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Fotografia pagina anterior. Segons Cirlot, la creu convexa és la creu del temple, pero el negatiu
de la mateixa és una flor de quatre petals. Dues simbologies en una.
Imatge de Josep M. Miré Rosinach
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Apunts inicials

Quant parlem de simbolismes emprats pels templers, intentem ser curosos
amb els exemples exposats, procurant que sempre estiguin vinculats amb edificis
templers i amb construccions del seu cercle territorial. La propia austeritat religiosa
dels templers ens ha obligat a revisar acuradament in situ, els espais de culte daquests,
per tal de poder justificar amb garanties els trets simbolics que hem defensat en el
present treball. Logicament, hem procurat recolzar-los amb la bibliografia especifica
per a aquests temes.

El gruix del present treball és fruit d’una investigaci6 centrada en la simbologia
de la Creu i de Nostra Senyora, la Verge Maria, en la qual es fa palesa la necessitat
daprofundir en el fet simbolic i en el possible sincretisme entre Crist ila Verge. Situant
aquests aspectes dins del context imaginari del mon dels templers. Analitzant a més,
altres aspectes simbolics de caracter militar emprats pels cavallers de Crist, aixi com
certs aspectes simbolics de tradici6 oriental. Els necessaris per a crear un clima i un
context homogeni dins lestudi. Tot i aixi, la complexitat del mateix deixa moltes opcions
destudi obertes per a altres investigadors.

Sobre la complexitat de la simbologia en si mateixa, cal remarcar que hem
estructurat els simbolismes emprats pels templers en quatre grups ben definits i
diferenciables: El simbolisme de la Cavalleria, el simbolisme de la Creu del Temple,
el simbolisme de la Verge i simbolismes dorigen orientals. El primer grup 'hem
estructurat a red6s delements simbolics i rituals relacionats amb lestructura militar
i els gestos de la guerra. El segon grup, es centra en simbolismes occidentals d’antiga
tradicié que es mantenen arrelats a Franca i Espanya, a través del substrat popular i
religids. Basicament, parlem delements simbolics de tradicio visigotica que inicialment
serien integrats dins de I'imaginari templer. El tercer grup, 'hem estructurat a redés
de Nostra Senyora, la Verge Maria, i dels simbolismes que sestructuren al seu redds,
inicialment florals i posteriorment iconografics. En el quart Grup intentem analitzar
aspectes simbolics i rituals de possible origen Oriental, ates que aquests, poden ser fruit
dels contactes que els Creuats i les Ordes Militars varen experimentar a Terra Santa.
Prenent especial atencid als simbolismes relacionats amb el mitic temple de Saloma,
com el Segell i el Nus de Salomé.

Apunts de simbologia

Podriem dir a titol general, que ha hores d’ara no hi ha un consens unanime
sobre la tipologia de la Creu del Temple. Mentre que la resta dordes militars —de
I'Hospital, de Sant Latzer, la Teutonica, de Calatrava, d’Alcantara, de Santiago i de

Montesa, entre altres—, presenten un tipus de creu ben definida i identificable. Tot
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i aixi, el tipus de creu més identificativa a lorde del Temple, sembla ser que podria
tractar-se d’'una creu de forma Patada amb les terminacions dels bragos eixamplats'.
En un primer moment nosaltres acceptem aquesta tipologia com a valida, pero hem
d’admetre que hi ha altres tipologies perfectament vinculables amb els templers. Sense
anar més lluny, tenim varis tipus de creus de bragos eixamplats en edificis templers,
com el castell de Corbera d’Ebre i el castell templer de Granyena de Segarra, entre
altres exemples, que defugen de la forma patada o de patent.

Ara bé, tot i les diferencies tipologiques que se'ns presenten, I'inic tret comu
és precisament la creu vermella sobre I'habit blanc, atorgada pel papa Eugeni III 'any
1147. Com proposa Eduard Cirlot, el color vermell representa el simbolisme de la sang
i del foc, essent entés aquest, com al color dels sentits vius i ardents®. D’altra banda,
hem de ser conscients de la complexitat del simbol de la creu, ates que antigament
ja es trobava associada amb simbolismes solars, com les rosacies i les sexifolies, amb
les quals conviura i s'integrara durant tota lexpansié del romanic i part del gotic.
Possiblement ens trobem en un punt de partida interessant, atés que moltes de les creus
que hom interpreta com a «Creu del Temple», no son creacions propies de 'imaginari
templer, sin6 que han estat utilitzades per anteriors cultures establertes en el territori.
Com a exemple d'antiguitat, exposem una creu de patent gravada a l'interior d'un
cupuliforme que fou gravat a la roca, el qual és situat en un espai de culte paga i de
possible origen prehistoric’. Mentre que en ple context medieval, son interessants els
gravats localitzats en el castell templers de Vallfogona de Riucorb i en lenclavament
templer de Castellselva. Els quals ens mostren que ens trobem davant de dos simbols
de doble composicio6 de caracter apologetic i de contingut hermeétic. Els quals dacord
a les nostres deduccions, i al seu possible missatge simbolic, podriem vincular-se a la
figura de Crist i de la Verge, en base a l'antic dualisme entre el simbolisme solar i e4l
simbolisme de la Mare Terra.

Partint de la premissa de que les capelles i esglésies de les comandes del temple
eren construides amb una gran austeritat, els frares en canvi, tingueren especialment
cura en ornamentar el seu interior amb teixits fins i preciosos dobra morisca, teixits
doride seda, i objectes dorfebreria de gust refinat*. Com explicitava Tommasi, gairebé
totes aquestes reliquies havien estat importades des d'Orient i rebien especial veneracio
a Terra Santa’. Per tant, no es descabellat pensar que entre les odres militars i els creuats
s’hauria d’acceptar la conseqiient adopci6 d’'alguns simbolismes i rituals orientals. En
part, potser, com a conseqiiencia de la rusticitat de la cultura occidental dels cristians
en pro de la cultura islamica que en aquells moments era molt més refinada i cultivada.

Precisament, una de les acusacions versades contra templers va ser la
confraternitzacié amb els infidels, segurament establerta mitjancant relacions
diplomatiques i amistoses propies del contacte territorial. Perd aquests contactes no
impliquen necessariament la conversid religiosa a l'islam dels mateixos templers®.
Sembla que l'aproximacié a la cultura islamica no és una exclusivitat dels templers,
atés que entre els creuats també es donaren exemples daproximacio cultural’.
Reconegut pels estudis versats sobre I'arquitectura de les ordes militars, Joan Fuguet és
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un dels investigadors que més ha aprofundit en la simbologia dels templers i predisposa
la figura del lleé com a un element vinculable. Segons l'autor, el lle6 representat en els
murals de San Bevitgnate, a Perusa, Italia, podria tractar-se de la plasmacié del mal
que amenaga els templers, els quals alhora representen a la cristiandat a lorient®. Pero
hem de ser conscients que la figuracié del lle6 també la trobem representada en forma
coronada i amb pas altiu en portalades romaniques del segle XIII i en contextos més
generalitzats.

