largo de su vida, actualizando su decision de avanzar hacia la Luz del
Conocimiento, como masdén y venciendo puntualmente las pasiones
cegadoras que puedan asaltarle. Nadie se purifica y se inicia realmente
en una o dos horas. El francmasén es alguien que fiene la cabeza en las
estrellas y los pies en la Tierra, porque el despertar de la conciencia a lo
trascendente no implica solamente ‘“sonar”, sino SER cada dia. Iniciarse es
emprender el camino. La autotransformacion que el masén desea alcanzar
no le viene dada por una ceremonia ritual de iniciacion. Lo que recibe
en ella es un método de busca. Si lo aplica, estard avanzando por fal
camino, pero si solamente lo escucha o lo lee, no llegard a ninguna parte,,
aungue se llame a si mismo “iniciado”. El camino inicidtico masénico por el
que opta el Aprendiz no ha de serun fin, sino un medio.

Esta exposicion simplificada pone de relieve los dos aspectos de la
ceremonia de iniciacion a los que se ha aludido anteriormente: el nedfito
es aceptado porla comunidad de este modo solemne y presta ante ella
juramento de sinceridad, lealtad y honestidad, comprometiéndose a
trabajar en la busqueda y exaltacion de los valores humanos esenciales o
espirituales, para su propio bien, el de sus Hermanosy el de la Humanidad,
a la Gloria del Gran Arquitecto del Universo. Por ofra parte, es el
Venerable Maestro de la logia quien le recibe como nuevo mason,
transmitiéndole, desde ese momento inicial, un quantum de la Tradicion
contenida en el Rito, a fravés de sus explicacionesy de sus actos.

El Aprendiz jura que s e propone serun buscador de la Verdad (de
sus parcelas de la Verdad) unido a sus Hermanos, apoydndose en ellos y
apoydndolos con el mismo fin. El hecho exalta la sociabilidad del hombre
como virtud que puede y debe ser elaborada desde la autenticidad del
individuo. Esa es la diferencia respecto a la simple adhesién a una causa



HURTADO, AMANDQ
(2001) LA MASONERIA
Madrid, EDAF, 2da. Edic.

justa (partido politico, ONG, etc.). La Humanidad no se reduce a los
“Hermanos”, pero éstos la  simbolizan. Son iconos del resto de la
Humanidad, a la que nos debemos como piedras del Gran Edificio,
talladas lo mejor posible. La Masoneria es una fraternidad inicidtica que
simboliza, en miniatura, la Fraternidad Universal a la  que se aspira. La
comunidad intima en la que pasa a integrarse el Aprendiz serd la mds
sensible a la naturaleza y calidad de sus hechos, porque es en el seno de
esa comunidad donde el masdn puede ‘“explicarse” abiertamente,
recibiendo en ella el andlisis que hagan sus Hermanos. Por tanto, cuando
se le pregunte si  es masoén, su respuesta deberia ser: “Como tal me
reconocen mis Hermanos”; porque es de ellos de quien recibe el primer
reflejo de su propia evolucion.

El Aprendiz masdn debe guardar silencio durante su permanencia en
el recinto de la Logia. El siencio ritual invita y acostumbra al Aprendiz a
analizarse a si mismo antes de emitir un juicio sobre lo que oye o ve,
asegurandose de que su entendimiento no estd mediatizado por sus
propias pasiones. Por ofra parte, recogiendo la tradicion de los antiguos
masones o constructores de oficio, no debe revelar los secretos del Taller a
nadie, ni siquiera alos Hermanos ausentes, cuando se reencuentre con
ellos. Esta regla se extiende a todos los miembros del Taller. Se trata de ofro
simbolo inicidtico y no de la préctica de un absurdo y mal entendido
secretismo masonico:

Los secretos a los que aluden los rituales masénicos son  aquellos
simbolos que representan lo esencial, encubierto o velado para el
razonamiento materialista en general, pero hallado en un proceso personal
infimo  de busqueda desarrollado metdédicamente. Como  referencias
metodologicas sintetizadoras se utilizan palabras, toques y signos que en
Masoneria reciben el nombre de "secretos del grado”. Guardar los
secretos del grado para debatirlos en la Logia, enfre iniciados que siguen
un mismo curso, no significa que las conclusiones personales a las que en
esas circunstancias llegue el masén, y que son suyas, no puedan ser
expuestas y razonadas por éste confinuamente, dentroy fuera de la Logia.
La infima comprensidon y vivencia de “lo secreto” (su realizacién interior
personal), tfiene como meta la gradual transformacion del individuo, su
mejora. Y esa mejora ha de ser perceptible externamente.

Con la expresion secreto se hace referencia a una verdad velada o
encubierta que va a ser abordada siguiendo un método ritualizado. El
método se basa en el desarrollo de principios o valores arquetipicos,
expresados mediante simbolos. La divulgacion del método es inutil, ya que
estd concebido para ser tfrabajado en fraternidad. Un hombre que no esté
dispuesto ainiciarse y que no haya emprendido liboremente el camino de
la Iniciacion (de la forma de Iniciacion que propone la Masoneria) no
aprende a "moverse” mental y animicamente dentro de las lineas o
sendas trazadas por el método ritual masdnico. Cuanto ocurre en el interior
de una Logia pertenece al secreto de la intimidad inicidtica que cada
Hermano prosigue a nivel personal. El secreto de confesion tiene el mismo
sentido y merece el mismo respeto.
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Por otra parte, hay que subrayar algo mds; es la transmision de
palabras e intenciones de terceros, debemos imperativamente evitar
transferir nuestras propias  debilidades, errores o pasiones. El proceso
inicidtico es intimo e inexpresable mediante palabras. El Aprendiz debe
asimilar y reflejar en sus hdbitos este principio de convivencia fraternal.

La formacidon del Aprendiz consiste en la recepcidon de la parte
preliminar de la Tradicién masdnica secular, a fin de que se a él mismo
quien estructure su pensamiento, aprendiendo a pensar por si y a
desarrollar su capacidad de discernimiento, liberando su dnimo de pre-
juicios. En el primer grado, deberd disponerse a buscar y captar la
dualidad de la que todo se compone y a no ver incompatibilidades en las
oposiciones, sino aspectos complementarios e interactivos que, fundidos o
sintetizados, forman aquello que sea objeto de su andilisis. De lo binario,
fuente del movimiento dialéctico, emerge la triada, cuyo simbolo es el
numero Tres y cuya forma es el Tridngulo. El Aprendiz debe concentrar su
atencion en esto. Para ello, habrd de ejercitarse en la formacion de
silogismos compuestos por una tesis, una antitesis y una sintesis, como
ensena la dialéctica académica, pero haciendo que la sintesis vaya mads
alléd de lo simplemente evidente y habituando su  raciocinio a la
aceptacion real de tales sintesis en su vida diaria, viendo, por ejemplo, “la
estabilidad” como sintesis de la oposicion representada por la atracciéon y
la repulsa, deigual forma que lo activo y lo pasivo producen “lo neutro” o
qgue en el instante que llamamos “el presente” estd contenido todo el
pasado y todo el futuro de una vida.

Decia Oswald Wirth que la inteligencia y el conocimiento brotan de
la razdon como de la imaginacion. Asi  es la dialéctica poética del
simbolismo masonico.

El Companero

El segundo grado de la Masoneria simbdlica es el de Companero.
Cuando el Aprendiz ha madurado en su primer grado simbdlico, por
apreciarlo asi su tutor (el segundo Vigilante de la Logia) y sentirse él mismo
afirmado en su propdsito, el Venerable Maestro le propone para aumento
de salario alos ofros Maestros del taller: Serd asi como el Aprendiz podrd
pasar a formar parte de la Cdmara de Companeros de la Logia,
mediante una ceremonia de iniciacion en el segundo grado.

Hemos comentado, en pdginas anteriores, la importancia que este
grado tuvo entre los anfiguos masones de oficio y conviene insistir den el
hecho de que la Masoneria simbdlica es simétrica a la Masoneria de
oficio, utilizando su terminologia, sus procedimientos, utensilios y costumbres
como referentes simbdlicos con los que cada masdén emprende  su
autoconstruccion moral e intelectual. La fradicion de los constructores
invita al perfeccionamiento a partir de las pautas que rigen la naturaleza.
La Masoneria huye de todo condicionamiento dogmdtico y sus hombres
no son adoctrinados, sino estimulados a observar y a amar la Obra
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universal, la Arquitectura universal, de la que ellos mismos forman parte.
Esa tarea es la que ha de emprender resueltamente el Companero mason.

La Masoneria moderna se llama especulativa o filosdfica porque,
partiendo de la experiencia personal e intransferible de cada hombre en
una actividad u oficio, propone un autoandlisis que permita al masén
“sentirse” a si mismo identificado con la obra que redliza. La especulaciéon
es filoséfica, ya que son los grandes principios que el Hombre parece llevar
grabados dentro de si los que él mismo va descubriendo también en la
naturaleza, accediendo, con ello, a la Ley universal. Aunque haya en las
diversas latitudes de nuestro mundo variados factores condicionantes o
matizadores de ese impulso, existe en todos los humanos un denominador
comun al enfocar temas como la Justicia, el Amor, la Libertad, etc.

La palabra griega mystos significa “lo que estd encubierto u
oculto”. De ella deriva nuestra palabra misterio. Los misterios son el objeto
de toda investigacion y, por supuesto, de la investigacion que llamamos
cientifica. El estudioso los aborda porque cree que tras la apariencia del
objeto de su interés hay algo mds. El acceso a los “misterios” del universo
puede abordarse de diferentes formasy desde diferentes dngulos, que
serdn siempre complementarios entre si. La Masoneria considera que nada
humano es ajeno a ningun hombre y respeta todas las formas reales de
acceso al Conocimiento.

El compromiso del Aprendiz, consigo mismo y con sus Hermanos, de
participar en ese empeno comun, desde la busqueda del mejor
conocimiento de si mismo, lo convierte virtualmente en Companero del
oficio de constructor, pronto a proseguir el proceso inicidtico a través de
cinco nuevos vigjes simbdlicos, en cada uno de los cuales se producird un
hallazgo enriquecedor y enfrard en posesion de una nueva herramienta,
especificamente Util para poder integrar los conocimientos adquiridos en la
construccion proyectada. Tales utensilios simbolizan cualidades morales que
han de ser puestas en accion. Recordemos, al mismo tiempo, que los cinco
vigjes se corresponden con los cinco brazos de la Estrella Flamigera de
cinco puntas, cuyo simbolismo es motfivo central de reflexion en el
segundo grado.

En numero Cinco es el que caracteriza a este grado y a su simbologia
fundamental: a los cuatro elementos bdsicos de la naturaleza se une una
energia nueva que los une para dar senfido a la accidon del iniciado.
Simbdlicamente, las fuerzas elementales de la Tierra, el Aire, el Auay el
Fuego, conducen hacia la Quintaesencia del Espiritu de Vida que da
coherenciay senfido ala Obra universal (como senalaba Oswald Wirth).

Primer viaje

El conocimiento intelectual no basta en Masoneria. Es necesario que
los posibles valores descubiertos sean analizados, estimados y aprehendidos;
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es decir, integrados personalmente para que formen parte del animus
operando que, como hdbito, guia al masdén en su construccion. La simple
adquisiciéon de conocimientos, por si misma, no exigiria la realizacion de
ninguna obra. Por ello, en su primer vigje, el Companero ha de empenarse
en afinar sus sentidos, que simbolizan su capacidad de percepcion y de
penetracidon en el mundo del Conocimiento, representadas mediante el
afilado cincel que recibe. Los datos percibidos a través de la vista, el oido,
el tacto, el gusto y el olfato facilitan nuestra informacién y nuestra
formaciéon intelectual al ser correctamente clasificados y racionalizados.
Cada uno de los sentidos comparte algo de la naturaleza de los demdas.

Luego, tras considerar y estimar las posibles correspondencias de 1os
percibido con los arquetipos de Belleza, Fuerza y Sabiduria, el Companero
habrd de decidir actuar sobre su piedra, tratando de asegurar la insercion
de su propio descubrimiento dentro de la forma cUbica buscada y
utilizarla en el simbdlico edificio comUn de la Humanidad. Esta voluntad de
utilizacion armonica estd simbolizada por el martillo o maceta que también
ahora se le entrega.

Segundo vigje

Inteligencia y voluntad son dos facultades humanas que han de
combinarse para lograr cualquier fin. Sin  embargo, el perfeccionamiento
masonico, que pasa por el autoconocimiento y reconstruccion personales,
tiene un objetivo especifico: el Companero se construye a si mismo para
formar parte de un Templo Ideal.

Por ello, el segundo vigje se centrard en el arte de la construccion.
El ritual iniciatico selecciona simbdlicamente los estilos doérico, jonico,
corintio, toscazo y compuesto como las formas en que el arte tradicional
fiio las mdas conocidas realizaciones arquitectonicas  cldsicas. El
Companero masdn emprenderd distintas posibilidades de  construir;
valorando todas aquellas que permitan la  armonizacion de los dos
grandes principios de la polaridad universal, representados  por los
arquetipos de Fuerza y Belleza, cuya conjugacion produce la  verdadera
Sabiduria. Para ello, recibe dos utensilios: una palanca y una regla,
simbolizadotas de otras tantas facultades humanas positivas, o  virtudes,
indispensables para la obtencién del fin perseguido, por cuanto la palanca
pone de relieve la importancia del punto de apoyo o motivo que
justifique nuestra fuerza de voluntad en la accién emprendida, la
consistencia del punto en el que se centra la fuerza (o valor moral del
empeno) y la determinacion del punto de aplicacion u objefivo de la
acciéon. Por su parte, la regla simboliza la mesura y la idoneidad de la
voluntad aplicada, tanto en el espacio como en el tiempo. Asi simboliza el
ritual la naturaleza de las aspiraciones que han de determinar la accion
constructiva masoénica.

Tercer viaje
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Mas la construccion emprendida ha de contar con planos verticales
y horizontales correctamente trazados para que el edificio resultante sea
estable. El nuevo Companero recibe en su tercer viaje dos utensilios mds:
en su mano izquierda, una plomada, y en su mano derecha, un nivel. El
conocimiento horizontal es del mundo inmanente determinado por las
aparentes relaciones de causa y efecto y las analogias establecidos en
cadena a partir de datos observables. Pero la Iniciacion ha de llevar a lo
gue llamamos conocimiento vertical, que es el que busca la manifestacion
de lo frascendente, sin detenerse mds de lo necesario en las meras
apariencias y reconociéndolas como tales. La edificacion masodnica
conjuga ambos planos, reuniendo lo disperso y teniendo en cuenta que lo
que hay arriba es como lo que estd abagjo, siguiendo en ello el principio
hermético.

En el microcosmo constituido por cada hombre estd contenido, en
clave, el método de construccidn universal. Para poder alcanzar esa
capacidad de discernimiento, el masén ha de interesarse por conocer
cuantos datos puedan contribuir a iluminar su camino. Sin embargo, el
Conocimiento no es igual ala suma de “conocimientos”, sino la sintesis
que, como experiencia personal, nos ha de conducir hacia la Sabiduria,
que se situa en el plano moraly estd mds alld de la mera erudicion.

La Gramdtica, la retérica, la Logica, la Aritmética, la Geometria, la
MUsica y la Astronomia representan los compartimentos en los que la cultura
tradicional vino almacenando los datos que han ido estructurando las
ciencias y las artes. Las tres primeras disciplinas, Trivium de los estudios
generales universitarios del medioevo, resumen el andamiaje mediante el
cual construimos nuestro pensamiento. El resto, el Quadrivium, reunia y
reune los campos de exfraccion de datos propuestos para conocer €l
mundo, aplicando nuestra capacidad de elaborar ideas y estableciendo
las relaciones universales existentes entre todas las cosas. Arte y Ciencia
permanecen unidos en el fondo de cada hombre.

En el Arte es la subjetividad, la intimidad de cada uno, la que
determina los actos creativos y el modus operando, a partir de unos
conocimientos. Todo arte conlleva una “técnica” de readlizacién de la
obra de que se trate en cada caso, pero serd de la intimidad individual de
donde emanen la impronta o talante del modo en que la aplica el artista.
El Arte auténtico es fruto de una reflexion y una recreacion personal de lo
qgue es comun a todoslos hombresy no puede producir simples exabruptos
inaccesibles para los demds, quedando dentro del amplio marco de la Ley
universal que rige y une todas las cosas. Hemos dicho ya que el Arte Real
es el ofro nombre con el que alguimistas y masones designan su empeno: el
Arte Supremo, o de lo Absoluto, que rige el universo.

Para los masones operativos medievales, la Geometria universal
representaba el compendio de todas las cienciasy de todaslas artes, por
cuanto estudia el reino de las formas y de las modulaciones o medidas
que las producen. La expresion matematica, el nUmero, era para ellos otra
cara de la Geometria. De ahi el valor simbdlico que en Masoneria contiene
la inicial “G" que es el otro gran simbolo del segundo grado.
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Cuarto viaje

El Companero recibe en su mano izquierda la Escuadra, como nuevo
utensilio con el que llevar a término su obra. Hao de aprender a unir
adecuadamente su propia Piedra a las demds y ha de hacerlo utilizando la
Escuadra ritualmente. Es decir, exaltando y modelando siempre, como
pardmetros personales, los valores arquetipicos que la disciplina masdnica
propone a sus miembros. Pero decia Oswald Wirth que el masén no debe
pretender que su Piedra cubica sea un cubo geométrico perfecto, ya que
un bloque rigurosamente idéntico en todas sus partes seria mds bien la
imagen de un hombre perfecto, tan bien equilibrado en todo, que se
prestaria mal a la construccion del edificio social humano, ya que no
tendria necesidad de nadie y podria sentir el deseo de quedarse aislado.

En este sentido, se mencionan como ejemplares las figuras de
algunos Iniciados bien conocidos por sus obras, aunque sus biografias nos
sean escasamente conocidas. En definitiva, son sus piedras talladas lo que
nos queda. Con tal legado, que trasciende lo anecddtico del dia a dia,
contribuyeron a la construccion del Gran Edificio Humano.

Quinto viaje

Finalmente, durante su quinto periplo, el iniciado viagja sin portar
utensilio alguno en sus manos. Habiendo usado bien las herramientas,
habiendo trabajado honradamente lo mejor que ha podido, ha preparado
su Piedra. Esta podria no ser una piedra perfectamente cUbica, pero habrd
adquirido una forma geométrica que la hard mejor utilizable para su
ensamblamiento constructivo.

En este quinto vigje se exalta el valor del Trabajo masénico. No se
trata de la exaltacion del trabajo profano como tal, que en si mismo es
encomiable, si es honrado, sino del Trabajo que conduce a la Iniciacion.
Cualquier trabagjo se puede encauzar y llevar a cabo masénicamente; es
decir, con el propdsito de que sea un medio de aprendizaje vy
perfeccionamiento en el proceso de talla de nuestra personalidad. En este
sentido es en el que el ritual del segundo grado glorifica el Trabajo en el
quinto y Ultimo viaje simbdlico del Companero.

Recordemos que todo este proceso, representado ritualmente, no
hace sino mostrar el camino a través del cual el iniciando puede alcanzar
la iniciacion real a lo largo de su vida. Los simbolos de ese proceso son
determinadas palabras que, a manera de claves, se comunican al nuevo
Companero para que las retenga y le sirvan de referencia en su reflexion.
Esas palabras constituyen los secretos simbdlicos del grado, paralelos, como
ya se ha expuesto, a los secretos profesionales de los antiguos
constructores de oficio, de los que los masones modernos son
continuadores. No hay ningin secretismo en ello, ya que la via inicidtica
masoénica estd abierta a todos los hombres que se hallen
psicolégicamente preparados vy libres para emprenderla.
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El Maestro masdon

El tercer grado inicidtico fue configurado a principios del siglo XVIII, en
el seno de la naciente Masoneria simbdlica, apareciendo en las logias
inglesas hacia 1725. Sin embargo, la Gran Logia de Inglaterra sélo lo
recogié en la segunda edicion de las Constituciones de Anderson, de
1738. El ritual de iniciacion gira en torno a la leyenda de la muerte del
Maestro Hiram, que hemos resumido anteriormente. Recordemos que se
trata de una fabulacion creada para sintefizar y simbolizar en ella la
ensenanza del grado. Es, por tanto, una narracién simbolizadota que sirve
de base ala reflexion sobre valores esenciales. Veamos cudles son éstos.

Los cinco viagjes que el Companero Maséon debe aprender a realizar
por la vida representan la base de sustentacion sobre la que el Maestro ha
de poder edificar el verdadero Conocimiento. EIl conocimiento de las
ciencias y las artes mencionadas en aquellos cinco vigjes alude a la
experiencia de lo terrestre, de la evolucion y transformacién de lo fisico
en la Obra del Gran Arquitecto del Universo, regida por la Ley universal que
esla sintesis y la fuente de cuanto existe. La maestria constituye una nueva
etapa, cuyo fin es la ascesis hacia lo que constituye el Conocimiento
sagrado. Ya se ha senalado que, en la Masoneria, lo sagrado es lo
esencial, lo que nos relaciona intimamente con el Ser universal.

El tercer grado representa la culminacion del proceso inicidtfico
masonico. El Maestro masén es, simbdlicamente, un hombre que murié al
mundo de las apariencias para renacer portador de valores universales,
con la firme voluntad de ponerlos al servicio de la construccion del
Templo de la Humanidad, asocidndose asi a la Obra del Gran Arquitecto.
Ello no significa que sea un hombre perfecto, sino que el nivel de
perfeccionamiento alcanzado le capacita y obliga ya a construir de una
manera especial. A los simbolos propios del Companero masdn se anade
el Compds, que, como ya se ha senalado, es el instrumento que permite
transportar medidas de uno a otro plano y trazar circulos. Es decir: erguirse
sobre lo inmanente, transfiriendo al plano espiritual las referencias insertas
en el mundo de la naturaleza, percibidas y estudiadas a fravés de los
sentidos corporales y seleccionados racionalmente.

La muerte simbdlica del Companero que ha de pasar a ser
Maestro, representa el desprendimiento de todo aquello que esclaviza al
hombre, liberando su capacidad creativa en sintonia con la Ley universal.
Cada Maestro es una nueva hipdstasis del genio que inspirara al
legendario Maestro Hiram. El autoandlisis que realizd el Aprendiz para
descubrir su propia identfidad exigi® una primera penetracion en las
profundidades de la tierra para encontrar simbdlicamente su “piedra
bruta”, su yo. El frabajo de pulimentacion de la piedra, mediante sus tres
vigjes simbodlicos, le llevard a descubrir que lo que hay en su interior es,
realmente una chispa esencial de la Vida universal. Ello le impulsard a
vigjar como Companero, buscando, a fravés de los cinco viagjes de
observacion y  sublimacién, las analogia manifiestas en el universo,
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exponentes del modo en que se estructura la Gran Obra. Comprenderd
que, como hombre, representa un eslabdén de gran significado en el
contexto de la dindmica de la Creacidn y que su voluntad y sus actos no
terminan en ély con él, sino que influyen en los demds hombres y en las
cosas, convirtiendole en colaborador consciente del desarrollo de esa
Obra Universal. Eso tiene un significado metafisico que conduce hacia una
tercera etapa enla busqueda masdnica: la maestria.

Oswald Wirth, analizando la temdtica de los tres grados, pone de
relieve un paralelismo entre éstos y las tres fases del proceso mistico:
purgacion, iluminacion y union. La mistica, comun a todas las grandes
religiones, concibe la unidén con Dios (0 con lo Absoluto) como resultado de
una ascesis o preparacion personal de renuncia que lleva al Conocimiento
como experiencia inefable. En la mistica cristiana, la unién es un don
sobrenatural, basado en el Amor de Dios hacia sus criaturas y la ascesis
exige un vacio interior, puesto a disposicion de la iniciativa divina. Es la
penetracidon de Dios en el aima del mistico (la iluminacion) la que produce
el conocimiento unitivo, como experiencia, pero sin fusion o disolucién en
Dios, como propone la mistica oriental.

Se podria hablar de una mistica masdnica, aunque la Masoneria no
sea una religidén, reconociendo la analogia que se produce respecto a la
gradacion en tres fases del acceso al Conocimiento, como puede
deducirse de lo expuesto. El Aprendiz debe desprenderse, como el
mistico, de conocimientos adquiridos como sedimentos culturales no
valorados y asumidos conscientemente, pero con objeto de volver a
llenar el vacio con conceptos y cenimientos reelaborados para la
construccion moral humana. Ello implica, en el segundo grado, la
necesidad de observar la naturaleza y de actuar de conformidad con las
leyes que la rigen, a través de las cuales se manifiesta o revela la Luz del
Gran Arquitecto del Universo, para acceder finalmente a la experiencia
infima de la relacidon interactiva (expresion del Amor Universal) que
guardan todos los elementos de su Obra, apuntando con ello a su origen
comun y a la Unidad universal. Siguiendo la via simbdlica masoénica es
posible alcanzar el conocimiento/sentimiento del ser como experiencia
personal e intfransferible, a partir de la Obra universal, ya que es equivalente
ala Verdad total y ésta es racionalmente inaccesible. En este senfido si se
puede hablar de una mistica masénica con diferente ascesis, de igual
forma que existid una mistica filosdfica platénica y existe una mistica
brahmdnica de ascesis también diferente, con disolucion final de la
individualidad en el Todo universal.

