Los origenes de la masoneria y las practicas ocultas
en relacion con el pensamiento de la Reforma

The Origins of Freemasonry: Scotland’s Century 1590-1710, de David Stevenson
(Cambridge University Press, 1988) xvii, 246 paginas, indice.

En este estudio de la evidencia escocesa, que ha sido descuidada durante mucho tiempo, Stevenson,
lector de historia escocesa en la Universidad de Aberdeen, hace retroceder la historia de la
francmasoneria un siglo antes que los relatos habituales. El efecto es restar importancia a los
acontecimientos del siglo XVIII inglés, como la fundacién de la Gran Logia en Londres en 1717, y
situar la génesis de esta fraternidad secreta en el contexto de la Reforma escocesa y las luchas de los
Covenanters. Mas atin, el hecho de que el mas6n mas interesante del siglo XVII, sir Robert Moray,
fuera un general de los Covenanters, y que una corriente de influencia en la masoneria fuera el
luteranismo hermético de los rosacruces (que estaba presente en el brazo militar del protestantismo
aleman) deberia hacernos reexaminar los objetivos y métodos de esta generacion de reformistas.

El primer responsable de la transformacién de lo que todavia era basicamente un gremio comercial
en una sociedad esotérica fue el maestro de obras real William Schaw, aparentemente un catélico
romano "moderado", es decir, sin principios. "Aparentemente" es una palabra clave aqui, ya que
mucho de lo que Stevenson puede descubrir sobre él es inferencial. Su cargo de Maestro de Obras
lo puso a cargo de todos los castillos y palacios reales, y actuando en esa capacidad y como
guardian del oficio de "maestros albafiiles dentro de este reino" (p. 34) emiti6 estatutos que
regulaban el gremio de los albafiiles. Los primeros estatutos de Schaw, de 1598, endurecieron los
requisitos de admision, excluyendo a los trabajadores semicualificados y haciendo hincapié en el
mantenimiento de registros y procedimientos. El segundo, de 1599, no sélo ampli6 el procedimiento
de gobierno de las logias, sino que también especificé que los guardianes de las logias estaban
sujetos a los presbiterios para la disciplina de sus miembros, aunque la logia realmente realizaba los
juicios y aceptaba las multas. Aqui también aparecio la presunta primera referencia a la sabiduria
secreta no gremial como prueba de admision: "el arte de la memorizacién y la ciencia de la
sabiduria". sefiala Stevenson:

De hecho, uno de los rasgos mas extraordinarios de la aparicion de las logias masonicas y
sus rituales y secretos en la Escocia del siglo XVII es que la iglesia, que no destaca por su
tolerancia, no las denuncié como subversivas e inconsistentes con la verdadera religion, a
pesar de que el fundador del movimiento, William Schaw, era cat6lico. Sin embargo,
tuvieron que pasar 50 afios antes de que se registrara cualquier sefial de preocupacion por las
actividades masonicas en los registros de la iglesia, e incluso entonces el asunto se olvido
pronto. (Stevenson, pp. 50-51).

Los lectores de James I: The Fool as King de Otto Scott recordaran las grandes expectativas que la
Europa protestante tenia puestas en el nuevo gobernante cuando asumio el trono en Inglaterra. Por
estas esperanzas Scott mide el fracaso de los Estuardo. Stevenson sitda estas expectativas en el
contexto de la mania ocultista de la Alemania de la época. La orden rosacruz, supuestamente
fundada por Christian Rosencreutz (probablemente en realidad una figura alegorica), tomo su
nombre en parte del escudo de armas de Lutero con su rosa de la que emerge una cruz. Surgidos de
los misticos luteranos y de un hermetismo parcialmente depurado (que se creia que eran los secretos
de los antiguos egipcios), los rosacruces esperaban el amanecer de una gran nueva era.



Pronto las aspiraciones de los supuestos rosacruces se asociaron estrechamente en la mente
de mucha gente con las esperanzas de una cruzada protestante en Europa. Federico V, el
Elector Palatino, surgi6 como un campedn protestante, y en 1613 (justo antes de que la
excitacion rosacruz estallara en Europa) se habia casado con Isabel, hija de Jacobo VI y I,
cuyo mayor reino era Inglaterra, la tierra de la cruz roja [de San Jorge] y la rosa roja [el
simbolo Tudor]. (Stevenson, p. 100)

Pero las esperanzas protestantes se frustraron en el siglo XVII.