Un altre simbolisme interessant que ens agradaria apuntar en el present
estudi és tema del llag i de la cordeta dels templers». El simbolisme del llag o del Nus,
és vivament utilitzat en l'antiguitat, essent molt comu entre els hindus, brahamans i
arabs, durant el periode medieval. Sembla que era considerat un simbol d’humilitat i
de concentracié espiritual. Fins al punt que '’home religiés no podia portar nusos en
la seva vestimenta per tal de no obstruir la comunicaci6 espiritual amb Déu. Segons
Vignati, el nus que no ofega s’hauria de considerar un veritable llag damor®. En canvi,
Sans i Travé, fa una breu referencia a la cordeta en el seu llibre sobre els procés dels
Templers, en el qual explicita que va ser una de les causes que serviren dexcusa per
a servar el procés. Citant textualment «... que la cordeta que dia i nit cenyia la
camisa dels templers, en senyal de castedat, havia estat consagrada al voltant d’'un idol en
forma de cap huma amb una gran barba que generalment era adorat en els capitols...»'°.
Arabé, la presencia iconografica daquesta corda a redds de la Marededéu de Gardeny
i d’Ager, dins un context clarament templer, en potencia la seva expressié simbolica.

Finalment, és necessari parlar dels templers després dels templers i de les
vinculacions entre el Temple i el Sant Sepulcre, atés que és versemblant que en 'agonia
final de lorde, hom retorni al seus origens per a cercar-ne la pau espiritual.

1. Templers... pobres cavallers de Crist...

En la primigeénia regla dels templers sacceptaven els cavallers que havien
d’ingressar a lorde sense tenir en compte el seu origen. Pero a partir de 1230 es va
exigir que tot pretendent havia de ser fill de noble o de cavaller'’. Per tant, les normes
de lorde ens mostren que per a ser un cavaller templer shavia de tenir recursos: «...
tots els cavallers que vulguin entrar al temple cal que duguin un cavall, armes i tot el
que li sigui necessari...», afegien a més, «...que en arribar es valorara el preu del cavall
i es posara per escrit per tal que no sigui oblidat...» i conclouen, «...que cada germa
no pot tenir més de tres cavalls i un sol escuder...»'.

Que representa ser investit cavaller de Iepoca?. Doncs, que inicialment ser
investit un cavaller podia ser un mitja per a accedir a la noblesa, pero ben aviat la
noblesa va reservar 'accés a la cavalleria als seus fills. Per tant, es va excloure els fills
dels clergues i dels camperols, entre altres.

Que representava ser investit un cavaller templer? Doncs, una sortida digna
per a molts fills de nobles sense terres i propietats.
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Era costds ser investit
cavaller?. Si, larmadura, el
cavall i 'adobament d’un
cavaller valien una fortuna i
és probable que els senyors
de petits llogarets no s’ho
poguessin permetre. I si ho
feien, havien dempenyorar
els seus feus. Sembla que era
bastant habitual que molts
joves en edat de fer-se cavallers
esperaven un miracle econo-
mic, i tot esperant, hom
acceptava de fer-se escuder.
Ates que es considerava un
aprenent de cavaller i, en
conseqiiencia, podia optar a
un possible reconeixement
nobiliari .

Podriem dir que els templers
que vivien a occident, tot i
ser considerats en conjunt
«els pobres cavallers de
Crist», ho feien en un context
economicament diferent al dels
templers que vivien a Orient.
Els templers doccident eren majorment recaptadors de recursos, mentre que els
templers dorient majorment eren soldats de Crist. Segons la Regla Llatina, «...el valor
d’un cavaller estava quantificat i, tot el que li sigui necessari al cavaller, a lescuder i
als seus cavalls, li sera donat segons els recursos de la Casa, amb un sentit de caritat
fraterna...» .

Visi6 idealitzada d’'un templer, de Carl, F. Lissing.

Deeon sortien els recursos economics?, basicament de les propietats del Temple
i de lexplotacié de les seves propietats, com els molins fariners hidraulics, als quals hi
tenien una certa predisposicid. També de les donacions que els nobles oferien a lorde,
els quals podien subministrar a més a més, recursos humans com cavallers, sergents,
escuders i donats, entre altres opcions. Recordem tant sols, que després de la batalla
de Muret i de la mort del Rei Pere, 'Infant Jaume I va ser instruit militarment en el
castell de Monzé pel mestre templer Guillem de Mont-redon. A més, durant el setge
als bastions templers de 'any 1307, esta documentat que en llurs castells hi residien
els fills dels nobles i dels cavallers, els quals estaven sent instruits militarment en l'art
de la guerra sota la seva responsabilitat'.

Els pobres cavallers de Crist, ...pobres, pobres, no ho deurien ser...
2. Segell de I’orde del temple amb dos cavallers a cavall
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Se n’ha parlat molt del segell del Temple que du representat un cavall amb dos
genets, a vegades, des d’una perspectiva poc ortodoxa i fantasiosa. Per tant, creiem
necessari fer una reflexid al respecte, tot i sabent que els segells templaris no sén
precisament un element simbolic, sin6 més aviat una marca, un signe o un senyal de
propietat. De fet, tots el nobles i cavallers de Iépoca amb possessions propies o com a
infeudataris d’altres senyors, ja disposaven d’'un segell identificatiu de la nissaga, del
senyoriu, de la baronia, del comtat... etc. Per tant, I'ds del segell va esdevindre una
practica comuna entre les classes dirigents.

En el cas del segell dels Templers, podem dir que els primers anys destabliment
de lorde aquesta no disposava propiament de segells, sind que els manaments dels
mestres anaven consignats en documents garantits'®. En conseqiiéncia, inicialment
no seria factible pensar en un simbolisme especific del segell templer, siné més aviat
en la introduccié delements distintius vinculats amb Jorde.

Sembla que al segle XIII es va generalitzar I'as dels segells entre els mestres
templers, normalment de forma arrodonida. En conseqiiéncia cada mestre major en
podia tenir un, aixi com tots els que ostentaven carrecs de comandament. El Mestre
de Franca duia al segell la rotonda del convent de Paris, mentre que el Mestre angles
duia gravat 'Agnus Dei al seu segell. Altres mestres, com els d Hongria i dAlemanya,
duien al segell la representaci6 del cap tallat de sant Joan Baptista col-locat damunt
una safata. En quant a la provincia catalana, que era integrada a la Provenga, utilitzava
la imatge de 'Agnus Dei, essent posteriorment substituit per la imatge eqiiestre d'un
cavaller muntat a cavall portant una llan¢a i un escut amb la senyal de la creu". La
qual segons la sigil-lografia catalana
de Ferran de Segarra, es tractaria
d’una creu de Sant Jordi.

En alguns casos s’ha volgut
veure en el segell del Mestre de
Jerusalem, Bertrand de Blanquefort
(1153-1168), el simbolisme templer
per excel-léncia'®. A l'anvers s’hi
llegeix la inscripcié SIGILLUM
MILITUM, amb dos cavallers
muntant un solt cavall, sobre els quals
s’ha versat que era la representacid
dels pobres cavallers de Crist". En el
revers hi figura lallegenda TEMPLO
CRISTI, amb la imatge de la Capula
delaRoca, lloc iniciatic dels templers
que mai va arribar a ser de lorde i
que alhora, també representava de Segell del Patriarca de Jerusalem, Bertrand de
manera simbolica al Sant Sepulcre®. Blanquefort, segons Sans i Travé.
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Ara bé, lluny de fantasies preconcebudes, aquest segell, més que representar el
simbolisme de pobresa mitjan¢ant un cavall compartit, pot representar perfectament
la confraternitat i la comunié entre els cavallers de Crist i ser alhora, una diferenciacio
premeditada vers les figures senyorials dels nobles que es representaven en solitari en els
seus segells. Tots ells, empero, amb cert regust militar, ates que els cavalls es presenten
amb les potes del davant algades en senyal de trotar i amb les armes enlairades espases
i llances- en actitud de lluita i atac. Com podem observar perfectament en els segells
coetanis del comte d’Urgell, dels comtes de Barcelona, Ramon Berenguer III i IV, i
sobretot, en el segell de Jaume I el conqueridor. Tots ells amb una simbologia més
proxima a les ordes de cavalleria.