El lugar de frabajo del Maestro estdn en el Centro de la logia,
simbolo de la intimidad del hombre, donde se funden el conocimientoy
la sensibilidad para personalizarse. El Centro es también el punto, carente
de dimensiones, del que parten todas las vibraciones y todos los trazados
del universo, simbolizador de la unidén esencial de todo lo existente.
Recordemos que, por ello, la Logia quiere ser el Centro de la Union de
todos los hombres de buena voluntad buscadores de la Verdad en
fraternidad.
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Pero la labor de los Maestros consiste en buscar la Palabra Perdida,
simbolo de la Verdady del Conocimiento. Para ello, partiendo del centro,
recorren simbdlicamente la Tierra “de Oriente a Occidente y de Occidente
a Oriente”. La palabra clave de la Construccidon del Templo se perdié al
morir el maestro Hiram, y sus sucesores tratan de suplira mediante
palabras sustitutorias que  sirvan puntualmente para cada tramo por
construir. El término “Palabra™ simboliza la idea de comienzo o principio
creativo y “Perdida” evoca la ignorancia, frente al fanatismo y de la
codicia que causan la muerte del ama (como causaron la del Maestro
Hiram, en su leyenda). Buscar la Palabra Perdida significa abordar la
construccion del templo tratando de vencer la Ignorancia, pero el Maestro
masdn no puedo sino hallar palabras sustitutorias, cuyo distanciamiento de
la Palabra buscada es semejante al que tenga él mismo respecto al
Conocimiento total.

En el Rito Escocés Antiguo y Aceptado, la Tradicidn representa el
vinculo con ese Centro primordial sagrado del que procedemos y al que
tratamos de reintegrarnos como senala Pierre Bayard. Y la misma palabra
“simbolo” contiene, etimoldégicamente, la idea de separacion y de
reunion. La via simbolista del método ritual es una via espiritual de
elevacion hacia el reencuentro con la Verdad absoluta, a fravés de los
sagrado o esencial.

Anadamos que el nUumero simbdlico de la Maestria es el Siete.
Tomando como referencia los valores simbodlicos del Tres (lo trascendente)
y del Cuatro (lo inmanente, lo terrestre, como hemos visto anteriormente), el
Siete simboliza la unidn de ambos niveles del conocimiento. El nUmero siete
fue igualmente, en todas las antfiguas especulaciones cosmogonicas,
simbolo de la armonia en el mundo sensible o manifiesto. A partir de esa
realizacion personal, el Maestro habrd de seguir avanzando mds alld del
estricto valor simbdlico del Siete.

Sin embargo, el Maestro masdn no ejerce docencia doctrinal alguna.
Solamente recibe la Tradicidon inicidtica masénica, se sumerge en su
contenido y los transmite. Es Maestro por estar capacitado y obligado a
usar diestramente el Compds espiritual, cuyo valor simbdlico hemos descrito
ya. Su ejercicio de la maestria ha de ser observado, imitado y superado
por Aprendices y Companeros, y es en ese sentido ejemplificador en el que
“ensena’”, como ocurria y ocurre en todos los oficios. En la Masoneria no hay
gurus, sino Hermanos capaces de materializar y transmitir el senfido de la
Tradicidén, siendo siempre imitables y siempre perfectibles. Sus aportaciones
pasan al acervo comun y perviven en la Cadena de Unidon espiritual que
une alos masones del pasado, del presente y del futuro.

La Maestria confiere al masdn la plenitud de los derechos y son los
Masones quienes, reunidos en nimero minimo de siete, pueden formar el
espacio psicolégico sagrado que constituye el templo masdnico perfecto.
Eso es asi, al menos en determinados sistemas o métodos de trabagjo,
como el Escocés Antfiguo y Aceptado, aunque en ofros basten siete
masones, incluidos tres  Maestros, para poder desarrollar los trabajos
eficazmente.
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Las logias estdn regidas por sus Maestros respectivos que, en cada
taller, forman su asamblea particular; lamada Cdmara del Medio (o de
En Medio). Los Maestros son masones soberanos, con absoluta
independencia inicidtica, sometidos a la disciplina reglamentaria que ellos
mismos se imponen, asumiendo la tradicion masdnica. La administracion de
cada Logia depende directamente de, al menos, los siete Maestros (que
en el Rito escocés A. y A. la hacen justa y perfecta), presididos por quien
haya sido elegido como Venerable Maestro  durante el periodo
correspondiente, que suele ser de un ano, con posibilidad de reeleccion en
otros dos periodos anuales consecutivos.

Ya vimos las funciones metodoldgicas del Venerable Maestro, del
Primer Vigilante, Segundo Vigilante, Orador y Secretario, que tienen
correspondientes tareas administrativas como Oficiales de Logia. A ellos se
unen también el tesorero, responsable de la custodia y administracion de
las cuotas personales de los miembros, con las que se mantiene cada
Logia, y el Hospitalario, responsable del ejercicio de la beneficencia, a la
que estdn destinadas aportaciones especificas de los  afiliados. El
Venerable Maestro debe planificar, convocar y presidir todas las sesiones
del taller, salvo eventual impedimento fisico. En esa eventualidad, deberd
sustituirle el Primer Vigilante de la Logia o, en su defecto, el Segundo
Vigilante, etc., segun senalan los reglamentos tfradicionales.

Veremos, mds adelante, que las logias se agrupan o federan,
normalmente, formando una macroestructura administrativa denominada
Gran Logia (o Gran Oriente, en ofros casos) y que eligen, para presidirla y
gestionarla, a un Gran Maestre (o Gran Maestro) y a los respectivos Grandes
Oficiales, reproduciendo la estructura de una Logia particular: Todo
Maestro, debidamente cuadlificado para ello, puede ser elegido “Gran
Maestre” o “Gran oficial” por la Asamblea o Convento de las logias
federadas. Se frata de cargos administrativos y no de grados masonicos
iniciaticos. No es preciso acreditar grados o experiencias inicidticas
personales superiores para presidir una Gran logia.

Los grados superiores y los sistemas rituales

Hemos expuesto que la Masoneria simbdlica universal tiene en
comun los tres grados cuyo contenido hemos sintetizado en pdginas
anteriores. Los dos primeros constituyen una sublimaciéon simbdlica de los
dos grados profesionales en los que se encuadraron los constructores
medievales. En una primera etapa, los antiguos masones de las cofradias
del oficio, tanto escoceses como ingleses, conocieron, en opinidén de la
mayor parte de los historiadores especializados en el tema, solamente un
ritual de iniciacidn comun para companeros y maestros. Los  primeros
rituales especificos para los Aprendices aparecieron, mds tarde, en escocia.
Sin embargo, en este pais, y no en Inglaterra, los masones de oficio estaban
organizados profesionalmente en los tres niveles de aprendiz, companero y
maestro, ya que en Inglaterra, los maestros no eran sino  companeros en
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posicidbn de conseguir tfrabajo y de presidir las tareas de los restantes
profesionales de su equipo o Logia, para realizar los proyectos de quienes
encargaban o patrocinaban las obras. Los maestros escoceses contaban
en el siglo XVII, con un ritual para la fransmision “de la Palabra del Masén”,
que estuvo en el origen de lo que después fueron los métodos rituales de la
Masoneria simbdlica.

La creacion del tercer grado simbdlico fue consecuencia de la
necesidad de proyectar simbdlicamente la figura del maestro constructor
escocés, tal como existia en el siglo XVII, cuando eran numerosos los
masones aceptados en los diversos talleres escoceses. Recordemos que el
Maestro masén  simbdlico ha de poder armonizar lo inmanente con lo
trascendente, como premisa de su construccion espiritual. A partir de ahi,
su busqueda constructiva debe ir mds alld y, por ello, su edad simbdlica
es de siete anosy mds...

Pronto, el mismo proceso evolutivo hacia la simbolizacién filosdfica,
que dio origen al tercer grado, movid a algunos a reunirse para reflexionar
juntos sobre temas implicitos en la densa sintesis que constituye ese grado y
gue no parecia oportuno tratar en reuniones o tenidas ordinarias, dada la
necesidad de desarrollar en ellas la temdtica de interés general. El tercer
grado es, realmente, el primero de los grados superiores del método
inicidtico masdnico en general. Sin embargo, el despliegue de su
contenido potencial ha dado lugar a una variedad de lo que en términos
filosoficos docentes se  suele llamar “escuelas”, diferenciables por su
sistemdtica. Puesto que el método masdénico de ascesis es gradual y
ritualizado, surgieron, durante los Ultimos tres  siglos, sistemas rituales
condensados en lo que llamamos Ritos, con distinfo nUmero de grados
complementarios del tercer grado fundamental, aunque manteniendo
todos ellos la unidad bdsica en los tres primeros.

Los niveles del Rito Emulacion

El Rito o método masdnico de la primera Gran Logia de Inglaterra
(recordemos que no era la actual Gran Logia Unida de Inglaterra) sélo
trabajaba en los tfres grados bdsicos.. El método seguido por aquella
primera Gran Logia andersoniana se publicé a fravés de una divulgacion
indiscreta, realizada en 1730 por Samuel Pritchard (Masonry Dissected),
habiendo sobrevivido casi inalterado en los grados bdsicos del Rito
Francés. Estaba basado en el método especulativo primitivo de las logias
de masones operativos y aceptados, elaborado en Escocia entre 1628 y
1637 por masones calvinistas. El primer método ritual escrito de la
Masoneria simbdlica, cuya fecha se conoce, es el del manuscrito de
Edimburgo, de 1696, y, en su misma linea, algunos textos posteriores, como
el de 1760 (Three distinct Knocks). La nueva Gran Logia Unida de
Inglaterra adoptaria luego muchos elementos rituales de la Gran logia de
los Antiguos Masones, mds impregnados por el viejo Rito de York.
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La Masoneria  simbdlica inglesa, y de modo especial la de los
andersonianos o modernos, siempre se manifestd reacia a contribuir el
cardcter de grado a cualquier desarrollo filoséfico ritualizado ulterior.

La Gran Logia Unida de Inglaterra, consolidada en 1813 con la unién
de los antfiguos y los modernos masones, a los que nos hemos referido en
pdginas anteriores, incluyd en su sistema la leyenda del “Arco Real”,
como aportacion especifica de los primeros, si bien subrayando que se
trataba de un enriquecimiento complementario del tercer grado, para
mejorar el estlo o modo de trabajo especializado de los maestros
simbdlicos. La leyenda trata de la busqueda de la Palabra Perdida tras la
muerte del Maestro Hiram Abif, encontrada bajo una bdveda o arco por
tres maestros que ayudaban a preparar el terreno  para reconstruir el
Templo de Jerusalén, fras su destruccion por los babilonios. Esa palabra
contendria el Principio trinitario que la Masoneria anglosajona atribuye al
Gran Arquitecto del Universo, identificando a éste con el Dios-trino
cristiano, que simbolizan conla triple tau.

En 1823 se cred una Logia de investigacion, llamada “The Emulation
Lodge of Improvement”, cuya labor vino a fijar los elementos rituales
esenciales del método simbdlico practicado por la Masoneria inglesa
resultante de la fusidn de sus dos Grandes Logias; método o rito que
recibe por ello el nombre de Emulacion y que consta de tres grados,
pudiendo integrarse los Maestros, finalmente, en un “Capitulo del Arco Real”.
Los masones de la Gran Logia Unida no practican el nivel del Royal Arch en
las logias bdsicas o azules, que sélo trabajan en los tres grados simbdlicos
universales, sino en capitulos separados, cuya administracion controla un
“Gran Capitulo de Masones del Arco Real”, con independencia de la Gran
Logia, constituyendo un cuerpo u organismo masoénico aparte.

La escuela americana, por su parte, desarrolld, a partir del antiguo
Rito de York, diversas variantes rituales que implican una importante y
sofisticada gama de clasificaciones graduales o paragraduales. En los
Estados Unidos, a diferencia de Inglaterra, ademdas de los tres primeros
grados del Rito de York administrados por las logias bdsicas, existen los
grados de Maestro de la Marca, Pasado Maestro, Muy Excelente maestro y
Arco Real, que dependen de Capitulos, y, ademds, los grados de Maestro
Real y Maestro Selecto, que dependen administrativamente de organismos
llomados “"Grandes Consejos”. El de Maestro de la Marca fue también
entronizado oficialmente en la Masoneria inglesa a mediados del siglo XIX,
recogiendo asi elementos simbdlicos de la antigua tradicion masdnica
escocesa, cuya existencia anteriora 1717 se refleja en manuscritos como
el llamado Dumfries N° 4 (fechado en 1710y procedente de la Logia de
este nombre).

Los grados superiores del Rito Escocés Antiguo y Aceptado (del 4° al
33°), que resumiremos a continuaciéon, son asimismo practicados por los
masones encuadrados en las Grandes Logias anglosajonas, pero en sus
logias bdsicas no trabajan los tres primeros grados de este importante
sistema, cuya administracion depende exclusivamente de un Supremo
Consejo establecido en cada pais, como veremos.
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Los sistemas escosistas

La aparicidén de los sistemas llamados escoceses en el continente europeo,
a lo largo del siglo XVIII, tuvo una importancia decisiva en el desarrollo
de la Masoneria simbdlica. La existencia de tres niveles profesionales en la
Masoneria escocesa del oficio y la precoz presencia en sus logias de
estudiosos no profesionales, aceptados como constructores simbdlicos, dio
al maestro masén escocés un cardcter especial durante el siglo XVII. Los
maestros escoceses residentes en Inglaterra y Francia se distinguian,
segun textos conservados del siglo XVII y principios del XVII, como
practicantes de una Masoneria “a la antigua”, mds compleja en sus
rituales que la “ordinaria”, practicada por los maestros ingleses, sin que tales
diferencias llegasen a configurar un sistema o método diferenciado, como
pone de relieve Paul Naudon.

En Masoneria, se llama escocistas a los sistemas graduales de
trabajo-estudio que desarrollan el contenido potencial del tercer grado,
comun para toda la Orden, incluyendo en la simbologia de sus grados
posteriores (llamados grados superiores) elementos procedentes de la
tradicién  biblica relacionados con la construccidn del Templo de
Salomoén, de la tradicién cristico-gnoéstica y de la tradicion caballeresca.

Es importante destacar que los sistemas escocistas no proceden de
Escocia, aungue tomen como base el prestigiado nivel masdnico atribuido
al maestro escocés, cuyo crédito se vio aun mds subrayado en Francia,
donde la presencia de masones estuardistas escoceses, ingleses e
irlandeses refugiados fue notoria durante la segunda parte del siglo XVII,
viendose incrementada al tomar asilo allila dinastia, exiliada con Jacobo
Il Estuardo. Se senala el famoso “Discurso” del caballero Ramsay, en 1736
y ante una asamblea de la Gran Logia de Francia, como punto de
partida del subsiguiente desarrollo sistemdatico del escocismo.

Andrew Michael Ramsay, caballero escocés, de padres protestantes,
licenciado en teologia, doctor honoris causa por la Universidad de Oxford
y miembro de la Real Academia de Ciencias de Londres, se convirtio al
catolicismo, influido por su maestro, el piadoso obispo Fénelon, y estuvo al
servicio de Carlos Eduardo Estuardo, de cuyos hijos fue preceptor durante
algun tiempo. Fue iniciado como masén en Francia en 1730. Su famoso
Discurso confenia dos partes: en la primera invitaba a los masones mds
ilustrados a colaborar en la composicion de una Enciclopedia Universal, ya
iniciada en Inglaterra, en la que se resumirian los conocimientos de todo
tipo poseidos en aquel tiempo; en la segunda parte realizaba un andlisis
histérico  vinculando el desarrollo de la Francmasoneria medieval con la
actividad de las 6rdenes de Cabadlleria, tomando como modelo la de los
Hospitalarios de San Juan (y no la templaria, con peor cartel entre los
catdlicos). Ramsay murié en Saint Germain en Laye en 1743.

Aunqgue ni los sistemas escocistas surgidos y practicados a lo largo del
siglo XVIII tuvieran vinculaciéon directa con Ramsay, ni la Masoneria hubiera
tenido nunca una relacion especifica con los Hospitalarios de San Juan, lo
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importante del Discurso fue destacar la riqueza simbdlica inicidtica de las
gestas y mitos caballerescos, en los que se ensalzaban las virtudes
personales, puestas al servicio de causas nobles, como forma de
perfeccionamiento personal combinada con la accidn ejercida en bien de
los demds hombres, abriendo alin mds el horizonte simboldgico que se
ofrecia a la reflexion masdnica.

La masoneria desarrollada en un sistema de grados superiores no
rompe con la mds antigua tradicién de los masones, como han pretendido
argumentar  algunos, sino que da pleno sentido a la andadura
emprendida por la Masoneria simbdlica, como especial campo abierto a
la especulaciéon filosdfica, a partir del contacto diario con la naturaleza y
con la actividad que a cada uno va planteando la vida misma. En la
simbologia de los grados superiores va encontrando el Maestro masén las
palabras que sustituyen a la Palabra Perdida en su busqueda de la
Verdad. La muerte del Maestro Hiram y el estancamiento de la Obra de
construccion del Templo necesitan de una secuencia que lleve mas alld.
Los altos grados no son sino hitos de ese avance hacia lo esencial, en los
que se refleja toda la tradicion sagrada de la Humanidad.

Fueron numerosos los sistemas rituales escocistas, con desarrollo de
grados superiores, que se configuraron entre 1742y 1801 (y aun después),
pero resenaremos solamente algunos de ellos, por ser los que han
perdurado y siguen practicdndose.

Rito Escocés Antiguo y Aceptado

Es el método o sistema de trabajo-estudio masdnico mdas extendido
por el mundo. Sus anftecedentes remotos se encuentran en la ya
mencionada calidad del Maestro escocés, que dio origen en las ciudades
inglesas de Londres y Bath, hacia 1730,a0 sendas logias especiales de
“Maestros Escoceses”. Sin embargo, su lenta configuracion y estructuracion
como sistema de trabajo masdnico, a lo largo del siglo XVIII, tuvo lugar en
Francia y se completo en América.

Los maestros escoceses establecidos en Francia, bajo la proteccion
que Luis XIV dispensara a su pariente, Jacobo Il de Inglaterra y VII de
Escocia, son mencionados por primera vez en las Ordenanzas de la Gran
Logia de Francia, de 1743, negdndoles la distincion que ellos reivindicaban
como masones de mayor grado. Lo innegable es que representaban una
corriente decididamente espiritualista frente al racionalismo ascendente
de la cultura francesa de las “luces”, proponiendo, como lo harian ofros
movimientos a lo largo de aquel siglo, la buUsqueda de una experiencia
personalizada del conocimiento  capaz de fransformar al individuo, por
encima de la mera ilustraciéon. El escocismo no hacia sino poner de
relieve que la tradicidon de los constructores medievales tenia sus raices
profundas en la Tradicion Inicidtica de las antiguas culturas.

Desde 1744, se mencionan en Francia frecuentemente “los grados
escoceses” en publicaciones divulgatorias, por lo que la existencia de los
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mismos viene a ser simultdnea a la del tercer grado, establecido en la
década anterior y aln no generalizado ni estabilizado en todas las logias.
Por ello, y porque el grado inicidtico todas las logias de Maestro masén
confiene el germen de todo el desarrollo gradual escocista, senaldbamos
anteriormente que constituye el primero de los grados superiores.

Por otra parte, la Gran Logia de Francia habia visto aumentar su
numero de miembros a costa de un descenso cudlitativo que, hacia
mediados del XVIII, alarmaba a los masones mds responsables. Ello decidid
al conde de Clermont, Gran Maestre de la Gran Logia de Francia desde
1743, poco después de su eleccion y en su calidad de “Gran Maestre de
todas las logias de Francia”” (no como Gran Maestre de la Gran Logia), a
aprobar la creacidén de un taller modelo en Paris: el de San Juan de
Jerusalén, en cuyos estatutos (publicados en 1755) se afribuia a los
Maestros Escoceses cierta responsabilidad en la custodia del legado de la
Tradicion masdnica en las logias simbdlicas14.

La multiplicidad de temas propuestos a la reflexion masdnica en las
logias, en forma de grado, hizo necesaria la creacidn de organismos
coordinadores que facilitaran una estructuraciéon coherente de los mismos.
Estos solian adoptar el nombre de capitulo o consejo. Asi surgieron el
Capitulo de Clérmont (en 1745) y el Consejo de Emperadores de Oriente y
Occidente (en 1758), cuyo referente escocista inmediato se hallaba en la
Logia de San Juan de Jerusalén, antes mencionada.

| Observemos que ya la creacion de la Logia de San Juan de
Jerusalén, primer hito institucional del escocismo en Francia, fue realizada
por el Gran Maestre, conde de Clérmont, al margen de la Gran Logia de
Francia, aungque en estrecha vinculacion con ella. Esta dicotomia formal
inspirard, después, el desarrollo de los Supremos Consejos del Rito
Escocés, como veremos.

El Capitulo de Clérmont, establecido en Paris, fuvo corta vida. Sin
embargo, extendié su sistema de grados a Alemania, donde los ftemas
basados en la leyenda templaria darian lugar a la apariciéon de importantes
estructuras escocistas. El Consejo de Emperadores15 fue creado en Paris, en
torno a 1758, con el subfitulo de Sublime Logia Madre Escocesaq,
emulando al Consejo Soberano de Caballeros de oriente, surgido poco
antes de la Logia de San Juan de Jerusalén. Lo importante del Consejo de
Emperadores fue su labor de estructuracion y armonizacion del escocismo
en un sistema de veinticinco grados, llamado Rito de  Perfeccion,
reuniendo los temas estudiados y frabajados en los diversos capitulos y
consejos escoceses de Francia, que, fras su desaparicion en torno a 1782,
serviriac  de base al Rito Escocés Anfiguo Aceptado (o "y Aceptado”).
Senalemos que el Consejo de Emperadores habria creado un Consistorio
en Burdeos, del que emanarian los reglamentos y Constituciones de la
Masoneria de perfeccion, en 1762, aunqgue no quedan pruebas
documentales irrefutables al respecto.

Lo que es irrefutable es la emision de una patente, otforgada en 1761
por la Logia de San Juan de Jerusalén, autorizando a Etienne Morin,
caballero y principe de todas las érdenes de la Masoneria de Perfeccion, a
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establecer logias del Rito de Perfeccion en América y alli donde fuere. En
1762, el Gran Maestre de la Gran logia de Inglaterra, conde de Ferrest,
extendié aquella autorizacién a las logias britdnicas del Nuevo Mundo. Y
asi lo hizo Morin, creando la Logia de la Perfecta Armonia en Haiti vy
pasando luego a Jamaica, donde nombrd Inspector Adjunto a Henry A.
Franken, siendo éste quien, de hecho, infrodujo el Rito de Perfeccién en
Estados Unidos.

El primer texto completo del sistema llamado Rito Escocés Antiguo y
Aceptado, conteniendo los veinticinco grados del de Perfeccién mds otros
ocho, se dio a conocer en 1802 por circular emitida por el Supremo
Consejo de Grandes Inspectores Generales del Grado 33° y Ultimo del Rito
Escocés Antiguo y Aceptado. Este primer Supremo Consejo del Rito habia
sido creado en 1801, en Charleston (Carolina del Norte), por masones
franceses, procedentes de Haitiy refugiados en los Estados Unidos a causa
de la guerra colonial haitiana, junto a masones americanos, todos ellos
Inspectores Generales del Rito de Perfeccion. Su primer presidente o Gran
Comendador fue John Mitchel, figurando como cofundadores el conde
de Grasse-Tilly (que fundd, poco después, el Supremo Consejo de Francia)
y Noél Delahogue, entre otros.

El sistema de 33 grados de este Rito habia sido estudiado vy
aprobado por Federico Il de Prusia, protector de la Masoneria, que lo
sanciond en las llamadas Constituciones de Berlin, de 1786. Su origen ha
sido puesto en duda por algunos criticos, como S. S. Lindsay, Albert
Lantoine y Paul Naudon. Sin embargo, Claude Gagne, investigador
especializado en el tema y miembro del Supremo Consejo de Francia,
nos senalaba recientemente a este respecto:

En las pdginas 2002 a 208 de L'Isle des sages, obra publicada
por Francois Nogaret en 1786, aparece la siguiente menciéon: "Hace poco
se han recibido noticias fidedignas de Berlin, informdndonos que su  Su
Majestad prusiana acaba de concluir nuevos reglamentos para la
sociedad de los francmasones”. En este caso, la noticia corresponde al
ano 1785, es decir, el ano anterior al de la publicacion de las
Constituciones de Berlin.

Los 33 grados del Rito Escocés Antiguo y Aceptado se dividen en
cuatro grupos o bloques:

Los tfres primeros grados son los comunes a todos los sistemas
masoénicos, cuya temdtica hemos resumido en pdginas anteriores. Se
trabajan en las Logias Simbdlicas y contienen en si potencialmente la
iniciacion masoénica, por lo que los grados superiores representan diversos
aspectos de su contenido, siguiendo ensenanzas de la Tradicién inicidtica
universal. Las logias simbdlicas suelen federarse formando una Gran Logia
o un Gran Oriente y, generalmente, practican el rito o método que ellas
mismas adoptan de entre varios existentes. Por esta razén, quedan fuera
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de la jurisdiccion de los Supremos Consejos del Rito escocés Antiguo y
Aceptado aquellas logias que practican otros sistemas rituales.