El capitulo de Stevenson sobre la contribucion renacentista a la masoneria es una buena
introduccion a la busqueda renacentista de la magia y el ocultismo. Aqui también se esboza el tema
de especial interés para nosotros, como se integré el ocultismo neoplatonico con el cristianismo. La
religion egipcia hermética se vincul6 al cristianismo por sus supuestas profecias de la venida de
Cristo y por cuantos paralelismos pudieron encontrarse, dandole asi el aspecto de un precursor
imperfecto del cristianismo.

En una época de intensos y peligrosos conflictos religiosos, el hermetismo también proporcionaba
una religion de escape.

Los reformistas protestantes pretendian traer una nueva pureza religiosa a Europa, y al
buscar una religion pura en el pasado lejano (los primeros tiempos del cristianismo) su
perspectiva puede relacionarse con la apelacion renacentista al pasado en general, y con la
buisqueda hermética de la antigua sabiduria espiritual en particular.... Ante el interminable
conflicto entre la Reforma y la Contrarreforma, y las profundas divisiones dentro del
protestantismo, que condujeron a una persecucion religiosa generalizada y a sangrientas
guerras religiosas, algunos dieron la espalda a los dogmas fanaticos en conflicto y se
refugiaron en una religion intensamente personal que no requeria ninguna forma externa a
través de rituales o cultos publicos.... El mundo insano del conflicto religioso podia
rechazarse en favor de una piedad personal basada en obras que se consideraban mucho mas
antiguas, y por tanto posiblemente mas puras, que el protestantismo o el catolicismo.
(Stevenson, p.84)

No necesitamos detallar las especulaciones de Stevenson sobre la ruta especifica por la que la
especulacion hermética entrd en la masoneria, ya sea a través de un discipulo de Giordano Bruno, o
de la alquimia endémica de la corte de Jaime VI. Pero incluso aqui la cuestion eclesiastica sigue
adelante. Alexander Dickson, partidario de Bruno, fue llamado ante la asamblea general de la
Iglesia de Escocia, no por su hermetismo, sino por asistir a misa. Mas tarde parece estar en el
campo de los protestantes radicales.

Una segunda fuente de entusiasmo por lo esotérico, no contemplada por Stevenson, fue el
luteranismo apocaliptico. Junto con el redescubrimiento del Evangelio por parte de Lutero, llegé la
sensacion de una crisis que marcaba la proximidad de los ultimos tiempos. El hecho de que la
doctrina luterana encontrara una decidida oposicion en algunas partes de Europa, y que incluso alli
donde era aceptada la mayoria de la gente no reorientara su vida hacia una vida santa, convencié a
muchos de que el pr6ximo acontecimiento seria el juicio de Dios que pondria fin a la historia. En la
propia creencia de Lutero, esto no incluia todo el aparato apocaliptico del Anticristo y las Bestias
como lo conocemos hoy en dia por los premilenialistas.

El punto de vista medieval predominante habia sido que el advenimiento del Anticristo
estaba todavia en el futuro. ... Su reinado seria una clara sefial de la proximidad del Juicio



Final. Pero para Lutero y toda la tradicion protestante temprana, el Anticristo no era una
persona que ain no habia aparecido, sino una institucion que ya habia estado activa y
ganando poder durante siglos. Asi, en lugar de los esfuerzos medievales por predecir la
biografia del Anticristo, los protestantes hicieron hincapié en el estudio de la historia del
papado. (Robin Bruce Barnes, Prophecy and Gnosis: Apocalypticism in the Wake of the
Lutheran Reformation, Stanford University Press, 1988, p. 43)

Aunque la teologia que siguio de cerca a Lutero no creia en la revelacion de un personaje, un
gobernante, que seria el Anticristo que traeria el fin del mundo, habia habido una revelacion de la
identidad del Anticristo, como la institucion del papado. Porque "la revelacion del Anticristo era de
importancia escatoldgica central. Significaba que los Ultimos Dias habian llegado. A través de su
descubrimiento, Lutero identificé claramente su propia época como la de la persecucioén final de la
verdadera iglesia". (Barnes, pp. 43-44)

Dada esta conviccién general de que estaban viviendo en los Ultimos Dias, empezaron a aparecer
libros y folletos detallando los signos y presagios del fin, y haciendo predicciones sobre las fechas
del mismo. A medida que las predicciones fallaban, aparecian nuevos escritos con correcciones y
actualizacién de las predicciones, en definitiva algo parecido al tipo de literatura que hemos
experimentado en el tltimo siglo procedente de los dispensacionalistas. Esta literatura pasé por
varias modas y fases. Barns, en Prophecy and Gnosis: Apocalypticism in the Wake of the Lutheran
Reformation, las cubre en detalle con explicaciones de los esquemas propuestos por escritores
representativos.

