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INTRODUCCION

Mucho es lo que se ha venido especulando, desde dentro y fuera de
la masoneria, en torno a la vinculacion histérica y tradicional que
existiria entre los caballeros templarios medievales y los masones.

El asunto desde luego no es baladi, ni algo que promuevan
Unicamente grupos de fantasiosos, charlatanes, romanticos o
mitdmanos, sino que se trata de un debate que, aun hoy, sigue
generando las mas vivas controversias.

En un tema tan complejo como este, lejos de implicar rigurosidad
historiografica cualquier posicionamiento categdrico, la objetividad
requiere de una enorme cautela a la hora de pronunciarse. Aunque
no sea una definicion que guste a todos los masones, lo cierto es que
la institucion masdnica se encuadraria dentro de lo que denominamos
como sociedades secretas. Es por ello que resulta del todo
pretencioso, y hasta temerario, adoptar esa caracteristica actitud de
autosuficiencia metodoldgica que frecuentemente adoptan quienes se
erigen en fieles sequidores del dogma académico. Este, por esas
particularidades secularmente discretas que concurren, es de los
pocos asuntos historicos en que los hechos se decantan claramente
hacia el lado metodoldgicamente "heterodoxo" de la balanza. El saber
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iniciatico tiene sus propios medios de transmision, que desde luego
difieren de los meramente documentales, lo que implica que las
simples refutaciones ideoldgicas que puedan esgrimirse carezcan
normalmente de solidez alguna y hasta pequen a menudo de lo que
podriamos denominar "subjetividad cientifista". En ocasiones, tras
estas actitudes de formalismo negacionista por sistema lo que en
realidad subyacen son los condicionamientos del mas inveterado
academicismo, cuando no otro tipo de motivaciones mucho mas
sospechosas, como son las que parten de prejuicios ideoldgicos y
doctrinales, y hasta de intereses partidistas generalmente
inconfesables. De entre estos, en ocasiones virulentos embestidores
contra cualquier cosa que implique conceder a la masoneria un
legado tradicional y el beneficio de la duda en cuanto a sus objetivos
e intenciones, tendriamos algunos que se inscribirian en lo que se
han dado en llamar corrientes antimasodnicas, las cuales
generalmente parten de las mismas instancias politicas y
eclesiasticas de siempre.

No entraremos en ello, pues no nos corresponde, amén de que hoy
por hoy, con estudios tan historiograficamente cientificos y
documentados como los de Paul Naudon, por ejemplo, el
planteamiento de un debate airado en torno a la vinculacidn
primigenia entre templarios y masones es mas una cuestion de mera
inercia frentista o salubridad intelectual que otra cosa.

Desde luego el debate no es nuevo, e incluso en Espafa, por
ejemplo, ya levantaron en su momento una gran polvareda durante
finales del siglo XVIII y toda la primera mitad del siglo XIX las
consideraciones vertidas por el obispo de Vich, el jesuita Agustin
Barruel S.J., en los dos volumenes de sus Memorias para servir a la
historia del jacobinismo (Luis Barja, Vich, 1870). Y entre estas
consideraciones, estaba su conviccion de conceder una dependencia
templaria a los masones. El hecho de que Barruel fuese duramente
fustigado por los liberales de toda condicion y pelaje, no sdélo de su
época sino de la Espafa reciente también, asi como su asesinato en
extrafas circunstancias, ya de por si demuestran lo que hemos
comentado anteriormente sobre los oscuros intereses partidistas que
en este asunto han movido siempre a determinadas instancias del
totalitarismo dogmatico, ya sea religioso o politico. En este caso
concreto, indicar que el propio Ricardo de la Cierva, ex ministro
espanol franquista y uno de los mas prestigiados a la par que
controvertidos historiadores contemporaneos, reconoce que el
conocimiento de Barruel sobre la Masoneria y la Ilustracion fue
directo y profundo, y la documentacion que manejo en la elaboracion
de su obra asombrosa.



No es el tnico caso, éste que comentamos, en que los jesuitas
aparecen envueltos en oscuros asuntos relacionados con la
masoneria y el neotemplarismo, e incluso se ha dicho, y asi lo recoge
René Guénon en sus Estudios sobre la Francmasoneria y el
Companerazgo, que fueron los propios jesuitas quienes queriendo
perpetuarse secretamente, formaron la “clase eclesiastica del orden
interior del Régimen de la Estricta Observancia”. Varios autores
masones, entre ellos Ragon y Limousin, se encargaron de propagar
esta leyenda sobre los origenes de este Régimen masdnico que esta
fundamentado en la tradicion templaria, y del que nos ocuparemos
mas adelante.

En Espafa, resultan de gran interés los estudios del jesuita José
Antonio Ferrer Benimelli, miembro del Centro de Estudios Historicos
de la Masoneria Espafnola, con sede en Zaragoza. En uno de los
Cursos de Verano que organizd dicha institucion en San Sebastian,
Guipuzcoa, el profesor Ferrer Benimelli recalcé que “decir que hay
incompatibilidad entre la fe cristiana y la masoneria es un error”, y
afadié que muchos pastores protestantes, anglicanos, metodistas y
presbiterianos son masones”...

I PARTE:

De las antiguas fraternidades a la masoneria decimondnica

I. De la tradicion salomdnica al Compainerismo de Oficio
Se ha pretendido buscar a la masoneria un origen mucho mas remoto

del que seguramente tiene, quiza por ese afan de remontar todo lo
esotérico a Egipto, Mesopotamia y Grecia. No obstante, en el que
seria el documento mas antiguo de la masoneria, el Manucristo
Regius (datado hacia 1390), es donde se establece la fundacidon de la
masoneria en Egipto por Euclides. Y en el tercer grado masadnico,
denominado Maestro Mason, aparece la leyenda en que se atribuye el
origen de la masoneria a la construccion del Templo de Jerusalén.

Otras tradiciones masdnicas, de las que por ejemplo nos habla J.N.
Casavis en El origen griego de la francmasoneria (Nueva York, 1955),
establecen estos origenes en los Artifices de Dionisio, que
aparecieron justo en el momento en el que se inicid la construccion
del Templo de Jerusalén. Su arquitectura estuvo basada en la filosofia
hermética y la geometria sagrada, y emplearon de forma operativa y
especulativa, es decir constructiva y filoséfica, algunos simbolos de
albafileria como el martillo y el cincel.

Los Esenios, que poseian costumbres y rituales masdnicos, también

son considerados precursores. Segun Filon de Alejandria, “cuando los
esenios escuchaban a su jefe tenian la mano derecha sobre el pecho,
un poco por debajo de la barba, y la izquierda mas abajo, en la parte
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del costado”. Cierto es que nos encontramos, en definitiva, ante un
signo de reconocimiento de uno de los primeros grados de la
masoneria moderna.

Los romanos collegia de Numa de 751 a.C., el simbolismo pitagdrico
y los Caballeros Templarios medievales forman también parte de las
tradiciones que nos hablan del origen de la masoneria.

Los Antiguos Reglamentos del movimiento masdnico, que se
remontan a principios del siglo XV, sefalan la influencia del
Mediterraneo Oriental sobre toda la tradicion medieval relativa a la
construccion del Templo de Salomoén, confundido frecuentemente por
los peregrinos con el santuario musulman de la Cupula de la Roca.

En uno de los documentos masdnicos mas antiguo que se conserva,
el Manuscrito Cooke, de 1410, se dice que “"Salomoén confirmd los
Reglamentos que su padre David habia dado a los canteros”. Este
manuscrito presenta a Salomon como Gran Maestre de la Logia
primigenia de Jerusalén, mientras que Hiram, arquitecto del primer
Templo, era Gran Maestre delegado, el disefador y operario mas
consumado de la tierra. Interesante respecto de la relacion de los
templarios con la importacion de la leyenda de Hiram desde Tierra
Santa es la obra de G.W. Speth, Builders = Rites and Ceremonies: The
Folk Lore of Masonry (Ars Quatuor Coronatorum Pamphlet, Londres,
1951)

"En casi todos los catecismos masonicos mas antiguos -refiere el
historiador escocés Andrew Sinclair en La Espada y el Grial-, la serie
de preguntas y respuestas confirmaba la tradicion de la fundacion de
la primera logia masdnica en el lado occidental del Templo de
Salomdn, donde Hiram habia levantado dos columnas de bronce. Se
le daba el sobrenombre de Abiff, derivado de la palabra hebrea que
significa “padre”, como si Hiram fuera el padre de todos los
masones”.

Para los Compaferos constructores medievales, el Templo de
Salomon era no sdlo el simbolo de su oficio, sino la cumbre de la
sabiduria, “y consideraban que los maestros que habian intervenido
en su construccion eran “iniciados” en todos los misterios que la
Divinidad habia tenido a bien revelarles”, y ejemplos a seguir si se
queria alcanzar propdsitos de altura.

Los historiadores masdnicos explicaban por varios caminos la
transmision directa de los ritos y practicas desde la logia del rey
Salomon en Jerusalén hasta la actualidad. Aunque al parecer la
palabra logia procede del término loggia, que eran los lugares de
reunion de los antiguos Magistri Comacini, un misterioso gremio de
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arquitectos que vivian en una isla fortificada en el lago Como en la
época de la disgregacion del Imperio Romano.

Un rey lombardo otorgd ciertos privilegios a los Comacini en un
edicto promulgado en el afio 643, y parece ser que estos habrian
ensefiado los secretos de la geometria sagrada y de los métodos de
construccion a los constructores italianos de Ravena y de Venecia, y,
a través de éstos, a los gremios artisticos y artesanos del Medievo.

A los herederos en Francia se les conocié como la Compangonnage
(el Compahferazgo), cuya primera reunidon constatada fue en el siglo
XII, con motivo de la construccion de la catedral de Chartres. Algunos
se llamaban Hijos de Salomdn, que fueron los encargados de erigir
casi todas las catedrales dedicadas a Nétre-Dame. Otras lineas del
Companerazgo fueron las del Maestro Santiago —Maitre Jacques-,
también conocidos como Companfneros del Deber, y la del Padre
Soubisse, que fue una escision de la del Maestro Santiago. Todos
ellos eran los gremios de artesanos que construyeron las catedrales
goticas mayores, dirigidos en ocasiones por maestros canteros
cistercienses o templarios llamados Fratres Solomonis. Para sir
Laurence Gardner, san Bernardo de Claraval, el fundador de la Orden
del Cister y mentor de la Orden del Temple, habria logrado descifrar
la geometria secreta de los constructores del Templo de Salomén, lo
cual no debe resultar disparatado si nos atenemos a los enigmas
existentes en torno a quién envié a Tierra Santa a los nueve
caballeros fundadores de la Orden del Temple y con qué finalidad
concreta. Esta colaboracion y convivencia entre la Caballeria Guerrera
de los Templarios y el Compaferismo de Oficio de los Constructores
produciria una corriente de doble sentido, que trasvasaria ritos,
simbolos, conocimientos y experiencias en ambas direcciones, al
servir todos ellos a la misma causa trascendente. El enriquecimiento
por ello fue mutuo, teniendo estos ritos e iniciaciones caballerescos y
de oficio su reflejo simplificado en los ritos con que las jerarquias
superiores dirigian, del modo mas aprovechable posible, las
potenciales capacidades psico-espirituales del pueblo medieval a
quien se dirige principalmente la construccion religiosa.