Los diez siguientes (del 4° al 14°) se frabajan en logias llamadas de
Perfecciony su temdtica sigue siendo la construccidon del Templo vy sus
vicisitudes. Cada grado contfiene una leyenda caracteristica y unos
simbolos que se utilizan como utensilios de trabajo. Tanto las leyendas
como los demds simbolos son sintesis cuya riqueza espiritual y filosdfica
va siendo desglosada mediante el estudio-trabajo de los masones
simbdlicos. El descubrimiento del deber personal, a través del concepto
de Ley universal, es parte fundamental de la bUsqueda de la Palabra
Perdida y del “sentido” de la vida. En ese camino, la realizacién de la
Justicia y la prdctica de la Equidad que la equiliora nos van acercando
al Conocimiento. En el grado 13° (Arco Readl), la leyenda alude al
descubrimiento, en una cripta, de una trascripcion de la Palabra Perdida,
aunque ilegible aun para sus  descubridores, que deben proseguir
esforzdndose en la prdctica de la Justicia y del Bien. Estos principios deben
ser difundidos por toda la Tierray éste es el tema de la leyenda del grado
14°,

En el bloque intfegrado por los grados 15° a 18°, que se trabajan en
Capitulo, se accede desde el concepto de Justicia al del Amor universal.
Partiendo del esfuerzo en el trabajo constructivo, a pesar de que el primer
Templo pueda ser atacado y destruido (como lo fue el de Salomoén), el
hombre logrard avanzar ayudado por y ayudando a sus semejantes
(Caballero de oriente). La nobleza del esfuerzo colaborador caballeresco y
su apertura espiritual se destacan en el grado 17° (caballero de Oriente y
de Occidente), para pasar a un nuevo concepto de la Ley: es el Amor lo
que conduce hasta la Palabra Perdida, su clave. EI grado 18° (Caballero
Rosa Cruz) representa una sintesis del finy de los medios de la Masoneria
universal (Fe, Caridad, Esperanza son las virtudes que dan senfido a la
vida). El templo por construir no es material, sino espiritual y los trabajos del
grado 18° no se cierran nunca. Tan sélo se interrumpen.

Los grados que van del 19° al 30° se trabajan en logias llamadas
Aredpagos. El proceso de buUsqueda del Conocimiento a fravés de la
construccion, que se persigue en los grados de Perfeccidn, continUa con el
descubrimiento del Amor Universal (grados 15° a 18°) para llevarnos a la
accion  espiritual. Accidon  que ha de emanar del Conocimiento,
consciente de ese Amor que todo lo vincula. Es ésta la filosofia de la
accion masoénica y, por ello, estos grados reciben el nombre de filosdficos.
En el grado 19° el masén busca el camino de la nueva Masoneria, que
ya no ha de construir templos materiales, sino un mundo mds virtuoso vy
fraternal, una “Jerusalén celeste”. Se subliman la virtudes caballerescas en
defensa de esa nueva Jerusalén del Amor, tan distinta de aquella por la
que lucharon los templarios medievales, aunque estos grados aludan a
ellos como mito. El espiritu de la accién templaria, asi entendida, es el
que convierte simbdlicamente al masén (en el grado 30]) en nuevo
caballero de un nuevo Templo al que se asciende por la escala mistica
de la virtud: el Caballero Kadosh.
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El Ultimo blogque gradual estd integrado por los llamados grados
administrativos (31°, 32° y 33°). Las logias en las que se frabajan estos
grados son denominadas, respectivamente, Soberano Tribunal, Consistorio
y Supremo Consejo. El grado 31° carece de cardcter inicidtico, siendo su
finalidad la de velar por la conservacion de las caracteristicas del Rito y
la recta conducta de los masones de todos los grados superiores. El grado
32° exalta el valor de la tradicién inicidtica como tesoro heredado de los
sabios antepasados de la Orden. El grado 33°, y Ultimo, estd formado por
los Soberanos Grandes Inspectores Generales. De entre los miembros de la
Orden que alcanzan este gradolé, se elige, por cooptacion, un numero
limitado para ejercer la autoridad suprema del Rito en cada pais,
formdndose un Supremo Consejo con potestad jurisdiccional sobre las logias
de Perfeccion, los Capitulos y los Arebpagos.

A través de esta descripcidon sucinta del contenido de los diversos
grados del sistema Escocés Antiguo y Aceptado, podemos constatar que
recogen aspectos importantes de la tradicion universal, implicitos en
temdaticas caracteristicas de la historia europea y mediterrédnea, de forma
que permite, a quienes se hallan familiarizados con ellos, acceder a un
fondo inicidtico comun a la cultura judeocristiana y a las culturas mds
antiguas, de las que ésta surgid. Su dimensidn esotérica (o de busqueda
de lo trascendente a ftravés de lo inmanente) hace que este amplio
sistema ritual permita asimismo comunicar con las ofras culturas, puesto
que, partiendo de laidiosincrasia de un oficio que engloba otros muchos y
es comun a todas ellas, como el constructor, se extiende incluyendo
profesionales ideales universales, que abarcan desde la noble caballeria
simbdlica hasta el sacerdocio, pero de forma igualmente accesible a
quienes no estdn especializados o no profesan ningun credo religioso.

Cada Supremo Consejo estard integrado por un minimo  de nueve y
un maximo de 33 masones del grado 33° y presidido por un Soberano
Gran Comendador con jurisdiccion sobre logias del 4° al 33° grados del
Rito Escocés Antiguo y Aceptado. La jurisdiccion sobre las logias simbdlicas
de los tres primeros grados corresponde exclusivamente a las Grandes
Logias, presididas por sus respectivos Grandes Maestros.

No obstante, y puesto que este sistema escocés de trabajo masdnico
constituye una unidad dividida en 33 grados, que han de conservar su
homogeneidad metodoldgica, los Supremos Consejos deben ser siempre
referentes autorizados, sobre temas rituales, para todas las logias que
practiuen este Rito, a modo de especiales Academias conservadoras
de su idiosincrasia fradicional. Por ello, estos organismos sdlo establecen
tratados de trabajo con las Grandes logias u Obediencias comprometidas
de la misma forma, en las que se practican los tres primeros grados
bdsicos y a las que pertenecen los Maestros. Un  Supremo Consejo sélo
puede estar formado por masones fradicionales (respetuosos de las reglas
de la Tradiciéon masdnica), que pueden acceder a los grados superiores
para pasar, eventualmente, a formar parte de cada Supremo Consejo.

El primero de los Supremos Consejos de Europa, fundado en 1804
por Grasse-Tilly, fras haberse fundado el de Charleston, fue el de Francia. El
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primer Supremo Consejo de Espana fue fundado en Madrid, también por
Grasse-Tilly, en 1811).

NOTAS DE LA SEGUNDA PARTE

1 Oswald Wirth, El simbolismo hermético en relacién con la Francmasoneria. Edit. Dervy.

2 P. Naudon, op. cit..

3 Definicién dad por el Congreso de Grandes Maestros, celebrado en Estrasburgo, en 1952.

4 Paul Naudon (en La Franc-Maconnerie) subraya la identidad de los primeros versiculos del Evangelio de San
Juan con el texto del Poimandres hermético, escrito en Alejandria en la misma época.

5 Aveces, seinscribenlas cuatro letras hebreas o “tetragrama” del nombre impronunciable: JHVH.

6 También. Simbolo del fuego divino. Se hallaba representada en los femplos egipcios, cretenses, etc.

7 Sustituyd a la original letra “gamma” griega, que tiene forma de escuadra. La “G" era también inicial de
“gallus” (gallo), simbolo solar de ‘“vigia”y “despertar” o nacimiento del astro rey, inscrito en la tradicién céltica 'y
recogido porlos constructores franceses.

8 Samuel Pritchard, ex masén, publicd, en 1739, Masonry dissected, obra en la que aparece por primera vez una
descripcion delritual en el que se representa el mito Hiramita.

9 Il Cronicas, 2,2, y Reyes, 7, 13-14.

10 Los romanos llamaron “templum” al sector del espacio celeste observado por los augures a través de la
curva de su cayado.

12 Segun el historiador masdn espanol Nicolds Diaz y Pérez, en el acta de la reunién de Colonia apareciala firma
de un representante espanol, llamado Ignacio de la Torre. La autenticidad del acta habria sido reconocida en la
Asamblea masdnica celebrada en Basilea en 1563.

13 Para una descripcién detallada del Gabinete de Reflexion, me remito alo ya expuesto en milibro Por qué
soy mason (Ed. EDAF)

14 Paul Naudon: Historia, rituales y guia de los altos grados masénicos, Edit. Dervy, Paris.

15 El de “Emperador” era el mds alto grado de la escala temdtica del simbolismo caballeresco, precedido de
los de “Caballero”, Comendador” y “Principe”, basados todos en la historia de la caballeria medieval.

16 Los Soberanos Grandes Inspectores Generales forman un CONSEJO SUPREMO, que no debe ser confundido con
el SUPREMO CONSEJO que preside el Gran Comendador del Rito.

TERCERA PARTE

El Rito o Régimen' Escocés Rectificado

El movimiento masdnico escocista se extendid también a Alemaniaq,
produciendo alli la sintetizacidon del esoterismo cristiano y de los ideales
caballerescos templarios en el sistema simbdlico gradual que caracterizé a
la Orden de la estricta Observancia Templaria. Su promotor fue el bardn Kart
Gotthelf von Hund, quien, iniciado muy joven como masén en Francfort
(1742), recibid luego los grados superiores impartidos por el Capitulo de
Clermont, afirmando él mismo, en sus memorias, haber sido admitido, poco
después, en un capitulo templario londinense. La biografia de Von Hund no
ha sido alun abordada plenamente, a pesar de encarnar a uno de
aquellos hombres del siglo XVIII que impregnaron la sociedad de su tiempo,
dejando huella como precursores del Romanticismo. Su gran sueno fue,
nada menos, la restauracion de la Orden del templo, tarea a la que
dedicd gran parte de su vida, mezclando los ideales masdnicos de su
juventud con las apasionantes leyendas templarias.

Hacia 1752, y tras su conversion al catolicismo, fundd la Orden de la
estricta Observancia, contando pronto con el apoyo de un importante
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sector de la alta burguesiay de la nobleza cultas de Alemania. La nueva
Orden de Von Hund desencadend fuertes oposiciones y fervorosas
adhesiones en la sociedad prerromdntica alemana, en la que
personalidades como Goethe, Fichte, Lessing, Herder y otros muchos
pensadores o artistas masones pertenecieron a ella o mantuvieron con sus
miembros asidua relacion.

Tras treinfa anos de muy agitadas controversias internas, puestas de
relieve en sucesivas asambleas o “conventos” de la Orden, se produjo su
definitiva transformacion, en el Convento de Wilhemsbad (1782), con la
aceptacion de algunas de las reformas llevadas a cabo en Francia por
Jean Baptiste Willermoz, quien, renunciando a una quimérica restauracion
de la Orden del templo, habia espiritualizado el empeno y retomado una
mds ortodoxa via masonica: la  del que habria de llamarse sistema o
Régimen Escocés Rectificado. La estricta Observancia, reformada, se
extinguié durante la primera parte del siglo XIX (en Dinamarca supervivid
hasta 1855).

El sistema Escocés rectificado, puesto a punto por Jean Baptiste
Willermoz en torno a 1784, comprende los siguientes grupos graduales:

El de las Logias de San Juan abarca los tres grados bdsicos de la
Masoneria universal: Aprendiz, Companero y Maestro mason.

El de las Logias de San Andrés incluye solamente a los Maestros
escoceses o de San Andrés de Escocia (grado equivalente al 18° del Rito
Escocés Antiguo y Aceptado).

La Orden Interior, formada por los grados de: Escudero Novicio y
Caballero Bienhechor de la Ciudad Santa?2.

Las logias de cada uno de estos fres grupos graduales son presididas
por un Hermano del grado superior inmediato. Asi, una Logia de San Juan
estard presidida por un Maestro escocés (o de San Andrés) y una Logia de
San Andrés lo estard por un Caballero Bienhechor.

La administracion de la Orden Interior estd organizada en encomiendas
(grupos de al menos tres Caballeros Bienhechores pertenecientes a una
Logia de San Andrés), presididas por un Comendador; prefecturas (grupos
de tres a nueve encomiendas), presididas por un Prefecto; capitulos y
Grandes Capitulos o Prioratos provinciales.

El gobierno de la Orden lo ejerce un Gran Directorio Escocés, compuesto
por diez Caballeros Bienhechores. Las funciones de conservacion del Rito y
de los Reglamentos de la Orden estd a cargo de un organismo
denominado la Regencia Escocesa (equivalente al Supremo Consejo del
Rito Escocés Antiguo y Aceptado), infegrado por el Gran Maestre nacional,
el ex Gran Maestre precedente, el Gran Prior, el Gran Canciller y el Visitador
General, todos ellos Caballeros Bienhechores y miembros, a su vez, del
Gran Directorio Escocés.

La “Orden del Rito Escocés Rectificado™ mantiene relaciones fraternales
con otras Obediencias masdnicas. En 1911, el Gran Priorato de Helvecia
(Unico superviviente, en aguel momento) firmd un tratado de alianza y de
amistad con el Gran oriente de Francia fijando las equivalencias graduales:
el Maestro Escocés o de San Andrés corresponde al grado 18° del R.E.A.A,,
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como ya hemos indicado. El de Escudero Novicio corresponde al grado
30°y el de Caballero Bienhechor, al grado 33° del R.E.A.A.

En 1935 se cred el Gran Priorato de las Galias, con sede en Paris, para
administrar los grados superiores de este Régimen en Francia.

El Régimen Escocés Rectificado, heredero de la Orden de la Estricta
Observancia Templaria, es un sistema masdnico cristiano o cristico, en el
sentido de que las leyendas simbdlicas, que sirven de base al método
inicidtico masénico en los diversos grados, son sustituidas por conceptos
procedentes de la dogmdtica cristiana (catdlica), aunque buscando la
concienciacién personal del conocimiento contenido en ellos. Es el
esoterismo cristiono lo que se abre al iniciado que trabaja dentro de este
sistema. La leyenda de la muerte y resurreccion de Hiram Abif, tema central
del tercer grado simbdlico de la Masoneria, es sustituido porla narracion
de la muerte y resurreccion de Jesucristo con idéntico fin: acceder al
significado cdésmico de ambos conceptos.

Tampoco esta forma de ascesis al Conocimiento merece los parabienes
oficiales de la Iglesia catdlica, por supuesto, aunque existe constancia de
la simpatia personal de algunos prelados catdlicos.

Oftros sistemas graduales

Muchos fueron los otros sistemas graduales que el escasismo produjo, en
el siglo XVIII, hoy desaparecidos y cuya mencion solo tiene interés erudito,
como el Rito llamado de Ramsey (con seis grados), el Rito Primitivo (o de los
Filaletas de Narbona), creado en 1779 y basado en el ideal reintegracionista
del hombre, que busca su esencia original para retornar a la Causa divina
de la que emand (siguiendo a Martinez de Pasqually), el Rito de Lyon (con
25 grados), el Rito Escocés Filosdfico (que aun practica alguna Logia en
Bélgica) y que fue el de la Logia Madre Escocesa de Francia, luego
absorbida por el Gran Oriente, el Rito de Namours, el Rito Espanol (que se
practicé a finales del siglo XIX de forma muy restringida y del que,
asombrosamente, se perdieron todos los datos), mds un etcétera que
compondria una larguisima lista.

Resumiremos el Rito Sueco, por ser el practicado actualmente en los
paises escandinavos, el Rito Francés, practicado por el Gran Oriente de
Francia como método oficial d esa Obediencia masénica (aungque  sus
logias pueden elegir cualquiera de los ritos reconocidos por su Gran
Colegio de Ritos) y el sistema de Menfis-Misraim, practicado aun
principalmente en logias francesas.

Rito Sueco

Los masones suecos nunca siguieron el método ritual practicado en
Inglaterra, desarrollando un sistema propio que se inspird en el escocismo
francés. Los grados superiores habian sido introducidos en Suecia por el
barén Scheffer, que los recibid y frabajoé en Paris, durante su permanencia
en aquella capital como embajador, desde 1743. Pero fue Kart Friedrich
Eckleff quien cred, a partir de 1759, y con la colaboracion de masones
franceses y alemanes, un sistema de grados superiores cristiano-luterano, en
el que se fundamenta el que conocemos como Rito Sueco.



HURTADO, AMANDQ
(2001) LA MASONERIA
Madrid, EDAF, 2da. Edic.

El sistemna sueco de Eckleff es, como el Escocés Rectificado y como el
alemdn de Zinnendorf, de fuerte inspiracion cristiano-templaria. Su
simbologia recoge la variedad de elementos simbdlicos  cristicos y
templarios que caracterizdé a la de ofros movimientos masdnicos del siglo
XVIII. La Constitucion fundamental de 1780 senala que la Orden de los
Caballeros Francmasones es una fraternidad gremial o guilda, creada “a
la mayor gloria de Dios”, para mejorar a la Humanidad exaltando la Virtud.
El acceso al Conocimiento debe redlizarse por etapas o grados, a través
del trabajo y el estudio, partiendo de principios éticos idénticos a los
propuestos por el cristianismo, interiorizados progresiva y personalmente.

Como senaldbamos al resumir la extensién de la Masoneria a Suecia
durante el siglo XVII, la intervencién asidua del principe Carlos de
Sundermania, después de Carlos Xlll, fuvo una importancia decisiva en la
configuracién del movimiento masénico en aquel pais, vinculdndolo
estrechamente ala corona.

El sistema gradual sueco quedd  definitivamente fijado en 1811,
comprendiendo los tres grados bdsicos de la Masoneria universal (Aprendiz,
Companero y Maestro de san Juan) mds los de Maestro Elegido, Maestro
Escocés o de San Andrés y Caballero de Oriente. Los dos blogues
graduales siguientes son de neta inspiracion  templaria: Verdadero
Templario o Caballero de Occidente, Caballero del Sur o Maestro del
Templo, Hermano Favorito de San Andrés y Hermano de la Cruz Roja (con
tres clases). Finalmente, son tres los grados de gobierno o administracion
que integran el llamado "Capitulo lluminado™ de la Obediencia: Miembro
del Capitulo, Gran Dignatario del Capitulo y Gran Maestre o Vicario de
Salomoén (elrey de Suecia, siempre).

Rito Franceés

Ya hemos senalado que en la Masoneria francesa se produjo una
importante inflexion en 1773, cuando la Gran Logia de Francia llegd a
escindirse, dando nacimiento al Gran oriente de Francia y a la breve Gran
Logia Nacional. Aungue posteriormente fueron adhiriéndose al Gran Oriente
casi todas las logias que habian rechazado hacerlo, la escision marco
una bipolaridad que se mantuvo durante el siglo siguiente, en el que la
institucionalizacion del Rito Escocés Antiguo y Aceptado, con la creacion
del Supremo Consejo de este Rito en 1804, habia de conducir, finalmente,
ala reconstitucion de la Gran Logia de Francia, en 1894.

En 1786, la Asamblea del Gran Oriente fij6 o determind un sistema
gradual de frabajo, de siete grados, basado en el practicado en las logias
francesas hasta entonces, pero muy expurgado, que pasd a denominarse
Rito Francés Moderno o Rito Moderno. Este método ha sido luego
modificado en sucesivas ocasiones, la Ultima en 1960, retomando
elementos simbdlicos eliminados en la version de 1786. Se conoce como
Rito Francés Tradicional o Moderno Restaurado.

Ademds de los tres grados bdsicos de Aprendiz, Companero y Maestro
mason, cuenta con los superiores de: Maestro Elegido y Maestro Escocés
(que se frabajan en talleres “de Perfecciéon”), mds los de Caballero de
oriente y Soberano Principe Rosa-Cruz (que se trabajan en “capitulos”).
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Hay que destacar, como peculiaridad, la ausencia de dedicacion de
los trabajos al Gran Arquitecto del Universo en el seno de los talleres del
Gran Oriente de Francia que trabajan siguiendo esté método ritual. No en
todos los talleres y, especialmente, no en las logias que siguen el sistema
Escocés Antiguo y Aceptado. En su Convento de 1877, el Gran Oriente se
apartdé de manera oficial de lo que entendia como “deismo” (cuando no
“teismo”), originando una grave escision de la Masoneria universal, que
subsiste.

La decision obedecia a la influencia del positivismo cientifico de aquella
época (Littré, Taine, Comte, etc.) sobre una importante parte de las logias
de los tfres primeros grados del Rito, ya que las logias de grados superiores
votaron mayoritariamente en contra. Sin embargo, con semejante decision
no se pretendia discriminar a los masones deistas o teistas, segun explicd
el relator3 de la comision modificadora de la Constitucién anterior, de
1849, sino afirmar una absoluta desvinculacion de la Obediencia respecto
a cualguier formulacion religiosa positiva, oficializando el agnosticismo de
la institucion, en cuyo seno se pretendia acoger a hombres de todas las
tendencias.

Pero es evidente que esa postura rompia con la auténtica tradicion
masoénica respecto al simbolismo del Gran Arquitecto del Universo. La
Masoneria, per se, no reconoce como fuente real del Conocimiento las
formas exotéricas de la espiritualidad ni las definiciones dogmaticas. Las
estructuras teoldgicas de cualquier forma de religion, fijadas vy
estereotipadas en alegorias y ritos, sin  finalidad inicidtica, son meras
cdscaras. Otfra cosa es negar que el simbolismo de fondo que conservan
todas ellas en comun, procedente de la misma Tradicidon esotérica
universal, carezca de valor para quienes buscan mds alld de las
apariencias. Lo contrario es m&s cierto.

Parece oportuno explicar que la dedicacion de los frabajos
masonicos “a la gloria del Gran Arquitecto del Universo”, con la que
tradicionalmente dan comienzo todas las reuniones de trabajo ritual, no
constituye una invocaciéon de ninguna entidad personalizada, sino la
afirmacion de que la Logia dedica su esfuerzo a profundizar en todo
aquello que puede dar a conocer o se reputa atribuible (eso quiere decir
“gloria”) al Principio Generador del Universo (que el masén puede identificar
con el Dios personal de las religiones, o no, yendo mas alld de las
definiciones dogmaticas) y que, como origen de todas las cosas, confiene
en esencia la clave del Conocimiento pleno que conduce a la Sabiduria,
hacia lo que se entiende en Masoneria por la Luz.

Por ofra parte, no existe ninguna necesidad de dogmatizar sobre cémo
se protege mejor la  auténtica libertad del pensamiento masénico.
Identificar  esa Libertad espiritual con la de los ‘“librepensadores”
racionalistas-positivistas, de aquel o de cualquier otro periodo histérico,
venia a circunscribir el verdadero pensamiento libre dentro de unas muy
estrechas coordenadas. En definitiva, la decision del Convento del Gran
Oriente de Francia de 1877 fue consecuencia del mimetismo establecido
con la candente problemdatica sociopolitica del Estado francés, sin valorar
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en profundidad el sentido de la Tradicidon inicidtica masénica. Ello tuvo
repercusiones muy importantes en el desarrollo de las relaciones
infermasdnicas a nivel mundial.

Rito de Memfis-Misraim

Se frata, excepcionalmente, de un sistema de frabajo masdnico
simbdlico no elaborado directamente a partir de la tradicidn transmitida
por la Masoneria europea (escocesa, inglesa o francesa).

En Siria y Libano habian perdurado cofradias de masones
constructores descendientes de las que  formaron los obreros que
acompanaron a los templarios durante las cruzadas. Durante la expedicion
de Napoledn a Egipto y Oriente Medio, los masones franceses que partieron
con él, muchos de ellos miembros de logias que practicaban métodos de
trabajo inspirados en la antigua filosofia hermético-gndstica (como los de
Rito Primitivo o los Filaletas de Marsella), ademds de los insertos en el Gran
Oriente de Francia, entraron en contacto con los masones drusos, segun
senala Robert Ambelain4. Entre ellos se encontraban Gabriel Marconis de
Negre y Samuel Honis, quienes, algunos anos después, impulsaron la
elaboracién de un método ritual inspirado en la tradicidén esotérica druso-
egipcia, enlazdndola con elementos fundamentales del llomado Rito
Primitivo y fundando la Logia denominada “Los discipulos de Memfis”, en
Montauban (1815). Lo cierto es que este Rito de Memfis, que comprendia
92 grados, tuvo un éxito muy notable entre los antiguos bonapartistas
franceses.

Anteriormente, en 1788, habia surgido en Venecia otro sistema ritual
inspirado en la cldsica fradicion de los constructores, por cuanto concernia
a los tres primeros grados, y en la Masoneria alemana de simbolismo
templario (Estricta Observancia Templaria) respecto a los grados superiores.
Adoptd el nombre de Rito de Misraim (Egipto, en hebreo), solamente en
recuerdo de que habia sido Giuseppe Balsamo (conocido como conde
Cagliostro, residente entonces en Trento) quien habia conferido a los
creadores venecianos la patente para fundar una nueva Logia, dentro de
la seudo Obediencia masénica de Rito Egipcio que aquel original vy
sofisticado aventurero se habia propuesto consolidar.

Los venecianos abandonaron el proyecto del autodenominado “Gran
Copto” y decidieron la composicion de un sistema propio que nada tenia
que ver con el del conde, quien cierftamente habia sido iniciado como
masdén en Londres, hacia 1777, y cuyas aficiones favoritas fueron la
alguimia y la egiptologia, muy de moda en aquella época.

El Rito de Misraim fue desarrollado en Francia por Michel Bedarride y sus
dos hermanos, entre 1810y 1813. La fuerte vocacion bonapartista de los
afiliacdos a logias practicantes de este sistema hizo que fueran disueltas
durante la Restauracion borbénica. Tras una breve  autorizacion, al
advenimiento de Luis Felipe, y una nueva prohibicion, las logias de Misraim
fueron definitivamente autorizadas por el Estado francés en 1848. El sistema
incluia 90 grados.
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El Rito de Memfis y el de Misraim se unificaron en 1899. Ambos métodos
rituales se distinguian de los practicados en las logias del Gran Oriente de
Francia, y en las dependientes del Supremo Consejo del Rito Escocés
Antiguo y Aceptado por su especial profundizacién en el aspecto
esotérico de la simbologia, incluyendo estudios sobre la Cdbala y las
filosofias gndstica y hermética. Como se ha indicado, el Rito de Memfis
pretendia subrayar, en sus grados superiores, aspectos de la tradiciéon
inicidtica egipcia, en tanto que el Rito de Misraim ponia de relieve valores
de la tradicion caballeresca europea. Tras la eleccidon de Grimaldi como
Gran Maestre Universal del Rito de Memfis, en 1881, se reestructurd este
sistema, perfildndose una gradacion jerdrquica de los temas objeto de
estudio-trabajo del mismo.