3. El Gonfano o Estendard.

La insignia de guerra de lorde del Temple era el «Gonfanon baussant», també
conegut a Catalunya com a «balca», el qual era partit en dos colors: blanc en el quadrant
superior i negre en el quadrant inferior?’. La part superior de lestendard, de color
blanc, duia en el seu centre la representacié d’'una creu patada de color vermell que
simbolitzava lorde del temple. Tot i aixi, no es descarta alguna variacio en el color de
la creu (negre) o l'absencia de la creu en el mateix quadrant blanc.

Lestendard era una insignia
comuna en tot els exercits del
moment i un grup de cavallers
restaven sempre al seu costat
protegint-lo. Era la guia del cap
de lexeércit i amb ell es marcava
les estrategies a seguir durant la
batalla. En cas que el gonfaner no
portes lestendard ben alt, per tal
dorientar lexeércit o si I'utilitzava
com a llanca, entre altres casos,
saplicaven sancions disciplinaries
contra el seu portador. Pero si
alguna cosa el feia simbolicament
especial per als templers, era
que en la Regla de lorde hi ha
una trentena d’articles que fan
referéncia a I'is de lestendard i
al seu mal as. Fins al punt que
si el frare que duia el «bal¢a o
estendard» incomplia les normes
preestablertes podia ser castigat

] ) ) > \ . 22
Portador del Gonfand, mural de leglésia del Temple de amb la perdua de.l hab}t .
Bevignate, Italia.Fotografia de Joan Fuguet. Ara bé, tot i ser lestendard
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un element basicament militar, leleccié dels colors ila seva composicié se'ns presenta a
través d'un simbolisme més proxim al concepte religids. Sobre el simbolisme dels colors,
en el mon cristia el blanc representa la puresa i la llum mistica d’Orient, mentre que el
negre sol representar la penitencia i la foscor. Cal dir que antigament representava la
fertilitat. Ara bé, quant es contraposen aquest dos colors en una composicié simbolica,
com ¢és el cas de lestendard del Temple, la part inferior negra sempre té un caracter
femeni, mentre que la part superior blanca representa el caracter masculi®.

Reflexionant sobre aquest aspecte de lestendard, percebem que se’ns presenta
amb els conceptes simbolics oposats de «blanc-negre», i creiem que ens indica un
missatge dualista. El dualisme aplicat a les religions estructurades s’ha de concebre
més aviat com a teoric i aparent, i en alguns casos, es pot concebre un tercer element
simbolic aplicable a la composici6, com és el cas de la «Creu vermella del Temple».
Simbolicament aquest tercer element anul-la la contraposicio de les dues forces
antagoniques plasmades en lestendard, el blanc i el negre, i les obliga a fusionar-se en
un solt concepte religios*.

Aquesta dualitat entre masculi i femeni que hem intuit representada en
lestendard del Temple, a través del «blanc-negre», és entesa des de l'antiguitat a través
del concepte simbolic del cel i de la terra. Essent aplicable a la divinitat celestial i a la
Mare Terra. En el cristianisme, i concretament en el simbolisme atribuible als templers,
trobaria la seva definicid en el blanc celestial «Déu» i el negre de la Terra Mare «la
Verge», essent el tercer element de la composicid la creu vermella «Crist». El qual
donaria sentit a la composicid i fusionaria els tres conceptes simbolics en un tnic
simbol d’antiga tradicio, com és el Triangle o Ternari. No la Trinitat, ates que aquesta,
lesglésia 'ha estructurat en base als seus elements primordials: Pare, Fill i Esperit Sant.
Mentre que el simbolisme antic del Ternari representava la reunio dels tres elements
basics: Pare, Mare i Fill. Segons el taoisme, «el primer element engendra el dos, el dos
engendra el tres, i el tercer element engendra totes les coses...»*.

4. La Habit blanc i la Creu vermella

La regla, tot i ser redactada inicialment amb inspiracié benedictina, va rebre
la influéncia del gran teoleg maria Bernat de Claravall, a través de la seva carta delogi
de la nova milicia i dels militars del Temple. En ella sespecificava que «...els vestits
d’un templer havien de ser d’un sol color, Blanc, Negre o Burella (color terrds), i no
podien ser ni arrogants, ni ostentosos, ni massa llargs ni massa curts, havien de ser
a la mida... Els cavallers podien portar una capa blanca, tant a lestiu com a I’hivern,
ja que havien abandonat una vida de tenebres... Els cavallers no podien portar cap
més vestit damunt la capa blanca, i els escuders i els sergents, no podien portar vestits
blancs...» *.

La capa blanca, igual que I'habit dels cistercencs, era entesa com a signe
de puresa i castedat, i sobre ella, el papa Eugeni III va autoritzar 'any 1147, la
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col-locacié d’una creu vermella.
Com assenyala Jesus Mestre, el
vermell del martiri sobre el blanc
de la innocéncia. Tot i aixi, Bernat
de Claravall encara va matisar més
sobre el simbolisme d’aquesta creu
dels templers, «...perqué aquest
signe triomfant els serveixi descut
i perqué mai no es facin enrere
davant qualsevol infidel...»*" .

L’habit blanc, com a simbol de
puresa de lesperit cistercenc i
templer, va rebre la creu vermella
de la ma del Sant Pare, un antic
simbol solar ara cristianitzat, que
recordava amb el seu color l'antiga
sacralitat de la sang (vermella)
entesa com a simbolisme de la
immortalitat. Aquests simbols
ancestrals, posats en ma ’home
medieval varen fer vessar la sang

Visi6 idealitzada del templer, Guillem de Mont-redén.
dels altres fills de la terra. Ajuntament de Vic, gentilesa de Sans i Travé.

A titol general podem dir
que després de Constanti el Gran, lesglésia va acceptar la guerra com un mal necessari
i justificable que havia demanar del poder legitim. Per tant, lesglésia sempre va estar
present en els actes rituals d’investidura dels cavallers i de les Ordes de Cavalleria®.
Sempre va estar al costat del fet militar i dels nobles, pero a partir de les croades va
beneir obertament la guerra santa i la lluita contra el infidel.

Com tot militar, el templer havia de dur el cabell rapat, «tonsus», per tal que es
reconegués la professio religiosa i militar de I'individu. Més endavant es va permetre
de portar bigoti i barba, amb el qual es donava una imatge més bruna... més ferotge.

5. La Creu del temple...

Hom proposa que lorigen primigeni de les croades va determinar que [orde del
Temple tingués una veneracio especial per la creu. Com ho palesa el fet que professaren
el culte ala Veracreu, ates que un fragment important daquesta es conservava a lesglésia
del Sant Sepulcre de Jerusalem®. Cal recordar, empero, que inicialment els templers
duien I'habit blanc nu de qualsevol simbol, fins que el papa Eugeni III els va concedir
la Creu Vermella com a distintiu, I'any 1147%.
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Hem de tenir present que Hug
de Payns funda lorde al voltant de
1119-1120, posteriorment es confirma
lorde dels pobres cavallers de Crist,
al Concili de Troyes de l'any 1129,
pero no va ser fins l'any 1147 que els
templers varen adoptar el simbol de
la creu vermella en els seus habits.
Hauriem d’entendre, doncs, que
durant els primers 27 anys els templers
no veneraven la creu?, de no ser aixi,
hauriem dentendre que inicialment
sescudarien darrera de la creu llatina
dels croats.