Desde los inicios de la Orden del Temple, hubo cierto numero de
templarios que recibieron la iniciacion compaferil durante alguno de
los grados de ascenso dentro de la fraternidad, cuando fueron
requeridos a dirigir los trabajos de construccion o a ejercer de
maestros para los aprendices. De tal forma, muchos de los
templarios aunaron en su persona la Caballeria Guerrera y el
Companerismo de Oficio, como es el caso de aquellos templarios que
tras alcanzar el grado de Maestros Constructores y desarrollar una
dilatada carrera ejerciendo como tales, merecieron la distincion de
ser enterrados en la mas emblematica edificicacion por ellos erigida.
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Al respecto, Rafael Alarcén nos refiere en A la sombra de los
Templarios el caso de los Maestros del Temple de Paris, o en Espafa
el de Nuestra Sefora del Templo en Villalcazar de Sirga, en la
provincia de Palencia. Hecho significativo es que el abacus, que
aparece grabado en los sillares de algunas construcciones templarias,
fue el simbolo utilizado indistintamente por el Maestre del Temple y
por el Magister de los Constructores.

De especial interés a la hora de demostrar de forma concluyente la
estrecha relacion existente entre los templarios y la masoneria
operativa medieval son los estudios del masén Paul Naudon, en su
obra Les origenes religieuses et corporatives de la Franc-Magonnerie
(Paris, 1979), en los que con gran profusion documental expone
cosas como esta que tradujera el Dr. Carlos Raitzin para un articulo
sobre templarios y masones:

"Citemos finalmente al caso de Metz, donde los templarios instalaron
una comanderia a partir de 1133. Ella crecié rapidamente y ya se
hallaba profundamente arraigada cuando san Bernardo mismo vino a
la diécesis a predicar la Segunda Cruzada en 1147. Es interesante
sefalar que hacia fines del siglo XIII una fraternidad de masones se
reunia en el oratorio de la comanderia de los templarios de Metz. En
1285, se encuentra el nombre de “"Jennas Clowanges, li maires de la
frairie des massons dou Temple” (Jennas Clowanges, el alcalde de la
fraternidad de masones del Temple). Una lapida funeraria,
descubierta en 1861 frente a la capilla, recuerda la memoria de cierto
“"Freires Chapelens ki fut Maistres des Mazons dou Temple de Lorene”
(Freire Capellan —o sea Caballero Templario- que fue Maestre de los
masones del Temple de Lorena) durante veintitrés afios y que murid
“la vigille de la Chandelour Ian M.CC.IIII.XX.VII” (la vigilia de la
Candelaria el ano 1287)”

Sin duda la obra de Naudon supone, no sdlo la prueba historiografica
irrefutable de la vinculacion entre los masones operativos del
Medievo y el Temple, sino también de su relacién con los franc
mestiers, que permitia a los oficios, en particular el de la
construccion, desempefnarse dentro de los dominios templarios libres
de los impuestos reales o sefnoriales.

Un detalle curioso es que todas estas hermandades masonicas de la
Francia medieval a las que nos hemos referido, corrieron la misma
suerte que los templarios cuando en el siglo XIV la Inquisicion, de la
mano de los dominicos, fijé su atencidon en ellos.

II. La francmasoneria operativa medieval. El hermetismo
constructivo




Las asociaciones o cofradias de albafiles (macons en francés) existen
con toda certeza en el siglo XIII, pues de 1275 data el primer
documento al respecto (gran asamblea de Estrasburgo).

Hacia el siglo XIV ya se utilizaba la palabra “lodge” (logia) para
designar los lugares de reunion de los artesanos del oficio. El
manuscrito Halliwell recomendaba al cantero que mantuviera el
secreto:

"Lo secreto de la camara no lo digas a nadie,

Ni nada de lo que hagan en la logia”

Ahora bien, resulta poco menos que sorprendente que para
historiadores de reconocida solvencia, como por ejemplo el
catedratico de Historia de las religiones César Vidal, no parezca que
tales asociaciones hubieran ido mas alla del terreno laboral y, segun
él, no hay rasgos de que poseyeran un saber esotérico y milenario. Si
no fuera por que existen pruebas mas que evidentes en contrario,
incluso documentales, diriamos que la conclusion de Vidal entraria
dentro del clasico encorsetamiento ideoldgico con que la
historiografia academicista acoge todo aquello que se sale de sus
parametros empiricos, pero en este caso, precisamente por las
pruebas a las que aludimos, tales consideraciones resultan, simple y
llanamente, un soberbio dislate. No hace falta siquiera remitirse a los
estudios alquimicos de los grandes Adeptos del Ars Regia como
Fulcanelli, pues ello daria pie a las manidas acusaciones de
subjetividad y fantasiosidad con que muchos estudiosos descalifican
todo aquello que, por su incapacidad de comprension, prefieren
desdefar sin mas. Ignorar, por ejemplo, que el simbolismo
arquitectdnico, iconografico y gliptografico de los constructores
trascendia con mucho las meras directrices de la religiosidad
exotérica imperante, emanada de Roma, supone ignorar el mas
ingente y tangible de los archivos documentales, en este caso pétreo
e imperecedero, de las corrientes heterodoxas de Occidente. No es
intencion nuestra osar criticar el trabajo de alguien como Vidal a
quien admiramos, y si mas bien lamentarnos de lo que mas parece
una dinamica establecida y viciada, en la que por fuerza deben
primar las ideas preconcebidas sobre el expansus metodoldgico, pues
resulta del todo inexplicable que una auténtica eminencia como Vidal,
qgue a sus 42 anos posee tres doctorados (Historia, Teologia y
Filosofia) y una licenciatura (Derecho) y es conocedor de 16 lenguas,
no sea capaz siquiera de vislumbrar en la piedra las significaciones
ocultas del Lenguaje de los Pajaros, ese lenguaje simbdlico y
alegorico de Salomon y de otros sabios, en particular de la tradicion
musulmana.



Que las cofradias de constructores se fundamentaban en algo mas
qgue en una mera asociacion laboral, la tenemos en hechos como el
de los santos martires Claudio, Nicdstrato, Sinforiano, Castorio y
Simplicio, escultores cristianos que fueron condenados a ser
encerrados vivos en sarcéfagos de plomo y ser precipitados al mar,
por negarse a esculpir un idolo pedido por el emperador Diocleciano.
¢Qué asociacion meramente laboral se cuestionaria llevar a cabo, a
costa de su persecucion, el encargo de un trabajo ordenado por el
emperador?... Curiosamente, la existencia de estos santos, los Sancti
Quattro Coronatti, se menciona en los estatutos de los picapedreros
de Venecia del afio 1317, y también en el Manuscrito Regius de 1390.

El manuscrito francés n° 19.093 de la Biblioteca Nacional de Paris
resulta también de gran interés a la hora de ilustrar lo que tratamos
de demostrar. En 1849, es mencionado por Jules Quicherat; Jean-
Baptiste Lassus (arquitecto que participd en la restauracion de Nbtre-
Dame de Paris y de la Sainte-Chapelle) se ocupa de su publicacion,
que tiene lugar en 1857 y en 1859 aparece una edicion inglesa. La
Biblioteca Nacional francesa publicé un facsimil bajo la direccién de
Henri Omont en 1906. Posteriormente hay nuevas ediciones, algunas
comentadas, de este llamado Cuaderno de Villard de Honnecourt.
Precisamente en Honnecourt, cerca de Cambrai, nacio Villard en
tiempos de Luis IX. En este lugar existe un priorato de la orden de
Cluny, y en 1235 finalizaban los trabajos de la abadia cisterciense de
Vaucelles.

El cuaderno se trata de un documento unico, del que se conservan 33
hojas de pergamino, frente a las 62 con que presumiblemente
contaba el original. Incluye esbozos, croquis y anotaciones en
dialecto picardo dirigidos a los técnicos, ya que “en este libro se
puede encontrar gran ayuda para instruirse acerca de los principios
fundamentales de la masoneria y de la construccion del armazon...” y
el autor anade: "... también del método para dibujar un trazado,
como el arte de la geometria ensefa y exige”.

Este documento nos desvela algunos de los conocimientos en
geometria que tenian los constructores medievales y las técnicas del
tallado de la piedra, e incluso tiene algunos dibujos que aun no han
sido interpretados. Roland Bechmann ha analizado estos dibujos, por
ejemplo el trazado de un arco mitral.

El cuaderno de Villard aun debe ser estudiado con mas detenimiento,
pues sin duda en él se hallan algunas de las claves del simbolismo
aplicado en el templo, que como la logia masdnica, se extiende de
oriente a occidente, del sur al norte, del nadir al cenit. Esto nos
recuerda la extrafia pregunta de Bernardo de Claraval que, en De
consideratione (cap. XIII) parafrasea a san Pablo cuando en su



Epistola a los Efesios (III, 18) pregunta: "¢Qué es Dios?”, y se le
responde: “"El es longitud, anchura, altura, profundidad”.

Precisamente es la relacidon de magnitud entre las diferentes partes
de un todo -la aplicacion de la proporcion, en suma-, la que se
extendid a todos los saberes cuantificables, dando lugar en el decurso
de los siglos a desarrollos la mayoria de las veces misticos, y el arte
constructivo no fue una excepcion. Citando a Monsefor Devocoux,
Jean Hani dice que, entre muchas otras iglesias y catedrales, la de
Troyes (Francia) contiene toda una serie de proporciones y
mediciones relacionadas con los nombres sagrados. Al respecto,
Manuel Plana sostiene que "todos estos codigos simbdlicos coinciden
en el edificio formando parte de una ciencia sagrada (de los ciclos y
los ritmos) cuya base es esencialmente numérica...” Plana, sin duda,
alude al sagrado Numero Aureo que estaba ya presente en las obras
del arte del antiguo Egipto, y cuya teoria se expuso por vez primera
en el siglo III a.C. en Elementos de geometria de Euclides, si bien
esta obra es, en realidad, una sintesis del pensamiento matematico
griego de épocas anteriores, en concreto inspiradas en Pitagoras,
fundador en el siglo VI de una escuela cientifica y mistica destinada a
ejercer una notable influencia sobre el pensamiento antiguo y
moderno. El mismo Platon dijo que “todo esta hecho conforme al
numero”, y afiadio: "Dios geometriza al crear”.