La unidn de 1899 dio como resultado un sistema de 95 grados
temdticos, divididos en bloques o clases, de los que se trabajan
obligatoriamente los tres primeros, comunes a toda la Masoneria, y algunos
ofros, como:

9° Maestro Elegido de los 9 (igual al 9° del R.E.A.A.)

18° Caballero Rosa-Cruz (igual al 18° del R.E.A.A.)

30° Caballero Kadosch (igual al 30° del R.E.A.A.)

32° Principe del Real Secreto (igual al 32° del R.E.A.A.)

El trabajo de los demds grados es facultativo para las logias de este
sistema, y algunos de ellos (como el 66° y el 95°) se conceden a sus
miembros en premio a cualidades humanas y servicios prestados a la
Orden. Unas logias frabajan en el estilo ritual de Memfis y ofras en el de
Misraim, aunque en todas se anade laregla como utensilio masdnico, junto
al Compds y la Escuadra.

Este sistema tiene su sede oficial en Paris, aunque estd extendido por
otros paises europeos e iberoamericanos. En Espana se establecid en 1889
una Gran logia con el nombre de Gran Logia Simbdlica del Rito Oriental
Primitivo de Memfis, de la que fueron miembros algunas personalidades
notables de la época como elinventor Isaac Perl.

Rito Operativo de Salomén

Es éste el sistema de frabajo masdnico de mds reciente formacion. Fue
creado en Francia, en 1974, por los miembros de la Orden Inicidtica y
Tradicional del Arte Real (O.L.T.A.R.), que forman una pequena asociacion
de masones independientes, intfegrados en logias autdnomas, sin formar
una Obediencia o Federaciéon con reglamentacion comun. Su principal
caracteristica es la de integrar, en parte, el frabagjo manual en las
reuniones rituales, como ejercicio inicidtico. El plano de obras de la tenida
(o Cuadro de Logia, presente en todas las reuniones masdnicas) es
construido con elementos naturales, en cada ocasidon, en lugar de ser
expuesto graficamente.

El método Operativo de Salomdn reune temas graduales de varios
sistemas masonicos, haciendo constante referencia a la construccion del
templo de salomdény recogiendo elementos liturgicos hebraicos. La Biblia o
Volumen de la Ley Sagrada permanece abierta por el Libro | de los Reyes
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(donde aparecen los datos relativos a la construccion de aquel Templo),
en lugar del Evangelio de San Juan, como ocurre en el primer grado de los
otros métodos masdnicos.

Intfegra nueve grados, divididos en fres clases:

El candidato recibe el nombre de pedn escogido.

Primera clase: 1° Aprendiz, 2° Companero, 3° Maestro (a su vez, con tres
etapas graduales cada uno de éstos).

Segunda clase: 4° Maestro Secreto, 5° Maestro de la Marca.

Tercera clase: 6° Caballero del Arco Real, 7° Caballero Rosa-Cruz.

Cuarta clase: 8° Guardidn del templo, 9° Maestro del Nombre Inefable.

Rosa-Cruz y Masoneria

Hemos consignado en este libro los principales métodos o sistemas de
trabajo practicados en las logias o talleres masdnicos. Entre los grados
superiores de todos los sistemas escocistas, figura siempre el de Caballero
Rosa-Cruz. Se recoge asi el mensaje esencial de una vieja fradicion
europea que, a su vez, contenia y contiene los elementos fundamentales
del esoterismo cristiano y del hermetismo, conservados y fransmitidos
durante la Edad Media por los alquimistas.

La existencia de capitulos rosacrucistas, formados por los antiguos
caballeros templarios 0 auspiciados por ellos, no puede ser probada por el
momento, ni parece probable a los autores especializados en el tema. Por
otra parte, es aln mds improbable que el tedlogo alemdn Juan Valentin
Andreae elaborase solo, de pronto y esforzando su propia fantasia, el
contenido de las fres obras cldsicas que se le atribuyen y que constituyen
la primera manifestacion publica del rosacrucismo, a principios del siglo
XVIl: Ecos de la Cofradia de la Rosa-cruz, Confesion de la Cofradia de la
Rosa-Cruz y Las Bodas alquimicas de Cristidn Rosenkreutz5. Parece mdas
cierto que él y sus discretos companeros alquimistas trataran de dejar
constancia de la tradicion y de la terminologia hermética conservada
hasta su tiempo, estrechamente vinculada con el esoterismo cristiano,
construyendo para ello la hermosa leyenda de la vida de Cristidn
Rosenkreutz y de su mensaje pdstumo.

Los alquimistas formaron parte de grupo inicidticos que se mantuvieron
secretos durante los siglos en que imperaban la infolerancia y la hoguera.
Los iniciados en la vieja filosofia hermética, que, estudiando la naturaleza
bajo un prisma espiritual, experimentaban en la prdactica los principios
universales, colocdndose asi a la cabeza del desarrollo posterior de las
llamadas ciencias experimentales, negaban toda pertenencia a grupos de
tal indole.

Sin embargo, durante la Edad Media y el Renacimiento, los alquimistas
dejaron muy evidentes marcas de su presencia en la literatura y en las
principales obras de arte (como las catedrales).

La Divina Comedia, de Dante, por su estructura y por el simbolismo
que recoge y utiliza en la dialéctica que plantea, es un exponente claro
de la condicion de iniciado de aqguel maestro italiano, miembro
reconocido de la sociedad secreta “Fieles del Amor”. Las poesias
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amorosas que sus adeptos dedicaban “a una mujer”, mediante la cual se
simbolizaba a la cofradia y su doctrina secreta, expresaban una
interpretacion esotérica de la ensenanza cristiana que se centraba en la
“cena” o dgape mistico. El plural vigje que describe Dante, al Infierno, al
Purgatorio y al Paraiso, es una fiel reproduccion de los vigjes inicidticos, a
través de los cuales el adepto “descubre” la ensenanza. También el arte
gdtico, desarrollado entre los  siglos Xl y XV, rebosa de simbolos
alguimicos, puesto que los alguimistas eran, casi siempre, muy sinceros
cristianos especulativos, que buscaban los significados mads profundos del
exoterismo religioso imperante.

Asi, pues, parece lo mds cierto que el rosacrucismo, como escuela
claramente diferenciada, no existio realmente en la Edad Media. Su
concrecion debid producirse durante los siglos XV y XVI, representando una
corriente interpretativa del cristianismo, receptora de la herencia de
aportaciones de diversos movimientos esotéricos medievales que
cristalizaron en la forma de teosofia alqguimica que es, en esencia, la Rosa-
Cruz. Partiendo de Alemania, la nueva escuela secreta extendid su
actividad a Francia, Holanda e Inglaterra, de manera especial.

Hans Faulhaber fue el probable iniciador en la Rosa-Cruz del francés
Descartes (de la que se excluyd mds tarde). El obispo y tedsofo checo
Comenius exponia a mediados del siglo XVI, su vision de la construccion
del Templo de la Sabiduria. En Inglaterra, tanto Elias Ashmole, a quien
William Blackhouse inicid en los secretos de la piedra filosofal, como Robert
Fludd y varios miembros pioneros de la Royal Society Britdnica, bebieron
también, muy probablemente, en las fuentes del tedsofo iniciado alemdn
Jacob Boehme.

Es sabido que Elias Ashmole, uno de los mds notables inspiradores de la
futura Orden Francmasonica, fue iniciado en la Masoneria operativa (en
1646), como miembro “aceptado”, en una Logia (muy probablemente de
estilo escocés) existente en Warrington, Inglaterra. La  motivacion de la
inclusion de un grado de Rosa-Cruz entre los grados superiores de la
Masoneria simbdlica, en el siglo siguiente, hay que buscarla en estos
antecedentes tan préximos y tan evidentes. La Masoneria fue concebida
por sus creadores no s6lo como depdsito de los viejos tesoros del
Conocimiento, sobre todo por reunirlas claves metodoldgicas usadas por
los sabios de o esencial, sino como importante cauce para su prudente
administracion y expansion en los nuevos fiempos...

El grado Rosa-Cruz es un grado auténomo, dentro de los sistemas
masonicos practicados. Se relaciona con la construccion del Templo
espiritual y representa el paso de la antigua Ley, preceptiva, a la nueva Ley
del Amor universal, que tfiene como pardmetros las tres  virtudes
fundamentales: Fe, Caridad y Esperanza. El Amor fraternal se simboliza con
el agape caracteristico de las grandes fradiciones inicidticas de la
Antigledad, recibido por el cristianismo y retomado por los herméticos
alguimistas, maestros del Arte Real, como mdxima expresidon  simbdlica
del misticismo transformador de la materia prima, que lleva hasta la Piedra
Filosofal. Desde el punto de vista cristiano de los alquimistas, se trataria de
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una exaltacién del contenido esotérico de las ensenanzas de Cristo, sin
que esta interpretacion sea la Unica que pueda darse a este grado
dentro del sistema simbolégico de la Masoneria y sin que la valoracion
cristica haya de ser masénicamente rechazada.

El pensamiento rosacrucista esencial, sin leyenda, fue recibido en los
sistemas graduales masdnicos del siglo XVIIl como importante elemento del
masonismo, que, como diria Oswald Wirth, es una actitud vital, resultante
de la prdctica del Arte Real simbdlico, que conduce a la transformacién de
la materia prima humana, representada en la Masoneria simbdlica por la
Piedra Bruta personal de cada hombre, para convertirla en Piedra CuUbica,
bien tallada y apta parala construccidon de una sociedad humana mejor
y mas fraternal.

No existe ningun fipo de vinculacion institucional u orgdnica entre la
Orden Francmasdnica y las  diversas  asociaciones y fraternidades
rosacrucistas existentes hoy dia en el mundoé.

La Obediencias masdénicas

Una Obediencia es una corporacion integrada por logias que acuerdan
asociarse o federarse, dadndose una Constitucidén y unos Reglamentos
Generales a fin de coordinar sus esfuerzos sus esfuerzos y sus medios. Es
necesario un minimo de tres logias para formar una Gran Logia simbdlica.
Como en cualquier sistema democrdtico, las logias particulares renuncian
a algunos aspectos de su soberania para “obedecer” una normativa
comun, basada en la Constitucion fundacional de 1723 (lamada de
“Anderson”) o en desarrollos posteriores, de conformidad con la Tradicion.

Cada una de estas macroestructuras se denomina tradicionalmente
“Gran Logia”, en unos casos, y “Gran Oriente”, en otros. La palabra oriente
alude al lugar en que se ubica una Logia (simbdlicamente, nos referimos
asi al punto cardinal por el que vemos surgir el sol cada dia) y, por
transposicion, al territorio que abarque la federacion de que se trate: Gran
Oriente de Francia, de Espana, de ltalia, etc.

Las Obediencias masdnicas son asociaciones legalmente reconocidas
en todos los paises democrdticos del mundo y cuentan con organismos
administrativos semejantes a los de cualquier asociacion:

La Asamblea General o Convento de la Obediencia se reune una vez
al ano, al menos. Estan representadas en el Convento todas las logias de la
Obediencia, a fravés de sus diputados o portavoces., disponiendo de voz
y voto.

El Gran Maestre preside la Obediencia y es elegido por los
representantes de las logias en la Asamblea o Convento. Suele serlo por el
plazo de un ano, aunque en algunas Obediencias lo es por plazos
superiores, nunca excesivos, salvo en Escandinavia y en Gran Bretana?,
donde el rey es presidente nato y Vvitalicio de las respectivas Grandes
Logias nacionales o histéricas. Salvo en estos casos puntuales, todo Maestro
masdn que reuna las condiciones idoneas, establecidas
reglamentariamente, es elegible para el cargo. Ningun Gran Maestre
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puede transgredir las normas constitucionales o reglamentarias de cada
Obediencia, ni es inamovible.

El Consejo de la Obediencia (que puede recibir diversos nombres, como
Gran Consejo, Consejo Federal, Gran Capitulo, etc.) gobierna la
corporacion, bajo la presidencia del Gran Maestre. Estd compuesto por los
Consejeros y los Grandes Oficiales, éstos con los mismos oficios, en lineas
generales, que los de los oficiales de Logia. Para  distinguirlos, van
precedidos del adjetivo "Gran”: Gran Orador, Gran Primer Vigilante, Gran
Secretario, etc. Las relaciones exteriores son gestionadas por un Gran
Canciller. Todos ellos son elegidos por el Convento o Asamblea, aunque en
algunas Obediencias puedan quedar a discrecion del Gran Maestre
determinados cargos.

La creacion de nuevas logias o la integracion de logias procedentes de
ofras Obediencias, asi como el buen funcionamiento de todas ellas, con
arreglo a las normas constitucionales y reglamentarias, es competencia del
Consejo de la Obediencia. Igualmente lo es de Ila administracion de
Justicia masodnica para dirimir las  diferencias que pudieran producirse
internamente y para decidir sobre las expulsiones (“radiaciones” o
“irradiaciones”) de miembros, cuando procediere.

Se suele considerar causas de expulsion las mds graves
confravenciones de la normativa reglamentaria masoénica y todas las que
hayan sido objeto de sentencia condenatoria firme por parte de los
tribunales penales del estado, aunque en algunas Obediencias es también
obligatorio que dimita quien haya dado lugar a la iniciacion de un proceso
penal, acusado de hechos o actividades delictivas, pudiendo reintegrarse
si el fallo judicial final le es favorable. Normalmente, los Consejos crean
Comisiones para el estudio de diversos temas para las logias de la
Obediencia o para la Orden, en general.

Las logias se mantienen con la cuota anual de sus miembros y con las
posibles donaciones recibidas. Cada Logia contribuye a la tesoreria de la
Federacion u Obediencia con una parte de las cuotas personales de  sus
miembros (capitaciones), responsabilizindose de su recepcion en tiempo
debido. El Gran Tesorero rinde cuentas anualmente ante la Asamblea.
Tanto las logias particulares como la Obediencia estan obligadas a dedicar
parte de sus fondos a fines de beneficencia.

*

* %

La Masoneria universal (la Orden Francmasdnica) estd compuesta por
la suma de las Obediencias mundiales que integran a las llamadas logias
simbdlicas o azules (las de los fres grados bdsicos), mds los Capitulos,
Supremos Consejos, efc., que integran a los talleres de grados superiores al
tercero en cada pais, administrados separadamente. Cualquiera que sea
su grado superior, un mason fradicional ha de estar encuadrado siempre,
ademds, en una Logia simbdlica o Logia de base, en la que debe
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trabajar siguiendo el método o sistema comun, como cualquiera de sus
otfros miembros.

Como hemos visto en pdginas anteriores, la Gran Logia de Inglaterra,
fundada en 1717, convivid con la Gran Logia de los Antiguos Masones,
fundada en 1753, hasta la unidn de ambas corporaciones masénicas, con
la creacion, en 1813, de la Gran Logia Unida de Inglaterra. El Acta de
Unidn reconocid la validez de las gestiones y trabajos de aquellas dos
Grandes Logias durante sus anos de  existencia  separada. Ambas
formaciones patrocinaron la creacién de otras Grandes Logias en el mundo,
pero, a partir de la union, la Gran Logia de Inglaterra tratdé de imponer la
idea de que en cada pais solamente puede existir una Gran Logia
tradicional (o ‘“regular”) y que esa condicidn de fradicionalidad o
regularidad solamente puede reconocerla ella, por considerarse la Gran
Logia Madre de la Masoneria universal. Naturalmente, este criterio se
presta a un andlisis in extenso que no es propdsito de este libro desarrollar.
Senalemos solamente que tal forma de tutela pudo ser eficaz dentro del
antiguo imperio britdnico, pero poco tiene que ver con la fraternidad
masonica real.

Por otra parte, el criterio de territorialidad (sélo una Gran Logia por
Estado) es un producto mds del siglo XIX, superado por el sentido comun. La
unidad de la Masoneria universal ha de ser concebida con arreglo a ofros
pardmetros. Histéricamente, las Grandes Logias han promocionado siempre
la fundacion de logias particulares alli donde no las habia o, simplemente,
donde alguna de ellas no contaba con logias particulares federadas. Para
corroborarlo, basta contemplar lo acontecido en cualquier pais durante
los tres siglos de existencia de la masoneria simbdlica.

Veamos, por ejemplo, cOmo resumia Alexander Lawrie, archivero de
la Gran logia de escocia, en su Historia de la Francmasoneria (publicada en
1805), los motivos por los que habian surgido en la Inglaterra del siglo XVIII,
las primeras tensiones territorialistas:

A comienzos del siglo XVIIl, durante el reinado de la reina Ang, la
Masoneria8 parecia haber experimentado una subita decadencia en el sur
de Inglaterra. No existia (alli) por aquel entonces mds que cuatro logias y
los verdaderos amigos de la Orden desesperaban de poder devolverle su
esplendor mientras la sede se enconfrase en una ciudad tan alejada de la
capital (Londres) como lo estaba la ciudad de York. Por ello, se reunieron
aquellas cuatro logias en 1717 y se constituyeron en Gran Logia de Londres,
con el deseo de reanimar la Masoneria proxima a extinguirse.

Eligieron a Antonio Sawyer como primer Gran Maestre y asi fundaron
la Gran Logia de Inglaterra, hoy elevada a tan alto grado de esplendor. El
motivo de aquella fundacién fue loable y Ufil, pero las cuatro logias
cometieron un gran error: prescindieron de solicitar el consentimiento de la
Gran Logia de York que las habia constituido. Sin embargo, todo marchd
bien hasta 1734 vy, bajo sus auspicios, la Orden florecié en las dos partes del
pais, especialmente en el sur...



HURTADO, AMANDO

(2001) LA MASONERIA
Madrid, EDAF, 2da. Edic.

Prosigue Lawrie relatando que, a partir del momento en que la nueva
Gran Logia comenzd a crear logias dependientes de ella, la Gran logia de
York rompid las relaciones existentes y surgié entre ambas formaciones una
rivalidad...

La regularidad de las Logias y de las Obediencias viene dada por su
correcta configuracién de conformidad con los principios definitorios de la
Masoneria simbdlica tradicional. Los principios o “marcas” que los masones
anglosajones llaman “landmarks™), sobre cuya fradicionalidad no cabe
discusion, son pocos:

- La dedicaciéon de los trabajos masdnicos al Gran Arquitecto del
Universo, en el sentido ya expuesto;

- Bl desarrollo del trabagjo inicidtico de acuerdo con un orden gradual
sucesivo que incluya los grados de Aprendiz, Companero y
Maestro, con arreglo a los Anfiguos Deberes de la Tradicion
masonica:

- La creacion de una Logia masodnica legitima con esta finalidad
debe ser realizada por un nUmero de maestros masones que hayan
recibido su iniciacidn de la manera fradicional, con el apoyo de
una Gran Logia fradicional o de fres logias ya existentes y tfambién
correctamente constituidas;

- La realizacion de los trabajos teniendo presente el Volumen de la
Ley Sagrada (la Biblia, puesto que sus leyendas y narraciones
contienen los simbolos que utiliza la Masoneria  para trabajar) y
colocando sobre él la escuadra y el Compds, cuyos valores
simbdlicos mencionamos en pdginas anteriores. Los masones
fradicionales prestan juramento sobre estas Tres Grandes Luces de |la
Masoneria Universal;

- La armonia fraternal de los trabagjos, desterando todo tema
especificamente politico o especificamente religioso;

- La exclusiva presencia de varones en las tenidas tradicionales, y

- El cumplimiento de las leyes estatales legitimamente promulgadas.

Las Grandes Logias anglosajonas han elaborado  diversas listas de
“marcas”, o “limites” definitorios de la tradicion masdnica, que incluyen en
sus normativas. Los autores americanos e ingleses mencionaban, desde el
siglo XIX, veinticinco, que recogié Albert Mackey en su Enciclopedia de la
Francmasoneria. Pero algunas Grandes Logias de Estados Unidos catalogan
varias decenas. En 1929, la Gran logia Unida de Inglaterra resumié ocho
principios, senaldndose en el octavo que los principios de los antiguos
landmarks serdn estrictamente observados, con lo que no es posible
determinar con claridad si bastan los ocho de 1929. En todo caso, éstos
vienen a coincidir con los anteriormente expuestos, con la salvedad de
que, en su tercer principio, se indica que la Biblia es el libro que contiene la
“revelacion” divina, ala que el Iniciado queda irrevocablemente sujeto por
su juramento. Ello constituye una toma de posicion teoldgico-dogmdatica
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qgue contrasta fuertemente con el contenido del articulo 1° de los
Deberes del masén que figuran en la Constitucion fundacional de la
Masoneria simbdlica, de 1723, al que nos hemos referido extensamente en
sU momento.

Por otra parte, nadie niega hoy la validez de la metodologia masdnica
para crear logias femeninas en las que las mujeres puedan encontrarse a si
mismas, sin determinaciones impuestas por el esquema  psicoldgico
masculino. De hecho, existen logias femeninas en todos los paises, incluidos
los de tradicién anglosajona. Lo que se opone realmente a la fradicion
masonica es la mixticidad dentro de las logias, ufilizando en ellas los mismos
simbolos  simultdnea y conjuntamente para las dos configuraciones
psicolégicas determinadas por la  distinta constitucidon psicosomdtica de
hombres y mujeres. La iniciacidbn masonica tradicional, a través de una
simbologia especifica de la "accién” y de la “actitud” masculinas, no se
produce solamente en funcién de la capacidad de razonar, que poseen
todos los seres humanos. De igual modo, tampoco es posible iniciar
masdnicamente a cualguier hombre, sélo por serlo. Existen diversas vias y
tradiciones inicidticas en el mundo y la masénica es una de ellas, con
caracteristicas propias.

Subrayemos también que, sobre este tema, coexisten diversos criterios
entre los masones.

Principales macroestructuras masénicas mundiales

Las Grandes Logias de Inglaterra (1717), Irlanda (1725), Francia (1728) y
Escocia (1736) fueron las primeras grandes corporaciones masonicas de
Europa.. La inglesa y la francesa se disolvieron en uniones posteriores: la
primera, al fundirse con la Gran Logia de los Anfiguos Masones, en 1813,
para dar nacimiento a la Gran Logia Unida de Inglaterra; la segunda, al
producirse su escision en 1773, surgiendo de ella el Gran Oriente de Francia
y manteniéndose la Gran Logia bajo minimos, durante el breve periodo
llamado de Clermont. Posteriormente, ésta se refundié con el Gran oriente,
para producirse una nueva escision, al independizarse el Supremo Consejo
de Francia, que quedd consumada al apoyar este cuerpo masodnico el
resurgimiento de la Gran Logia de Francia, en 18%94.

Senaldbamos, al resumir el proceso de expansidon de la Masoneria en el
siglo XVIII, que tratdbamos de sintetizar un proceso histérico complejo,
durante el cual la idea y la voluntad masdnicas esenciales aflorabany se
transmitian por Europa casi abruptamente, dando nacimiento a
corporaciones diversamente matizadas y de diferente temporalidad, puesto
gue nunca ha existido una cuUpula suprema universal, detentando un
“poder masdnico”, como tantas veces han intentado hacer creer las
dictaduras y los adversarios de la Masoneria, en general. Semejantes
afirmaciones solo revelan su un total desconocimiento de la naturaleza de
la Orden, en el mejor de los casos.

Veamos algunas de las principales corporaciones masoénicas existentes
en la actualidad, habiendo de renunciar, en esta resumida exposicion de
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lo que es la Masoneria simbdlica, ala descripcion de estructuras existentes
en todos los paises democrdticos del mundo.

Inglaterra

Al referirnos al siglo XVIII, expusimos ya los acontecimientos que llevaron
a la creacion, en el siglo siguiente (1813), de la actual Gran Logia Unidad
de Inglaterra, con la integracion en esta macroestructura de la que habia
sido Gran logia Madre mundial o primera Gran logia de la Masoneria
simbdlica.

A partir de la controvertida reforma constitucional llevada a efecto por
el Gran Oriente de Francia, en 1877, la United Grand Lodge of England
(UGLOE) rompid sus relaciones con la Obediencia francesay con aquellas
otras que compartian el criterio de ésta. En el siglo XX, su veto abarca
también a todas las Obediencias masénicas gque mantengan alguna
forma de contacto con el Gran Oriente de Francia, aunque sélo sea a
través de actividades solidarias no vinculadas con la metodologia ritual,
como en el caso de la Gran Logia de Francia, cuya fidelidad a la tradicion
fundacional de la Orden no parece poner en duda.

La expansion de la UGLOE durante el siglo XIX y gran parte del XX fue
paralela a la del imperio britdnico, creando Grandes Logias Provinciales
en los cinco continentes que, fras convertirse en Grandes Logias
nacionales, continban manteniendo con ella estrechas relaciones fraterno-
filiales.