La definicié de la Creu del
Temple, tot i semblar una qiiestio
facil, és un dels temes més complicats
de la seva simbologia. Hom ha volgut
definir una tipologia propia de creu
dels templers, pero la realitat ens fa
veure que s'ha representat de formes
diverses.

Si ens fixem en els capitells
del castell templer de Corbera d’Ebre,
entre altres exemples, ens adonem que
la creu sens presenta plana amb els
bragos eixamplats®. Se'ns dubte, ens
trobem davant d’'una tipologia de creu
d’antiga tradicio visigotica que encara
ésarrelada en el pais. En altres indrets,
com lesglésia de Santa Maria la Blanca,
de Villalcazar de Sirga, a Paléncia,
trobem representat en el sepulcre de
I'Infant Felip a varis cavallers templers
amb l'habit i la creu vermella®’, pero
la seva tipologia és més proxima a
la creu llatina amb els bracos rectes.
Si ens atenem al simbolista, Eduard
Cirlot, segons ell la creu del temple
és de bracgos eixamplats amb vores
convexes®. En canvi, en una miniatura
de Iepoca, trobem la figura de fra
Jaume d’Ollers, procurador del rei

Capitell de Corbera d’Ebre amb creu aixamplada de
tradicio visigotica. Fotografia de Sans Travé.

Capitell de Corbera d’Ebre amb creu aixamplada amb
vora concau. Fotografia de Joan Fuguet.
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Detalls. Miniatura del templer Jaume d’Ollers.
Gentilesa de Sans Travé.

Templers en un sepulcre de Villasirga (Paléncia)
fotografia de Joan Fuguet
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Jaume de Mallorca, representat amb
els trets caracteristics dels templers,
perd amb una creu del temple més
proxima a una creu de patent®.
Mentre que en la zona francesa de
lalt Garona, trobem tota la volta de
lesglésia del temple de Montsauneés
decorada amb rosacies solars i estels,
coronant aquesta composicié unes
belles representacions de creus patades
de color vermell®.

Com apunta Joan Fuguet,
en el cristianisme la creu és un simbol
general i no hem dexcedir-nos en
latribucié d’una tipologia propia
del temple®. Ara bé, el que si que
es pot afirmar amb seguretat és que
la creu del Temple era vermella. En
quant a la quantitat de creus gravades
vinculades als templers hi trobem una
preferéncia per la creu patada. Pero les
diverses tipologies de creus associades
al Temple ens fa entendre que en el
seu imaginari hi jugava un paper
important les antigues tradicions i el
simbolisme cruciforme arrelat a cada
territori.

Podem concloure que
la tipologia de la creu del Temple
segurament estava subjecta al
procés evolutiu. Atés que la trobem
representada dins un blasé del fris del
pati darmes del castell de Peniscola
amb el bracos rectes (llatina) i al costat
de nombrosos blasons de la nissaga dels
Cardona. Sembla ser, doncs, que el final
evolutiu de la creu del temple abans de
la seva abolicié va ser la d'un simbol
heraldic.

6. Rosacies solars... Sexifolies i
Creus...
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Porta-finestra Sud, del castell templer de Monzd. Fotografia de Joan Fuguet.

Es interessant fer un apunt sobre un element tant antic com la creu, atés que
inicialment aquest simbol va tenir connotacions solars. Carl Jung, ja apuntava que
en algunes tradicions antigues la creu era entesa com a simbol del foc i del sofriment
existencial, mentre que Bayley, seguint aquesta linia interpretativa, insistia en el sentit
igni de la creu i en el seu significat etimologic com a «llum del gran foc»*.

A casa nostra, el medievalista i erudit, Josep M. Mir6 Rosinach, matisa que
la creu i les seves variants en ser incorporades al cristianisme foren enriquides amb
nous significats simbolics. Aixi, els antics simbols solars de forma cruciforme varen
esdevindre un monograma de Crist que va evolucionar cap al crisma®. Mentre que
draltres simbols d’antiga tradicid, com les rosacies, varen mantenir el mateix significar
solar i celeste. Dins del camp de les rosacies en destaca la sexifolia o flor de sis petals,
puig que la seva antiguitat sembla ser paral-lela a la creu i al crisma®.

La sexifolia, jalocalitzada en representacions funeraries del segle VIIIadC., la
trobem abundantment utilitzada en el periode romanic. El mateix temps de naixenga i
caiguda de Jorde del Temple. El seu s va ser molt prolific en el moén funerari, sobretot
en les esteles discoidals, atés que el seu significat solar i celeste simbolitzava la creenga en
la immortalitat. D’altra banda, també va ser molt emprada per a decorar les arquivoltes
de les portalades romaniques, atés que tot i ser un element simbolic de proteccid per
als morts, també ho era per als vius.

La profusié de sexifolies concatenades decorant els arcs i els finestrals de
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les esglésies romaniques varen donar al simbol una aparenca estelada, i aquest, va
esdevindre una representacié del cel i de la immortalitat del sol. Es precisament en
aquest context, com la trobem decorant la volta de lesglésia del temple de Montsaunés,
a Franga, o en el finestral de lesglésia del temple del castell de Monzo, on juntament
amb altres cercles i creus encara mantenen connotacions solars originaries. Tot i aixi,
cal remarcar que el simbolisme solar de les sexifolies poden variar conceptualment
en el seu significat en funcié de lespai arquitectonic on es localitzen. Orientades a
lest saproximaran al simbolisme del sol ixent, com a lesglésia de Montsaunés, mentre
que orientades a loest saproximaran al simbolisme del sol ponent, com és el cas del
finestral de lesglésia de Monzo.

Podem concloure que la importancia del simbolisme de la rosacia no és deu
precisament al fet de ser un simbol propi del Temple, que no ho és, sin6 al fet que
aquest simbolisme generalitzat dins el romanic va ser acceptat en algunes cases de
lorde del Temple. Segurament com a complement de la creu per les seves connotacions
solars i celestials, i aixo ens ha de donar a entendre que els templers no eren una orde
hermetica, sind que acceptava la introduccié d’alguns simbolismes externs propis del
seu temps.

7. Nostra senyora... la Verge Maria.

El Concili de Troies i el Papa Honori II, varen confirmar 'any 1129 la redaccié
de la Regla del Temple i la carta delogi del gran teoleg maria del segle XII, Bernat
de Clairvaux (claravall)*. Qui precisament va ser el gran impulsor del nou monacat
cistercenc i gran propagandista de la figura de la Verge Maria en el mon cristia.

Basicament estem en un context en el qual emergeixen els grans cenobis
dedicats a Santa Maria. En un moment en que les manifestacions de les primitives
verges negres adopten progressivament els nous models iconografics del romanic tarda
i posteriorment del gotic.

Segurament hauriem de plantejar-nos que la implicacié de Bernat de Claravall
en la redaccié de la Regla del Temple, podria haver deixat alguna empremta mariana
en I'imaginari de lorde. Hauriem d’acceptar,doncs, que la simbologia d'un templer
girava tant sols a redos del simbol de creu? hauriem d'acceptar una visié més amplia
que impliqui la figura de la Verge?