Dadas las creencias de la época, tales especulaciones proféticas atrajeron invariablemente a
escritores interesados en las implicaciones astrolégicas de los Ultimos Dias. Seguramente habia
seflales y presagios en los cielos, que afiadian pruebas de que los ultimos tiempos habian llegado y
también proporcionaban una cronologia mas especifica. No es que el desarrollo astrologico fuera
aceptado por todos:

El arte [de la astrologia] floreci6 a lo largo del siglo X VI a pesar de los conocidos ataques de
Pico della Mirandola y otros, y a pesar de la continua desaprobacién doctrinal. Calvino se
opuso rotundamente a la astrologia; el catolicismo hacia tiempo que la desaprobaba
oficialmente, aunque de forma ineficaz. Lutero la consideraba neutral, en el mejor de los
casos, y a menudo la descartaba como una practica llena de supersticiones, errores y
posibles abusos. Sin embargo, mas adelante en el siglo XVI, la Alemania luterana
probablemente se entregd mas plenamente al estudio que cualquier otra parte de Europa; no
habia, al menos, ningtin lugar donde el interés astrologico fuera mayor. (Barnes, p. 141)

Ademas de esto, Lutero era ockhamista, y "su oposicién a tales métodos era una posicion cristiana
tradicional que buscaba defender la libertad de Dios contra cualquier forma de determinismo."
(Barnes, p. 47) Después de la muerte de Lutero sus opiniones fueron mucho menos un factor de
formacién, y Melanchthon publicé conferencias sobre astrologia.

Donde habia astrologia habia misticismo y magia. Desde aproximadamente 1586 hasta 1588
Giordano Bruno estuvo en Wittenberg y ensefié en la universidad.

¢Como es posible que un pensador tan profundamente heterodoxo pudiera pasar dos afios en
el centro mismo de la Alemania luterana, y que después no expresara mas que admiracion y
gratitud? ... Si los profesores de Wittenberg tenian informes de sus conferencias o estaban
familiarizados con el trabajo de Bruno, sin duda eran conscientes de que perseguia una



forma de pensamiento profundamente magica. Sin embargo, el propio mago dejé claro que
habia encontrado aqui una atencion mucho mas educada y una recepcion mucho mas amable
que la que habia recibido en las universidades francesas e inglesas. (Barnes, p. 183)

Parte de la explicacion, sugiere Barnes, es que las expectativas apocalipticas estaban resultando
esquivas, y que se agradecia una mayor comprensién de nuevas fuentes. "De hecho, cuanto mas
esquivos se volvian los secretos del Ultimo Dia, més atractivas parecian las audaces especulaciones
de los magos". (Barnes, p. 185) También el avance de Lutero en la teologia sugirié que eran
posibles otros nuevos avances en el conocimiento.

La nocién apocaliptica de la revelacién en los Ultimos Tiempos condujo a un énfasis més
explicitamente gnostico en el conocimiento salvador como vision de los misterios
universales y divinos. La bisqueda de una vision magica elevada y oculta podia surgir
facilmente de un deseo luterano de certeza profética. Como decia Daniel 12:9, los secretos
estaban cerrados y sellados hasta el tiempo del fin. Ahora era ese momento. (Barnes, p. 215)

La influencia luterana, entonces, en la difusion de las ciencias ocultas, fue que éstas armonizaban
con la Reforma, a pesar de que el propio Lutero opinaba lo contrario.

El capitulo de Stevenson sobre la carrera de Sir Robert Moray es un estudio fascinante de la fe
personal del mas importante de los primeros masones. Moray, intendente general del ejército
Covenantor, junto con el general de artilleria Alexander Hamilton, se unio a la logia de Edimburgo
en 1641. Moray sirvio después con los franceses y fue capturado por las fuerzas imperiales, pasando
su cautiverio en Baviera estudiando ciencia y hermetismo bajo la tutela de los jesuitas. Firmemente
del lado del rey, se involucré en las conspiraciones realistas contra las fuerzas parlamentarias. Se
caso con la hija de Lord Balcarres, un coleccionista de manuscritos alquimicos y rosacruces. Tras la
restauracion, Moray se convirtio en un personaje de la corte, ayudé a fundar la Real Sociedad de
Londres en 1660 y fue su primer presidente.