Volviendo a la cuestion de los conocimientos secretos y ancestrales
de los constructores, otro ejemplo significativo lo tenemos en la
Confraternidad de la catedral de Estrasburgo, cuyo nombre primitivo
era "Los hermanos de San Juan", que tenia una jurisdiccion particular
independiente de otras corporaciones similares. Tenia su propio
tribunal en la Logia y juzgaba sin apelacion todas las causas que eran
tratadas segun la Regla y los Estatutos.

En algunos de los articulos de estos Estatutos, elaborados en 1495 y
conservados en el archivo catedralicio, pueden apreciarse
instrucciones que sin duda van mas alla de lo que marcaria un mero
régimen disciplinar de tipo laboral, o, lo que es lo mismo, entraria de
lleno en el implicito secretismo de lo esotérico. Por ejemplo, en el art.
2 "se establece que los miembros de esta confraternidad no tengan
comunicacion con otros constructores que solamente supieran
emplear el mortero y la paleta”; en el art. 13 "se prohibe a los
Maestros y Compaheros instruir a los extrafios en sus Estatutos”; o
en el art. 55 se dice que "el Aprendiz elevado a Compahnero prestaba
juramento de no revelar jamas de palabra o por escrito las palabras
secretas del saludo”...

Como nos refiere Gloria de Valor en sus Apuntes sobre Pythagoras y
los Companeros del Saber, "la Logia de Estrasburgo mantuvo una



tradicion acatada y mantenida hasta 1870 que obligaba al Maestro de
Obras, una vez al ano, ser introducido al crepusculo en la Catedral
por el obispo de la ciudad y pasar alli la noche, ya que esta Catedral
estaba declarada sede tradicional del Compaherismo y desde donde
se propone una serie de signos lapidarios caracteristicos que se
extienden por el Este de Europa hasta Moldavia”.

En cuanto a los documentos bibliograficos que constatan la existencia
de una francmasoneria operativa en el Medievo, en este caso tardio,
podemos citar un tratado de alquimia datado hacia 1450 y citado en
Spence, An Encyclopaedia of Occultism, que utiliza explicitamente la
palabra freemason; otro tratado alquimico del siglo XV, citado en
Thomas Norton, Ordinall of Alchemy, alude a los masones bajo el
nombre de “obreros de la alquimia”, definicion que se hace patente
incluso en nuestros dias, y por poner un ejemplo, en la denominacion
como "rosa de los alquimistas” del roseton norte de Noétre-Dame de
Paris.

Significativa es también la formula de Juramento que aparece en un
manuscrito conservado en el Archivo de Edimburgo, fechada en
1646:

"Juro por Dios y por San Juan, por la Escuadra y el Compas
someterme al juicio de todos, trabajar al servicio de mi Maestro en
esta venerable Logia del lunes por la mafana al sdbado y guardar las
llaves, bajo pena de que me sea arrancada la lengua a través del
menton y ser enterrado bajo las olas, alla donde ningun hombre lo
sabra"

En El Misterio de las Catedrales (1926) y en Las Moradas Filosofales
(1931), Fulcanelli expone el verdadero significado de la alquimia y su
reflejo en las grandes obras arquitectonicas del Medievo, las
catedrales goticas. Como iniciado, Fulcanelli descubrid todo el
proceso de ascesis grabado en las piedras con que se edificaron los
templos goticos, explicando como entre sus medallones y estatuas se
puede seguir de forma muy clara el antiguo camino alquimico en sus
diferentes etapas. Tal como observd Patrick Ravignant, Fulcanelli
interpretd la antigua ciencia de la alguimia como una técnica que
habia de ser empleada para alcanzar la iluminacién mas interior. Para
este enigmatico sacerdote, del que se desconoce su verdadera
identidad, la catedral no debia ser observada como “una obra
dedicada unicamente a la gloria de Cristo, sino mas bien como una
vasta concrecion de ideas y tendencias, de fe popular, un todo
perfecto al cual uno puede referirse sin temor en cuanto se trata de
penetrar el pensamiento de los antepasados, sea en el terreno que
sea”.

10



Resulta evidente que Hermes Trismegisto, fundador de la alquimia y
de la doctrina hermética, influyd mucho sobre los caballeros de la
Orden del Templo de Salomén y, a través de éstos, sobre los
masones. Un documento medieval que todavia se conserva en Paris,
el Léviticon, nos habla de las creencias que trajeron los templarios
del Proximo Oriente, e incluso dicho credo aparece reproducido en
The Knights Templar (Londres, 1910), de A. Bothwell-Gosse.

Se haria demasiado extenso enumerar y analizar, y no es el propdsito
de este ensayo, las multiples manifestaciones del simbolismo
hermético que concurren en el arte constructivo medieval, que se
concibieron en recuerdo de las antiguas religiones paganas de origen
solar fundamentalmente, y cuya comprension estaba sélo al alcance
de unos pocos iniciados. Iniciados que, como los francmasones
medievales, supieron velar y proteger sus conocimientos bajo el
manto sutil del simbolismo constructivo.

III. La transicion masodnica: De la operatividad a la_
especulacion

Sin duda es la profanidad del siglo lo que en muchas ocasiones
impide a algunos historiadores del Arte y estudiosos de las formas
arquitectdonicas medievales entender que la cosmovision y la cualidad
cognoscitiva ancestral se regian bajo concepciones misticas y
ascéticas que nada tienen que ver con los planteamientos ultra
racionalistas, materialistas y desacralizados que imperan en el mundo
moderno occidental y en su perspectiva cartesiana del conocimiento
cientifico. Y, precisamente en el Medievo, el sabio manifesto a través
del simbolismo esotérico ese anhelo de liberacion ascética.

Estos ideales de libertad reciben un impulso en el amanecer de la
nueva época anunciada por el Renacimiento del conocimiento y la
cultura clasicas durante el siglo XV, tiempo de gran actividad
creativa, de rupturas de ataduras, de liberacion de un renovado y
vital espiritu que habia sido coartado por la oscuridad dogmatica de
la Edad Media, y cuyo resultado fue lo que ha dado en llamar la
Reforma. Cotteril, en su History of Art, habla de una "liberacion de la
ley tradicional” y de “restauracion al individuo de un gobierno
auténomo moral e intelectual”...

Debemos decir, sin embargo, que en Europa el intento llevado a cabo
por sabios como Ficino, Erasmo, Tomas Moro o los plotonianos de
Italia de ofrecer una perspectiva mas amplia de la doctrina cristiana,
reinterpretandola a la luz de la filosofia de Platon y Plotino, fracaso. A
pesar de partir del seno de la Iglesia romana, la Reforma se realizd
fuera de la Iglesia durante el siglo XVI. Fue un intento de purificar la
Iglesia de sus abusos, de hacer que sus ensefanzas se aproximasen
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a una mas intima armonia con las nuevas ideas, si bien debemos
admitir que poco se hizo para mejorar las cosas desde el punto de
vista espiritual, aunque se avanzo en libertad de creencia y en
libertad para que el intelecto individual buscase la verdad por si
misma. Tan grande fue, empero, la ignorancia e intolerancia de los
reformadores, que engendraron una teologia mas intolerable que la
de Roma.

Después de la Reforma en Inglaterra la arquitectura eclesiastica
sufrié un importante retroceso, y las Logias operativas entraron en
disolucion debido a que su trabajo ya no era indispensable. Pero
mientras la Reforma dafiaba de esta manera a la Masoneria
operativa, daba a Europa seguridad para el resurgimiento del arte
especulativo abiertamente, dando pie a la introduccion de
constructores (masones) tedricos en el seno de las Logias.

Siguiendo al destacado masdn y tedsofo C.W.Leadbeater, podemos
atribuir un periodo de oscurantismo y desintegracion, asi como los
escasos registros referentes a los secretos masonicos que de esta
época nos han llegado, no sélo al Juramento de no escribir esos
secretos, sino también a que muchas logias operativas habian
perdido casi todo indicio de sus trabajos rituales, olvidando los
secretos tradicionales y simbdlicos de la construccion. Sin embargo,
es durante este periodo de posreforma, en que las antiguas logias
casi habian olvidado la gloria de su herencia, tanto operativa como
especulativa, cuando por primera vez hallamos minutas de las
reuniones de Logia. La minuta mas antigua esta guardada en los
archivos de la Logia de Edimburgo, Mary “s Chapel n° 1, en el rollo de
la Gran Logia de Escocia, y esta fechada en 1598. Aun cuando parece
ser que desde los tiempos mas remotos las logias operativas
“aceptaran” a hermanos no operativos, el primer registro de ello, la
admision en 1600 de John Boswell de Auchinlech, lo encontramos en
los mismos archivos. La importancia de este documento radica en
que, a través de la marca que precede a la firma de Boswell (una
cruz encerrada en un circulo, simbolo a menudo utilizado por los
hermanos de la Rosa Cruz), se pone de manifiesto la profunda
conexion de los alquimistas rosacruces con la Masoneria. Si bien
entrar en este tema requeriria de un estudio aparte.

En 1641 existe como referencia comprobada la afiliacion a la misma
Logia de Edimburgo de sir Robert Moray, y en 1646 es admitido en la
Masoneria uno de los mas notables iniciados masdnicos de los hay
constancia en aquellos tiempos. Se trata de Elias Ashmole, fundador
del Ashmolean Museum de Oxford, que ademas de alquimista,
hermético y rosacruz, fue el primero que, en Historia de la Orden de
la Jarretera segun Ashmole (1640), escribié sobre los templarios en
términos elogiosos desde la supresion de la Orden. A este respecto,
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indicar que Frances Yates, en El Iluminismo Rosacruz, descubre una
estrecha vinculacidon entre los rosacruces del siglo XVII y la Orden de
la Jarretera, detalle muy sugerente si tenemos en cuenta que en esta
Orden se ha visto, cuando menos en el aspecto ceremonial, una
continuacion de los templarios.

Sir Christopher Wren, arquitecto de la catedral de San Pablo de
Londres y ultimo Gran Maestre de la Masoneria antigua, que murid en
1702, habria tenido acceso a documentos antiguos del oficio. Wren
no dudaba de la relevancia de los Caballeros de la Orden del Templo
de Salomon y de otros cruzados en la importacion desde Oriente
Préximo de las ideas arquitectonicas musulmanas. "Lo que ahora
llamamos vulgarmente gdtico —escribié- deberia llamarse con mayor
verdad y propiedad arquitectura sarracena refinada por los cristianos,
que surgid en primer lugar en Oriente, tras la caida del imperio
griego, por el éxito prodigioso de aquellas gentes que se adhirieron a
la doctrina de Mahoma y que, movidos de su celo religioso,
construyeron mezquitas, caravasares y sepulcros en todas las partes
a las que llegaban.