Durant la cerimonia d’accés a lorde, l'aspirant a cavaller del temple es personava
a la sala del capitol i davant del Mestre recitava:»... senyor, em presento davant Déu,
davant vostre i dels germans, i us prego en nom de Déu i de Nostra Senyora que

5 o . . > >

madmeteu en la vostra companyia i als beneficis de lorde per a ser des d’ara el vostre
servent i esclau...». Es interessant veure que en els juraments més solemnes sutilitza
de forma reiterada el nom de Nostra Senyora, la Verge Maria i caldria preguntar-nos
fins a quin punt les teologies marianes de Sant Bernat son presents en I'imaginari dels
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templers.

En l'antic enclavament templer de
Castellsalva, a Belianes, s’hi conserva una antiga
cabana de volta construida amb pedres aprofitades
on hi trobem gravada una creu de forma patada
combinada simbolicament amb una esfera o cercle.
Sobre aquesta composicio, Joan Fuguet apunta que
els templers ja utilitzaven amb freqiiencia la creu
patada inscrita en un cercle per a marcar les seves
possessions*’. Ara bé, quan el simbolisme de la
creu sassocia amb un cercle, aquesta composicio
es pot entendre com la representacié simbolica
del conjunt de la cristiandat. Sobre aquesta base,
trobem lesfera celestial perfectament representada
juntament amb la creu en les imatges religioses
de Carlemany, el gran defensor de I'imperi de la
cristiandat.

Representaci6 grafica del cercle i la
creu, localitzat a Castellsalva.

En quant al simbolisme del cercle, en si mateix, tot i la seva associacio primitiva
al culte solar, com apunta la Dra M.L. von Franz, el cercle o lesfera també poden
expressar la totalitat de la psique en tots els seus aspectes, inclosa la relacié entre ’home
i el conjunt de la natura®. El qual ens remet al culte de la Mare Terra i al mon de les
Verges Negres. Si cerquem aquest simbol esféric en el conjunt del romanic el trobarem
ben definit a les Marededéu, atés que algunes imatges aguanten a la ma dreta una
esfera celestial. Per proximitat, posem per exemple la talla de Santa Maria del Cami, a
Granyena de Segarra, la qual hom atribueix als templers d’aquesta comanda de la Vall
del Corb®. Curiosament, en cercles astrologics lesfera celestial també és entesa com
la representaci6 simbolica de la Terra*.

Podriem deduir, doncs, que si el simbol de la creu representa Crist (concepte
masculi), lesfera també podria correspondre a una al-legoria de la Terra mitjancant
la Verge (concepte femeni), on la unié daquests dos simbols en un de sol podrien
simbolitzar, aixi mateix, el conjunt de la cristiandat.

Altrament, en una dovella de la capella del castell templer de Vallfogona de
Riucorb hi trobem un gravat que es pot incloure en un context similar. El gravat se'ns
presenta aqui com una creu plana de bragos triangulars i eixamplats d’antiga tradicio,
i és interessant remarcar que la creu presenta alhora un cinqué triangle invertit
sobreposat damunt del brag esquerre de la mateixa creu. Si ens fixem bé amb la forma
d’aquest triangle, ens adonem que els bragos de la creu estan formats per la unié de
quatre triangles d’iguals caracteristiques. Per tant, ens trobem davant d'una composicié
premeditada i unitaria.

Joan Fuguet ha interpretat aquest cinqueé triangle com un escut militar*’, mentre que
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Cirlot proposa que el simbolisme del
triangle escantellat amb el vertex mirant
cap a baix (triangle pubic) ja sassociava
en contextos prehistorics amb la fertilitat
ila Mare Terra®. En conseqiiencia, si la
creu antigament era un simbol solar
que posteriorment va representar al
Crist, el cinque triangle sobreposat
damunt la creu podria correspondre a
la representaci6 simbolica de la Terra, i
per associacidé de conceptes, a la Verge
Maria. Un nou exemple de superposicio
d’un simbol sobre un altre.

Joan Fuguet ha localitzat detalls de
baix relleu, a la facana de lesglésia del
Temple de Santa Maria de Taboada
dos Freires, a la provincia de Lugo,
d’iguals caracteristiques i amb el mateix
significat que el gravat de Vallfogona de
Riucorb”. El qual demostra, en base ala
distancia dels llocs dorigen, que estem
davant d’un simbol de doble composicié
perfectament estructurat i de caracter
adoctrinador i hermetic. En ambdds
casos, ens interessa remarcar que estan
relacionats amb edificis vinculats amb
els templers, i és molt suggerent la
inscripcié que hi figura al timpa de
lesglésia de taboada: «...en el nom de
nostre senyor Jesucrist i en honor de
Santa Maria...».

Taboada dos freires (Lugo). Fotografia de Joan Intuim que els primers templel‘s
Fuguet. de la zona occidental podrien haver

utilitzat antics simbolismes que per
immanencia territorial foren absorbits inicialment dins de la propia simbologia del
Temple. Sempre i quan aquests sadaptessin a I'imaginari de lorde i a I'ideari original.
Podriem admetre que dins el context dels templers i de Iepoca, el concepte masculi
(Solar) i el concepte femeni (Terra), finalment varen trobar el seu encaix en la veneracio
per Cristila Verge Maria.  hauriem d’acceptar que alguns elements simbolics emprats
pels templers no serien tant hermetics com podem pensar, sind que com ens mostren
les rosacies i els simbols que hem esmentat, els primers templers haurien acceptat la
introduccié de simbolismes antics per a configurar la base del seu mén imaginari.
Pero segurament amb predisposicié a levolucié simbolica.
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En estudis sobre simbolismes
templers, publicats a Franca i a casa
nostra, és proposa el reconeixement i
latribuci6 d’alguns daquests elements
amb lorde del Temple, com el cercle,
el triangle i el rombe*.

8. La Rosa del Temple

Sans i Travé ha estat un
dels primers investigadors en parlar
de la Rosa del Temple, en base
a les decoracions iconografiques
dels capitells del castell templer de
Corbera d’Ebre®. Pero al nostre parer,
les rosacies gravades en llurs capitells
no so6n propiament una expressio
simbolica aplicable a la Verge, atés
que és una flor de sis pétals o sexifolia.
Al nostre entendre aquestes rosacies
estan associades en llurs capitells
amb una creu de tipologia visigotica,
i en aquest context, més aviat son
elements d’antiga tradici6 amb
connotacions solars relacionades
amb la immortalitat i el més enlla.
(vegeu l'apartat de les rosacies i la
creu).

Sivolem concebre un simbol
aredds del temple que pugui associar-
se a la Verge Maria ens hauriem de
fixar novament en el castell templer
de Vallfogona de Riucorb, on Macia
i Ribes en ressenyen les interessants
restes de la capella: «...en un angle
cantoner de la paret del castell s’hi
localitza varies pedres gravades amb
elements vegetals decoratius, els
quals creiem que es podrien entendre
com a al-legories de I'arbre de la vida,
i al bell mig d’un cistell, en lespai
que resta entre les tiges vegetals és
representat un cercle que emmarca

Creu dels Templers, segons E. Cirlot.

it

El negatiu resultant d'aquesta creu presenta I'inic
exemple de flor de quatre pétals inserit dins un cer-
cle. Aquesta creu consagrava els edificis cistercencs
dedicats a la Verge Maria.