El Masonic Yearbook senalaba, en 1931, que la UGLOE contaba con
5.228 logias, de las que solo 1.102 se hallaban ubicadas en Londres y
2.739 en el territorio insular britdnico. A finales de la década de los anos
ochenta, eran 8.000 las logias afiliadas y contaba con cerca de 750.000
miembros. Durante los Ultimos anos, sin embargo, esta cifra ha descendido
fuertemente, estimdndose que son aproximadamente 350.000 los masones
britdnicos actuales y Londres su punto de mayor densidad. El neointegrismo
de algunos sectores eclesidsticos frente a la Masoneria, asi como la
repentina infransigencia politica de los laboristas, plasmada en serias
amenazas dirigidas contra la intimidad personal de los masones que ocupen
cargos publicos, han podido tener mucho que ver con esta nueva
sifuacion. La Masoneria britdnica ha desarrollado siempre una ejemplar
labor social, dedicando especial atencidén ala beneficencia publica.

Ya hemos indicado los sistemas graduales que se trabajan en las logias
de la UGLOE, al tratar el tema de los grados superiores, en general. El
Supremo Consejo para Inglaterra administra los grados 4° a 33° del Rito
Escocés Antiguo y Aceptado, frabajados también por los masones ingleses.

Gales no cuenta con una Gran Logia independiente y sus talleres
trabajan bajo los auspicios de la Gran Logia Unida de Inglaterra.

Fuera del dmbito de la UGLOE y a partir de 1902, a iniciativa de la
“Orden Masonica Mixta Internacional EI Derecho Humano”, nacida en
Francia poco antes, surgieron en Gran Bretana varias  estructuras
masonicas femeninas y mixtas, resultantes de sucesivos fraccionamientos.
Una de ellas fue la Honorable Fraternidad de la Anfigua Masoneria,
fundada en 1908, como reaccidn contra el excesivo orientalismo y
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teosofismo de El Derecho Humano britdnico. Esta corporaciéon tomd, en
1964, el nuevo nombre de Orden de Mujeres Francmasonas. En 1913 se
escindieron también los que habian de crear, aquel mismo ano, La
Honorable Fraternidad de Antiguos Masones. Una nueva escision del
Derecho Humano se produjo en 1925, surgiendo la Orden de la Masoneria
Antigua, Libre y Aceptada, de cuya division, en 1982, nacié la Orden de la
Antigua Masoneria para Hombres y Mujeres.

La Logia Quattuor Coronati 2076 de la Gran Logia Unida realiza una
magnifica labor  de investigacion histérica y metodoldgica, con
publicaciones diversas, incluidos los anuarios que llevan su nombre.

Irlanda

Consta documentalmente que en 1508 los masones de oficio dublinenses
tenian ya una ordenanza que reglamentaba su frabagjo y que se admitia
en la cofradia a personas ajenas al oficio, como “masones aceptados”.
Una primera Logia constituida solamente por francmasones aceptados
tuvo su sede en el Trinity Collage de Dublin, en 1688.

La primera Gran Logia de Idanda data de 1725, conservdndose sus
actas desde 1726. Las logias que se unieron frabajaban de acuerdo con
las Constituciones fundacionales londinenses de 1723, y su primer Gran
Maestre fue el Conde de Rosse. En 1730 se publicd la primera
Constitucion masdnica redactada por los irlandeses. En 1777, la Gran Logia
de Irlanda reconocid¢ oficialmente a la segunda Gran Logia inglesa (la de
los Anfiguos), aunque confinudé manteniendo relaciones fraternales con la
Gran Logia de Inglaterra (la de los “Modernos” o fundacionales). Los
irlandeses crearon numerosas logias militares, a fravés de las cuales también
se extendio la Masoneria simbdlica a ofros paises de Europa y del mundo.

La Orden conocid una gran expansidon durante el siglo XVIII y hasta
mediados del XIX, ya que los catdlicos no tomaron en consideracion las
bulas papales de excomunidon, emitidas en 1738 y 1751. Pero a raiz de las
guerras napoleodnicas y, sobre todo, de los movimientos revolucionarios
europeos de 1848, el clero catdlico irlandés adoptd una actitud
abiertamente beligerante contra la Orden.

La Masoneria ilandesa no se dividid estructuralmente, siendo de la Gran
Logia de Irlanda, con sede en Dublin, de la que depende la administracion
de los tfres grados bdsicos universales en toda la isla y ejerciendo siempre
un papel moderador en el conflicto entre la Republica de Irlanda y el Ulster
norteno. La "Asociacion Orangista” es una enfidad paramasdnica no
reconocida por los francmasones tradicionales de ningun pais.

Las logias irlandesas de los fres primeros grados universales frabajan
siguiendo el método estandar fijado por su “Gran Logia de Instruccion”,
que fue creada por la Gran Logia de Irlanda con este fin, en 1860. Se
practican gran niUmero de grados superiores: Arco Real, Masdon de la
Marca, Caballero Templario y también los correspondientes al Rito Escocés
Antiguo y Aceptado, si bien el Supremo Consejo (fundado en 1824) de este
Ultimo sistema de grados solo administra directamente los tres Ultimos del
mismo (31°, 32° y 33°), siéndolo los demds por un Gran Capitulo o por
Consejos especiales.
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La Gran Logia de Irlanda cuenta actualmente con mds de 800 logias y
en torno a 50.000 miembros. Las mujeres masonas se encuadran en logias
femeninas o mixtas, bajo los auspicios de otras Obediencias también
presentes en Irlanda, semejantes a las senaladas al hablar de Inglaterra.

Francia

A la Masoneria francesa la caracteriza una vocaciéon universalista con
matices propios. Si bien la Orden Francmasdnica es, por si misma, un
proyecto de fraternidad universal, propuesto a los hombres de todas las
razas, lenguas, religiones o idearios politicos democrdticos, es
indudablemente que su expresion o concrecidon corporativa se lleva a
cabo en funcién de condicionantes culturales y sociales que varian de
acuerdo con la idiosincrasia de cada una de esas culturas. Francia ha sido,
a lo largo de su historia, el crisol europeo mds patente de lo romano y lo
germdnico. Tal vez por ello, ha solido saber proyectar una cultura de
sintesis como ningun otro pais de la vieja Europa. En lo hispdnico, en lo
germdnico o en lo britdnico se han dado valores concretos, a menudo muy
marcados y, por ello mismo, también a menudo, infransferibles.

Cuando la Masoneria simbdlica fue recibida en Francia, a principios del
que iba a ser el siglo de la llustracion francesa, comenzd un proceso de
identificaciéon-asimilacién-proyeccion que se prolongd hasta nuestros dias.
Como no podia ser menos, en el proceso se han corrido riesgos y se han
producido desequilibrios de realizacion, por exceso y por defecto. El
resultado ha sido, durante los Ultimos doscientos anos, la existencia de
una Masoneria francesa plural y fuertemente arraigada, con presencia
social patentizada.

Por la fuerte influencia que tradicionalmente ha tenido la Masoneria
francesa en Espana vy por la repercusion que sus movimientos suelen tener
en la Masoneria europea, resumimos aqui la composicion obediencial del
actual organigrama masonico francés:

En ofro capitulo, hemos aludido a los acontecimientos histéricos que
llevaron a la transformacion de la Gran Logia de Francia inicial (1728) en
Gran Oriente de Francia (1773). También aludimos al resurgimiento de
aqguélla, a finales del siglo XIX (1894) y a la presencia, desde 1804, del
Supremo Consejo de Francia como Obediciencia jurisdiccional,
administradora de los grados superiores del sistema gradual “Escocés
Antfiguo y Aceptado”.

Con estos tres gruesos pilares cldsicos de la  estructura masdnica
francesa coexisten actualmente: la Gran Logia Nacional Francesa, la Orden
Masonica mixta internacional El Derecho Humano, la Gran Logia Femenina
de Francia, la Gran Logia Tradicional y Simbdlica (Opera), la Logia Nacional
Francesa, la Gran Logia Mixta de Francia, la Gran Logia Mixta Universal y
alguna corporacion mads, con pequeno numero de adherentes, amén del
Gran Priorato de las Galias para la administracion en Francia de los grados
superiores del Régimen Escocés Recftificado de talleres de la Gran Logia
Nacional Francesa y el Gran Priorato de Francia, administrador del Régimen
Escocés rectificado para las logias de la Gran logia Tradicional y Simbdlica
(Opera). Un Supremo Consejo “para Francia”, creado en 1965, administra
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los grados superiores del sistema gradual Escocés Antiguo y Aceptado
practicado en el seno de la Gran Logia Nacional de Francia. Un Gran
Colegio de Ritos administra los grados superiores de las logias del Gran
Oriente.

El Gran Oriente de Francia (G.O.F.), con cerca de 45.000 afiliados y en
torno a 850 talleres, es la Obediencia mds fuerte del pais galo. Sus logias
practican los tres grados bdsicos del Rito Francés (que es su método oficial),
del Escocés Antiguo y Aceptado y también del Escocés Rectificado. Por ofra
parte, sus miembros pueden  tfrabajar grados superiores en talleres
dependientes del Gran Colegio de Ritos o de ofro cuerpo administrador, si
son admitidos en él. Cuenta con una amplia gama de comisiones de
trabajo y participa activamente en el estudio de la problemdtica social de
sU pais.

El Gran Oriente mantiene relaciones fraternales con las  restantes
Obediencias galas (siendo todas ellas absolutamente independientes),
excepto con la Gran Logia Nacional Francesa.

El Convento o Asamblea General del G.O.F. de 1877 suprimid, como ya
se ha explicado, la dedicacion del frabajo de los talleres al Gran Arquitecto
del Universo y la prestacion de juramento sobre la Biblia. Ello movid a la Gran
Logia Unida de Inglaterra a romper sus relaciones con la Obediencia
francesa, influyendo en todas las Obediencias del dmbito anglosajén, con
las que los ingleses mantienen estrechas relaciones oficiales, para que
hicieran lo mismo. EI G.O.F. se considera una Obediencia liberal
adogmdtica, renovadora de la Masoneria, y algunos de sus falleres,
relativizan frecuentemente al mdximo el valor de la metodologia ritualizada
tradicional. De hecho, y en mi opinidn, ciertos conceptos sociopoliticos,
como el de ‘“la Republica”, han pasado a integrarse en su pantedn
simboldgico en sustitucion del mds tradicional y significativo referente
simbdlico de la Masoneria universal: el Gran Arquitecto del Universo. En sus
talleres se simboliza habitualmente la presencia del ideal republicano
mediante el conocido y popular busto alegdrico. Sin embargo, mantiene su
cardcter de Obediencia masculina, por el momento, no iniciando a mujeres
en sus logias, aunque se relacione fraternalmente con todas las
Obediencias mixtas y femeninas existentes en Franciay fuera de ella.

El G.O.F. cuenta, en el mundo masoénico, con una importante drea de
influencia, manteniendo relaciones estrechas con Obediencias de
numerosos paises (en Europa, Iberoamérica y Africa). Histéricamente, fue el
aliado principal de la Masoneria espanola durante el siglo XIX y gran parte
del XXy cuenta ahora con dos talleres que frabajan en Espana bajo sus
auspicios. El 6érgano oficial de la Obediencia es la revista mensual
Humanismo.

La Gran Logia de Francia (GLDF) cuenta con cerca de 26.000
miembros, distribuidos en mdas de 650 logias, en las que se frabaja
siguiendo exclusivamente el sistema del Rito Escocés Antiguo y Aceptado (a
excepcion de tres de sus logias, que siguen el Régimen Escocés
Rectificado, por razones histéricas). Cuatro talleres trabajan en Espana bajo
sus auspicios, por el momento, en espera de constituir, lo antes posible,
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una federacion espanola. Varios mdas se hallan en la misma situacién en
distintos paises de Europa.

La GLDF es una federacion de logias herederas de la antigua Gran Logia
de Francia, fundada en 1728, que se habian mantenido integradas en el
Supremo Consejo de Francia del Rito Escocés Antfiguo y Aceptado desde
1804. A aquéllas fueron uniéndose, a lo largo del siglo, ofras que aun no lo
estaban. Asi como logias de nueva creacién, animadas del mismo  espiritu
tradicional escocista. A raiz del Convento del Gran Oriente de 1877,
abandoné esa Obediencia un nUmero de talleres tradicionales
disconformes, formando una Gran Logia Simbdlica Escocesa. En 1894, el
Supremo Consejo de Francia concedid la administraciéon independiente de
los tres grados simbdlicos bdsicos del sistema a sus logias azules, que, unidas
alas de la Gran Logia Simbdlica Escocesa, reconstituyeron la Gran Logia de
Francia. Por tratado de 1904, el Supremo Consejo de Francia y la Gran Logia
de Francia se comprometieron a colaborar estrechamente, manteniendo
cada uno de ambos  cuerpos masdnicos completa soberania e
independencia administrativa. Todos los miembros del Supremo Consejo del
Rito E. A.y A. proceden, sin excepcion, de la Gran Logia de Francia.

Esta Obediencia francesa practica una Masoneria tfradicional (o regular,
en la ferminologia anglosajona) sin eliminar de su método de trabajo
ninguno de los simbolos y manteniendo la mayor escrupulosidad en la
realizacién ritualizada del mismo. Mantiene excelentes relaciones oficiales
con mds de sesenta potencias masdnicas mundiales, asi como en todas
las restantes Obediencias galas, menos con la Gran Logia Nacional
Francesa, dado que ésta es la Unica que mantiene en Francia relaciones
filiales con la Gran Logia Unida de Inglaterra, que, como ya hemos
comentado, se considera a si misma Gran Logia madre, reservdndose el
derecho de reconocimiento de todas las Obediencias de Francia. A juicio
de la UGLOE, la Gran Logia de Francia comete el error de mantener
relaciones amistosas, o de buena vecindad fraternal, con el Gran Oriente
de Francia, a pesar de no identificarse con la modalidad masdénica que
éste representa.

La Gran Logia de Francia mantiene una esfera de influencia importante,
a nivel mundial, al representar la regularidad masénica fraternalmente
entendida, a la manera en que solid hacerlo la auténtica Gran Logia Madre
de 1717, desaparecida como tal en 1813. De ello da fe la reciente creacion
de la Confederacion Grandes Logias Unidas de Europa, a iniciafiva suya.
Durante los dos primeros anos de existencia de esta Confederaciéon de
Logias tradicionales se han unido a ella seis Grandes Logias y lo hardn oftras,
a plazo corto y medio. Lo importante es que el cauce hacia una
integracién corporativa continental ha sido ya abierto por: la Gran Logia de
Francia, la Gran Logia Tradicional y Simbdlica (Opera), la Gran Logia
Nacional de Yugoslavia, la Gran Logia de Grecia, la Gran Logia Nacional
Portuguesa y la Gran Logia de Canarias (representando a Espana y en
espera de que se concrete la federacion espanola del mismo talante, que
estd en vias de formacion).
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Ofro paso importante en el avance hacia la meta fraternal a nivel
mundial ha sido el restablecimiento de relaciones bilaterales entre la Gran
Logia de Francia y las Grandes Logias de EE. UU., iniciado por la Gran Logia
de Minnesota, ala que, muy probablemente, irdn imitando otras Grandes
Logias de aquella federacion.

Como consecuencia de la aplicacion del principio decimondnico de
exclusividad territorial (un estado = una Gran Logia), las Grandes Logias
estatales americanas solamente mantenian relacién con la Gran Logia
Nacional Francesa.

La Gran Logia de Francia organiza regularmente conferencias y actos
puUblicos de difusion masdnica y participa en iniciativas de interés social,
pero mantiene una gran discrecion y no se compromete o implica, como
Institucion, en temas ideoldgicos paralelos, dejando tales iniciativas al libre
albedrio personal de sus dafiliados. Muy importante es la labor de
investigacion masénica de la Logia Juan Scotto Eriugena, que publica sus
trabajos semestralmente. La Obediencia cuenta también con la revista
trimestral Points de vue iniatiatiques, distribuida en librerias.

La Gran Logia Nacional Francesa se llamo, al ser fundada, en 1913,
Gran Logia Nacional Independiente y Regular para Francia y sus Colonias,
adoptando su actual denominacion en 1948.

Su fundacion se debid a la iniciativa de dos miembros del Gran Oriente
de Francia, disconformes con el talante agndstico y positivista-militante que
imperaba en esa Obediencia en los albores del siglo XX, como secuela de
la decision adoptada por el Convento de 1877, al que hemos aludido ya.
Remito al lector a mi libro Respuesta masdnica (Edit. Kompds, Madrid) para
una mas amplia exposicion del proceso de formacion de esta nueva
Obediencia francesa y a la participacion determinante que, en todo ello,
tuvo la Gran Logia Unida de Inglaterra. Recordaré solamente que la Gran
Logia Unida “reconocid” sin demora a esta nueva formacion, incluso
creada con sélo dos logias (contra la fradicidn, que exige que sean fres
las logias que se unan para crear un NUevo cuerpo masonico). En 1939,
esta Obediencia contaba con 34 talleres, de los que 21 estaban aln
infegramente compuestas por ingleses y norteamericanos, tres eran anglo-
franceses y solamente 10 de ellos estaban integrados por masones
franceses.

En la actualidad cuenta con cerca de 20.000 miembros,
mayoritariamente franceses, y mds de seiscientas logias, agrupadas en
Grandes Logias Provinciales y Grandes Logias de Distrito, a la manera
inglesa. En ellas se frabaja siguiendo los métodos rituales de Emulacion,
del Régimen Escocés Rectificado, el Rito Escocés Antiguo y Aceptado vy
del Rito Francés. Para administrar los grados superiores del Rito Escocés
Anfiguo y Aceptado a los miembros de esta Gran logia, con
independencia del Supremo Consejo de Francia, fue creado, en 1965, un
“Supremo Consejo para Francia” con el apoyo de los Supremos Consejos
de EE.UU., Canadd y Paises Bajos. Los grados superiores del Régimen
Escocés Rectificado de sus afiliados son administrados por el Gran Priorato
de las Galias. Es la Unica Gran Logia francesa que mantiene relaciones
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oficiales con la Gran Logia Unida de Inglaterra, no manteniéndolas con las
demds Obediencias del pais.

Debe ser destacada la labor de investigacion masdnica que lleva a
cabo brilantemente la Logia Villard de Honnecourt 81, cuyos trabajos de
publican anualmente.

Conviene aclarar que el tema de las relaciones oficiales no suele
afectar demasiado a los masones privadamente. Son muchos los miembros
de la Gran Logia Nacional que visitan oficiosamente los talleres de la Gran
Logia de Francia, y viceversa, ddndose intercambios frecuentes a ese
nivel. Lo mismo ocurre entre miembros del Gran oriente y los de otras
denominaciones.. La fraternidad suele imponerse, cuando estd arraigada
en el corazén, por encima de ofras consideraciones.

La Gran Logia Tradicional y Simbdlica (Opera) fue fundada en 1958, al
escindirse de la Gran Logia Nacional Francesa un nUmero de Hermanos
disconformes con la tajante restriccion impuesta en ella a las relaciones
con las restantes Obediencias en su Manifiesto fundacional, subrayando su
fidelidad a los principios y marcas de la Francmasoneria tradicional. Su
primer nombre fue Gran Logia Nacional “Opera”, para distinguirse de la
anterior, aludiendo al emplazamiento de su sede parisina (Plaza de la
Opera).

La Obediencia cuenta con cerca de 150 talleres y aproximadamente
3.000 miembros. En 2.000, la Gran Logia Tradicional Simbdlica se ha unido a
la Confederacion de Grandes Logias Unidas de Europa, junto a la Gran
Logia de Francia y a las ofras Obediencias europeas mencionadas
anteriormente.

Sus talleres practican, sobre todo, el método del Régimen Escocés
Rectificado, aunque también se siguen el Rito Escocés Antiguo y Aceptado
y el Emulacion.

La Orden Masénica Mixta Internacional “El Derecho Humano”, fundada
en 1893, con el titulo de Gran Logia Simbdlica Escocesa Mixta de Francia “El
Derecho Humano”, tomo su actual denominacion en 1899.

Como su nombre indica, es una Orden en la que estudian y trabajan
juntos hombres y mujeres siguiendo una metodologia masdnica. Su origen
estuvo vinculado con el movimiento sufragista europeo de finales del
siglo XIX. Maria Deraismes, junto a George Martin, de la Logia Los
Librepensadores del Pecq (Gran Logia Simbdlica Escocesa), fueron sus
promotores, aunque aquella Logia se refractara posteriormente de la
iniciacion conferida a la senora Deraismes. En 1898 esta formacion se dotd
de un Supremo Consejo para administrar los grados superiores a los tres
bdsicos, que enfré en funciones en 1901, ejerciendo su jurisdiccion con
plenos poderes sobre todos los grados del Rito Escocés A. y A. que se
trabajaban en la Obediencia y suscitando, por ello, un importante
movimiento intferno de repulsa que concluyd con una escision en 1920, votd
una nueva Constitucion que permitia a los talleres de todos los grados, en
cada pais, crear una Federacion o Jurisdiccion, administrada por un
organismo nacional que estaria representado en el Supremo Consejo. En
cada federacién nacional existiia un Delegado nombrado por dicho
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Supremo Consejo. En  aquel momento, se formaron 17 federaciones
nacionales, puesto que la Orden se habia extendido considerablemente.

Actualmente, la Federacion francesa cuenta con cerca de 400 logias y
en torno a 12.000 miembros. En Espana existen, por el momento, seis
talleres de esta Orden mixta.

La Gran Logia Femenina de Francia surgid de las llamadas logias de
adopcién de la Gran Logia de Francia. Desde 1901, la GLDF quiso
contribuir a la promocién intelectual de la mujer creando logias paralelas a
las masculinas (con igual nombre que éstas) que dependian del Consejo
Federal de la Obediencia y en las que se realizaban los mismos trabajos
que en dichas logias masculinas, aunque el método ritual difiriese. En 1935,
la Gran Logia concedi® completa autonomia a fodas sus logias de
adopcién a fin de que creasen una Masoneria femenina no futelada. En
1936 se reunid el Congreso de las logias de adopcioén, eligiendo un
Secretariado del que saldria, terminada la Segunda Guerra Mundial, el
primer Consejo Federal de la Union Masénica Femenina de Francia (1945).
En su Convento o Asamblea de 1952 fue adoptado el nombre de Gran
Logia Femenina de Francia, decidiendo seguir el método del Rito Escocés
Antiguo y Aceptado en sus trabajos.

Esta federacion es Unicamente femenina, aunque recibe visitas de
miembros de todas las Obediencias, tanto femeninos como masculinos
(salvo decision privada en confrario de la Logia). En 1971 crearon un
Supremo Consejo Femenino para la administracion de los grados superiores
del Rito. El Gran Oriente de Francia concedid patente a esta Obediencia
para que aqguellas de sus logias que lo deseen puedan frabajar segin el
Rito Francés.

La Gran Logia Femenina de Francia cuenta con mds de 200 talleres y
cerca de 12.000 miembros.

Escocia

Aungue la Gran Logia de Escocia fuera fundada en 1736, tras
haberlo sido las de Inglaterra, Ilanda y Francia, la Masoneria operativa era
aun muy fuerte en aquel pais cuando apenas quedaban ya logias de
constructores en el resto de Gran Bretana, a finales del siglo XVII. Este
hecho y la existencia del cargo de maestro de obras escocés habian de
influir en el desarrollo de la nueva Masoneria simbdlica, como hemos
comentado ya.

Sin embargo, carecen de base  histérica las leyendas que
relacionan a los caballeros templarios con la Masoneria de oficio escocesa.
La documentacion histérica masénica que se conserva, relacionada con
Escocia, esimportante y pone de relieve la existencia de la Logia de la
abadia benedictina de Kilwinning desde 1140, sin vinculacion templaria
alguna. Los Estaturos escoceses de Wiliam Schaw (1598-99) eran mds que
centenarios cuando surgid la primera Gran Logia simbdlica inglesa, y
algunos de los masones “aceptados” mds notables de entonces son bien
conocidos (el general Alexander Hamilton o el conde de Marchmount,
entre otros). No obstante, aquellas normas estatutarias, que recogian la
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vieja tfradicion de los constructores, tenian el cardcter de ordenanzas
gremiales, cuyo objeto era organizar el ejercicio del oficio.

Fue mediante la asociacidon de 33 de aquellas logias, en 1736,
como se fundd la Gran Logia de Escocia, eligiendo como primer Gran
Maestre a William Clair de Roslin, Ultimo descendiente de la familia Saint
Clair de Roslin, que habia sido patrocinadora oficial de la Masoneria de
oficio desde tiempo inmemorial.

La actual Gran Logia de Escocia contaba, enla década de 1990,
con cerca de 60.000 miembros y 644 logias situadas en territorio escocés,
amén de las existentes en ofros territorios britGnicos bajo sus auspicios,
segun los datos de que disponemos en este momento.

El método ritual y gradual practicado en Escocia es semejante al inglés,
con pequenas variantes. La Gran Logia tiene pactos de amistad e
infercambio con cuerpos masénicos que administran grados superiores a
los tres bdsicos:

* Supremo Consejo para Escocia del Rito Escocés Antiguo y Aceptado,
creado en 1848 con la ayuda del Supremo Consejo de Francia.

* Supremo Gran Capitulo del Real Arco de Escocia.

* La Orden Real de Escocia.

* El Gran Priorato del Templo y de la Malta para Escocia.

* Gran Consejo de la Orden de Constantino.

Cada uno de estos organismos administra una pluralidad de grados,
cuya prolija exposicion evitamos aqui. Recordemos que el Rito Escocés
Antiguo y Aceptado no nacié en Escocia, sino en Francia y EE.UU. y que
fue importado alli en el siglo XIX.

Estados Unidos de Norteamérica

En los Estados Unidos de Norteamérica existe una Gran Logia en cada
estado. Las de la costa Este son, naturalmente, las mds antiguas y fueron
creadas mediante la unidn de logias fundadas alli por masones
dependientes de las Grandes Logias de Inglaterra, Irlanda, Escocia y Francia.