Concebian estas obras con forma redonda, porque no querian imitar
la figura cristiana de la cruz, ni las antiguas maneras griegas que
tenian por iddlatras...”

IV. La masoneria decimonodnica

La Masoneria, que es una sociedad esotérica de corte iniciatico,
adquiere gran preponderancia durante el siglo XVIII y XIX, si bien
habia tenido precedentes en la Royal Society fundada en 1662. Esta
sociedad, de corte cientifico, en realidad fue el establecimiento oficial
de lo que habia sido en principio el “"Colegio Invisible” de los
masones, creado en 1645.

La masoneria decimondnica, que al contrario que las logias
francmasonicas medievales no desarrolla trabajos operativos propios
de los constructores, sino que es fundamentalmente simbdlica,
ilustrada y filoséficamente especulativa, se genera en 1717 con la
reunion de todas las logias inglesas en una sola, que se funda con el
nombre de Gran Logia de Londres. Esta moderna masoneria, que por
principios es filantropica y en ocasiones esta muy politizada, se
consolida en 1721 con la redaccidn de las Constituciones de Anderson
de la regularidad masonica anglosajona, en las que se eliminaron las
féormulas catdlicas de los Antiguos Deberes para reflejar el espiritu
ecuménico. De cualquier forma, ya por esas fechas se practicaban en
Francia, de forma privada, los Ritos de Clermont y de Heredom.
Otras fechas significativas para la masoneria decimondnica son 1725,
en que aparecen las primeras logias estuardistas o jacobitas; 1732,
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fecha en que se funda la Gran Logia de Francia; y 1737, que es
cuando surge el Rito Escocés de Ramsay, el cual entra en conflicto
con la Gran Logia londinense. En Espana, el duque de Wharton fundo
las dos primeras logias espafolas en 1728. En 1739, como nos
recuerda Ferrer Benimelli, el cardenal Firrao, secretario de los
Estados Pontificios, prohibio las reuniones masodnicas, condend a
muerte a los masones y ordend la demolicién de sus viviendas.

En 1771, fecha en que se produce el primer intento de unificacion de
todas las logias, la masoneria ya contaba con un notable influjo
politico, bajo el impulso de Luis Felipe. Este intento de unificacion de
las logias masodnicas no fructificd, sin embargo de él sobrevino la
creacion en 1773 de la Orden Real de la Francmasoneria, que toma el
nombre de Gran Oriente de Francia, llegando a ser Gran Maestre del
mismo el propio Luis Felipe. Tenemos con ello que, lejos de lograr el
propdsito de la unificacion, lo que supuso la gestacion del Gran
Oriente es un auténtico cisma dentro de la masoneria.

Seria otro intento de unificacion de las logias el que se pretendid en
la reunion celebrada en 1782 en Wihelmsbad, donde Joseph de
Maistre declard que las ciencias esotéricas son una farsa, nego el
origen templario de los masones y suplico que éstos regresaran,
como él, al seno del cristianismo. Hasta entonces, la masoneria
nunca habia puesto en tela de juicio su vinculacion con los
templarios. Es mas, antes del resurgimiento de la masoneria como
actividad ilustrada y especulativa, ésta ya venia reclamando su
origen templario, incorporando a partir del siglo XVIII dicho origen a
los ritos de sus diversas obediencias. Tal es asi, que incluso en
nuestros dias existe una Orden del Temple asociada con la Gran
Logia de Inglaterra, principal obediencia de la masoneria universal, la
cual sigue considerando la tradicion templaria como la mas venerada
esencia de sus rituales. De cualquier forma, a pesar de que existan
pretensiones al respecto, hoy puede decirse que poco de templario
hay en la masoneria, salvo alusiones y detalles caracteristicos en
ciertos grados. Es mas, podemos decir sin temor a equivocarnos, que
la constitucion de la Gran Logia londinense lo que marcd en realidad,
como acertadamente sefialan L. Picknett y C. Prince, es la conversion
de una verdadera sociedad secreta “en un cenaculo algo pomposo
donde se reunian unos amigos, y tomaba un caracter semipublico
porque ya no tenia ningun secreto que guardar”. En definitiva, estas
palabras ilustran muy bien el panorama de conjunto de la actual
Masoneria que, salvo la honrosa excepcion de "muchos francmasones
modernos que sin duda se someten a sus iniciaciones respetando lo
solemne y con sentido de espiritualidad”, es una organizacion que ha
perdido su sentido originario. Tal como sefala Guénon, por ejemplo
en la masoneria inglesa 24 de los 33 grados se otorgan sin celebrar
ningun rito, lo cual también sucede con los llamados Altos Grados
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templarios de algunas drdenes vinculadas a la masoneria, que se
otorgan de palabra, sin necesidad de llevar a cabo rito alguno. Antes
de la formacion de la Gran Logia los francmasones propagaban el
mismo tipo de saberes que los templarios sobre geometria sacra y
hermetismo. Hoy, muchos reniegan o desconocen sus raices, pues en
gran medida la cadena de transmision se ha roto por demasiados
eslabones.

II PARTE:

De la orden del Temple a la masoneria templaria

1. El final de la Orden del Temple
"El tiempo altera y borra la palabra del hombre, pero lo que se confia
al fuego perdura indefinidamente...”

RITUAL MASONICO
Incineracion del testamente filosofico

Llegados a este punto, y tras el resumen histdrico expuesto hasta el
momento, se hace preciso retroceder nuevamente en el tiempo para
tratar de hallar dénde se habrian gestado las conexiones directas
entre el Temple y la Masoneria.

La abolicién de la Orden del Temple fue decidida por el Concilio de
Vienne, en el valle del Rédano, en el afio de 1311. Para la
historiografia oficial, éste seria el inicio de un prolongado final, cuyo
desenlace se materializaria definitivamente con el suplicio del ultimo
gran Maestre de la Orden, Jacques de Molay y Geoffrey de Charney,
Preceptor de Normandia, ardiendo “a fuego lento” en una hoguera de
la isla de los Judios de Paris, frente a la gran catedral de Nétre-
Dame. Era un fatidico lunes, 11 de marzo de 1314 (segun el
calendario juliano, 18 de marzo segun el gregoriano), vispera de san
Gregorio.

Cuando pensamos en la actitud pasiva con que generalmente los
templarios asumieron la disolucidon, salvo en algunos casos aislados
en Espafa en que se resistieron con las armas a la orden de arresto,
no podemos por menos que preguntarnos como es posible que esta
orden de arresto en Francia tomase por sorpresa a los mandatarios
de la Orden. Por fuerza, algunos oficiales reales tuvieron que advertir
discretamente a miembros de su familia que profesaban en el Temple
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sobre el golpe de mano que urdia el rey Felipe 1V “el Hermoso”. Esto
no es algo que se prepare de la noche a la manana, y resulta
imposible concebir el desconocimiento absoluto por parte de las mas
altas instancias templarias. Del mismo modo que este sobreaviso
podria explicar las pocas cosas que se incautaron en las encomiendas
tras el arresto, cabria pensarse con légico fundamento que entre la
inmensa mayoria de templarios que permanecieron libres en el resto
de Europa, hubiese quienes se reuniesen para decidir cdmo
afrontarian su futuro tras las decisiones pontificias que habrian de
fijar su destino definitivo. Tal como sefiala el historiador francés
Michel Lamy en La otra historia de los Templarios, el Temple, en
buena parte, permanecia en libertad, sus comendadores se reunian
cuando lo estimaban oportuno, los freires vivian en sus castillos,
celebraban sus capitulos e incluso mantenian contactos entre los
miembros de los distintos Estados. A pesar de estar descabezados
por la prision de su Gran Maestre Jacques de Molay, resulta evidente
que la vejez de éste tenia por fuerza que haber planteado ya la
necesidad de un sucesor inmediato. Es por todo lo expuesto que
estudiosos como el mencionado Lamy, con las debidas muestras
precautorias, consideran que existen multiples razones para creer en
una transmision de la herencia templaria.

Diversas drdenes militares y monasticas de toda Europa, e incluso las
hermandades laicas de la Fede Santa italiana, fueron los herederos
“oficiales” de la Orden del Temple, aunque en ningun caso cabe
pensar que hubieran recibido igualmente la herencia espiritual y los
diversos secretos que dimanan de la tradicion templaria.

Sobre una continuidad clandestina de la orden del Temple mucho se
ha venido escribiendo incluso desde su misma supresion en la
segunda década del siglo XIV, y especialmente a partir del siglo
XVIII. Como ya hemos dicho, resulta indudable que, si no como tal
Orden del Temple estructurada y organizada, muchos fueron los
templarios que sobrevivieron, que tuvieron diferentes destinos, e
incluso es un hecho que gran parte de ellos ingresaron en nuevas
ordenes militares creadas ex profeso para recibir los bienes y
caballeros templarios, tal es el caso de la orden de Montesa en el
reino de Aragon y la de Cristo en Portugal. Pero independientemente
de estas evidencias “prolongatorias” del Temple, lo que mayores
controversias suscita es la posibilidad de una continuidad
ininterrumpida y secreta de la tradicion templaria, transmitida hasta
nuestros dias.

Para no entrar una vez mas en este sempiterno y complicado debate,
sobre el que se han vertido rios de tinta, diremos unicamente que a
tenor de un manuscrito recientemente hallado en la Biblioteca
Nacional de Madrid por la documentalista Gloria de Valor, resulta
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innegable que en el siglo XVII, cuando menos en Espafa, existia un
denominado "Prior del Temple”, de nombre Fr. Pablo Inglés, que
recibe de la reina dofia Mariana de Austria “"doscientos escudos, por
cuenta de los doscientos ducados de pension, que tiene situados
sobre algunas Rectorias y Prioratos de la Orden”... Este documento,
sobre el que no existe la mas minima duda de autenticidad, se halla
actualmente en estudio, y resulta ya por si mismo una prueba
fehaciente que demuestra una continuidad templaria. Pero no es la
Unica; ademas de ésta, de entre las muchas y variopintas
ramificaciones prolongatorias que se proponen, estaria también la de
la masoneria.

Un detalle significativo al respecto lo encontramos incluso durante el
largo proceso inquisitorial al que se sometié a la Orden, cuando y el
traidor y delator Squieu de Floyran fue apufialado por miembros de
las guildas de constructores inmediatamente después del arresto del
Gran Maestre Jacques de Molay y de los Caballeros para ser
sometidos a la infame parodia de juicio por todos conocida.

