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CANTO DEL CISNE DEL PENSAMIENTO CLASICO

AMBIENTE EN EL QUE VA A SURGIR EL NEOPLATONISMO

El siglo inmediatamente anterior a la Era cristiana y los dos posteriores, mas que
nuevas ideas ofrecen un conjunto de aspiraciones que constituyen la preparacion de
la gran sintesis que represente el neoplatonismo con el que se cierra la especulacion
filosofica griega. Es el canto del cisne del pensamiento clasico.

Es una época en la reina una extrafia inquietud, producto de la accién demoledora
del escepticismo. El eclecticismo buscaba puntos de coincidencia entre las distintas
escuelas filoséficas como reaccidn a la accion corrosiva del escepticismo.

La experiencia del poder destructivo de la dialéctica de los escépticos habia llevado
a la desconfianza en cualquier pensamiento racional. La filosofia rechaza ahora las
sutilezas dialécticas y los grandes temas especulativos. Busca refugio en la moral, en
la ética y en la religion. Busca férmulas sencillas de facil aplicacidn a la vida practica,
busca normas de orientacion de la vida. Prevalecen los temas éticos y religiosos:
Dios, la providencia, el bien y el mal, la virtud, la felicidad, la inmortalidad del alma,
la salvacién, el destino futuro, los castigos o recompensas en otra vida, etc.

La filosofia pierde su caracter de especulacidén abstracta, pierde su valor técnico, sale
de la vida tedrica y penetra en la vida. Se convierte en una terapia para las
enfermedades del alma, en un refugio y en un consuelo antes las duras circunstancias
por las que estaba pasando la sociedad en aquellos momentos. Los fildsofos se hacen
ascetas y misticos, predicadores populares, directores de conciencia y educadores.

La filosofia se va despojando del sentido enciclopédico que habia tenido en Platén,
en Aristoteles y en el estoicismo. Ahora se limita a temas morales y religiosos.

Ya no se aspira a comprender el mundo, simplemente se cree. La fe ciega en la
adivinacién, la magia, los oraculos, las supersticiones prevalece sobre lo que hasta
entonces habia sido tarea de la filosofia.

La pérdida en la confianza en la razon y el escepticismo, se manifiesta en el
predominio de la autoridad. Se rehabilitan los grandes nombres antiguos (Pitdgoras,
Platon) en los que se busca remedio a todos los males, falsificando incluso numerosos
textos, que dan origen a una vasta literatura seudoepigrafica que atribuye falsamente
ideas poco acordes con el pensamiento de aquellos autores clasicos.

Se esperaba algun acontecimiento extraordinario que haria cambiar radicalmente los
destinos del mundo. Perdida la fe en la religion oficial establecida, la gente trata de
llenar el vacio que sienten acudiendo a las religiones orientales y las los ritos
mistéricos.
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Predomina el ideal del sabio que establecieron los cinicos y los estoicos. Buscando
este ideal se idealizan algunas figuras filosoficas del pasado, como Pitagoras. El
fildsofo es considerado como hombre excelso, dotado de virtudes y poderes
sobrehumanos, asceta, taumaturgo, dominador de las fuerzas de la naturaleza, en
intimo contacto con la divinidad: una especie de intermediario entre Dios y los
hombres.

El centro cultural de estos movimientos no es Atenas, sino Alejandria, una ciudad
cosmopolita en la que conviven griegos, romanos, egipcios, judios peras y otros
pueblos orientales y occidentales. La mezcolanza de razas, de ideas y religiones
favorece el intercambio de concepciones filosoficas, lo que lleva a un eclecticismo
filosofico y a un sincretismo religioso.

Se busca el fondo comun a las grandes concepciones clasicas (platonismo,
aristotelismo y estoicismo), pero predominan el platonismo y el pitagorismo debido
a su caracter ascético, moral y religioso. El epicureismo es rechazado por ateo.
También rechazan el escepticismo que los ha llevado a la pérdida de confianza en la
fuerza de la razén y a una orientacién teosofica y religiosa.