No se conserva documentacién anterior a 1730, fecha a partir de la
cual se comienza a conocer la existencia de logias norteamericanas,
muy abundantes ya a mediados del siglo XVIII. En 1733 se cred, en Boston,
una primera Gran Logia Provincial (dependiente de la Gran Logia de
Inglaterra). Pero fue tras la Guerra de la Independencia cuando cada una
de las trece antiguas colonias britdnicas se considerd a si misma nacion
soberana y durante las Ultimas décadas de aquel siglo contaron ya con
sendas Grandes Logias independientes los trece nuevos estados.

Obtenida la independencia, las Grandes Logias estatales adoptaron el
“principio de exclusividad territorial”, que impedia que cada Gran Logia
creara talleres fuera de su propio Estado. Como las logias americanas,
siguiendo a las britdnicas, habian practicado bdsicamente el Rito de York
con matices diferentes a lo largo y ancho de aquellos territorios,
decidieron, ya entrado el siglo XIX, que cada Gran Logia fijaria su método
en lo que llamaron un “Uniform Standard Work” o método homologado
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para los tres primeros grados masoénicos, a fin de que rigiera en todas las
logias pertenecientes a un mismo fterritorio estatal. Los miembros de las
logias de cada estado tienen derecho de visita en todas las logias de los
ofros estados y a las respectivas Grandes Logias se intercambiaban
anualmente las actas de sus frabajos, manteniendo asi estrecho contacto
fraternal.

En su conjunto, la Masoneria tradicional norteamericana frabaja cinco
métodos rituales, organizados separadamente, pero a los que tienen
acceso todos los masones miembros de una Logia simbdlica bdsica. Cuatro
componen lo que generalmente se conoce como “Rito de York”

* El bdsico, para Aprendices, Companeros y Maestros, homologado por
la Gran Logia de cada Estado y administrado por ésta.

* El método Criptico, regido por un Gran Consejo General.

* El método del Arco Real, administrado por un Gran Capitulo General.

*El método Templario, administrado por un Gran Campamento General.

Los tres Ultimos integran los grados superiores del sistema americano.

A ellos hay que anadir el Rito Escocés Antiguo y Aceptado, método del
que se trabajan alli solamente los grados superiores (del 4° al 33°) y para
cuya administracion son competentes dos Supremos Consejos con dmbitos
territoriales diferenciados: el de la Jurisdiccion Sur, con sede en Washington
y el de la Jurisdiccion Norte, con sede en Boston.

En 1847, la Gran Logia Africana de Boston adoptd el nombre de su
fundador, Prince Hall.

En 1784, éste habia solicitado el reconocimiento de la Gran Logia de
Massachussets, que le fue denegada, dirigiéndose luego a la Gran Logia
de Inglaterra (la de los modernos, fundada en 1717), de la que recibié el
reconocimiento. Posteriormente, la actual Gran Logia Unida de Inglaterra
les retird su confianza, alegando falta de informacién sobre sus trabajos y
procediendo en ello de la misma forma que con otras logias americanas
que habian sido aceptadas por la anterior y mads liberal Gran Logia
andersoniana. Los masones afroamericanos se infegran en las respectivas
Grandes Logias Prince Hall, existentes hoy en los cincuenta estados y
practican una Masoneria fradicional, con pequenas variantes rituales.

No existe Masoneria femenina autdéctona en EE. UU., a diferencia de lo
que ocurre en ofras partes del mundo. Las mujeres simpatizantes con la
Orden, o emparentadas con masones, cuentan con asociaciones
paramasdnicas como la Eastern Star, donde no se inicia masdnicamente a
las mujeres, aunque éstas participan activamente en los proyectos
asistenciales de las Grandes Logias. No obstante, algunas Obediencias
mixtas internacionales (EI Derecho Humano) y femeninas europeas ofrecen
alli sus cauces iniciaticos alas americanas.

La Masoneria norteamericana ha experimentado un importante
descenso en el nUmero de sus dfiliados durante el Ultimo tercio del siglo XX,
pasando de mds de cuatro millones y medio de miembros, tras la Segunda
Guerra Mundial, a menos de tfres en la actualidad. Hemos comentado en
pdginas anteriores que la Masoneria anglosajona es religiosamente
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dogmdatica (creencia obligatoria en un Dios personalizado) y biblicamente
revelacionista (la Biblia como libro o conjunto de libros que contienen la
revelacién divina), diferencidndose en estos dos aspectos de las mds
fuertes corporaciones masdnicas de Europa continental, que interpretan
de otra forma ambos simbolos.

La dedicacion a la beneficencia, realizando con ello una notable labor
pUblica, es la caracteristica mds destacable de la Masoneria
norfeamericana, a la que han pertenecido, a lo largo de su historia, muy
eminentes y conocidos miembros civiles y militares de la sociedad
estadounidense. No es posible poner de relieve, en nuestros dias, ningin
otro tipo de participacion activa de los masones norteamericanos en la
vida social y cultural del pais a nivel nacional.

Espana e Iberoamérica

De los albores masdénicos en Espana, hemos hablado al referirnos a la
expansion de la Masoneria simbdlica durante el siglo XVIIl. Expuse el tema,
con mayor amplitud en la sinopsis histérica ofrecida en mi libro Respuesta
masonica, al que me remito.

En el Ultimo siglo domindé todos los dmbitos de la vida espanola,
durante cuarenta anos, la esperpéntica dictadura nacional-catdlica que
se conoce como “franquista”. En realidad, sdlo a partir de 1975 podria
hablarse de un pleno ingreso de Espana en el siglo XX, tras el malogrado
paréntesis republicano de 1931-1939, amenazado de muerte y atacado
por generales golpistas desde su mismo comienzo. No es necesario decir
que la pequena historia de la Masoneria espanola, entre 1936y 1975, es
solamente el reportaje de una destruccion.

En 1903 promulgd su nueva Constitucion el Grande Oriente Espanol,
fundado en 1889 con logias del Grande Oriente Nacional y del Gran
Oriente de Espana.

Con arreglo a aqguella nueva ley fundamental, la administracion de los
grados superiores del Rito Escocés Antiguo y Aceptado pasaba al Supremo
Consejo de Espana, reservdndose el Consejo Federal del Grande Oriente la
de los tres grados bdsicos. Ello contribuyd positivamente a la reduccion de
tensiones internas, tan nefastas durante el siglo XIX para el desarrollo
armoénico de la Masoneria espanola.

En 1923, atendiendo a la realidad sociopolitica y geogrdfica de Espana
en aquel momento, el Grande Oriente descentralizd Ia Obediencia,
creando Grandes Logias regionales. Por su parte, la Gran Logia Catalana-
Balear, Obediencia soberana, constituida también en el siglo anterior,
habia pasado a titularse Gran Logia Espanola, extendiendo su dmbito
territorial o toda Espana y asimismo aceptando la jurisdiccion  del
Supremo Consejo sobre los grados superiores, como lo habia hecho el
Grande Oriente.

Durante el periodo dictatorial del general Primo de Rivera (1923-1929)
crecid la Masoneria espanola. Y no porque las inquietudes humanistas,
filoséficas o espiritualistas hubieran invadido repentinamente el dnimo de
los espanoles, sino porque muchos vieron de nuevo en las logias recintos
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seguros para el debate  sociopolitico, dificultado por la medidas
antidemocrdaticas impuestas por la  dictadura (que no adoptd medidas
claramente prohibitorias de la Masoneria). Lamentablemente, si la iniciacion
masoénica no era la meta real buscada, no cabia esperar el auténtico
bien de la Orden, ni a corto ni alargo plazo, de la simple buena voluntad,
la valia y la caballerosidad indudable de muchos de los nuevos adeptos.
Por ofra parte, el primer Presidente republicano, Niceto Alcald Zamora,
reconoceria, desde el exilio, que la Masoneria no habia ejercido ninguna
influencia decisiva en el advenimiento de la Republica en 1931.

Los mds de 130 diputados masones de las Cortes republicanas (de un
total de 470) apoyaron, por lo general, la nueva legislacion progresista y
contribuyeron inteligentemente a la redacciéon de la Constitucion de 1931,
adelantdndose casi medio siglo a muchos de los postulados de la
Constitucion espanola de 1978. Muy escasos fueron los que, de entre ellos,
militaron en partidos extremistas. Sin embargo, fue la Masoneria uno de los
primeros objetivos de la represion franquista, a partir de 1936. Ya antes, la
prensa nacional-catdlica habia ido preparando el terreno a través de sus
periddicos y de sus actos publicos. No fue soélo el general Franco el
responsable de los asesinatos de ciudadanos espanoles por sus ideas de
distinto signo o por actividades legalmente ejercidas con anterioridad.

Mdas de 1.500 masones fueron fusilados sin juicio previo o vdlido y otros
tantos fueron encarcelados. Cerca de 2.000 hubieron de partir al exilio y
sus bienes fueron confiscados. Se abrié causa a cerca de 80.000 personas
bajo acusacion de Masoneria, con arreglo a la ley de Represion de la
Masoneria y el Comunismo, dictada en 1940, cuando jamds habian
excedido de seis o siete mil los masones afiliados a los diversos talleres
espanoles (cuya documentacion fue asimismo confiscada o destruida, en
parte, por los propios interesados, resultando imposible reunir  datos
exactos). Del hambre, la miseria y el aislamiento internacional que sufrid
Espana entre 1939 y 1953, bajo el general Franco, éste acusd siempre a
los masones, a los que emparejaba absurdamente con el comunismo
mundial y con el sionismo internacional.

El Consejo Federal del Grande Oriente Espanol y el de la Gran Logia
Espanola, asi como el Supremo Consejo del Rito Escocés Anfiguo y
Aceptado, fueron acogidos fraternalmente en México. Solo en 1976 pudo
trasladarse a Espana el Gran Maestre del Grande Oriente Espanol para
intentar repatriar la sede de la Obediencia, pudiendo inscribir el nombre
de ésta en el Registro de Asociaciones, con arreglo a una ley obsoletq,
como “asociacion cultural”. Hicieron falta varios procesos reivindicatorios de
su derecho a existir, para que el Tribunal Supremo de Espana se lo
reconociera al Grande Oriente en 1979.

A partir de entonces, la Masoneria Espanola reemprendié su camino,
sin medios materiales, internamente dividida y con el lastre de una
propaganda adversa y calumniosa, que habia manchado y distorsionado
su imagen y sus fines reales ante la ciudadania a lo largo de cuarenta
anos. El Grande Oriente no supo remontar tanta adversidad, dividiéndose
primero y extinguiéndose después, en silencio, durante la década de los
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anos 1980, pasando a formar parte del pantedn histérico-mitico de la
Masoneria  espanola y motivando  reivindicaciones ‘sucesorias” tan
inauténticas y rocambolescas como interesadas en certificar  su
desaparicion.

Actualmente trabajan en Espana las siguientes entidades masonicas:

La Gran Logia de Espana, que se sitUa en la linea de la escuela
dogmdatica anglosajona, surgid en 1982, al unirse cuatro logias que
trabajaban  bajo los auspicios de la Gran Logia Nacional Francesa. A
mediados de los anos 1990 contaba con cerca de setenta logias y en
torno a 2.000 afiliados, en gran parte masones no espanoles, residentes en
el pais. Tras la muerte de su Gran Maestre, Luis Salat, se escindié de ella un
grupo importante de talleres que formaron la Gran Logia Federal Espanola,
interesante proyecto que pudo haber dado un nuevo sesgo a la
Masoneria hispana, pero que se resquebrajd, halléndose casi extinto en la
actualidad. Los talleres de ambas Obediencias trabajan siguiendo
principalmente el Rito inglés Emulacion y el Rito Escocés Antiguo vy
Aceptado.

La Gran Logia Simbdlica Espanola, tfambién surgida en la década de
1980, coincidiendo con la descomposiciéon del Grande Oriente Espanol, dio
sus primeros pasos como Obediencia tradicional para pasar a
convertirse en mixta bajo el maestrazgo de Roger Levedere. Actualmente
cuenta con dieciocho talleres y en torno a 450 dfiliados. Trabajan
siguiendo el Rito Francés y el Escocés Antiguo y Aceptado.

La Gran Logia de Canarias, integrada en la Confederacion de Grandes
Logias Unidas de Europa, es una prometedora realidad, dirigida a la
estructuracion de una federacion espanola de Grandes Logias regionales
tradicionales, de la que constituye un primer eslabdn. Estd formada por
una docena de talleres sitos en las islas Canarias, con cerca de 250
afiliados, que trabajan siguiendo el Rito Escocés Antiguo vy Aceptado.
Mantiene relaciones fraternales con La Gran Logia de Francia y con todas
las Obediencias de la Confederacion europea, de escuela tradicional.

La Gran Logia de Francia auspicia, en 2001, a cuatro logias
tradicionales espanolas que proyectan la creacion de una
macroestructura hispana, en linea con la Confederacion de Grandes
Logias Unidas de Europa, junto conla Gran Logia de Canarias. Estas logias
trabajan siguiendo el sistema del Rito Escocés Antiguo y Aceptado.

La Gran Logia Femenina de Francia auspicia a cuafro talleres
femeninos espanoles que proyectan constituir, en breve, una Gran Logia
Femenina de Espana. Trabajan siguiendo el método Escocés Antiguo vy
Aceptado.

Existen, ademds, en este momento, varias logias espanolas de la”
Federacion "El Derecho Humano”, mixtas, que siguen el Rito Escocés
Antiguo y Aceptado, una Logia del Rito de Memfis-Misraim y dos talleres
auspiciados por el Gran Oriente de Francia.

*

* %
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La primera Gran Logia de Portugal, creada en 1804, tuvo por Gran
Maestre a José de Sampaio e Mello Castro y como Gran Orador a José
Liberato, fraile agustino del convento lisboeta de San Vicente. Se crearon, a
continuacion, otras logias en Setubal, oporto y Santarem, en un ambiente
de moderada libertad que perdurd hasta 1809, cuando, ante la invasion
napolednica, se desencadend una fuerte persecucidon que amaind tras la
derrota francesa para resurgir a partir del Congreso de Viena (1815), en el
que las potencias conservadoras europeas convinieron la  represidon de
cualguier movimiento liberalizador que pudiera evocar el bonapartismo.

Por ello, en 1817, fue ahorcado el Gran Maestre Gomes Freire de
Andrade y en aquel mismo ano fue prohibida la Masoneria en Portugal. Al
igual que en Espana, se produjo un movimiento liberal, en 1820, que hizo
posible el regreso de los masones exiliados, siendo elegido Gran Maestre
Cunha Soto-Maior, en aquel mismo ano, y Silva Carvalho, en 1823, bajo la
corona de Juan VI, retornando del Brasil e instalado en el trono por los
liberales. La situacion permitid reunirse de nuevo a los masones, que dieron
a la Gran Logia el nuevo nombre de Gran Oriente Lusitano, adoptando
como método de tfrabajo el Rito Francés.

Sin embargo, duré poco la buena voluntad de don Juan y aun fueron
peor las cosas con su rebelde hijo, el regente don Miguel, que se habia
proclamado rey con el apoyo de la iglesia y de los absolutistas, durante
cuyo breve reinado debieron exiliarse de nuevo numerosos masones
portugueses, hasta que la revolucion liberal de de 1833, con don Pedro |
de Brasil y IV de Portugal al frente del ejército, devolvié el trono a la hija de
éste, Maria Il de Braganza. Don Pedro, retornado del Brasil, donde habia
buscado refugio la familia real durante la ocupacion napolednica, habia
recibido la iniciacion masonica en Rio de Janeiro, también por
conveniencia politica.. Durante los anos sucesivos no sufrid persecucion la
Masoneria en Portugal, aunque el regreso de los nuevos exiliados cred una
nueva situacion confusa y dificil ya que los del interior y los del exilio no
siempre habian actuado coordinadamente. El Supremo Consejo del Rito
Escocés Antiguo y Aceptado fue fundado en 1841.

No obstante, los desacuerdos fragmentadotes duraron hasta 1869, en
qgue, como habia ocurrido en Espana, se llegd a una situacion politica mas
favorecedora de las libertades. Las varias formaciones masdnicas que
habian surgido entre 1834y 1869 se fusionaron, formdndose el Gran Oriente
Lusitano Unido con las dieciocho logias activas existentes entonces. Algo
después, el Gran Oriente Lusitano extendid su jurisdiccion territorial a Espana,
donde un nuUmero importante de Logias (sobre todo andaluzas) trabajaron
bajo sus auspicios hasta que, unidas, formaron la primera Gran Logia
Simbdlica Espanola, que s e fusiond mds tarde con el Gran Oriente de
Espana.

Miembros del Gran Oriente Lusitano desempenaron importantes papeles
en pro de la democratizacion y laicizacion de la sociedad portuguesa
(Liga Nacional de Instrucciéon, Academia de Ciencias Libres, etc.), asi como
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en el advenimiento de la Republica, en 1910, cuando la Obediencia
contaba ya con mdas de 100 logias.

La dictadura de Oliveira Salazar prohibié la Masoneria en Portugal
mediante su ley de 1935, a semejanza de lo que habian hecho las
dictaduras italiana y alemana y haria la espanola, en 1840 (las dictaduras
comunistas  harian lo  mismo, sucesivamente). Afortunadamente, la
persecucion de los masones no alcanzd nunca en Portugal las dimensiones
que tuvo en Espana. El Gran oriente Lusitano fue recreado en 1974, a la
caida de Salazar, recuperando su sede tradicional de la rua do Grémio,
en Lisboa.

A partir de 1984, varias logias iniciaron un movimiento de aproximacion a
la Masoneria anglosajona ya sus criterios de “regularidad”, surgiendo en
1986 una Gran Logia de Portugal, seguida, en 1990, de una Gran Logia
Regular de Portugal “reconocida” por las obediencias masdénicas de
escuela anglosajona y que habia de tener azarosa vida. En efecto,
durante esa década se escindio la nueva enfidad, dando paso a una
Gran Logia Nacional Portuguesa, que entré a formar parte de la
Confederacion de Grandes Logias Unidas de Europa y sumdndose asi a la
fuerte corriente de fraternidad interobendiencial paneuropea que la
inspira.

Varias Logias femeninas, que trabajaron bajo los auspicios de la Gran
logia Femenina de Francia hasta 1997, constituyeron, en ese ano, la Gran
Logia Femenina de Portugal. También El Derecho Humano cuenta con
algunas Logias portuguesas.

La Masoneria padecid en ltalia, desde sus albores dieciochescos, la
oposicion mds virulenta de la Iglesia catdlica.

Napoledn Bonaparte, que, como ya hemos comentado, siempre
favorecid e instrumentalizd la Francmasoneria, cred un Gran Oriente de
ltalia en 1805. La caida del emperador dejé la politica europea (y de
manera  especial, en ltalia y Espana) a merced de las potencias
conservadoras, signatarias del Tratado de Viena, durante varios lustros.
Habria que esperar hasta 1859 para ver despuntar nuevamente con fuerza
el movimiento masoénico italiano, con Garibaldi y Manzini, aunque doliente
de una notable falta de unidad. Fue en 1862 cuando 20 logias italianas
crearon el nuevo Gran Oriente de Italia. En 1872 se produjo la unificacion
de éste con el Supremo Consejo del Rito Escocés Antiguo y Aceptado,
consagrando  asi la unidad administrativa de este método o sistema
ritual, desde el 1° al 33° grado.

En 1898, presidiendo el Gran Oriente de Italia, Ernesto Nathan, surgio, por
escision, un Gran Oriente Italiano. Héctor Ferrari, sucesor de Nathan como
Gran Maestre, impulsd la inmersion del Gran Oriente de Italia en el debate
social candente que, como en otros paises, dominaba la escena italiana de
principios de siglo XX. Aumentd entonces enormemente el nUmero de
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Logias y de miembros de la Obediencia, pero en 1908 se produjo un nuevo
cisma, alentado entonces por el Vaticano, del que nacid la Serenisima Gran
Logia de Italia, menos favorable a una abierta participacion masdnica en
la problemdtica social. Tras la primera Guerra Mundial, el fascismo
proscribié la Masoneria mediante su ley de 1925 (precursora de la
espanola de 1940), torturando y forzando al Gran Maestre Domizio
Torrigiani a suspender los frabajos de todas las Logias. La Masoneria italiana
hubo de pasar a la clandestinidad, aunque se mantuvieron plenamente
activos sus talleres situados fuera de las fronteras estatales.

Tras la victoria aliada sobre el fascismo mussoliniano. A partir de 1943,
se reconstituyd la Orden, recuperando el Gran Oriente su sede de Palazzo
Giustiniani al ano siguiente. Sin embargo, fuertes tensiones, basadas en
disparidades de criterios que, a menudo, encubrian intereses personales,
debilitaron gravemente el resurgimiento masénico en ltalia. Una escicision
de la serenisima Gran Logia de Italia dio nacimiento a la Gran Logia de los
Antfiguos Masones Libres y Aceptados. El Gran Oriente de Italia sostuvo su
postura radical laicista, en linea con el Gran Oriente de Francia,
vinculacion que se mantuvo hasta 1961, en que el Gran Maestre Giordano
Gamberini, estimulado por llustres Hermanos  norteamericanos, inicid
gestiones que llevaron a la Obediencia a romper sus lazos con el Gran
Oriente galo, siendo reconocida por las Obediencias masoénicas de
escuela anglosajona a partir de 1972.

En 1992, aprovechando el desafortunado asunto de la seudo-Logia P-
2, acaecido en 1981, la diplomacia vaticana consiguid, a fravés del juez
Cordova, que se decidiera una indagacion oficial sobre la Masoneria
italiana. Indagacion que finalizé con el desistimiento por falta de elementos
delictivos, tras varios anos de laboriosas investigaciones y confiscaciones
de documentos. Por ello condujo al profesor Giuliano di Bernardo y a un
importante nUmero de masones del Gran Oriente de ltalia a fundar, en
1993, la Gran Logia Regular de lItalia, a la que fraspasaron  su
reconocimiento los ingleses, mas no los norteamericanos.

La panoplia obediencial existente puede resumirse asi:

El Gran Oriente de ltalia estdn infegrado actualmente por cerca de
560 Logias y en torno a 14.000 dafiiados, que trabajan siguiendo el
método del Rito Escocés Antiguo y Aceptado, asi como el del Rito de
Yorky el de Memfis-Misraim, a elecciéon de los talleres.

La Gran Logia de Italia de los Anfiguos Masones Libres y Aceptados
es la segunda potencia masdnica italiana, con aproximadamente 7.000
miembros y cerca de 350 logias. Descendiente directa de la Serenisima
Gran Logia, creada en 1908, con sede en la romana Piazza del Ges, sus
talleres trabajan exclusivamente segun el sistema del Rito Escocés Antiguo y
Aceptado y su Gran Maestre es, simultdneamente, Gran Comendador del
Supremo Consejo, elegido conjuntamente por los Venerables Maestros de
las Logias bdsicas o azules y los presidentes de las cdmaras de grados
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superiores. Es una Obediencia mixta, en la que trabajan hombres y mujeres
conjuntamente.

La titulada Gran Logia de ltalia, que también se proclama descendiente
de la Serenisima Gran Logia y ha solido ser la menos ingrata en los medios
eclesidsticos italianos, a pesar de su heterdclita composicion. Cuenta con
cerca de fres mil miembros que trabajan siguiendo el Rito Escocés
Antiguo y Aceptado y el Emulacion.

La Gran Logia del Rito Simbdlico solamente imparte los tres primeros
grados masoénicos. Estd federada con el Gran Oriente de Italiay cuenta
con cerca de 30 logias en el Norte del pais.

Existen otras minUsculas formaciones (Gran Logia de San Marino, Gran
Logia Unida de Italia, etc.) que totalizan unos mil miembros.

En lberoamérica fue mds tardio el establecimiento de la Masoneria
simbdlica, dado que, durante el siglo XVIII, dependian aquellos territorios de
Espana y Portugal, paises en los que la Orden no logré establecerse
solidamente hasta el siglo XIX, como ya hemos comentado. Por otra parte,
las circunstancias sociales y politicas de la Peninsula lbérica durante ese
siglo  favorecieron la recepcidn en ambos de una Masoneria
posnapolednica, altamente politizada vy anticlerical, semejante a la
imperante en Francia y en lItalia, en la que la mayor parte de los nuevos
iniciados que pasaban a los talleres lo hacian atraidos por el brillo del aura
intelectual y democrdtica que los mismos adversarios de la Masoneria
subrayaban como afributo maléfico de la Orden. Las inquietudes de los
hombres verdaderamente ilustrados de aquel periodo histérico, de
libertades y derechos sojuzgados por los conservadores de un status
europeo  caduco, friunfadores en el Congreso de Viena sobre el
bonapartismo, no eran precisamente metafisicas. Por las mismas razones,
tampoco lo eran los de la burguesia criolla ilustrada iberoamericana, que
recibié mayoritariamente de los paises latinos su Masoneria y que sélo en las
logias creia poder debatir lioremente los temas candentes de aquellos
momentos.

Lo importante es comprender que la Masoneria contiene un método de
andlisis filosofico, que puede aplicarse de formas y con fines diversos, y que
cada época tiene sus imperativos en el proceso de construccion de una
sociedad humana mads justa y mds favorecedora del desarrollo de aquellos
valores que ponen de manifiesto la espiritualidad del Hombre. Pero, como
ya hemos senalado, la correcta prdctica de los métodos ritualizados, que
son la expresion de nuestra filosofia, y el respeto de una determinada
Tradicidn, que recoge ensenanzas inicidticas ancestrales, son los dos pilares
indispensables sobre los que se asienta la auténtica Fraternidad masdnica,
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cuya primera meta es mejorar al hombre. El hombre que mata o difama a
otfro, no es mejor. El hombre que se impone por la fuerza, no es mejor. El
hombre que engana, no es mejor. El hombre que busca prioritariomente
su lucro, no es mejor. El hombre que no trabaja, no razona, no ama, no es
mejor. Y solamente a partir de esa premisa de mejora del individuo serd
posible alcanzar el ideal de una sociedad humana mejorada. La Masoneria
latina europea y la iberoamericana deberian poder abrir didlogos y aunar
esfuerzos para proyectarse en el siglo XXl desde esta perspectiva.