II. Filiacion de Larmenius: entre jesuitas y masones

Una de las mas controvertidas filiaciones, que hoy dia esgrimen
algunas ordenes neotemplarias, es la que se asienta sobre la
denominada Charta Transmissionis.

Esta carta no ha sido lo suficientemente estudiada como para
permitir una opinion concluyente sobre su supuesta falsedad, y asi lo
expresan algunos investigadores que se han ocupado del asunto,
entre ellos los britanicos Lynn Picknett y Clive Prince en su obra La
Revelacion de los Templarios. Cierto es que hay algunos detalles, y
entre ellos precisamente la inexistencia de estudios exhaustivos, que
hacen sospechar de su invencidn, pero en cualquier caso, quienes
adolecen de la necesaria cautela y se permiten la audacia de
pronunciarse de manera taxativa incurre en una manifiesta carencia
de rigurosidad que muy poco dice en favor de las tesis,
deslegitimadoras o no, que promueven. Tal es el caso del masdén
F.T.B. Clavel en su Historia pintoresca de la francmasoneria, pues a
tenor de cuanto expone pareciera que maneja una informacion tan
exhaustiva que esclareceria hasta de los mas nimios detalles, lo cual
no deja de resultar poco creible, y hasta sospechoso...

Insistimos en que la Unica postura razonable y sensata a la hora de
emitir un juicio de valor sobre los datos de que se dispone hoy por
hoy, es la mantenida por los citados Picknett y Prince, o por Michel
Lamy, quien en La otra historia de los Templarios, dice que “resulta
en verdad dificil pronunciarse sobre esta carta cuyo caracter apdcrifo
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no ha sido nunca claramente demostrado, asi como tampoco su
autenticidad”.

La carta se atribuye al caballero Johannes Marcus Larmenius (el
armenio), que habria sucedido en la clandestinidad a Jacques de
Molay. En ella constarian las firmas de todos los grandes maestres
del Temple que, desde Molay, se habrian ido sucediendo en la
sombra, cuando menos hasta 1804 en que ocupd este elevado rango
el mason Fabré-Palaprat.

El documento fue escrito en latin codificado, dispuesto en dos
columnas en un pergamino de gran tamafno adornado con ricos
motivos arquitectdnicos, y curiosamente, si no atenemos al
desciframiento y traduccion del original llevado a cabo por el
paledgrafo J.5.M. Ward, aparece el término “grado” para designar,
por ejemplo, a la Maestria templaria. Esto, sin ningun género de
dudas, representa una clara alusion a la terminologia masdnica, a
pesar de que algunas traducciones posteriores de instancias
neotemplarias afines al catolicismo, y por ende interesadas en
desterrar cualquier vinculacion de la Masoneria con el Temple, omiten
y sustituyen estos términos por otros mas acordes a la terminologia
templaria exotérica.

En el documento, Larmenius comienza refiriéndose a Jacques de
Molay y sefalando:

Yo, hermano Johannes Marcus Larmenius, de Jerusalén, por la gracia
de Dios y por el grado mas secreto del Venerable y Supremo martir,
el Maestre Supremo de la Orden del Temple, que Dios tenga en su
gloria, confirmado por el Consejo comun de la Hermandad, poseedor
del grado mas elevado de Maestre Supremo de toda la Orden del
Temple, a todos los que lean esta carta de decretos, salud, salud.

En las firmas de los Maestres que se fueron sucediendo - se sabe de
algunos que fueron masones -, podemos ver otras referencias a la
palabra “grado”:

Yo, Johannes Marcus Larmenius, hice entrega del presente escrito el
18 de febrero de 1324.

Yo, Theobald, recibo el grado de supremo Maestre con la ayuda de
Dios en el afio de Cristo 1324.

Yo, Arnald de Braque, recibo el grado de supremo Maestre con la
ayuda de Dios en 1340 d.J.C.
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Otro pasaje interesante es en el que Larmenius arremete contra los
templarios huidos a Escocia en estos términos:

Por ultimo, por decreto de la Asamblea Suprema y por la Suprema
autoridad a mi otorgada, deseo y ordeno que los templarios
escoceses desertores de la Orden sean maldecidos, y que ellos y los
hermanos de San Juan de Jerusalén - se refiere a los hospitalarios -,
expoliadores de la propiedad de la Orden de los Caballeros (que Dios
tenga piedad de ellos), sean expulsados del circulo del Temple, ahora
y para siempre.

Una hipdtesis plantea, sin embargo, que esta carta que
supuestamente data de 1324, fue en realidad fraguada en el siglo
XVIII por el dugue Felipe de Orleans, quien se la habria encargado a
un jesuita de nombre Bonnati (o Bone). En cualquier caso, lo que si
parece cierto es que el dugue de Orleans fue elegido Gran Maestre de
los templarios en 1705, en Versalles, donde se redactaron los
Estatutos de una Orden que incluso llegd a ser afios después
impulsada por Napoleén (como ya hiciera con la francmasoneria
francesa al colocar a su hermano al frente de ésta), hasta el punto de
autorizar una ceremonia solemne en la iglesia de San Pablo y San
Antonio en memoria de Jacques de Molay. Corria el afio 1808, y era
por entonces Gran Maestre de esta orden el ex seminarista, médico y
mason Raymond Bernard Fabré-Palaprat, el cual seguramente
siempre creyd en la legitimidad de su filiacion.

Curiosamente, en la tradicion de Larmenius, éste califico a los
caballeros medievales de la Orden huidos a Escocia como los
“templarios desertores”, lo cual hace pensar que, si efectivamente la
carta de transmision fue una invencion de elementos de la masoneria
decimondnica, tan dados algunos de ellos a fabricar falsos
documentos histdricos, genealdgicos y filiativos, lo que se pretendia
con ella, desde instancias de la masoneria francesa, es deslegitimar o
arremeter contra la filiacion escocesa. ¢Chauvinismo, o meros
subterfugios de la masoneria regular, cuya intencidn seria
deslegitimar la incipiente masoneria jacobita?...

En cualquier caso debemos senalar que varios cultivados eruditos
creen que este documento es auténtico, y en tal caso las dos
tradiciones que existen (la escocesa y la de Larmenius), habrian
vuelto a ser unidas por el Chevalier Ramsay, del que hablaremos mas
adelante, cuando llevo consigo el antiguo Rito escocés a Paris, donde
el principe Carlos Estuardo vivia en el exilio.

III. La tradicion jacobita
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El abad Velly en su Historia de Francia refiere que cuando los cuerpos
de los dignatarios del Temple, Jacques de Molay y Geoffrey de
Charney, no eran mas que unos restos carbonizados, el pueblo se
abalanzd hacia las hogueras, a pesar de que permanecian alli algunos
guardias, "y recogid ceniza de los martires para llevarsela como una
preciosa reliquia. Todos se persignaban y no querian oir nada mas.

Su muerte fue bella, y tan admirable e inaudita, que todavia hizo
mas sospechosa la causa de Felipe “el Hermoso”...”

Antes del fatal desenlace, entre la muchedumbre, grupos de tres o
cuatro Compaheros constructores, canteros y carpinteros, que eran
una especie de tercera orden corporativa bajo la proteccion de los
Caballeros del Temple, habian oido la voz de Molay como una
sentencia. A decir de Robert Ambelain, gran maestro de varias
obediencias masonicas, esta sentencia significaba para ellos a la vez
una orden para avanzar y una esperanza...

Segun un documento que a decir de Michel Lamy cabe fechar hacia
1745: “los templarios que escaparon al suplicio abandonaron sus
bienes y se dispersaron, unos se refugiaron en Escocia, otros se
retiraron a lugares apartados y escondidos donde llevaron una vida
de ermitafos”. En Espafia, un caso muy evidente de esto ultimo lo
encontramos en el refugio en la ciudad eremitica de Civica, auténtico
dédalo excavado en la roca, de templarios procedentes de varias
encomiendas de la provincia de Guadalajara, entre las que estarian
las de Torija, Albares y Ocentejo, y seguramente también las de
Penalver, Campisabalos y Albendiego. Cabe pensar por ello, respecto
del documento de 1745 a que se refiere Lamy, que el refugio en
Escocia de varios templarios fugados de Francia también sea una
realidad. Ademas hay pruebas mas que notorias de que esto fue asi,
tal como veremos. Por otra parte, y ello también lo corrobora Lamy,
lo que esta mas que constatado es que la flota templaria del
Mediterraneo, y sin duda una parte de la del Atlantico también, se
refugio en Portugal y Espafia, siendo luego recuperadas para las
Ordenes de Cristo y Montesa respectivamente. Otra parte de la flota,
si nos atenemos a los testimonios del Maestre de Escocia, Walter de
Clifton, y de otro Caballero Templario, William de Middleton, habria
zarpado, al mando del comendador de Ballantrodoch “allende la mar”
y con rumbo desconocido...

Algunos estudiosos han presentado argumentos convincentes de que
la francmasoneria tuvo sus origenes en la herencia templaria. Tal es
la hipdtesis de los investigadores britanicos Michael Baigent y Richard
Leigh en El Templo y la Logia, y también la del historiador
norteamericano John J. Robinson en Nacidos en sangre. Sin embargo,
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en ambas obras se llega a la misma conclusion desde diferentes
caminos.

Para Baigent y Leigh, la continuidad de los templarios habria partido
de Escocia, mientras que Robinson investigd los origenes de los ritos
masonicos actuales, viéndose también conducido por esa pista hasta
los templarios. Ambos libros se complementan y proporcionan una
vision amplia de los vinculos que habria entre esas dos grandes
organizaciones.

Las divergencias entre Baigent-Leigh y Robinson es que los primeros
consideran que la francmasoneria tuvo su origen en los templarios
refugiados en Escocia, y que pasaron a Inglaterra en 1603 cuando
ocupo el trono el rey escocés Jaime IV. Por el contrario Robinson
piensa que fue en Inglaterra donde se convirtieron en francmasones
los templarios, llegando incluso a estar tras la insurreccion campesina
de 1381, lo cual no resulta nada descabellado si consideraciones
detalles tan curiosos como que durante las revueltas se atacaron
propiedades de la Iglesia y de los Caballeros Hospitalarios —las dos
organizaciones principales enemigas del Temple-, mientras que se
tuvo cuidado de no dafar las antiguas construcciones templarias.

De lo que no cabe ninguna duda es de que los templarios hicieron de
Escocia uno de sus principales refugios tras la disolucion oficial,
seguramente por que alli no alcanzaba la autoridad de Roma, al
haber recaido en aquella época sobre el pais un interdicto papal que
situaba al rey, los nobles y los villanos en condicion de
excomulgados.