En este confuso y vago ambiente cultural, predominan dos corrientes sumamente
afines: el neopitagorismo y el platonismo medio. Corrientes que tienen un caracter
esencialmente moral y religioso. Subrayan la trascendencia de Dios, considerado
como el Uno o el Bien y su contraposicion al mundo. Entre Dios y el mundo intercalan
una larga serie de intermediario (logos, potencias, espiritus, demonios), para salvar
la distancia entre Dios y el mundo y hacer posible la transmision de la accion
providente de Dios hasta las criaturas inferiores.

La tendencia religiosa y mistica es la busqueda de la asimilacidon con Dios: en esta
vida mediante el éxtasis, y tras la muerte por la union directa con la divinidad. El
ascetismo es la preparacion purificadora para liberar el alma de su sujecién al cuerpo
y a las cosas del mundo sensible.

Ya en Platon existian todos estos elementos y tendencias. Sin embargo, entre el
pitagorismo y el platonismo existe ligeras diferencias como para clasificar a sus
representantes en sectores distintos.

Contemporanea a estas dos corrientes (pitagorismo y platonismo) es la labor de Fildn
de Alejandria (20 a.C.-45 d.C.), muy afin a estas dos corrientes. El intento de Filédn
de conciliar la filosofia griega con la revelacion de la Biblia sera la verdadera fuente
de donde procedera el neoplatonismo.

LA FILOSOFIA DE LOS JUDIOS ALEJANDRINOS

La difusidn del helenismo tras la muerte de Alejandro Magno (323 a. C.) puso en
contacto a los judios de la Didspora (disgregacion del pueblo judio fuera de las
fronteras de Palestina) con la cultura griega. En un ambiente helenistico, los judios
se cerraron en lo posible a las influencias exteriores y mantuvieron fidelidad a la ley
de Moisés.

Tras la conquista de Egipto por Tolomeo Soter (320 a.C.), se establecié en Alejandria
una numerosa colonia de judios. Como algunos habian olvidado la lengua patria, en
tiempo de Tolomeo Filadelfo (285-247 a.C.), un grupo de rabinos tradujo la Biblia al
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griego, conocida como la Version de los Setenta, Biblia de los Setenta o o Biblia
Septuaginta () Metdgpaois t®v ‘ERSounkovta; en latin: Septuaginta o Vetus
Testamentum Graece iuxta LXX intérpretes, generalmente abreviada LXX. Es la
traduccidon mas antigua existente en griego koiné de los libros hebreos y arameos de
la Biblia hebrea.

En 170 a.C. Antioco Epifanes arrasd Jerusalén, profand el templo y se propuso
helenizar el pueblo judio. La rebelion armada, liderada por la familia sacerdotal de
los Macabeos, en el afio 167 a.C., termind con la reconquista de su independencia,
hasta que Pompeyo se apoderd de Palestina el afio 63 a.C.

El contacto con la cultura del helenismo provocdé un movimiento de caracter
apologético para demostrar la superioridad de la Biblia sobre las doctrinas filoséficas
griegas.

FILON DE ALEJANDRIA (20 A. C. - 45 D. C.)

Fildbn de Alejandria o Filén el Judio fue en Alejandria uno de sus representantes ante
las autoridades romanas. Su abundante trabajo es principalmente apologético, con
la intencion de demostrar la combinacidon perfecta entre la fe judia y la filosofia
helenistica.

El estilo literario de Filon es elevado y culto, en muchas ocasiones elocuente y
poético. En general, sobre todo en las obras biogréaficas aparece el entusiasmo del
autor, lo que le lleva a un estilo vigoroso y enfatico. Los vocablos y expresiones
utilizadas por Filéon no son las del hombre de la calle, sino las propias de la filosofia y
del individuo literariamente cultivado.