Verge de Santa Maria del Cami, comanda del temple
de Granyena. Fotografia de Joan Fuguet.
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una flor de quatre petals...». Els autors relacionen aquest disc floral amb repertoris de la
cripta de la Canonica dAger*. En quant al vescomtat dAger podem dir que va aportar
notables cavallers a Jorde del Temple, essent alguns dells comanadors de Gardeny i
Miravet.

Cercant una aproximacié a la Rosa del Temple, prenem especial atenci6 a
les notes que Alexandre Vignati dedica al castell templer de Chind, a Franc¢a, més
concretament de la Torre de Goudray, on s’hilocalitzen varis gravats que hom atribueix
als templers que alli foren empresonats durant el seu procés. Entre els gravats en
ressenya segells de Salomo, creus de patent, triangles i estrelles de 8 puntes, destacant-
t'hi empero, un simbol de quatre fulles ovals que segons l'autor podrien representar
una flor®. Per la descripcié podria relacionar-se amb la flor de quatre petals descrita
al castell templer de Vallfogona de Riucorb, fins i tot, podria relacionar-se amb la flor
de quatre petals ovalats que dissenya el negatiu de la creu del Temple que proposa el
simbolista Eduard Cirlot>.

Logicament, aquesta flor de quatre pétals ovalats, possiblement vinculable als
templers, shauria d’ajustar a una cronologia proxima als segles XII i XIII. Com a molt
formant part del protogotic, ates que el procés contra els templers s'inicia I'any 1307,
i aquests, no pogueren evolucionar iconograficament. Pero no oblidem que el gran
moment de la flor de quatre petals es va donar durant el gotic, on la forma ovalada va
evolucionar cap a la forma del quatrilobulat, ja fora de tot context relacionat amb els
templers.

Es plausible que partint d'un simbolisme floral vinculat a la Mare Terra,
aquestes expressions serien ampliament aplicades a la Verge durant el romanic tarda
i el periode gotic. Amb varietats tant diverses com la Rosa de Jericd, la Rosa Vera i
la Flor de Lis, entre altres exemples florals. Logicament, el culte a la Verge Maria, les
expressions teologiques, lexpansio dels cistercencs i la figura de Bernat de Claravall
que es donen vivament entre els segles XIII i XIV, ens haurien de fer plantejar que
els templers estarien immersors en el context general de Iépoca. En part, perque les
iconografies marianes atribuibles als templers son les propies del seu temps. Pero
possiblement amb alguns matisos en els seus atributs simbolics.

Es evident que els templers varen tenir una especial predileccié per la figura
de la Verge Maria, plausiblement més criptica als seus inicis i més popular al segle
XIII. Ateés que les imatges marianes varen guanyar terreny als elements simbolics
d’antiga tradicio. Per tant, en el context dels santuaris marians erigits al peu de camins
importants, els templers esdevenen ara els nous protectors dels peregrins, aconseguint
a més a més, d’atreure la devocio dels fidels de la contrada. Com és el cas de Santa
Maria de Gardeny, a Lleida, i de lermita de la Verge del Cami de Granyena, a la Vall
del Riu Corb*.

9. La Rosa de Jericé i el lleo... orientalismes.
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De totes les expressions florals
vinculades a la Verge, segurament la
Rosa de Jerico és la que presenta uns
trets orientals més evidents. La mitica
ciutat de Jericd, a Terra Santa, formava
part de la terra que van trepitjar els
peus de Maria en els seus viatges a
Natzaret. Una terra extremadament
arida durant llargs periodes de l'any,
on hi vivia una planta que davant la
climatologia adversa es tancava en si
mateixa, i que amb les primeres gotes
d’aigua sobria novament i floria®.
Aquestes caracteristiques la van portar
a ser definida en certs contextos, com
«larosa que no mor mai», associant-la
per les seves virtuts naturals i curatives
amb la figura de la Verge Maria i la El Templer Pere IT de Queralt,
vida eterna.

La Rosa de Jerico també fou coneguda a principis de 'Edat Mitja com la Rosa
Hiericontea i es va popularitzar a Occident durant el segle XIII**. Com ens mostren
algunes llegendes medievals franceses, les quals ens parlen de cavallers que retornen de
les creuades amb aquestes roses orientals. Altrament, J.B.Thiers, ens diu en el tractat de
supersticions que la creenca en els poders de la Rosa de Jeric era molt estesa a Franga,
sobretot a la Provenca i el Vallespir®. Per tant, és possible que pel seu populisme i pel
seu esoterisme, lesglésia hagués cristianitzat el seu simbolisme, i és possible també,
que pel contacte amb les creuades i lorigen frances dels primers templers, aquests,
haguessin introduit la seva afinitat religiosa dins la confederacio catalana - aragonesa.

Un altre simbolisme que podria estar vinculat amb els templers és el del lle6.
Tot i que hem de ser conscients que el tema del lle6, com a simbol individual o com a
tret iconografic, ja és vivament representat a Occident durant el romanic. Joan Fuguet
és un dels pocs investigadors reconeguts que satreveix a aprofundir en la simbologia
dels templers i relaciona, en alguns contextos, la figura del lle6 amb lorde del Temple.
Segons lautor, el lle6 dels murals de San Bevitgnate de Perusia, a Italia, seria una
representacié del mal que és interpretada com I'islam, atés que aquest amenaga als
templers refugiats en un castell, els quals representen alhora a la cristiandat a Orient”’.

Ja en terres catalanes, Fuguet assenyala un relleu de la portalada romanica
de Santa Maria de Bell-lloc, a Santa Coloma de Queralt, en el qual saprecia un tema
iconografic interessant: «la lluita d’un cavaller armat contra un lleé rampant». Segons
lautor, en aquest context de lluita el lled podria arribar a tenir un doble simbolisme*®.
Com a simbol positiu se'ns presenta coronat i amb pas altiu, representant el rei, la
divinitat, el Crist. Mentre que com a simbol negatiu, representant el mal, el podem
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trobar lluitant contra un cavaller armat. Cal tenir present que segons 'imaginari dels
templers i en base a la regla de lorde, el lle6 era I'inic animal que es permetia matar,
atés que era considerat lenemic de la Verge Maria a Terra Santa®.

La importancia daquest relleu de la portalada de Santa Maria de Bell-lloc,
radica essencialment, en el fet que hom interpreta que la representacié del cavaller
podria tractar-se de Pere II de Queralt, anomenat «Cor de Roure»®. Qui a més de
ser un cavaller important de la cort reial, a la mort de la seva esposa va ingressar a
lorde del Temple i en va ser Lloctinent Provincial de Catalunya. Per tant, si Pere II de
Queralt va ser el un benefactor important del santuari de Santa Maria de Bell-lloc, com
a noble del territori, i com a templer, és plausible que podria haver influenciat la seva
representacio grafica en el relleu, lluitant com a cavaller contra el lleo... reafirmant-se
aixi mateix, com a protector de la Verge Maria.