Los actuales caballeros templarios de Escocia, que se dicen
descendientes de aquellos fugitivos, celebran a las afueras de
Edimburgo, en la capilla de Rosslyn -foco de los francmasones
modernos-, los aniversarios de la batalla de Bannockburn, acaecida el
24 de junio de 1314. En esta batalla, en la que Roberto I (Robert
Bruce) derroté definitivamente a las tropas de Eduardo II de
Inglaterra (yerno de Felipe 1V “el Hermoso” de Francia, para mas
senas), el rey escocés conté con el apoyo de un contingente de 432
templarios, entre ellos sir Henry St. Clair, barén de Rosslyn y sus dos
hijos Henry y William. Este ultimo murié mas tarde en Espafa junto a
otros caballeros escoceses, atacando a los musulmanes, cuando
llevaba el corazon del rey Bruce (que habia muerto en Cardross
victima de la lepra) para enterrarlo en Jerusalén.

Fue con la anulacién en 1329 de la excomunién a Robert Bruce - tras
los intentos que el monarca escocés habia hecho por recibir el perdon
de la Iglesia, evitando con ello que pudiera haberse organizado una
cruzada contra su pais como la que se lanzd contra los herejes
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cataros del Languedoc -, que el rey solicité a los templarios que se
convirtiesen en una organizacion secreta, la cual daria origen a las
posteriores fraternidades masodnicas.

Para recompensar el valor de los templarios en la batalla de
Bannockburn, Bruce fundd la Real Orden de Escocia, de la que el rey
seria Gran Maestre soberano y los Saint Clair Grandes Maestres
hereditarios. Esta Real Orden de Escocia todavia hoy existe en
secreto, pues el cargo de gran maestre sigue teniendo caracter real.
Muchos destacados templarios escoceses entraron a formar parte de
Real Orden, entre ellos el que por entonces era Maestre del Temple
en Escocia.

Al mismo tiempo, Robert Bruce habria elevado de categoria a la
Orden de Kilwinning del Heredom (es decir, del “asilo” o “refugio”),
que segun la tradicion era la primera logia escocesa de los canteros
que habian construido la abadia de Kilwinning en tiempos del rey
escocés David I, generoso benefactor de los templarios, y que se
transformé en la Gran Logia Real del Heredom, la principal logia de
Escocia, situada junto a la antigua abadia de Ayrshire. La familia
Saint Clair de Rosslyn presidia sus asambleas anuales, en su papel
hereditario de protectores del rey y del principe heredero, y también
como vecinos poderosos y amigos de los templarios, que tenian su
cuartel general en Ballantrodoch. Estas ordenes absorbieron a la
proscrita Orden del Temple, y sus doctrinas secretas se convertirian
en las practicas de los masones posteriores. Andrew Sinclair, que es
descendiente del principe Henry St. Clair, nos dice que una autora
muy versada en esta materia y miembro de la masoneria escribio,
hacia 1912, que "la tradicién que relaciona a Kilwinning con los
grados templarios es insistente y sale a relucir constantemente (...)
Es verosimil, pues explica la unidn de la llana y la espada, tan
notable en los grados superiores”.

En modo alguno resultan incompatibles ni se desvirtuan entre si las
filiaciones que se esgrimen en la tradicion masodnica, que confirma al
pretendiente Larmenius asumiendo el cargo de Gran Maestre del
Temple en Francia y excluyendo a la nueva orden escocesa bajo la
calificacion de sus miembros como templi desertores.

Las mismas tradiciones nos hablan que a la cabeza de los siete
templarios que se refugiaron en una isla de Escocia para contactar
con el comendador escocés George de Harris se encontraba el
caballero Pierre d "Aumont, del que se decia fue Preceptor de
Auvernia y sucesor directo de Jacques de Molay. D Aumont, que mas
tarde fue nombrado Maestre de los templarios de Escocia durante el
Capitulo extraordinario celebrado el dia de San Juan de 1313, habria
velado los rituales templarios tras los simbolos de la masoneria y
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habria hecho que los miembros del Temple escocés se hicieran pasar
por “"masones libres” o francmasones. Sin embargo, asi como algunos
consideran falsa la tradicion de Larmenius, otros consideran falsa la
tradicion de D "Aumont, pues el Preceptor de Auvernia era Imbert
Blanke, que huyd a Inglaterra, donde fue encarcelado y liberado
después.

Existe otra version de esta tradicion en la que Pierre d "Aumont
habria sucedido al frente del Gran Maestrazgo templario al conde
Francois de Beaujeau, a quien Jacques de Molay antes de su suplicio
habria encargado la mision de hacer revivir la Orden y continuar su
labor. El conde de Beaujeau no sélo habria restablecido la Orden,
sino que fue el depositario del tesoro y los secretos templarios.

En cualquier caso, parece ser que en 1361 la sede de la Orden habria
sido establecida en Aberdeen, para luego expandirse nuevamente por
toda Europa bajo el velo de la Masoneria.

Estas tradiciones podrian entroncarse también con las que hacen del
Rito Sueco de la Masoneria, del que es Gran Maestre el rey de
Suecia, una fundacion de los templarios en el exilio. Y, curiosamente,
la reforma masdnica alemana conocida como Estricta Observancia
Templaria, fundada por el barén Von Hund en el siglo XVIII, de la que
hablaremos mas adelante, se hallaba influenciada por la masoneria
sueca,; de hecho, como nos dice Antoine Faivre en El esoterismo del
siglo XVIII, “importado de Francia y alimentado por leyendas
rosacruces por Eckleff, el “sistema sueco”, lleno de hermetismo,
acababa de ser introducido en Alemania por un desertor de la E.O.T.,
Johann Wilhelm Ellenberg, conocido como Zinnendorf, médico y
mason, hombre muy ambicioso”.

IV. Los Maestros Escoceses, el estuardismo y la Guardia
Escocesa

Si bien la masoneria escocesa no fue establecida hasta 1736 como
Gran Logia, existen abundantes pruebas que demuestran que la
masoneria habia existido en Escocia desde hacia mucho tiempo atras.
Incluso si dejamos a un lado las nuevas evidencias de Rosslyn,
existen actas de las reuniones de las logias que se remontan a 1598,
y actas sobre Jacobo VI de Escocia en las que es inciado en la Logia
de Perth y Scoon en 1601, dos afios antes de que se trasladara a
vivir a Londres, pues como se sabe también reiné en Inglaterra con el
nombre de Jacobo 1.

Cuando en 1717 se establecié la Gran Logia de Londres, los

miembros renegaron de sus origenes escoceses debido a que tales
origenes eran demasiado jacobitas para la politica censuradora de la
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casa de Hannover del momento. Casi un siglo después, se fundo la
Gran Logia Unida de Inglaterra y su nuevo Gran Maestre, el duque de
Sussex y otros hombres que no sabian nada del significado verdadero
de la masoneria, hicieron todo lo que pudieron para transformar y
suprimir los rituales de los 33 grados del antiguo Rito escocés, a los
qgue consideraba ultrajantes, suprimiendo con ello los mensajes
secretos que tan cuidadosamente introdujeron en el primer rito
escocés William St. Clair y otros descendientes de los caballeros del
Temple. Sin embargo, no puede dudarse que tales grados y ritos
(vinculados a los caballeros templarios y a la tradicion Rex Deus)
siguen usandose en Escocia, Francia y Norteamérica. Ahora bien, lo
que también es cierto es que el acceso a dichos grados, asi como lo
que significan realmente, se halla restringido a una minoria
privilegiada., que para Hopkins, Simmans y Wallace-Murphy son "“los
que ya saben, por su nacimiento, y los que han merecido los niveles
de confianza mas altos en virtud de sus acciones”.

A pesar de la negacidon por parte de la Gran Logia Unida de
Inglaterra, el seno de la Masoneria contemporanea se desarrollé en
Escocia, tras la desaparicion de los Caballeros del Temple, que habian
basado sus propias creencias en las ensefianzas de la primera Iglesia
de Jerusalén. Todas las pruebas sefalan a un templario que extrajo
los manuscritos secretos que enterraron los judios meses antes de
que los romanos, en el aho 70 d.C., destruyeran el templo y los
eliminaran. Si nos basamos en esto, en la capilla de Rosslyn,
construida por el conde William St. Clair en 1440, se hallarian las
claves del origen templario de la masoneria escocesa, pues no solo
posee elementos simbdlicos entre su abigarrada ornamentacion -
donde el desorden es solo aparente -, que aluden claramente a la
masoneria, sino también a las familias Rex Deus, al linaje sacro, a la
historia oculta de los caballeros templarios, y a la Jerusalén del siglo
I. Entre lo muchos elementos a los que nos referimos, podemos
comentar un relieve existente entre dos pilares en el exterior de la
capilla, que muestra una ceremonia de iniciacion al primer grado de
la Masoneria. El candidato, arrodillado, tiene los ojos vendados y
lleva una soga alrededor del cuello, cuyo extremo sostiene un
personaje ataviado con la tunica de los Caballeros del Temple. Sus
pies estan colocados en la posicion que los candidatos masones
continuan adoptando hoy en dia en las ceremonias modernas, y en la
mano izquierda sostiene una Biblia. Este relieve fue realizado
alrededor de 1450, casi doscientos setenta ahos antes de la fecha en
que, segun afirma la Gran Logia Unida de Inglaterra, se inicid la
Masoneria.

Unos estudios actuales muy interesantes son los llevados a cabo por

sir Laurence Gardner, plasmados en su obra La herencia secreta del
Grial. Gardner, que es prior de la Iglesia celta del Sagrado Linaje de
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San Columba, Chevalier Labhran de Saint Germain y miembro del
Consejo Europeo de Principes, es ademas un experto en genealogia y
mantiene estrechas relaciones con la Casa Real de los Estuardo. Ello
ha posibilitado que para la elaboracion de su exhaustivo estudio
sobre ciertas familias de la nobleza europea encuadradas en una
tradicion denominada Rex Deus, que nos habla de alianzas entre
antiquisimos linajes europeos que se remontan a Bizancio y a la
Palestina biblica, el principe Miguel de Albany permitiese a Gardner
consultar los documentos de caballeria y de la Casa Real estuardista.
Asimismo ha consultado documentos en los Archivos Jacobitas de
Saint-Germain. Del complejo asunto de la tradicion Rex Deus
también se han encargado otros investigadores britanicos como
Michael Baigent, Richard Leigh, Henry Lincoln, Christopher Knight,
Robert Lomas, Marilyn Hopkins, Graham Simmans y Tim Wallace-
Murphy.