En 1649 se hizo patente cierta preocupacion por la palabra secreta de los masones en la Iglesia
escocesa y los presbiterios fueron consultados por la asamblea general, con un resultado
desconocido. Un maso6n, James Ainslie, fue elegido ministro por la sesién de Minto en
Roxburghshire en 1652 y el presbiterio consider6 necesario consultar a los presbiterios vecinos. El
presbiterio de Kelso respondio

que a su juicio no hay pecado ni escandalo en esa palabra porque en los tiempos mas puros
de este iglesia los masones que tienen esa palabra han sido ministros, que los masones y los
hombres que tienen esa palabra han sido y son ancianos en nuestras sesiones, y muchos
profesores que tienen esa palabra son admitidos a las ordenanzas. (Stevenson, p. 127)

Stevenson s6lo puede especular sobre como las logias y las iglesias llegaron a este estado de
coexistencia. Teoriza que los reformadores habian expulsado los simbolos y los rituales de la
Iglesia, y no sélo de la Iglesia, sino de las hermandades medievales cuyo aspecto religioso fue
extirpado. Se desarroll6 un sustituto para la necesidad sentida de rituales y simbolos comunitarios,
que se tolero en las logias donde no habia elementos de culto romano ni simbolos religiosos que la
iglesia identificara como subversivos.

Al estar la religion "fuera de los limites" para los masones, si se acepta este argumento, se
quedaron con la moral cristiana y los ideales de hermandad. Asi, la aparicion de la
masoneria en la Escocia del siglo XVII como sistema de moralidad ilustrado por simbolos,



alegorias y rituales no indica ninguna actitud precoz deista o tolerante con la religion, sino
simplemente la aceptacion de que la logia no era un lugar valido para que los masones
dieran rienda suelta a sus inclinaciones religiosas (ortodoxas). Pero, por supuesto, a largo
plazo, esta exclusion de la logia del compromiso abierto con cualquier marca de religién
abrio el camino para la adopcion de ideas heterodoxas y la admision de miembros con
creencias religiosas divergentes. (Stevenson, pp. 123-124)

Segun Stevenson, existe un paralelismo con las funciones del gobierno civil, en el que el ritual, la
pompa, los instrumentos musicales y las artes visuales, todos ellos prohibidos en la iglesia, pudieron
continuar.

La "segunda vista", la capacidad de conocer acontecimientos futuros a través de visiones de los
mismos, se atribuia a los montafieses escoceses, pero también llegd a asociarse con la masoneria. En
vista de los dones proféticos ampliamente acreditados de John Knox (véase el articulo de David
Chilton sobre Knox en The Journal of Christian Reconstruction, Vol. 2, invierno de 1978-1979, p.
205), ¢creyeron los lideres de la iglesia que debian ir a la ligera en este tema?

El libro de Stevenson pone de manifiesto la necesidad de un estudio paralelo de los lideres y
tedlogos de la iglesia escocesa para descubrir elementos de sus puntos de vista relacionados con el
hermetismo, las fraternidades secretas, los juramentos, la clarividencia y otros asuntos en los que
los reformados modernos se oponen claramente a la masoneria. ; Hemos dejado de advertir graves
defectos en la teologia de la época, o la iglesia de los Convenanters comprometié sus principios
declarados en este ambito? ;Puede un estudio de este tipo ayudarnos a comprender el problema
histérico mas amplio del fracaso de la Reforma en el siglo XVII—sus pérdidas ante la
Contrarreforma y su colapso interno ante la herejia, el secularismo y la infidelidad?

Una breve mirada a los puritanos completa nuestra revision de la presencia de practicas ocultas y
esotéricas en los circulos reformados. John Winthrop el Joven (1606-1676), era el hijo del famoso
John Winthrop que particip6 en la fundacion de la Colonia de la Bahia de Massachusetts y fue su
gobernador durante doce afios. El joven Winthrop fue educado en el Trinity College de Dublin y, en
derecho, en el Inner Temple de Londres. Fue elegido miembro de la Real Sociedad y fue
gobernador de Connecticut. La participacion de Winthrop en la alquimia y la magia esta bien
documentada. (Walter W. Woodward, Prospero’s America: John Winthrop, Jr., Alchemy, and the
Creation of New England Culture, 1606-1676, Omohundro Institute and University of North
Carolina Press, 2010) Fue considerado por otros alquimistas de su tiempo como una autoridad, y
mantuvo una correspondencia con expertos en Inglaterra. Winthrop creia que existia tanto la magia
blanca como la negra. Ambas eran disciplinas que requerian grandes conocimientos para ser
dominadas. No creia en las acusaciones de los juicios por brujeria que se llevaban a cabo en esa
época porque pensaba que la gente sencilla a la que se dirigian las acusaciones no podia tener de
ninguna manera el dominio de la magia que necesitaria si las acusaciones fueran ciertas. Por lo
tanto, trat6 de bloquear tales procedimientos cuando pudo hacerlo con seguridad. Ademas de la
magia, Winthrop practicaba la medicina alquimica, lo que podia hacer mas publicamente.