Las primeras logias se fundaron en las Antillas, ya que fueron aquellas
islas las mas frecuentadas por comerciantes y marinos de potencias en las
que la Masoneria estaba firmemente asentada, como EE. UU., Inglaterra,
Francia y Holanda.

A Cuba llegd la Orden a través de la Gran Logia de Pensilvana, que cred
una Logia en La Habana, en 1804. Inmediatamente después, aquella
obediencia fundd varias logias mds compuestas por masones refugiados
de Haiti. Sin embargo, estas fundaciones fueron efimerasy se extinguieron
hacia 1826. También la Gran Logia de Carolina del Sur y el Gran Oriente de
Francia crearon logias en la capital en Santiago de Cuba.

En 1822 era ya el Gran Oriente Nacional de Espana el que habia creado
varias logias de Rito Escocés Antiguo y Aceptado que luego  se
independizaron, fusiondndose en una Gran Logia del Rito de York. Todo
desaparecidé por decreto de Fernando VI, en 1823, aunque se mantuvieron
en la clandestinidad algunos talleres de La Habana y de Santfiago.
Finalmente, en 1859, dos logias supervivientes, mas una creada por la Gran
Logia de Carolina del Sur, lograron fundar la primera Gran Logia cubana,
denominada Gran Logia Soberana de Coldn. A confinuacion, se cred el
Supremo Consejo del Rito Escocés Antiguo y Aceptado, presidido por
Andrés Cassard, bajo los auspicios del S. C. de la Jurisdiccion Sur de EE. UU.,
plantedndose asi un serio conflicto jurisdiccional con el Supremo Consejo de
Espana, que habria de durar largo tiempo. Aquel nuevo Supremo Consejo
y la Gran Logia Soberana de Coldén se fusionaron, formando el Gran Oriente
de Colon.

En 1868, el gobernador de Cuba, en nombre del Gobierno de Isabel I,
fusild, sin juicio previo, al Gran Maestre y a buen nUmero de sus
colaboradores, produciéndose una seria crisis en la Masoneria cubana. Sin
embargo, en 1876 se constituyd la Gran Logia de la Isla de Cuba con lo
que quedaba del anterior periodo. Los masones espanoles, bajo los
auspicios del Gran Oriente de Espana, crearon, a su vez, la Gran Logia
Soberana de lalsla de Cuba.

El periodo siguiente fue de gran confusidon, hasta la obtencion de la
independencia, en 1898. Lucharon por ella patriotas que, ademds, eran
masones como José Marti, Maximo Gémez o Maceo, junto a otros que no
lo eran.

En la Cuba actual no sufre la Masoneria persecucion alguna por parte
del Gobierno nacional, aunque tampoco cuenta con apoyos de ningun
género (del que si gozan otras organizaciones). La Gran Logia de Cuba de
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los Masones Antiguos y Aceptados (del Rito Escocés A. y A.) cuenta con
cerca de 20.000 afiliados y unas 320 logias.

En México, la primera Logia masonica fue fundada en 1806, con el
nombre de Arquitectura Moral y a ella pertenecieron el cura Miguel Hidalgo
y el licenciado Verdad, ambos muertos en defensa de los derechos
humanos. Tras la independencia, se formd una primera Gran Logia del Rito
de York, en 1825, con la ayuda de la Gran Logia de Nueva York. La
situacion politico-social de México hizo que los masones mexicanos
estuvieran determinados por fuertes sentimientos reivindicatorios y que las
luchas internas impidieran un progreso real generalizado de la Masoneria
simbdlica inicidtica. La politizacion y el atomismo obediencial fueron las
caracteristicas predominantes en la Masoneria mexicana. llustres masones
hicieron esfuerzos notables por mejorar las condiciones sociales de los
mexicanos, sin que ello contribuyera a una estructuracion armoénica de la
Orden en aquel pais.

Actualmente existen tantas Grandes Logias como estaban federados,
siendo la del Valle de México Ila mds importante por el nUmero de sus
miembros y talleres. Esta Obediencia se comportdé ejemplarmente con los
masones espanoles refugiados en México, a raiz de la guerra civil espanola
de 1936-39, acogiendo a los supervivientes del Grande Oriente Espanoly de
la Gran Logia Espanola y permitiendo la gestion administrativa, desde alli,
de las logias integradas por espafoles y ubicadas en Iberoamérica y Africa
del norte.

Se practican en México diversos métodos rituales (sobre todo, el Rito
Escocés Antiguo y Aceptado) y también auspician talleres alli varia
Obediencias francesas y norteamericanas. Los datos estadisticos son
inseguros. Unicamente podemos hacernos eco de los facilitados por
Masonic World Guide para la década de los anos 1980, en que el
conjunto de los estados mexicanos contaria con unos 600 talleres y con un
total de mas de 30.000 miembros.

Cuando Venezuela y Colombia aun eran parte del virreinato espanol de
Nueva Granada, fundd el independentista caragqueno Francisco de
Miranda una sociedad denominada La Gran Reunidén americana. Pero fue
en su exilio londinense donde Miranda y sus amigos crearon una Gran
Logia regional americana, en la que trabajaron junto a él Simon Bolivar,
O'Higgins, San Martin y Alvear, todos ellos futuros abanderados de la
independencia sudamericana. Francisco de Miranda habia sido iniciado
en Estados Unidos y habia participado brillantemente en la conquista de
Amberes, con el ejército revolucionario francés, durante la campana de
1793. Bolivar habia pertenecido, desde 1805, a la Logia San Alejandro de
Escocia, Logia madre parisina del Rito Escocés Antiguo y Aceptado. Tras la
invasion napolednica de Espana, fueron ellos, junto a otros miembros de la
titulada Sociedad Patridtica, quienes proclamaron, tras sucesivas victorias
militares, la independencia de Venezuela, en 1811, la de Colombia, en 1821
y, junto con el general Sucre, la de Ecuador, en 1822.

Entre 1821 y 1822 se fundaron en Venezuela y Colombia numerosos
talleres masdénicos, radicalmente inspirados por un ideario patridtico burgués
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gue me atrevo a considerar bastante alejado del espiritu inicidtico esencial,
que todos aquellos militares parecieron marginar. El mismo Bolivar llegd a
prohibir la Masoneria en Colombia, en 1828, por razones politicas que le
afectaban personalmente.

La primera Logia de la aun Nueva Granada fue la de las Tres Virtudes
teologales, creada en Cartagena de Indias, en 1811, con patente de la
Gran Logia Provincial de Jamaica (dependiente de la Gran Logia de
Inglaterra). También las Grandes Logias norteamericanas crearon talleres
entre 1821y 1823. Joseph Cerneau fundd en Bogotd el primer Gran Oriente
Nacional colombiano y el primer Supremo Consejo. La primera Gran Logia
de Colombia se instald en Caracas, también en 1824 (la division territorial
de Nueva Granada no quedd definida hasta 1830, con la proclamacion
de la Constitucion Nacional venezolana). Fue en 1838 cuando se fundd la
Gran Logia de Venezuela, unificdndose ambas corporaciones masoénicas en
1865. Todo aquel siglo fue “constituyente” en una pluralidad de sentidos y
las Masonerias locales fueron referentes constantes del proceso.

En 1916 se disolvié el Gran Oriente de Venezuela y se constituyd la Gran
Logia de los Estados Unidos de Venezuela, fecha a partir de la cual se
produjeron varias escisiones y reagrupaciones. Desde 1957 existen dos
Grandes Logias venezolanas: la mencionada y la Gran Logia de la
Republica de Venezuela, que parece ser hoy la mdas fuerte. Contaba ésta,
en la década de 1990, con mds de cien talleres y cerca de seis mil
afiliados, de Rito Escocés A. y A. También subsiste la Gran Logia de Puerto
Cabello, constituida en 1919 y han auspiciado logias venezolanas, durante
los Ultimos anos, varias Obediencias extranjeras.

Las cinco Grandes Logias colombianas existentes en 1936 firmaron una
Convencion. La mas fuerte de ellas es hoy la Gran Logia de Colombia
(con sede en Bogotd), que contaba, en la década de los anos 1990, en
torno a 2.200 afiliados. Junto a ella subsisten las Grandes Logias con sedes
respectivas en Barranquilla y en Cartagena de Indias, con muy inferior
numero de dfiliados. Los talleres practican el Rito Escocés A. y A., el Rito
americano y el Emulacion. En 1988 se fundd bajo los auspicios del Gran
Oriente de Francia, un Gran Oriente de Colombia.

La primera Logia conocida de Ecuador fue la titulada “Ley Natural”,
fundada en 1808, en la ciudad de Quito, ecuador, formé parte de la
Colombia bolivariana hasta 1830, en que obtuvo su total independencia.
Entre ambas fechas surgieron en Guayaquil algunas “logias pafridticas”,
pero fue en 1857 cuando el Gran Oriente peruano fundd en aquella
ciudad una logia simbdlica y un Capitulo Rosa-Cruz. Todo quedd en
suspenso bajo la dictadura nacional-catdlica de Gabriel Garcia Moreno,
cuyo ingreso en Masoneria habia sido rechazado en 1861.

Tras la muerte de Garcia Moreno, fue, de nuevo, una Logia creada bajo
los auspicios del Gran Oriente del PerU (fitulada “Redencion”) la que
reemprendié la marcha, aunque por corto tiempo, ya que los gobiernos
conservadores ecuatorianos continuaron obstaculizando el desarrollo de las
libertades en el pais. La normalidad no volvié hasta 1895/1897, en que, con
la ayuda del Gran Oriente Peruano, se crearon nuevamente talleres
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simbdlicos, asi como talleres superiores dependientes del Supremo Consejo
de Lima. En 1916 fue creada una Gran Logia del Ecuador que no logrd
consolidarse, siendo en 1921 cuando surgié la actual Gran Logia de este
nombre, auspiciada por la Masoneria norteamericana. En 1979 se constituyd
la Gran Logia Equinoccial del Ecuador, que es hoy la mdas pujante, con mads
de 30 logias (buen numero de ellas en Quito), y unos 600 miembros, que
mantiene excelentes relaciones con otras Obediencias mundiales, fuera
de la orbita de influencia anglosajona. También trabajan en Ecuador ofras
formaciones masdnicas menores.

Aparte de la presencia esporddica de masones franceses, detectados
por la Inquisicidon espanola en el Perd durante el siglo XVI, la primera
Logia peruana habria sido fundada en 1819 por Antonio Miranda, con el
titulo de Paz y Perfecta Unidn. En 1822, fundaron los sanmartinistas la Logia
Orden y Libertad, como entidad independentista. Tras la independencia, y
entre 1825y 1829 fundd el general Valero nuevas logias peruanas, bajo los
auspicios del Gran Oriente de Nueva Granada. Entre 1826y 1829 se crearon
Capitulos Rosa-Cruz, el Rito Escocés Antiguo y Aceptado, en Lima y otras
ciudades del pais. El candnigo de la catedral de Trujillo, José Maria Monsén
fundd en Lima, en 1830, el primer Supremo Consejo de Pery, cuyo primer
Gran Comendador fue el general Pio Tristédn. Y en 1831 fue fundada la
primera Gran logia del Per’, cuyo primer Gran Maestre fue Thomas Ripley
Eldredge.

A partir de 1833 ostentaron el poder en PerU militares conservadores que
prohibieron la existencia de logias masénicas, hasta que la situacion
cambid, en 1845, reconstituyéndose el Gran oriente en 1848 y pasando a
llamarse Gran Oriente Nacional del Pery, en 1852. En 1858, por escision de
esta Obediencia, se cred la Gran Logia Nacional del Pery, son sede en
Calloo.

En 1882, tras varias constituciones y disoluciones de Grandes Orientes y
Grandes Logias, se fundd la Gran Logia de los Antiguos Masones Libres y
Aceptados, que adoptaron el Rito de York. Esta Obediencia contaba, en la
década pasada, con cerca de 5.500 dofiliados y, aproximadamente, 150
talleres. Con ella se confederaron la Gran Logia del Rito Escocés Antiguo
y Aceptado del PerU y la Gran Logia Oriental del Perd, formando la
Confederacion de Grandes Logias Masonicas del Peru.

Las dos primeras logias de Brasil fueron fundadas, con ayuda del Gran
Oriente de Francia, en Rio de Janeiro (Virtude, en 1801 y Bahia (Runiao e
Razao, en 1802). En 1804, y bajo auspicios portugueses, fueron fundadas en
Rio las logias Constancia y Filantropia. A éstas siguieron otras hasta que, en
1806, el virey portugués ordend cerrarlas todas. La persecucion  se
extendié, con altibajos, hasta 1821, en que don Pedro | de Brasil fue
iniciado en una de las logias creadas en la clandestinidad: Comercio y
Arte. Esta Logia fue la primera del primer Gran Oriente del Brasil, que,
fundado, en 1822 con ayuda del Gran Oriente de Francia, adoptd el Rito
Francés.. Esta bonanza durd muy poco, puesto que Pedro | prohibid los
trabajos en aquel ano. Fue ofro ejemplo del peligro de identificar una
ceremonia de iniciacidon masdnica con un acto social o politico.
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En 1831, tras la abdicacién y partida de Pedro |, se reactivd el Gran
Oriente de Brasil y se formd otra macroestructura, aiun mdés politizada, con
el titulo de Gran Oriente Brasileno. En 1832, con ayuda del Supremo
Consejo de Bélgica, se cred el Supremo Consejo del Brasil del Rito Escocés
Antiguo y Aceptado, como corporacion independiente. Los dos Grandes
Orientes existentes decidieron entonces dotarse también de sendos
Supremos Consejos, con lo que las divisiones internas se vieron favorecidas.

Tras la disolucion del Gran Oriente Brasileno, en 1860, funcionaban
ofros dos Grandes Orientes en Brasil: el llamado de “Lavradio” y el de
“Beneditinos” (por el nombre de las calles en que s e hallaban sus
respectivas sedes, en Rio). Ambas Obediencias se fusionaron en 1883, bajo
el maestrazgo del maestrazgo del mariscal Cardoso Junior. Esta nueva
Obediencia separd la administracion de los fres grados bdsicos universales
de la de los grados superiores, creando una Gran Logia central, en Rio,
naciendo, a continuacion, sendas Grandes Logias u Orientes estatales en
cada uno de los diferentes estados brasilenos, en las que se practicaron (o
practican), ademds del Rito Escocés A. Y A., el Rito Francés, el de Memfis,
el Rito Brasileno (creado en 1914), el de York (infroducido en 1915) y
Emulacién. Las logias proliferaron durante todo el Ultimo tercio del siglo XIX
y primera parte del XX.

Desde 1927 se crearon diversas nuevas Grandes Logias y Orientes,
formando un complicado mosaico. Durante la década de 1990, se
consolidaron tres grupos obedienciales: Gran Oriente Federal (relacionado
con la Masoneria anglosajona), Gran Oriente del Brasil (que cuenta con
una Gran Logia en cada Estado brasileno) vy el lamado Colegio de los
Grandes Maestres Brasilenos (con un Gran Oriente en cada estado y
relacionado con la Masoneria francesa). En total, durante la década
hincada, habia en Brasil cerca de 145.000 afiliados a las logias.

La primera logia de la que queda constancia en Argentina fue la
Independencia, semiclandestina y formada por nativos y franceses, en
1795. En 1804 habia ya varias logias en Buenos Aires, y en 1807 los
invasores ingleses fundaron ofras tantas, en contacto con masones
nativos. En 1812, el general José de San Martin, que habia sido iniciado
en Espana, fundd la Logia Lautaro junto con Matias Zapiola y Carlos
Maria de Alvear.

Fue a partir de 1853, durante los mandatos de Mitre y Sarmiento,
miembros de la histérica Logia Unién del Plata, cuando avanzd en
Argentina notablemente la Masoneria nacional. En 1858 se crearon un Gran
Oriente de la Republica Argentina y un Supremo Consejo, con dieciséis
logias, a las que se anadian varias extranjeras. Todas ellas, menos la
llamada Luz del Sur, radicaban en Buenos Aires. Los masones argentinos
llevaron a cabo una importante labor humanitaria durante el Ultimo tercio
del siglo XIX.

En 1926 existian en Argentina: la Gran Logia de la Francmasoneria
Argentina y la Gran Logia Nacional (fusionadas en ese mismo ano como
Gran Logia de los Masones Libres y Aceptados). La Gran Logia Hispano-
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Argentina (creada por el Grande Oriente Espanol), La Gran Logia Simbdlica
de Santa Fe (del Rito de Memfis-Misraim) y varias logias inglesas,
encuadradas en una Gran Logia de Distrito, dependientes de la Gran Logia
Unida de Inglaterra, ademds de varias logias dependientes de ltalia,
Francia y Alemania (creadas por emigrados de esas nacionalidades).

En 1935 se unian varias logias para formar el Gran Oriente Federal
Argentino, que, en 1954, se fusiond con la Gran Logia de los Masones
Libres y Aceptados de Argentina (que mantiene relaciones fraternales con
la Masoneria anglosajona y con la Gran Logia de Francia), subsistiendo la
Gran Logia Simbdlica de Santa Fe y la de Distrito inglesa. En total, existen
en Argentina cerca de cien talleres que incluyen unos 4.000 masones
practicantes, mayoritariamente, de los métodos Emulacién y Rito Escocés
Antfiguo y Aceptado.

La Francmasoneria fue infroducida en Uruguay con la creaciéon, en
1827, de la Logia Hijos del Nuevo Mundo (bajo los auspicios del Gran
Oriente de Francia), sobre la que quedan escasos datos. En 1832 existia la
Logia Asilo de la Virtud, creada bajo auspicios de la Gran Logia de
Pensilvania, que abandond el Rito americano de York para seguir el
método del Rito Escocés Antiguo y Aceptado. Los emigrados franceses y
brasilenos formaron logias durante las dos décadas siguientes. El Supremo
Consejo del Brasil ayudd a formar un Consejo Supremo uruguayo del Rito
Escocés A.y A.en 1855,y el ano siguiente fue creado, con doce logias, el
Gran Oriente del Uruguay.

En 1930 se produjo una escision, de la que nacid la Gran Logia
Simbdlica. Diversos talleres continuaron frabajando bajo auspicios del
Obediencias europeas. En 1940 volvieron a unirse el Gran Oriente y la
Gran Logia Simbdlica del Uruguay, bajo el nombre de Gran Logia de la
Masoneria del Uruguay, que ha venido manteniendo relaciones oficiales
con las Grandes Logias de EE. UU., pero no con la Gran Logia Unida de
Inglaterra, que cuenta alli con dos logias dependientes de su Gran Logia
de Distrito, con sede en Buenos Aires. En la década de los anos 1990
existian en Uruguay cerca de 50 logiasy entorno a 2.200 dafiliados.

En Chile, fundd el general San Martin, en 1817, una de sus logias
lautarinas, filial de las Lautaro de Buenos Airesy de Mendoza. Se trataba,
por supuesto, de una de las entidades pafridticas que abundaban en
aquellos fiempos turbulentos de luchas independentistas. En  aquella
Lautaro estuvieron O'Higgins y de la Barra, los dos principales gestores de
la independencia chilena.

Pero fue en 1827 cuando surgid la primera Logia nacional:
Filantropia chilena, creada por Blanco Encalada por encargo del Capitulo
Rosa-Cruz de PerU, dependiente, a su vez, del Gran Oriente de Nueva
Colombia. En 1853 se fundd en Valparaiso la Logia Unidn Fraternal, con
ayuda de franceses del Gran Oriente de Francia alli residentes. La
Masoneria chilena se desarrolld a partir de esas fechas, con la apertura
de logias patrocinadas por los masones franceses y norteamericanos y el
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establecimiento de un Capitulo Rosa-Cruz y un Consistorio del Grado  30°,
del Rito Escocés Antiguo y Aceptado, en 1862. En aquel mismo ano, tres
logias de Valparaiso, que frabajaban bajo los auspicios de | Gran Oriente
de Francia, decidieron abandonarlo para crear la Gran Logia de Chile. En
1879 se constituyd el Supremo Consejo del Rito Escocés Anfiguo y
Aceptado, que fue reestructurado en 1899 para la administracion de los
grados superiores.

La Gran Logia de Chile trasladd su sede a Santiago y vio crecer el
numero de sus dfiliados rdpidamente. Por su parte, la logias que
contfinuaban trabajando bajo auspicios norteamericanos, ingleses, franceses
y alemanes también progresaron notablemente durante la Ultima parte del
siglo XIX'y primera del XX.

La Gran Logia de Chile contaba, en la década de los anos 1990,
con mds de cinco mil dfiliados y 160 talleres, aproximadamente. La
Masoneria chilena se ha distinguido siempre por su laboriosidad y su
participacion activa en la mejora de las condiciones sociales del pais,
contribuyendo al estudio de textos legales (legislacion sobre la ensenanza,
leyes laborales, legislacion crediticia para las zonas rurales, etc.). Un grupo
de masones formd, durante la dictadura del general Pinochet, un Gran
oriente de Chile que pasd a denominarse Gran Oriente Latinoamericano a
partir de 1990, que cuenta con logias mixtas en diversos paises
sudamericanos (y tfambién en Paris, de donde partid el movimiento, entre
los refugiados chilenos) especialmente preocupadas por la defensa de
los derechos humanos en lberoamérica. Existe, asimismo, una Gran Logia
Femenina de Chile, con algunas logias auspiciadas por ella en Bolivia y
Argentina.

Apéndice

El trabajo masénico en las
Logias Simbdlicas

Hemos resumido las caracteristicas y el sentido de cada uno de los
tres grados fundamentales del sistema inicidtico masodnico.

El denominador comuUn del avance progresivo es el trabagjo,
especialmente subrayado como indispensable desde el momento en que
el Aprendiz pasa a iniciarse como Companero mason. El frabagjo que se
realiza en los talleres simbdlicos tiene, o debe tener, dos vertientes
concluyentes: la ritual y la especulativa, siendo esta Ultima la que viene a
sustituir a la actividad manual de los anfiguos masones de oficio, al menos
en las logias de las Obediencias continentales europeas.

El Trabajo ritualizado se readliza siguiendo uno de los métodos
tradicionales ya expuestos (Rito Escocés Antiguo y Aceptado, Rito Francés,
Rito Escocés Rectificado, Rito Emulaciéon, etc.). Las frases del ritual, leias o
memorizadas, asi como determinadas palabras especificas, encierran
ensenanzas que han de ser conscientemente identificadas e interiorizadas
por los obreros del Taller, a través de los simbolos propios del grado.
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Al concepto de dualidad universal (Principio binario), que mediante
una variedad de simbolos se subraya en el primer grado (Luna vy Sol,
blanco y negro, etc.), asi como al de la fuerza estructuradota de la
triada (Trigdngulo, Delta luminoso, Fuerza, Belleza y Sabiduria, etc.), se
anaden en el 2° grado los simbolos que subrayan la conjuncion de lo
dual y lo trino en el Pentagrammon o “Estrella Flamigera”, y en las multiples
manifestaciones de lo quintuple. Los cinco pasos simbdlicos del
Companero o los cinco sonidos de la bateria de ese grado son otros
tantos recordatorios de la importancia que la presencia de las
pentacombinaciones tiene en la naturaleza y en nuestras estructuras
mentales.

El trabajo ritual del Companero masdn le prepara vy le invita a
contemplar aspectos del mundo, a través de las cienciasy de las artes,
desde la multiple perspectiva propuesta por los simbolos de su grado. A
partir de ahi habrd de ordenar sus pensamientos y proyectar su trabajo
ritual enla composicidn o “construccion” de lo que en términos masodnicos
se llama una “plancha de arquitectura”, algo que aldn no podia
acometer durante el primer grado. Por estar éste  dedicado
exclusivamente a la observaciéon y a la infrospeccion, guardando silencio.

Cada plancha presentada en el taller simboliza una “piedra”
semielaborada que ha de ser acabada en el taller y pulimentar entre
todos los Hermanos reunidos. Se entabla, en torno a ella, un debate de
trabajo en el que todos deben participar para que la obra sea comuiny
pase al acta de la sesibn con la impronta de cada uno de  sus
miembros.

Los talleres se reunen mensualmente en “cdmaras” de 1.er grado,
2° grado o 3.er grado, segun al nivel del frabagjo inicidtico que hayan de
llevar a cabo. Los Maestros estdn presentes en los fres niveles y los
Companeros lo estdn en los dos primeros. Los Aprendices asisten
Unicamente a sesiones de su grado durante el ano que usualmente dura
su primera formacion (en logias continentales europeas).

Como ejemplo de una de las posibles propuestas de trabajo que un
Companero masén 2° grado de todos los métodos masdnicos) puede
presentar a su taller,, veamos la siguiente “plancha”, que trata de los cinco
sentidos corporales como facultades humanas que facilitan el primer
acceso al conocimiento:

LOS SENTIDOS CORPORALES
EN LA INICIACION

“Queridos Hermanos: Con enérgica voluntad, representada por el
mazo, aplicado sobre el cincel, que simbdlicamente representa los
conocimientos adquiridos a lo largo del aprendizaje masénico, hemos de
separar de nuestra piedra bruta las adherencias que encubren la forma
interior del “yo” al que queremos acceder, obedientes al precepto
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grabado en el frontispicio del Templo de Delfos: CONOCETE A Tl MISMO.
Conocer nuestra propia estructura impedird que nos mintamos al analizar
nuestras actitudes y facultades ante situaciones concretas.