Mas que un sistema coherente, su filosofia constituye un sincretismo: sobre el fondo
judio yuxtapone elementos platénicos, estoicos, pitagdricos, aristotélicos. Fue
calificado de "“Platén hebreo”, pero al final prevalece su propdsito apologético
haciendo resaltar la superioridad de la Biblia sobre la filosofia griega e interpretando
alegéricamente la Biblia. Filon halla contenida en la Biblia toda la filosofia griega.

El propdsito de Filén es ofrecer a sus connacionales judios un fundamento filosoéfico
serio y al dia de su religion y confirmarles en su orgullo de ser naciéon elegida, pues
solo en ella se habia desarrollado el auténtico culto al Dios verdadero y la riqueza
moral y religiosa inherente a ese culto.

Por otro lado, su objetivo es también realzar ante los ojos de los paganos la
racionabilidad y venerabilidad del judaismo. Toda sabiduria fluye del Logos divino,
cuya esencia habia sido intuida, aunque oscuramente por la filosofia griega. El Logos
es el copero de Dios y hace de escanciador de la sabiduria en el alma humana por
medio de la reflexién y de las Escrituras.

La obra de Filon tiene como lector ideal al judio culto, helenizado, que quiere entender
y vivir el texto sacro, pero también -y de un modo apologético- al pagano respetuoso
gue desea conocer a fondo el judaismo.

Filon se propone conciliar el platonismo y el estoicismo con su fe judia. En Platén el
Dios-Demiurgo era inferior a las Ideas subsistentes. En los estoicos, Dios era
inmanente al mundo, identificAndose con el Fuego o el Logos. Filon invierte el
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esquema, colocando en la cumbre de los seres a Dios, fuera del Universo y por encima
de las Ideas. Es un Dios personal, perfectisimo y autosuficiente. Es el Bien en si y la
Belleza en si. Es completamente feliz. Dios es incomprensible para nosotros, solo lo
podemos entrever por medio del éxtasis. Sabemos de Dios lo que no es, pero no lo
que es.

EL NEOPITAGORISMO

Pitdgoras fundé una sociedad ético-religiosa que tuvo su auge sobre todo en la Magna
Grecia durante el siglo V a. C. segun la cual la sustancia de las cosas se desvanece
en numero, existe la transmigracién de las almas, que son inmortales, y debe
practicarse en esta vida un cierto niumero de normas ascéticas; estas ensefianzas
crearon la escuela de los llamados Pitagodricos, pero después desaparecié casi
completamente en el siglo IV a. C. con el auge de la filosofia clasica en Atenas. Sin
embargo, a mediados del siglo I antes de Cristo hubo un movimiento que pretendié
restaurar la filosofia, la ética y el misticismo pitagdricos.

La posicion fundamental de la doctrina neopitagdrica es el antiguo dualismo
pitagdrico que separa el mundo de aca y el mas alla, la carne y el espiritu, pureza e
impureza. Dios esta totalmente alejado del mundo, es el absolutamente otro, al que
no nos es dado acercarnos, pero que es dado encontrar un lazo de unién entre Dios
y el mundo: un intermediario, que es imagen de Dios, su hijo y auxiliar, o también
en las ideas de Dios que actian como /ogdi o razones seminales en el mundo y en
las cosas, dandoles forma. Como la luz enciende otra sin gastarse ella y haciendo
lucir la otra, asi también el espiritu (nods), aun siendo los seres humanos tierra, es
levantado por la gracia de Dios hasta participar de El.

Los neopitagdricos exageraron en Pitagoras los rasgos legendarios, considerandolo
como un ser semidivino, haciendo resaltar su ascetismo y su religiosidad. El centro
principal del neopitagorismo es Alejandria. A partir del siglo I d.C., aparece una
copiosa literatura seudoepigrafica con mas de noventa escritos en dialecto dorico,
atribuidos a los pitagéricos antiguos.