El grado en que los puritanos ingleses estaban abiertos a la alquimia y la magia es dificil de calibrar.
Durante la época de Cromwell, practicaron la censura, cerraron el teatro y prohibieron algunas
publicaciones literarias. Sin embargo, hubo un florecimiento de publicaciones de libros de
ocultismo y alquimia, lo que sugiere que los puritanos no eran adversos a esto.

La dificultad para evaluar la alquimia y las practicas afines es que no se distinguian de la quimica,
la fisica y la ciencia. Tampoco estas ciencias se distinguian claramente de las tecnologias



relacionadas. Los cientificos, los inventores y los magos podian ser elitistas y reservados en sus
oficios de la misma manera. Véase, por ejemplo: Bruce D. White y Walter W. Woodward, "' A Most
Exquisite Fellow" - William White and an Atlantic World Perspective on the Seventeenth-Century
Chymical Furnace', Ambix, Vol. 54, No. 3, noviembre de 207. pp. 285-298.
https://core.ac.uk/download/pdf/148642982.pdf

Mirando esto desde el otro lado, para que la teologia reformada pudiera abordar esto, necesitaba
algo mas que una teologia sistematica en sentido estricto. También era necesaria una filosofia de la
ciencia, que pudiera distinguir entre la investigacion adecuada de la creacion de Dios y las
actividades magicas y ocultas. Lo que finalmente hizo el trabajo no provino del pensamiento
reformado, sino de la emergente ciencia mecanicista del siglo XVII. Aunque hay quienes
consideran que esta desacralizacion del mundo es contraria al cristianismo, era necesaria para
separar el cristianismo del paganismo, y si las distinciones no podian venir de los te6logos, era
bueno que la ciencia las proporcionara. La ciencia mecanicista fue amiga del cristianismo hasta que
desarroll6 su propia metafisica de un mundo auténomo de Dios, con las propiedades internas e
inherentes de la materia generando el orden del mundo. Al hacerlo, la ciencia se convirtio en algo
implicitamente religioso y en un rival del cristianismo como comprension integral de la realidad.

La masoneria ha llegado hasta nuestros dias y sigue practicando sus rituales y ensefiando sus
creencias. Sin duda, algunos de sus miembros creen en estas ensefianzas. Para otros tiene una
vertiente social. Esta vertiente, sobre todo en el siglo XIX, proporcionaba una red de seguridad en la
que la gente podia acudir a sus compafieros en busca de ayuda en momentos de dificultad, algo que
entonces no podia ofrecer el Estado. Para el tipo de personas que se unian a la masoneria, esto
también era preferible a cualquier red de asistencia que pudieran proporcionar las iglesias. También
podia tener un aspecto corrupto, ya que los compafieros masones podian ayudarse mutuamente de
forma subrepticia en asuntos comerciales y legales, lo que otorgaba a los masones una ventaja
especial. Esto se consideraba una amenaza suficiente para una sociedad abierta como para producir
un partido antimasonico en la América del siglo XIX.

Las iglesias siguen siendo inconsistentes en su actitud hacia la masoneria. Por ejemplo, algunas
iglesias reformadas de origen holandés han prohibido la membresia en la masoneria, pero la raz6n
parece ser no tanto las ensefianzas ocultas, sino la misma que para prohibir la membresia en algunos
sindicatos, a saber, la existencia de un juramento de membresia que forma una especie de
hermandad, que es visto por las iglesias como en conflicto con el juramento de membresia de la
iglesia y la idea de la hermandad cristiana. Otras iglesias se oponen a las doctrinas masonicas. Por
ultimo, la mayoria de las iglesias prestan poca atencién a la masoneria, como si fuera un pasatiempo
inofensivo, aunque tonto.