10. La cerimonia d’accés... i altres orientalismes.

Partint de la premissa que la cultura occidental dels creuats i de les ordes

militars era genéricament rustica, la cultura islamica es mostraria en aquells moments
molt més cultivada i refinada. Per tant, no seria inversemblant pensar que entre els
Templers, els Hospitalers i fins i tot els Creuats, sadoptés un cert grau d’islamitzacioé
ila conseqiient adopci6 dalgunes practiques dorigen oriental.
En aquest ambient, Frederic II, es va convertir en musulma i va propiciar a la seva
cort un cert ambient oriental, provocant que el papa Gregori IX I'anomenés «el pirata
musulma». També Baldui I, com a Rei de Jerusalem, va propiciar un estil de vida
oriental que es contradeia amb l'austeritat dels cavallers occidentals®'.

Possiblement alguns aspectes dorigen islamic podrien haver quedat fixats en
la practica i en 'imaginari dels cavallers assentats a orient. Logicament a través del
contacte amb la comunitat occidental aquestes practiques shaurien importat facilment.
Tot i que cal recordar que a la peninsula el fenomen islamic encara era present. En
quest context, cal assenyalar que entre les acusacions versades contra els Templers se’ls
acusava precisament d’'una relacié confraternal amb els infidels.

Entre les nombroses acusacions utilitzades en el procés contra els templers,
entre 1307-1317, té una especial rellevancia l'acusacio de les besades. El bes a la
boca, el bes al llombrigol i el bes al final de lespina dorsal i a vegades al penis®.
Possiblement derivades mal intencionadament, aquestes acusacions varen convertir el
tema en una expressio tant recurrent que majorment ha adobat i ha esperonat la ment
d’alguns investigadors que volen veure en 'acusacio, la possible sodomia i la possible
homosexualitat entre els frares templers.

Defugint de la fantasia, Sans i Travé ens descriu a través d'un document, el ritual
de la cerimonia d'admissio i I'acci6 del controvertit bes: «... un cop el mestre agafava

la capa ila posava al damunt de les espatlles del nou frare... el capella recitava el salm
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133, Ecce quam bonum i deia una oraci6 a 'Esperit Sant. Els altres frares resaven el
parenostre, i aleshores, qui presidia la cerimonia besava a la boca al neofit i el mateix
feia el capella...»®.

Com diu, Esteve Mestre, aquestes acusacions no es poden generalitzar, ates
que tot i que les besades podrien tenir inicialment un missatge simbolic, amb el temps,
només deuria quedar la practica i possiblement, als darrers postulants ja no se’ls
explicava la mistica®. Segurament ’hermetisme de la mateixa cerimonia dadmissio
a I'Orde deuria ajudar a malpensar daquestes practiques®. En defensa daquestes
practiques, cal dir que els cavallers que visqueren a Terra Santa varen tenir un contacte
viu amb la cultura de I'islam, en la qual '’homosexualitat, en aquells moments, era
acceptada. En quant al bes ala boca entre homes, cal dir que és un ritual que es continua
utilitzant en cultures actuals, com Russia, on possiblement simbolitza el lligam vital i
comunitari d’una societat.

Podem concloure que la Regla del Temple, redactada Bernat de Claravall, va
ser posteriorment retocada. Una de les primeres revisions es va efectuar quan Hug de
Payens va retornar a Palestina, i el patriarca de Jerusalem, fent us de les seves atribucions
va modificar i afegir alguns articles a la Regla original®. Per tant, la Regla del Temple va
anar evolucionant segons la realitat quotidiana que es vivia, inicialment a Terra Santa
i posteriorment a occident. Podem suposar que la mateixa evolucio es donaria en els
rituals i els simbolismes, tant si son dorigen occidental com si son dorigen oriental.

11. La Corda i el nus dels templers... simbolismes salomonics

Atenent-nos al fet que el Rei
de Jerusalem, Baldui II, va donar
allotjament als primers cavallers
en la part del castell on antigament
fou bastit el Temple de Salomo, és
factible que els templers n'haguessin
sincretitzat algun tret simbolic.

Sens dubte, a casa nostra
tenen especial significacio aquells
simbols de regust oriental que alhora
es poden relacionar amb el mitic
monarca i el seu temple. Basicament
ens hauriem de referir al Nus de
Salomo, al Segell de Salomé o estrella
de David. En alguns casos, com
lermita de Sant Bartolomé de Rio _
Lobos, a Soria, sha VOlgut introduir Nus de Salomo, església de Santa Maria de Bell-lloc.
en el context templer lestrella de cinc  Queralt.
puntes. Pero hem de deixar clar que
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el simbolisme del Nus de Salomo¢ ja el trobem a Occident en mosaics tardorromans,
mentre que lestrella de cinc puntes ja la trobem en contextos pitagorics. Hauriem de
definir, doncs, que aquests simbols utilitzats a l'antiguitat varen tenir un significat viu
en temps de les creuades i en alguns contextos del romanic. També en alguns edificis
cistercencs, com per exemple a Poblet, on hem localitzat un Nus de Salom¢ gravat en
una columna que possiblement esta en clau criptica com a simbol profilactic de ledifici.

El Nus de Salomd, també conegut com a simbol de 'Alianga, podia integrar varis
significats i tots ells relacionats amb la idea de la connexio tancada i la manifestacié de
I'infinit. Mentre que en contextos d’arquitectura, la preséncia del Nus de Salomé esdevé
un senyal protector dels espais conventuals, en contextos litargics la funcié profilactica
es dirigeix a lesperanca de l'alianga, la uni6 del concepte imaginari de l'anima amb el
concepte fisic del temple. Altrament també associat a imatges marianes.

En quant al Segell de Salomo, també conegut com a estrella de David, se’l
descriu com a dos triangles invertits i entrellacats, i a titol individual se’ls hauria
dlassociar al simbolisme del triangle. El qual amb el vertex cap a dalt es relaciona
amb el concepte masculi, mentre que amb el veértex cap a baix representa el concepte
femeni. Aquesta doble composicié, mitjangant els triangles entrellacats, shauria de
concebre com una connexié tancada similar al Nus de Salomé. El simbol resultant en
forma destrella de sis puntes també se 'ha denominat «estrella del microcosmos»® i
esta vinculada al simbolisme de 'anima, al ser interior.

En contextos més hermeétics, el Khaten Seyidna Suleyman o Segell de Salomo,
se lassocia a'anima humana en conjuncié amb la consciéncia i 'inconscient®, mentre
que el Vqdat Seyidné Suleyman o Nus de Salomd, se l'associa a I'intel-lecte, lliure de
qualsevol emocid. En el cas dels templers aquests simbols els hauriem de cercar en
consonancia a la perfeccié espiritual de 'anima, i de moment, només s’ha trobat
en contextos funeraris de la Vall del Corb. El medievalista J. M. Miré Rosinach, en
documenta diverses esteles discoidals decorades amb la creu de Jerusalem i el Segell
de Salomo, que probablement procedeixen del cercle de la sotscomanda del Temple
de Vallfogona de Riucorb®.

Altrament, aquest simbol del segell de Salom¢é també pot estar en connexid
amb la simbologia del llag i la corda”, atés que en lestela de Vallfogona se’ns presenta
lestrella de David o segell de Salom¢é amb un trag de llaceries cordades. Sobre aquesta
qiiestié hauriem de tenir en compte que durant la cerimonia d’ingrés a lorde del
Temple, al neofit se li donava una cordeta per a ser cenyida al cos. Precisament algunes
acusacions esgrimides contra els templers versaven sobre I'is d'aquesta corda, amb la
qual presumptament tocaven el bafumet, i posteriorment se la cenyien al voltant del
cos. Sembla ser que els turmentats templers varen reconeixer I'as de la corda, pero no
I'ts dels fals idols™. En quant a la corda en si, podem dir que la Verge Maria de Gardeny
és la tinica imatge de les terres lleidatanes en la qual el nen Jests duu una corda a les
mans, amb la qual porta lligat el colom o Esperit Sant per les potes i girat de cap per
avall.
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Verge de Gardeny, finals del Segle XIIL Verge Mestre d’Ager? Mitjants del segle XIV. Fo-
Fotografia, Museu Diocesa de Lleida. tografia, Museu Diocesa de Lleida.