Los neoplatdnicos y los pitagdricos hicieron causa comuln para oponer su propio
sistema de regeneracion espiritual al cristianismo y como consecuencia de esto
llegaron a una cierta mixtura ecléctica, asimilando elementos platonicos,
aristotélicos, estoicos y orientales. Las doctrinas pitagdricas degeneraron con
frecuencia en astrologia, charlatanismo, supersticion, magia y hechiceria, y acabaron
por atribuirse a las figuras de Pitagoras y Apolonio de Tiana todo tipo de historias
fabulosas y leyendas que pretendian hacer de ambas figuras personajes santos,
milagreros, prodigiosos y casi fantasticos, con el afan de rivalizar con los Evangelios.

El Neopitagorismo se desfigura y termina por desvanecerse en el Corpus hermeticum
de Hermes Trismegisto. Al siglo II-III d.C. pertenece un conjunto de pequefos
tratados en forma de didlogo, atribuidos a Hermes Trimegisto, identificandolo con el
dios egipcio Toth. Consisten en un sincretismo de elementos platdnicos, estoicos,
pitagdricos y orientales, a la manera del neopitagorismo. Su tema principal es la
salvacién, que se logra por medio del conocimiento de Dios (yv®oiG - gnosis -
‘conocimiento’ o ‘conciencia’).
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Toda esta literatura es testimonio de un movimiento religioso de caracter exotérico
y antirritualista, uno de los elementos en que germinan el gnosticismo y el
neoplatonismo.

EL ORFISMO

El orfismo fue un movimiento religioso mistérico de la antigua Grecia. El origen del
cuerpo doctrinal de estas creencias se remonta al siglo VII u VIII a.C., y su fundacién
se atribuyé al mitico poeta y musico tracio Orfeo, que en sus himnos (himnos 6rficos)
narra el nucleo mitico de la creencia. Las versiones que actualmente se conocen de
dichos himnos datan del periodo helenistico. Como fendmeno religioso, se trataba de
una renovacién de la religién ligada al culto de Dionisos que buscaba la purificacion
o xaBdapois (catarsis) a través de rituales de tipo mistico y ascético, en lugar de las
de tipo orgiastico habitualmente ligadas a los cultos dionisiacos.

Ideas y practicas orficas tienen paralelismos con elementos del pitagorismo, y varias
tradiciones sostienen que los pitagdricos o el propio Pitdgoras fueron los autores de
las primeras obras orficas; alternativamente, filésofos posteriores creyeron que
Pitagoras era un iniciado del orfismo. El grado de influencia de un movimiento sobre
el otro sigue siendo motivo de debate.

Algunos académicos sostienen que el orfismo y el pitagorismo comenzaron como
tradiciones separadas que luego se unieron y combinaron debido a algunas
similitudes. Otros sostienen que las dos tradiciones comparten un origen comun e
incluso pueden considerarse una sola entidad, denominada «Orfismo-Pitagorismo».

«El orfismo era mas bien una suerte de religion de pequefios grupos esotéricos dentro
del mundo griego pero llamados a extender su influencia mas alld de los
conventiculos estrictos de adeptos, sobre todo a través de los fildsofos itinerantes, o
predicadores que mezclaban ideas orficas con los aspectos mas misticos de la filosofia
de Pitagoras, por lo que en general se los designa como pitagoricos. Para estos
personajes Pitagoras, el fildsofo y matematico, era casi como una figura divina y su
“religion” o misticismo giraba en torno a especulaciones sobre la idea del Uno, el
primer numero y el primer principio en la constitucion del universo.

La tradicidon religiosa orfica se fundamentaba en un mito en el que los Titanes
desempefiaban un papel primordial. Durante la lucha de Zeus contra los Titanes,
estos logran apoderarse de uno de los dioses jovenes, Dioniso (el Baco romano). Lo
atraen con los reflejos de un espejo, lo conducen aparte, lo matan desgarrandolo y
lo devoran. Palas Atenea logra rescatar el corazén del joven dios y se lo presenta a
Zeus.