Gardner ha conseguido gracias a ello averiguar cosas tan
interesantes como que en 1128 Hugo de Payens, primer Maestre del
Temple, habia pactado con el rey David I de Escocia tras el Concilio
de Troyes en que se fundo el Temple, y que san Bernardo de Claraval
habia promovido la integracion de su poderosa orden cisterciense en
la Iglesia celta. Logicamente, este dato convierte ya en algo mas que
en mera especulacion la tradicion que nos habla de un san Bernardo
iniciado en los misterios druidicos, e incluso otorga rango de
veracidad a esa famosa carta numero XII (excluida por la Iglesia de
sus Obras Completas), en la que san Bernardo le habla a Hugo de
Payens del bautismo iniciatico del Hombre Primordial entre los celtas
y de la "ciudad de los sacerdotes druidas”: Bethphagé (¢Baphomet?).

Siguiendo con el pacto entre Payens y el rey David I, diremos que
este entregé a los templarios los territorios de Ballantrodoch,
adyacentes al estuario de Forth (un lugar conocido a partir de
entonces como el poblado del Temple), estableciéndose al principio al
sur de Esk. Sucesivos monarcas escotos apoyaron y promovieron la
Orden, especialmente Guillermo “el Leén”. Los templarios recibieron
gracias a ello grandes extensiones de tierras, en su mayoria cerca de
Aberdeen (otro dato importante que explicaria el por qué se
establecieron alli tras pasar a la clandestinidad) y Lothians, asi como
Ayr, la zona oeste de Escocia. Tras la batalla de Bannockburn, en la
qgue ya hemos comentado que participaron los St. Clair, ademas de
otros miembros de las familias Rex Deus (entre ellos un
Montgomery), los templarios aumentaron su presencia en las zonas
de Lorne y Argyll. A partir de Robert Bruce, que como ya dijimos se
convirtiéo en soberano y Gran Maestre de los templarios escoceses,
todo sucesor Bruce y Stewart (Estuardo) era templario desde el
momento de su nacimiento. En nuestros dias, el principe Miguel de
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Albany, jefe de la Casa Real de los Estuardo y descendiente directo
de Robert Bruce, ostentaria tal condicion.

Dice Gardner: "Los libros de historia actuales y las enciclopedias
afirman casi unanimemente que los templarios desaparecieron en el
siglo XIV. Pero se equivocan. La Orden de Caballeria del Templo de
Jerusalén (distinta de la de los masones templarios, creada con
posterioridad) continta floreciendo en la Europa continental y en
Escocia”... Y nosotros sospechamos, por la mencion que en el
apartado de agradecimientos Gardner hace de la Ordo Supremus
Militaris Templi Hyerosolymitani (OSMTH), quienes se hallan detras
de esa "Orden de Caballeria del Templo de Jerusalén” a la que se
refiere...

En 1593 el rey escocés Jacobo I de Inglaterra (que reind en Escocia
como Jacobo VI tras suceder a su madre Maria Estuardo) fundod la
Orden de San Andrés del Cardo. Indicar que el cardo era el emblema
de Escocia y san Andrés el supuesto evangelizador. En ese mismo
afo fundd también la Rosa Cruz Real con treinta y dos caballeros de
la citada Orden de San Andrés del Cardo. Jacobo era en ese
momento Gran Maestre de los masones operativos de Escocia.

Habiendo sido olvidada a falta de un reclutamiento valedero, o
ratificada en secreto, la Orden de San Andrés del Cardo fue
restablecida en 1687 por el rey Jacobo II, antes de su exilio en
Francia. Es de esta forma como apareceria abiertamente una orden
masonica en 1659 denominada Orden de los Maestros Escoceses de
San Andrés, probablemente fundada por el general Monck, que era
un mason aceptado. El grado de Maestro Escocés de San Andrés, que
durante mucho tiempo se mantuvo en secreto, encabeza la
masoneria jacobita, es decir estuardista, a partir del siglo XVII. El
grado es unico y sucede al de Maestro Mason ordinario, aunque
eventualmente.

Tanto en las Ordenanzas Generales de 1743 de la Gran Logia de
Francia (con filiacion masonica jacobita), como en la obra del abate
Calabre-Péreau, L "Ordre des Franc-Macons trahi et leur secret révélé
(La Orden de los Francmasones traidores y su secreto revelado),
fechada en Amsterdam en 1744, aparecen dos testimonios muy
importantes sobre la existencia de una Orden de los Maestros
Escoceses, especie de masoneria superior que no revela sus objetivos
ni sus origenes, y que no son otros que los Caballeros de san Andrés,
es decir, los partidarios de los Estuardo, que disimulan sus raices
para infiltrase mas facilmente en la masoneria francesa.
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Indicar que en Espafa, el movimiento conocido como de los
Alumbrados, sinénimo de Illuminati, derivo también de las primitivas
logias masodnicas seguidoras de los Estuardo.

En el manuscrito de Devaux d "Hugueville, Instruccion general del
grado de Caballero Rosa-Cruz”, fechado en 1746, se hace constar
qgue en el siglo XVIII se encontrara el grado de Maestro Escocés de
San Andrés asociado al nuevo grado llamado Rosa Cruz, el cual porta
diversos titulos: “"Caballero Rosa Cruz”, “Caballero del Aguila”,
“"Caballero del Pelicano”, “"Masdn de Heredom” y “Caballero de San
Andrés”. Segun Ambelain, el ritual de esta orden evoca la
reconstruccion del Templo de Jerusalén por Zorobabel y sus
Companferos, cuando regreso del exilio en Babilonia. En secreto,
evoca también al retorno a Gran Bretafna después del exilio en
Francia, con la restauracion de los Estuardo.

Por su parte, el historiador A. Sinclair apunta que "“los templarios se
identificaron con los constructores guerreros de Zorobabel, que
convencieron al rey Dario de que permitiese la reconstruccion del
Templo de Jerusalén. Heredaron de los gndsticos y de san Juan la
creencia de que el Templo era el centro mistico del mundo; asi se
resistian secretamente al poder y a la autoridad de los papas y de los
reyes de Europa. Los emblemas de color blanco y negro de su orden,
una cruz octogonal roja sobre un habito blanco, manifestaban su
gnosticismo y su maniqueismo, la creencia en la lucha continua en el
mundo del demonio contra la Inteligencia de Dios. Legaron a los
masones los losanges blancos y negros y los mosaicos dentados de
sus logias. Y antes de morir el dltimo de los grandes maestres,
Jacques de Molay, “organizo” e instituyd la que después se llamaria
masoneria oculta, hermética, o del Rito Escocés”.

Un hecho significativo de toda esta relacion que encontramos entre
los monarcas escoceses exiliados en Francia, ha sido la tradicional
colaboracion militar franco-escocesa, derivada natural de la auld
alliance, o “vieja alianza”, que se inicid con el tratado de 1326 entre
Robert Bruce y Carlos IV de Francia. Esta colaboracion se mantuvo
durante la guerra de los Cien AAos y aun siglos después. Fueron
tropas escocesas las que desempenaron un relevante papel en las
campanas conducidas por Juan de Arco y se distinguieron en el sitio
de Orléans. La influencia escocesa en Francia por aquel entonces fue
notable. Resefable es incluso la posterior creacion de un ejército
permanente por parte de Carlos VII - primero en su especie que
existié en Europa tras la desaparicion del Temple -, cuyo regimiento
de élite era la Compagnie des Gendarmes Ecossais. Con ello se
honraban mas de 100 afnos de servicios distinguidos de las tropas
escocesas a la corona francesa, que culminaron en 1424 durante la
sangrienta batalla de Verneuil, donde cayoé aniquilado casi todo el
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contingente escocés al mando de John Stewart, conde de Buchan.
Este acto colectivo de valor y la lealtad durante tanto tiempo
demostrada, llevaron a la creacion de una unidad especial de tropas
escocesas encargadas a la proteccion personal del rey de Francia,
conocida como Garde Ecosse (Guardia Escocesa). Todos los oficiales
y comandantes de esta Guardia tuvieron ademas el honor de ser
recibidos en la Orden de San Miguel, de la que poco después hubo
una rama en Escocia.

La Guardia Escocesa, a diferencia de otras drdenes caballerescas
europeas de militancia tedrica, como las de la Jarretera o la del
Toison de Oro, fue una orden militar auténtica, que ademas de
acciones de guerra desempefnoé importantes labores en el ambito
politico y diplomatico.

Las similitudes entre la Guardia Escocesa y los Templarios, en todos
los sentidos, es muy significativa, hasta el punto de que la Guardia
Escocesa reclutd a sus oficiales de entre las mas nobles familias de
Escocia, algunas de las cuales habian apoyado siglos atras el ascenso
al trono escocés de Robert Bruce y promovido la independencia de su
pais, como los Seton, los St. Clair, los Stewart o Estuardo, los
Montgomery, los Hamilton... Curiosamente, estas familias estaban
intimamente vinculadas con el Temple y con Rex Deus, e incluso en
1689 podia apreciarse en el entorno de los Estuardo una Orden de
templarios que combatia en nombre de los reyes escoceses y cuyo
Gran Maestre era el vizconde de Dundee, John Claverhouse.

Baigent y Leigh refieren el caso de un Montgomery contemporaneo
que les habld orgulloso de la antigua relacion de su estirpe con la
Guardia Escocesa y de la existencia dentro de la familia de una orden
de caballeria de tipo neomasdnico y acceso restringido llamada Orden
del Temple, a la que todos los varones Montgomery tenian derecho a
entrar por el mero hecho de serlo. Este detalle sin duda recuerda al
sistema hereditario establecido por Robert Bruce en el Temple
clandestino.

V. Del Rito Escocés de Ramsay al Rito Escocés Rectificado

El origen de los grados y ritos masodnicos es dificil de establecer, y
son muchos y variopintos. Por eso trataremos aqui brevemente los
que nos interesan por su posible vinculacion con el Temple, y que no
siempre son los grados y ritos engalanados con el titulo de Escocés,
ya que casi ninguno de estos tiene que ver con Escocia y ni siquiera
en dicho pais se practican.

Aunque durante el siglo XVIII ya fueron apareciendo grados
superiores - aparte de los tres clasicos del simbolismo masdnico de
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Aprendiz, Compafero y Maestro -, que luego pasarian a formar parte
preferente del llamado Escocismo, con la restauracion mondarquica y
la subida al trono inglés de Carlos II la masoneria fue poco a poco
recuperando sus antiguos cauces, si bien se mantuvieron los grados
superiores creados (Maestro Secreto, Perfecto y Elegido).