Resseguin el simbolisme de la corda, antigament el «Flumem Dialis» o alt sacerdot
roma de Jupiter, no podia portar nusos en la seva vestimenta, com tampoc els peregrins
musulmans que anaven a la Meca’™. S'interpretava que 'home religiés s’havia de
presentar davant dels llocs sagrats deslligat de qualsevol lligam terrenal i es versava
que un nus a les vestimentes podia provocar una obstruccié de la fluidesa natural de
espiritualitat de 'home vers Déu. En aquest sentit, Alexandre Vignati proposa que
el nus dels templers s’hauria de concebre com un nus d'amor”. Com el nus corredor,
-interpretat com a signe de I'infinit (8 horitzontal)- que esta format per un entrellagat
que no oprimeix”. Un veritable nus d'amor.

Ens hauriem de preguntar si alguns dels trets simbolics i iconografics dels
templers varen sobreviure després de la seva abolicié. Plausiblement seria factible,
atés que com apunta Sans i Travé, els templers catalans varen morir durant el decurs
de la primera meitat del segle XIV. Hem de tenir en compte al respecte, que no sha
analitzat en profunditat la possible influencia que generaren els templers en els
senyorius familiars i afins, com la nissaga dels Ager, on trobem alguns membres de la
familia que varen ser comanadors del Temple.

Seguint el fil conductor, el servei de restauracié del Museu Diocesa de Lleida,
va localitzar una Marededéu de mitjans del segle XIV que podria atribuir-se a la zona
d’influéncia dels Ager i que ens presenta la singularitat de dur una cordeta amb un nus
d'aquestes caracteristiques. Aquesta imatge, a diferéncia de la Verge de Santa Maria de
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Gardeny, subjecta la seva capa amb una corda a l'alcada del pit, amb un nus corredor
de gran dimensions, un tret decoratiu i simbolic poc estes a les terres lleidatanes, i
que altrament, podria haver tingut una certa influéncia i acceptacié dins el mon dels
templers o dins el cercle social més proxim.

12. Templers després dels templers...

Lesglésia i el Rei, obligaren als ex-templers ha abandonar la militaritzacio,
a abolir lorde i a renunciar als seus simbols. Se’ls imposa que continuessin fent una
vida religiosa” i, per a poder viure amb dignitat, se’ls concedi una pensio i el dret a
romandre a les comandes. Per a més contradiccid, el Concili de Tarragona de l'any
1312 dictava sentencia exculpatoria i els declarava innocents dels carrecs acusatoris’.
Els templers es mostrarien fisicament i moralment abatuts.

Alguns templers acceptarien la nova situacid i optarien per viure a les
seves comandes, altres acceptarien la reclusio espiritual en algun monestir i alguns
acceptarien ingressar a lorde de 'Hospital, atés que ara son els nous propietats del seu
patrimoni. També hi hagué templers, com Berenguer de Bellvis, que mostrarien aptituds
carnals escandaloses’”, mentre que altres, com Bernat de Fons, abandonarien els vots
i oferirien els seus serveis als princeps musulmans’®. Pero de totes aquestes actituds
atribuides als ex-templers, percebem que la relacié d'aquests amb el Sant Sepulcre no
ha estat prou estudiada.
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Anvers: Creu de Jerusalem - Sant Sepulcre. Revers: Segell de Salomo.

Imatge de Josep M. Mir6 Rosinach.
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Hem d’assenyalar que dins 'ambit de la Vall del Riu Corb, Miré Rosinach,
ja va documentar dues esteles funeraries discoidals que fan pensar molt”. En part,
confirmen en la zona la idea grafica de la Creu de Jerusalem, la qual és la base de la
creu distintiva de lorde del Sant Sepulcre. En terres catalanes aquesta Orde estava
dirigida pel Priorat de lesglésia de Santa Anna, a Barcelona, i en terres aragoneses pel
Priorat de Calatayut™.

Si volem cercar indicis més propers sobre el Sant sepulcre, ens haurem de
remetre al lloc de les Oluges, a la Segarra, on hi trobem documentada la quadra i antic
lloc del Sant Sepulcre®'. Era situada entre les Oluges i la Manresana, en la masia de la
Molgosa, on hi queden restes e parets medievals de l'antiga capella®. Podem dir que
els Oluja varen tenir una notable incidéncia dins lorde del Temple, sense anar més
lluny, Pon¢ d’Oluja va ser comanador de Granyena entre 1210-1211, i Jaume d’Oluja
va ser comanador de Granyena durant tres periodes. Curiosament, durant el procés
al que foren sotmesos els templers, a partir de l'any 1307, a fra Jaume d’Oluja se li va
permetre de ser reclos al castell templer de Granyena®. Possiblement perque nera
Idltim comanador i pel fet de ser la comanda més proxima al senyoriu de les Oluges.
Recordem que els Oluja varen senyorejar aquesta poblacié durant tot el segle XIV. Entre
els anys 1310-1311, fra Jaume d’'Oluja, fra Guerau de Copons, fra Pere de Llobera i
fra Galceran de Biure, encara consten com a reclosos al castell de Granyena®. Mentre
que per la revisié de les pensions dels templers fixades al juliol de 1319, sabem que en
aquestes dades a la Casa de Granyena encara hi viuen dos frares ex-templers®.

Per tant, podriem interpretar que davant l'anulacié de l'orde del Temple i dels
seus simbols els ex-templers restarien orfes del seu mén imaginari. Per tant, és factible
que sota la incomprensid i la traicio dels seus al-legats cristians alguns frares, com
Jaume d’Oluja i el seu cercle, volguessin ser enterrats sota uns simbols que formaven
part dels origens del Temple. Quant inicialment neren cavallers del convent del Sant
Sepulcre de Jerusalem. Altrament, la Creu de Jerusalem gravada a lestela funeraria de
Vallfogona de Riucorb es complementa amb un segon simbol esculpit a l'altra cara molt
suggerent: el Segell de Salomd o hexagrama judaic. El caracter orientalitzant daquests
dos simbols ens reafirmaria un possible retorn als inicis simbolics de lorde a Terra
Santa. D’altra banda, la base del patrimoni templer de la Comanda de Vallfogona de
Riucorb es deu a les donacions de les families Su i Oluja®, amb el qual encara és més
factible la vinculacié d’aquestes esteles amb la influencia dels Oluja.

Hom creu que I'tltim templer en terres catalanes va ser Berenguer Dezcoll, qui
lany 1350, encara restava viu a la comanda de Masdéu®. Segurament les dues esteles
funeraries discoidals de la Vall del Corb s’haurien de situar en aquest context, ates
que una delles, lestela de Preixana, duu la data de l'any 1345 baix la inscripcié Petri
Gisaberti Presbiteri®®. A més de lepigrafia, hi campeja en la mateixa cara de lestela una
creu de Jerusalem, mentre que a l'altra cara hi campeja la creu del temple defensada
per Cirlot®.
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