Zeus siente pena por lo ocurrido, y unido a una joven semidiosa, Semele, engendra
a un nuevo Dioniso, a la vez que se torna contra los malvados Titanes, y acaba con
ellos lanzandoles terribles rayos. Pero de las cenizas de los Titanes nacen otros seres,
gue son los humanos. Como los Titanes habian devorado a Dioniso, es decir habian
incorporado dentro de si algunas partes buenas de los dioses olimpicos, sus cenizas
comportan también algo bueno. Los seres humanos, engendrados de las cenizas
titdnicas tienen, por tanto, una parte buena -que procede en ultimo término de
Dioniso-, el alma, y otra mala (procedente de manera directa de los Titanes), el
cuerpo.
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Con este mito se introduce en Grecia otro tipo de dualismo también muy acusado.
Segun esta concepcion, el alma, lo espiritual, lo dionisiaco, es bueno; y el cuerpo, lo
material, lo titanico, es malo. Con el correr de los siglos este dualismo 6rfico,
tipicamente griego, se extendera por el Mediterrdneo -por la influencia y el atractivo
gue irradiaba todo lo helénico- y en muchas almas piadosas se unird a nociones
dualistas que proceden en ultimo término del dualismo iranio.

Pero mientras este tenia un caracter marcadamente ético, el dualismo griego
mostrara un talante marcadamente cosmoldgico: en el ser humano —quiéralo o no-
se produce una oposicion entre la materia (mala) y el espiritu (bueno). Estas
concepciones tendran mas tarde, heredadas y bien recibidas por el judaismo y el
cristianismo, consecuencias incalculables en estas dos religiones tanto en la
concepcién del Diablo, el Mal, como en las ideas religiosas en general sobre el mundo,
la naturaleza del hombre y las nociones sobre el mas alla.

En lo que respecta a la creencia en los demonios, el orfismo contribuy6 sobremanera
—-al expandir este dualismo de alma y cuerpo- a que la gente sencilla sintiera que los
espiritus malignos (titanicos) son seres apegados a lo material, que utilizan la
materia, que es mala, para hacer dafio a los humanos.

La filosofia de Platdn, muy espiritualista, heredera de los érficos en las nociones sobre
la composicién dual del ser humano -alma y cuerpo- aceptd en lineas generales la
existencia de los démones, o espiritus en los que creia el pueblo y los incorporé a su
sistema cosmoldgico, con lo que otorga un respaldo "cientifico" a las creencias
populares.

Segun el fildsofo ateniense, la divinidad es el Bien Supremo y habita mas alla del
Universo en un mundo sublime y aparte, intelectual — espiritual. El ambito que existe
entre la divinidad y los hombres esta poblado de démones o dioses secundarios, que
hacian de intermediarios entre la alejadisima y trascendente divinidad y los seres
humanos.

En la época de nacimiento del cristianismo y en lo que se refiere a su conocimiento
y aceptacion por las gentes sencillas del pueblo, la filosofia platénica habia sido
concentrada en maximas elementales, y era expandida por innumerables “fildsofos”
o charlistas que entretenian a las gentes en plazas y mercados.

Junto con otros principios, también elementales, de la ética estoica, la filosofia
platénica se habia popularizado hasta extremos insospechados y habia llegado a ser
conocida hasta por las capas mas bajas de las poblaciones helenizadas: en estos afios
en torno al surgimiento de JeslUs se aceptaban en general estas ideas sobre los
démones como semidioses, que habitaban en el cielo mas abajo de la luna. De estos
démones, unos eran buenos y otros malos. Unos procuraban beneficios y otros, dafo.

En los casos de peligros y desgracias los griegos creian que los hombres debian
aplacar a los démones o contrarrestar los efectos funestos de su influencia o acciones
con ritos magicos o suplicar remedio contra ellos a las divinidades superiores. Con
estas concepciones se reforzaba aun mas el dualismo que asociaba lo malo con lo
inferior, lo material, y lo bueno con lo superior, lo alejado, lo espiritual.