Un afio determinante en la masoneria decimondnica, que sin duda
marco un antes y un después, fue el de 1724, en el que el baronet
escocés Andrew Mitchell Ramsay, mas conocido como Chevalier
Ramsay, propuso a la Gran Logia de Inglaterra un sistema que
comprendia la adopcion de tres grados superiores: Escocés, Novicio y
Caballero del Templo. Esta propuesta, que buscaba en el Temple
raices prestigiosas para la francmasoneria, fue rechazada por la Gran
Logia inglesa, mas sin embargo tuvo gran acogida en Francia. Estos
grados fueron los precursores de la gran cantidad de sistemas de
toda indole que fueron apareciendo después. La reforma de Ramsay
al parecer sdlo tenia por objeto la restauracion de los Estuardo, o el
fortalecimiento del catolicismo en Inglaterra.

En 1755, el conde de Clermont y principe de sangre real, Luis de
Borbon-Condé (que por cierto consta como Gran Maestre del Temple
en la Carta de Larmenius a partir de 1741), sustituye al duque de
Antin como Gran Maestre de la masodnica Gran Logia de Francia. En
ese momento Luis de Borbdn gobierna en Paris una logia de tan
significativo nombre como Saint-Jean-de-Jerusalem. Posteriormente
firma unos Estatutos que serviran de reglamento para todas las
logias del reino de Francia, en los que se reconoce el nuevo grado de
Maestro Escocés. Estos Estatutos precisan ademas que sdlo los
Maestros de logia y los Maestros Escoceses tendran en adelante el
privilegio de permanecer cubiertos en el interior de la logia. No
obstante, los Maestros Escoceses aventajarian a los meros Maestros
de logia, pues se les encomendd la mision de inspeccionar los
trabajos de las logias y restablecer el orden en caso necesario. Esta
mision se convertira después en el privilegio de los que ostentan el
grado de Maestro Escocés de San Andrés o de Caballero Rosa Cruz en
el Rito Escocés Rectificado o en el Rito de Memphis-Misraim, los
cuales mantuvieron este uso antiquisimo.

Del Rito de Memphis (fusionado desde 1908 con el de Misraim), decir
que se constituyé en Francia en el siglo XIX, tras la expedicion de
Napoledn a Egipto, en la que participaron varios cientificos masones.
Su fundador, Marconis de Négre, sostenia que los templarios,
antepasados directos de la masoneria, habian recibido su doctrina
esotérica de una hermandad oriental fundada por "un sabio egipcio
de nombre Ormus, sacerdote de Memphis, convertido al cristianismo
por san Marcos”. Este Rito no sdlo se le supondria continuacion de los
misterios egipcios, sino también de la India.
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En 1772 se disolvié en Francia la Gran Logia, fundandose
posteriormente el Gran Oriente de Francés, el cual no acepté mas
que los tres grados simbdlicos del Rito Inglés, a los que denomind
Rito Francés. En cuanto a la joya masonica emblematica del grado de
Maestro Escocés de San Andrés, dejo de ser la misma una vez
integrado en el nuevo Rito Francés que suplantd al Rito Escocés
Primitivo, el cual habia sido llevado a Francia por las logias militares
estuardistas. Mucho mas esotérico es el que adoptara en 1778 en el
Convento de Lyon, constitutivo del Rito Escocés Rectificado: “"En el
anverso, una corona real sobre la que figura la Cruz paté encerrada
en un Sello de Salomdn (estrella de seis puntas) flamigero. En el
centro, la letra mayuscula H, entre el compas, la escuadra, el nivel y
la plomada. En el reverso representa a san Andrés en su Cruz en
forma de X. La letra H puede significar Hiram o Heredom, la ciudad
mistica de la masoneria escocesa”.

Sobre el Rito Escocés Rectificado, quiza una de las ultimas
manifestaciones del templarismo masdnico, cabe decir que tiene su
origen en la Estricta Observancia Templaria del barén Karl Von Hund,
gran senor de Lipse, tras la que al parecer se encontraria la tradicion
del Caballero d "Aumont que huyera a Escocia en los tiempos de la
persecucion. Esta tradicion, de hecho, tuvo especial acogida en la
masoneria alemana.

En el denominado Capitulo de Clermont, que se practicé en Alemania
entre 1758 y 1764, y era antecedente directo de la Estricta
Observancia Templaria (E.O.T), se proponia ya dos altos grados de
caracter esotérico: Caballero de San Andrés del Cardo y Caballero de
Dios y de su Templo.

Como dijimos al principio de este escrito, hay fuentes masoénicas que
atribuye a los jesuitas la creacion de la Estricta Observancia. Al
respecto son de gran interés los apuntes de René Guénon en su
articulo La Estricta Observancia y los Superiores Desconocidos,
incluido en sus Estudios sobre la Francmasoneria y el Compafierazgo,
obra fundamental a la cual remitimos. Para Guénon, no obstante,
esto parece algo obsesivo, pero en caso de ser cierto tendriamos que
los jesuitas, de una u otra forma, habrian intervenido en fraguar las
dos principales filiaciones templarias, la de Larmenius y la de los
escoceses.

Lo cierto es que este régimen masdnico y templario de la Estricta
Observancia tiene su origen en la iniciacion que Von Hund recibid en
Francfort en 1742, y en la concesion de los altos grados templarios,
en 1743, en el Capitulo de Clermont en Paris, por parte del principe
Carlos Eduardo Stewart (Estuardo), que se encontraria exiliado en
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Francia. Como quiera que se ha demostrado que no habia ningun
Estuardo en Paris por esa fecha, muchos autores, entre ellos el
propio René Guénon, deslegitimaron toda esta historia. Sin embargo,
nuevas evidencias encontradas en los archivos de la Stella Templum
(grupo escocés que se reclama también heredero de la Orden del
Temple), y que recogen Baigent y Leigh en El Templo y la Logia, y
Hopkins, Simmans y Wallace-Murphy en Los hijos secretos del Grial,
apuntan a que no fue Carlos Estuardo el que inicié a Von Hund en los
altos grados templarios, sino que se trataria de otro templario
escocés ligado a Rex Deus; nos estamos refiriendo al conde de
Eglinton, Alexander Montgomery, lo cual es significativamente
plausible, pues recordemos la relacion de los Montgomery con los
Estuardo desde la época de Robert Bruce... Este templario no seria
otro que el famoso Eques a Penna Rubra (Caballero de la Pluma
Roja), que Von Hund habia confundido con un Estuardo al comprobar
que alguno de los presentes, posiblemente Lord Kilmarnock, se
dirigia a él como “"Stewart” o "Steward” (Senescal). Y es que ese era
precisamente su rango en la Orden del Temple.

Posteriormente Von Hund se hizo otorgar el titulo de Gran Maestre de
los templarios, lo cual origind algunas protestas en el mundo
masonico. En cualquier caso, cred la Estricta Observancia Templaria,
a la que con el tiempo pertenecerian figuras de la talla de Mozart,
Haydn o Goethe, y declaré haber recibido la mision de reformar la
francmasoneria alemana y reconstruir la Orden del Temple, suprimida
en 1314 por el papa Clemente V. Esta mision, segun él, la habria
recibido de unos "Superiores Desconocidos”, que es precisamente
donde algunos masones, como Ribeaucourt, han visto a los jesuitas,
incluso se ha pretendido ver en las iniciales S.J. o S.I. caracteristicas
de la Societas Iesu las de "Superiores Desconocidos” ("Superiors
Inconnu” en francés).

Von Hund introduce en sus rituales una doble leyenda: 18) su
obediencia, la masoneria rectificada, procede de la Orden del Temple;
249) la masoneria escocesa es la obra de los Estuardo destronados
(leyenda llamada jacobita).

Tras una expansion considerable, una fusion con la Clericatura del
ministro protestante Starck, la creacion de altos grados muy secretos
reunidos en torno a un llamado Colegio Metropolitano y otros
acontecimientos mas o menos tempestuosos, Von Hund fallece en
1776. En 1782, la Estricta Observancia celebra un Convento en el
qgue, entre otras conclusiones, se llega a la de que la filiacion
templaria solamente tiene un significado moral, mistico cristiano. Es
entonces cuando el dugue Fernando de Brunswick se convierte en el
jefe del nuevo sistema con el titulo de Gran Maestro General de la
Orden de los Caballeros Bienhechores y de la Masoneria Rectificada.
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Sin embargo, hacia 1786 el dugue Fernando se desentiende
totalmente de la Orden, y hacia el aho 1806 ya no existe
practicamente la Estricta Observancia Templaria. Sin embargo, antes
de esa fecha, entre 1774 y 1782, se habia gestado en Francia el
Régimen Escocés Rectificado por parte de dos grupos de masones de
Lyon y Estrasburgo, entre los que cabe citar a Jean y Bernard
Turkheim y Rodolphe Saltzmann, de Estrasburgo, y sobre todo a
Jean-Baptiste Willermoz, de Lyon, quien fue el artifice del Régimen y
dio forma a la doctrina del Rito.

Entre los origenes y fuentes del Régimen Escocés Rectificado
tenemos a la Estricta Observancia Templaria, también denominada
"Masoneria Rectificada” o "Reformada de Dresde”, que era el sistema
aleman que implanté Von Hund, y en el que el aspecto caballeresco
primaba absolutamente sobre el aspecto masdnico. Como ya dijimos,
la Estricta Observancia no sdlo pretendio ser la heredera, sino
también la restauradora de la antigua Orden del Temple abolida en
1312. Sin embargo, el Rito Escocés Rectificado no aspira a ser tanto,
y Unicamente se conforma con erigirse en detentador de una
tradicion espiritual templaria, mas en ningun caso de una filiacion
histdrica. Hoy dia este rito de masoneria cristiana se sigue
practicando en varias obediencias, entre ellas en la masoneria regular
espafola.

Podemos decir que, en lo que al aspecto “visible” se refiere, el Rito
Escocés Rectificado representaria el ultimo eslabon de una cadena de
transmision entre los templarios medievales y la masoneria. Sin
embargo, éexistiran en nuestros dias otros eslabones no tan
“visibles”?...
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Este numero especial del Boletin Temple se publicé el dia 22 de junio
de 2001 (afo Templi 883) El pasado dia 19 de Junio de 2001, tuvo
lugar a las 20:30 h. una conferencia en la sede del Club Rotario de
Alcalad de Henares - Complutense (Madrid), bajo el titulo:
Conferenciante

Fernando Arroyo

Presidente de la Sociedad de Estudios Templarios y Medievales
Templespana.

Miembro del Claustro del Instituto Campomanes de Estudios
Medievales (OSMTH-MPH)

TEMPLARIOS Y MASONES, LA CONEXION ESCOCESA
Fernando Arroyo
(Dedicado al H.-. en el Arte Apiano Ledn de Valiente)
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