En esa buUsqueda de nosotros “mismos” podemos plantearnos qué
papel juegan nuestros sentfidos. Cabe preguntarse si el conocimiento
sensible es sinfoma y simbolo de un conocimiento mds profundo y, al mismo
tiempo, un punto de partida forzoso para el aprendizaje. Estariamos
abordando asi el viejo tema filoséfico que hacia decir al viejo Plotino que
los hombres deberiamos aprender a mirar, educando nuestra mirada.

El cristal que matiza, e incluso determinag, el color de nuestra mirada
es el paradigma concreto que tenemos del mundo en el que gestamosy
alimentamos nuestros pensamientos. Los cinco sentidos a los que s e refieren
nuestros rituales, y en especial el ritual del 2° grado del Rito Escocés
Antiguo y Aceptado, son puertas de acceso sensibles, cuyos datos hemos
de ser capaces de transformar gradualmente, superando el relativismo
intelectual que nos proponen. En ello estriba el proceso inicidtico. Sin esa
imprescindible reelaboracién intima no habrd auténtica Iniciacion
personal. El paradigma inicidtico del mundo va mas alld del que las
ciencias convencionales proponen, puesto que incluye lo metafisico. Los
cinco sentidos rituales no son sino instfrumentos que, debidamente utilizados,
permiten avanzar hacia sintesis que, como la Estrella Flamigera de cinco
puntas, representan la estructura del arquetipo inicidtico humano.

En cada grado masénico se senala que los masones se reconocen
mediante “signos, palabras y toques”. Es evidente que los signos son
simbolos que se dirigen ala vista, las palabras al oido y los toques al
tacto. En esta enumeracion se sitUa en primer lugar la vista. La prioridad
dada a la vista en Masoneria se explica por simbolizarse en la Luz el
Conocimiento buscado. No obstante, es el Verbo creador, del “fiat Lux”
del Génesis, del que parte la Luz del Conocimiento, como nos recuerdan
también los primeros versiculos gnosticos del Evangelio de San Juan.

Por ofra parte, la trayectoria fisioldgica de los sentidos merece ser
estudiada desde el punto simbdlico. Las primeras sensaciones van desde el
exterior al interior, produciéndose alli oérdenes que recorren el cuerpo
humano en sentido conftrario: del interior hacia el exterior, generando
acciones y reacciones. En ella vemos una interiorizacion del conocimiento,
previa ala exteriorizacidon mediante la accidn, simbolizando el movimiento
ciclico en el que toda accidén retorna al centro generador que la
desencadena.

Cada uno de los sentidos comparte algo de la naturaleza de los
demds. En definitiva, todos ellos son formas de contacto o de “tacto” que
nos hacen llegar impresiones del mundo exterior.. Segun esto, en cada
senfido  estdn presentes los restantes, en cierfo modo. Interiormente, los
sentidos se sintetizan igualmente produciendo sensaciones como la del
equiliorio o sentido estdtico, la dlgida, que los hace percibir dolor y
placer, o la cenestésica, reveladora del hambre o la sed. Todos ellos nos
advierten sobre “estados2 interioresy a ellos se referia Aristételes cuando
decia que "las sensibilidades comunes son el movimiento, el reposo, el
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numero, la figura y el tamano, pues las sensibilidades de este orden no
son propias de ningun sentido en particular, sino que son comunes a
todos”.

Tal vez por ello, los escoldsticos trataron de manera especial de otro
sentfido: el sentfido comun, a cuyo cargo estaria la sintetizaciéon de los
datos facilitados porlos demds sentidos. Sin él, los hombres percibiriamos,
tal vez, cinco mundos diferentes en nuestro entorno, viviendo sumergidos
en una permanente disociacién. El sentido comun seria el que nos permite
unir lo disperso, creando estructuras concretas a partir de las sensaciones
visuales, auditivas, tdctiles, etc. El sentido comun carece, sin embargo, de
oérgano fisico manifiesto. Por un lado, es el sentido que coordina los datos
aportados por los demds sentidos, realizando su sintesis, pero por ofro
representa un principio comun con el que todos ellos estdn conectados.
De este modo, los diferentes sentidos no serian sino especificidades de
ese Unico principio comun a todos.

En definitiva y simbdlicamente, es todo nuestro cuerpo el que “ve”
la luz o tiene cierta capacidad de percibirla, aun contando con un érgano
especializado para la percepciéon visual. Eso mismo, y no simbdlicamente,
parece atestiguar la ciencia médica actual referido al feto humano. Pero
precisamente esto nos lleva a preguntarnos sobre una posible jerarquia de
los sentidos, a partir del principio comUn del que emanan y en el que
confluyen.

Del orden de precesion de los elementos que senala la filosofia
hermética se podria deducir, por analogia, el orden de importancia de
los  sentfidos. Siendo el “éter”  alguimico un primer elemento o
quintaesencia universal de cuanto existe, en el que se expande el Verbo
como primera manifestacion del Ser, seria al oido (al que corresponderia
la captacion del Verbo) el primero enla escala gradual de los sentidos.
Pero en la simbologia masénica, aun siendo el Verbo la raiz de cuanto
existe, es la Luz la que, disipando las finieblas y manifestando las formas,
viene a ser el principio de la individuacion. Y es esa individuacion el punto
d e partida del trabajo masdnico, al que se refiere de manera precisa el
trabajo de la piedra bruta. Por ello, el simbolismo solar es el que preside
los rifos masonicos.

Los ojos se nutren de luz y transmiten mads nitidamente la sensacion
espacial, situando las cosas en un espacio-tiempo que nos permite
aprender a esbozar el concepto de eternidad, que es el estado de
realizacion a partir del cual todo ocurre simultdneamente. Nada extrano
es, por ello, que en Masoneria representemos mediante un ojo aquello que
simboliza lo Eterno y que describa inserto en el Triangulo, formado por la
sintesis energia-espacio-tiempo.

Otras tradiciones sitUan al oido como el primero de los sentidos:

Lao Tse recibe el nombre de “Orejas Largas” en la fradiciéon chinag,
asociando el sentido de la audicion a la Sabiduria.

En el Concilio de Nicea se denunci® como heterodoxa la opinion
segun la cual el Espiritu Santo habria penetrado en Maria por la oreja, v el
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misal de Estrasburgo continudé afirmando, en el medioevo: “Gaude, Virgo,
mater Christi aque per aurem concepisti”.

Plinio recogio la leyenda de Minerva, nacida del cerebro de Jupitery
viniendo al mundo a través de una oreja del padre de los dioses.

Por ofra parte, decia Aristoteles que cada sentido participa de la
naturaleza de lo sentido y que la luz es percibida por el ojo porque “hay luz
en él", recordando que Platén, en su Timeo, sefalaba que “lo semejante es
reconocido por lo semejante”.

En nuestros sentidos se halla la capacidad de percibir el mundo vy,
por ello, las manifestaciones de lo divino que contiene. Pero si los sentidos
son aberturas hacia el mundo, también es cierto que velan todo lo que no
es de “este” mundo, es decir, todo aquello que no sea evidente o no
sepamos detectar en nuestro universo circundante. Nuestros sentidos estdan
parcialmente condicionados por el uso que de ellos hacemos y por el
paradigma al que nos atenemos del mundo en el que nos movemos. Si es
la luz de nuestros ojos la que nos permite “ver”, habremos de aprender a
mirar para ver como indicaba Plinio.

El gusto y el olfato son sentidos destacadamente activos en la
simbolizacion plasmada en las libaciones que se ofrecen al iniciando e,
igualmente, durante los dgapes rituales, ya que, en ellos, los masones no
solo viven de manera especial la fraternidad con quienes comparten los
alimentos, sino que, para cada comensal, la ingesta debe ser, en si misma,
motivo de meditacion respecto ala funcién transformadora que comienza
con la masticacion, como fase previa a la asimilacion. Concretando el
principio hermético de correspondencia entre “lo de arriba” vy “lo de
abgjo” o “lo de dentro” y “lo de fuera”. Olores y sabores son
manifestaciones sensibles de “estados” materiales que el Iniciado ha de
saber distinguir y valorar, estableciendo correspondencias espirituales.

Para tallar la piedra bruta no bastardn, pues, la firme voluntad de
hacerlo y el buen bagaje de conocimientos adquiridos (mazo y puntero o
cincel), sino que serd preciso aprender a depurar la calidad de esa
sintesis que se ha llamado “sentido comun”, mediante el afinamiento de
cada uno de los sentidos que concurren en ella. “Hay ofros mundos, pero
estan en éste”, velados, a menudo, por prejuicios individuales o culturales
que tenemos que aprender a discernir.

En una Tenida o reunion de Maestros (tercer grado fundamental), la
temdtica se expande, aunque los temas propuestos al Taller por cada
Maestro ponente han de ser igualmente completados, mediante las
aportaciones posteriores de sus Hermanos. A diferencia de los Companeros,
los Maestros deben utilizar el Compds simbdlico que reciben al iniciarse en
su grado, como nuevo utensilio destinado al trabajo espiritual y filosdfico,
para trasladar los valores inicidticos al campo de la accidén constructiva en
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su entorno social personal. Veamos un ejemplo de este tfipo de “planchas
de arquitectura™:

LA SAL DE LA TIERRA

“Queridos  Hermanos: en Masoneria no podemos confundir las
palabras con las ideas. Eso seria caer en la trampa de las apariencias y
no “ir mas alla”.

Nuestra sociedad estd siendo, desde hace tiempo, condicionada
para el rechazo sistemdatico del mundo espiritual como algo incoherente
con lo que muchos se siguen empenando en llamar “progreso”. La
Masoneria, basada en una tradicion inicidtica, representa uno de los mds
rotundos testimonios de verdadera coherencia, armonizadora de lo
inmanente con lo trascendente. Es evidente que el universo es mucho mads
complejo y profundo de lo que la simplista dicotomia materia-espiritu
(ouesta de moda en el siglo XVIII por el obispo Berkeley), se empena en
enfrentar antagdnicamente. Mdas real es, alaluz de la Tradicidon inicidtica,
gue lo que llamamos “materia” no sea ofra cosa que una manifestacion de
lo que llamamos “espiritu”. También la Fisica actual parece estar
apuntando en ese sentido.

Los francmasones fratamos de conocer e imitar la esftructura del
universo, queriendo aproximarnos a sus leyes organizadoras en nuestras
propias obras. Partiendo de las formas materiales, fratamos de ver o que
hay mds alld de ellas. A través de esa estructura, se nos revela, en la
medida de nuestra capacidad y de nuestro esfuerzo, la Fuente o Fuerza
generadora que  designamos como Gran Arquitecto  del universo,
inaccesible para nosotros directamente, pero manifiesta en la Obra
universal. Queremos ser respetuosos imitadores de una normativa universal a
cuyo estudio nos dedicamos para adecuar a ella nuestra Accion.

No es la Via Lactea o la constelacion de Orion lo que nos maravilla,
sino la Ley misteriosa que rige su presencia en nuestro universo, cuyo
conocimiento nos hard capaces de conocer nuestra propia estructura
humana. Por lo tanto, los francmasones, en nuestras logias, dejamos fuera
de nuestro campo de reflexion la temdtica de las religiones positivas
existentes, que se empenan en centrarse en una “persona” divina, en un
“dios” ontoldgico, disenado con rigidos trazados dogmdticos. El Gran
Arquitecto del Universo, Inteligencia y Amor supremos, es nuestro referente
racional y la coherencia de la Obra universal, que es su manifestacion
esplendorosa, es el objeto de nuestro estudio y de nuestros Trabajos.

La Iniciacion a través de un oficio, que en nuestro caso es el de la
construccion, consiste, a mi juicio, en aprender a verlo todo relacionado
entfre si, uniendo lo disperso con un nuevo sentido de la armonia que
habremos de fratar de reproducir en nuestros actos, esto, que es el gran
pardmetro que ha de serla conducta masénica, debemos transferirlo al
mundo de nuestra vida diaria, en lo personal y en lo social. No podemos
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dejar pasar ninguna oportunidad de subrayar que el ser humano histérico
es portador de valores que le trascienden, en la medida en que s e halla en
un proceso de evolucidn del que tiene que ser consciente para
coadyuvar a él comenzando por si mismo. Serdn las individualidades que
lleguen a ESA conviccion inicidtica uniendo sus voluntades fraternalmente,
las que hardn posible la mejor construccion de la sociedad humana.

La incertidumbre existente sobre el papel de la Masoneria de nuestro
tiempo radica, a mijuicio, en que el tema de la Iniciacién no estd claro
para muchos Hermanos que accedieron a la Orden con otras ideas,
permaneciendo aferrados a ellas. Porque lo anormal no es llamar a las
puertas del Taller con conceptos profanos arraigados, sino no tfransmutarlos
progresivamente, en un proceso alquimico que nos va abriendo los ojos a
la Luz que hemos venido a buscar en las logias.

Querer arreglar el mundo desde el paradigma materialista vigente es
una qguimera. Ciertamente somos muchos los que estamos convencidos de
ello en todas las latitudes y en los diversos estratos sociales. Pero nadie
parece saber qué hacer para que sea el respeto de la dignidad humana lo
que llegue a convertirse realmente en la meta sagrada de nuestro devenir
real histérico. Recordemos que lo que pasa a ser historia no es otra cosa
que aquello que ocurre cada dia. Serdn, pues, los actos diarios de gran
parte de la humanidad los que determinardn el sesgo que tfome
nuestra Historia.

Si en nuestros talleres se promueve verdaderamente la Fraternidad
como version concreta del Amor universal, estableciendo didlogos de
“corazédn a corazén” o “de hombre a hombre”, sinceramente y buscando la
verdad, nuestras logias serdn cenfros revitalizadores que nos permitirdn
“terminar fuera la obra comenzada dentro”. La Fraternidad masdnica no
parte de ninguna homologaciéon previa de cardcter religioso, politico o
profesional, sino del juramento libremente prestado de asentar en nuestro
corazén, y de practicar en adelante nuestra voluntad de considerar como
iguales y como hermanos a todos los hombres por el hecho de serlo, sin
mds condicionamientos.

Nuestro pensamiento y nuestra voluntad se forman a través de
nuestra relacion con los demds miembros de la Logia y también con los de
la sociedad general. Sélo siendo conscientes de que “t0” eres ofro "yo”
podemos desarrollar la vivencia inicidtica de la Fraternidad, y ese proceso
implica necesariamente el reconocimiento infimo de que la Humanidad se
redliza en la suma de posibilidades representada por cada individualidad
concreta, pasada, presente y futura. De esa concienciacion real emerge
de forma naturalla vivencia del principio inicidtico de Igualdad, también
explicitamente considerado en el articulo 1| de las Constituciones de
1723, al subrayar que todos los hombres honrados y de buenas
costumbres son igualmente dignos de emprender juntos la construccion de
la Fraternidad universal, por encima de las diferencias convencionales que
pudieran separarlos.

Tanto la Fraternidad como la Igualdad de nuestra triple divisa son
fruto natural de la Libertad inicidticamente entendida y no de la simple
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“libertad” a la manera en que es interpretada politicamente. Recordemos
que la Masoneria representa un sublime proyecto de realizacidn humana y
que nuestra filosofia no esla académica. El hombre sélo es libre a partir
del conocimiento de si mismo y de su capacidad de autocontrol ante las
diversas opciones que su ‘“ilustracion” o aprendizaje del mundo le va
mostrando. Para ser realmente libres hemos de liberarnos interiormente. De
nuevo, conviene poner de relieve la diferencia entre el mero discernimiento
racional y critico elaborado en uno de nuestros hemisferios cerebrales y la
“respuesta” inicidtica masénica, que debe ser una conjugacion dimanante
de los dos hemisferios.

La Libertad estd representada en nuestras logias mediante el método
de expresidon simbdlica, que iguala al muy erudito con el menos erudito de
sus miembros, por cuanto no es un bagaje de datos académicos
(ciertamente favorable) lo que consolida el acceso a la libertad espiritual,
sino la consolidacién de un sentimiento al que cada uno puede llegar a
partir de ricas vivencias propias, seleccionadas e interiorizadas a fravés de
su relaciéon conlos demds hombresy con la naturaleza.

Propongdmonos modestamente ser, en nuestros entornos personales
y dia a dia, ejemplos concretos de esta manera masénica de vivir la
Libertad, la Igualdad y la Fraternidad espirituales, que son fundamento de
las libertades ciudadanas, de las igualdades legales y de la solidaridad
global que los Estados de Derecho del mundo, tan lentamente y con
tantos fracasos, dicen querer imponer. Sélo eso nos llevard a ser la “sal de
la Tierra” ala que se referia nuestro querido Hermano Oswald Wirth”.

En los Talleres respetuosos de las normas tradicionales de la
Masoneria  Simbdlica universal no son fratados nunca temas politicos
partfidistas o puntuales, ni temas expresamente religiosos u otros ajenos al
espirifu  humanista vy fraternal de la construccion masénica que, por su
naturaleza, causarian, sin duda, divisiones animicas y no meras
divergencias de opinidn. Las excepciones comprobadas que pudieran
producirse (y que se han producido, en algunos casos, a lo largo de la
Historia) darian motivo a examen por las comisiones de Justicia de las
propias logias o de la correspondiente Gran Logia y, eventualmente, a la
expulsion o “*demoliciéon” del Taller implicado. Conviene recordar que no
son pocas las asociaciones y sectas que adoptan la nomenclatura
masonica, su simbologia, (u ofra, sdlo aparentemente andloga) y su
estructuracion en “logias”, persiguiendo fines que nada tienen que ver
con la Orden Francmasonica.

Esto fue lo ocurrido en el tan manipulado asunto de la Logia P-2
italiana, expulsada del Gran Oriente de Italia mucho tiempo antes de
que produjeran los acontecimientos plenamente irregulares denunciados
en 1981. Aquella Logia habia sido deliberadamente utilizada por personas
infilfradas, que continuaron utilizando el nombre de la Logia tras la
expulsion, causando gran dano a la Orden en todos los sentidos.
Desgraciadamente, este fipo de excepciones se han producido en todas
las instituciones histéricas conocidas (gobiernos, partidos politicos, érdenes
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religiosas o iglesias, organizaciones de beneficencia, etc.). Lo fundamental
es detectarlo, corregirlo y reforzar las medidas cautelares para evitarlo.

Anexo
La Confederacion de las Grandes Logias Unidas de Europa

El 18 de junio de 2000, nacié en Francia una nueva organizacion
masoénica, creada mediante un Tratado firmado por tres Obediencias
europeas: la Gran Logia de Francia (promotora del proyecto), la Gran
Logia Tradicional y Simbdlica de Francia (Opera) vy la Gran Logia Nacional
de Yugoslavia. Se trata de la corporacidon que lleva por nombre “Grandes
Logias Unidas de Europa”. Se ha formado para permitir a todas las Grandes
logias europeas (incluidas algunas de la cuenca mediterrdnea, como las
libanesas) que trabajan regularmente, de acuerdo con las normas de la
tradicion masdnica fundacional, mantener contactos asiduos, intercambiar
experiencias e ideas y redlizar la difusion de la Francmasoneria
armdnicamente.

Se frata de un gran paso, con vistas al siglo XXI, que puede tener
consecuencias muy importantes, a medio plazo, para el fortalecimiento y
la coherencia de las relaciones interobedienciales masdénicas a nivel
mundial.

En el acto de la firma del Tratado estuvieron presentes
representantes de 22 Obediencias mundiales. Su objetivo no es llegar a
constituir una Gran Logia, sino facilitar una via de acercamiento fraternal
enfre las Grandes Logias  existentes, respetando  sus identidades
respectivas.

Ninguna de las tres Grandes Logias fundadoras estaba “reconocida”
por la Gran Logia Unida de Inglaterra, ni, hasta ese momento, por las
Grandes Logias de la esfera de influencia anglosajona. Es interesante
comprobar lo que afirma al respecto el profesor Robert G. Davis, grado 33°,
en el vol. 8, numero 2 del Boletin correspondiente al verano de 2000 de
La Plomada (The Plumbine) de la Sociedad de Investigacion del Rito
Escocés Antiguo y Aceptado, dependiente del Supremo Consejo de la
Jurisdiccion Sur de EE. UU.:

“El problema es que no existe una definicion universal de la
regularidad. Aungue los miembros fundadores de la nueva "“Unidn” sean
actualmente considerados irregulares por la mayor parte de las Grandes
Logias —-las de la esfera anglosajona-, muchas de las presentes en la
ceremonia de la firma del Tratado, y en especial las sudamericanas, estdn
reconocidas por las Grandes Logias de estados Unidos. Entre ellas hubo
Obediencias muy grandes, como las de Brasil y Argentina, junto a otras mas
pequenas, como las de México y Uruguay.

Y el reconocimiento masénico puede ser una cosa efimera. En la
mayor parte del mundo, la regularidad masénica es tema de opcion para
una Gran Logia, existiendo Grandes logias que aparecen y desaparecen
de la lista de determinadas corporaciones de manera reiterada. La Gran
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Logia de Francia, por ejemplo, es la segunda en magnitud de Francia
(después del Gran Oriente) y la de crecimiento mds rdpido en Europa. Sin
embargo, no estd reconocida por las Grandes Logias americanas9.

Pero alo largo de los Ultimos cien anos, mdas de la mitad de las
Grandes Logias norteamericanas la habian reconocido (como puede
comprobarse enlas listas del “Heredom”, volumen 5, pags. 221 a 224)".

Continta diciendo el profesor Davis:

“Y algunas  Grandes Logias influyentes podrian crear grandes
dificultades a una nueva entidad masénica que intente articular su mision.

Sin embargo, hay muchas cosas que decir a favor del ideal que
respalda a la nueva Unién. Las Grandes Logias necesitan de un foro para
comunicarse mejor. La Masoneria es mas fuerte cuando habla con una
sola vozy, en una sociedad esparcida por todo el globo, las viejas ideales
superficiales de jurisdiccion territorial exclusiva y las férmulas demasiado
estrechamente definidas de la regularidad masdnica podrian hacer sitio
auna vision mds amplia y a una sutileza mdas universal.

La Confederacion de Grandes Logias Unidas de Europa, de nueva
fundacion, podria llegar a ser el catalizador para reunir a la Masoneria en
una sociedad mds mundial, a fin de desarrollar una mejor comprension
de la verdadera “universalidad masénica”. Si tal es su  fin, quizd los altos
responsables de la Masoneria de todo el mundo harian bien en darle una
oportunidad de funcionar”.

Fin de la obra
Notas

1 Se designa como “régimen” al sistema dividido en bloques temdticos jerarquizados, en el que cada bloque
ha de ser presidido por un miembro que ostente el grado superior del bloque siguiente.

2 Los grados o niveles de Profeso y Gran Profeso no se han practicado desde hace tiempo.

3 El Relator de la Comisién modificadora fue el pastor protestante y senador Frédéric Desmonds, luego varias
veces elegido Gran Maestre del Gran Orienfe de Francia.

4 Robert Ambelain, en La Francmaconnerie d’autrefois.

5 La Fama Fraternitatis (aparecida en 1614) narra la vida del personaje mitico llamado Cristidn Rosacruz, quien,
fras una infancia y una adolescencia dedicadas al estudio, viajé a Oriente, permaneciendo algun tiempo en
Arabia y Egipto, desde donde pasd a Marruecos y a Espaia, buscando siempre los rastros de las viejas
fradiciones inicidficas. Regresd luego a Alemania y murié tras una dilatada vida dedicada al estudioy ala
meditacién, siendo enterrado en un lugar secreto que fue, mucho después, descubierto por sus discipulos.

La Confesio Fratemitatis (de 1615), dirigida a los hombres de ciencia de Europa, expone, alo largo de catorce
capitulos, un programa para alcanzar la paz universal entre los hombres, mediante reformas sociales y politicas,
pero, sobre todo, mediante una transformacién intelectual.

Las Bodas alquimicas de Cristidn Rosa-Cruz en el ano 1549 (1616) narra los significativos acontecimientos
ocurridos durante la celebracién de una boda ala que asistio el héroe mitico en aquel ano.

Parece mds que dudosa la existencia real de una institucion formal de la Rosa-Cruz en aquel tiempo.

6 Los sistemas o métodos de trabagjo ritual masdnicos no buscan una via mistica de acceso al Conocimiento,
aungue también pueda hablarse de la existencia de una mistica masénica. Por ello, reftomaron el mensaje
rosacruciano una diversidad de escuelas surgidas a partir del mismo siglo XVIll'y, sobre todo, durante el siglo XIX,
aungue sin relacion directa con el primer movimiento Rosa-Cruz al que nos estamos refiriendo.

En 1889, el ocultista francés Estanislao de Guaita fundd una “Orden Cabalistica de la Rosa Cruz”, de
corta vida. En 1912, la inglesa Annie Besant fundd una "Orden del Templo y de la Rosa-Cruz”,y en 1916, H.
Spencer Lewis fundd, en Nueva York, la “Anfigua y mistica Orden Rosa-Cruz” (AM.O.R.C.), establecida en
California e igualmente sinrelacion alguna conla corriente inicial.
7 Enla Grandes Logias de Inglaterray de Suecia, cuando la corona no es cefida por un vardn, la presidencia
pasa aun miembro varén de la familia real.
8 Se referia Lawrie a la Masoneria de los constructores de oficio.
9 La Gran Logia de Minnesota (EE. UU.) y la Gran Logia de Francia firmaron acuerdo de mutuo reconocimiento
en marzo de 2001)
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