Mas tarde, en el judaismo y en el cristianismo y en lo que respecta al Diablo, este
mundo conceptual dualista que se habia extendido por doquier habria de ayudar a la
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formacién del concepto de un ser no tangible, mas o menos espiritual, pero malvado
y dispuesto siempre a luchar en pro de la materia, lo antiespiritual, lo alejado de la
divinidad, y contra todo lo verdaderamente espiritual.» [Blog de Antonio Pifiero -
13.06.2023]

A partir de la época helenistica (s. IV a.C.), los elementos novedosos que el orfismo
pudo haber aportado al mundo griego son retomados y modificados en otros
movimientos, tanto filoséficos como religiosos: la Estoa, el platonismo, el
neopitagorismo, las corrientes gnosticas o ciertas religiones mistéricas. Las
preocupaciones mas basicas del orfismo se “democratizan”, pasando a ser patrimonio
de muchos. [Fernando Bermejo]

EL PLATONISMO MEDIO

El platonismo medio ofrece caracteristicas muy semejantes al neopitagorismo. Es una
reaccion contra el eclecticismo, tratando de volver al platonismo ortodoxo sin
contaminaciones.

El platonismo medio dura desde aproximadamente el ano 80-90 a. C. hasta el
desarrollo de neoplatonismo bajo Plotino a mediados siglo III. Es decir, abarca a los
discipulos de Platén surgidos en la primera mitad del siglo I a. C. hasta la generacion
anterior a Plotino.

El platonismo medio absorbié muchas doctrinas de las escuelas rivales peripatética y
estoicas. Constituye uno de los antecedentes principales a partir del cual surgira el
neoplatonismo. Enmarca una transicion entre la Academia Antigua y la extraordinaria
evolucion iniciada por Plotino. Incluye las doctrinas de un grupo de filésofos
conectados entre si por la devocién a Platon como fuente de sabiduria».

El fildsofo mas preeminente en este periodo, Plutarco (40-120 d.C.), defendia la
libertad de la voluntad y la inmortalidad del alma. Buscaba demostrar que Dios, al
crear el mundo, habia transformado la materia, cuando el receptaculo de mal, en el
alma divina del mundo, donde continué operando como la fuente de todo mal.

Dios es un ser transcendente, el cual opera a través de intermediarios divinos, que
son los dioses y demonios de religién popular. Numenio de Apamea (160 d.C.)
combind platonismo con neopitagorismo y otras filosofias orientales, en un
movimiento que prefiguraria el desarrollo del neoplatonismo.

EL NEOPLATONISMO

El neoplatonismo fue un movimiento filoséfico que surgié en el siglo III en Alejandria,
y fue una renovacién y extension del pensamiento de Platdn. Fundado por Plotino, se
caracteriza por su concepcidén religiosa del universo, que emana de una Unica fuente
divina (el Uno) a través de una serie de entidades llamadas hipdstasis. El
neoplatonismo influy6é significativamente en la filosofia y teologia cristiana,
especialmente a través de San Agustin, y resurgié con fuerza en el Renacimiento,
impactando el arte y el pensamiento de la época.

Se inicia en Alejandria y se extiende ampliamente por todos los centros culturales del
mundo greco-romano: Roma, Atenas, Antioquia, Pérgamo. Significa el ultimo
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esfuerzo del paganismo para organizarse en un sistema racional teoldgico, frente al
cristianismo que invadia triunfalmente el Imperio.

El neoplatonismo no es propiamente un movimiento puramente filoséfico, sino que
tiene rasgos de profunda religiosidad. Aunque el sistema de Plotino no se ajusta
demasiado a la religidon pagana y es una construccidn filosdfica independiente, fue
utilizado por Porfirio (232-304 d.C.) y el emperador Juliano (331-363 d.C.) como
arma contra el cristianismo.

Los antecedentes inmediatos del neoplatonismo se hallan en el neopitagorismo y el
platonismo medio. Su esquema representativo del mundo equivale al corriente en la
época inmediatamente anterior.

En los casi seis siglos transcurridos desde la época de Platén hasta la de Plotino, hubo
una tradicién ininterrumpida de interpretacién de Platon que habia comenzado con
Aristoteles y con los sucesores inmediatos de la Academia de Platén y continud
durante un periodo del platonismo que ahora se conoce como platonismo medio.

El término neoplatonismo implica que la interpretacion de Platén por parte de Plotino
era tan distinta de las de sus predecesores que deberia pensarse que introducia un
nuevo periodo en la historia del platonismo.

Al igual que los estoicos y los hermetistas (un influyente grupo de pensadores
religiosos egipcios anteriores al surgimiento del neoplatonismo), los neoplatdnicos
creian que la realidad, en todas sus manifestaciones cognitivas y fisicas, dependia de
un principio superior unitario y singular.

La filosofia neoplaténica es una forma estricta de monismo que se esfuerza por
comprenderlo todo a partir de una causa Unica que consideraban divina, y a la que
se referian indistintamente como “el Primero”, “el Uno” o “el Bien”. El principio de
todo lo existente es la unidad absoluta, el Uno, llamada realidad ultima o gran
vacuidad, de la que surgen todas las demas realidades por emanacion. El primer ser
emanado del Uno es el Logos, llamado también Verbo, o Inteligencia, que contiene
las ideas de las cosas posibles. Después, la Inteligencia engendra el Alma como idea,
principio del movimiento y de la materia. El Uno, la Inteligencia y el Alma son las tres
hipdstasis de la Triada neoplatdnica.

PLOTINO (203-270 d.C.)

Plotino, de origen egipcio, nacido probablemente en Licépolis, era de lengua y cultura
griegas. Se le considera el fundador del neoplatonismo. A los veintiocho afios ingreso
en la Escuela de Alejandria, donde permanecié durante once afios siendo discipulo
de Ammonio Saccas, considerado ordinariamente como fundador del neoplatonismo.
Se enrold en el ejército del emperador Gordiano III para participar en las campafas
contra Persia, aunque su verdadera motivacién era la de conocer el mazdeismo y la
cultura persa. Después del fracaso militar de la expedicién, viajé a Antioquia vy
finalmente se instald en Roma, donde residié hasta su muerte.

Sus obras solamente nos son conocidas gracias a la recopilacién efectuada por su
discipulo y bidgrafo Porfirio, quien las agrupd por orden tematico (no cronoldgico) en
seis grupos de nueve tratados monograficos cada uno, razén por la cual se conocen
como Enéadas. La primera Enéada esta dedicada a la moral; las Enéadas segunda y
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tercera estan dedicadas a la cosmologia, al estudio del tiempo, de la naturaleza y el
mundo sensible, asi como a combatir a los gndsticos; la cuarta Enéada estudia el
alma; la quinta, la Inteligencia del Mundo y las ideas y la sexta, la mas metafisica,
estudia los géneros del ente, el ser y el Bien-Uno.

Su filosofia es una interpretacion original de Platdn con muchos nuevos elementos,
extraidos en parte de Aristoteles y de los estoicos. Junto a estas fuentes de
inspiracién, Plotino se basa también en el escepticismo, el eclecticismo y el
neopitagorismo. El neoplatonismo plotiniano aparece como una gran sintesis del
pensamiento pagano antiguo. La influencia platonica predominante en su
pensamiento es la derivada del platonismo medio y su concepcion de las ideas
entendidas como pensamientos de la divinidad, mas que como un mundo inteligible
separado del mundo fisico. Esta tesis es la que esta en la base de su concepcidn de
la relacion entre lo Uno y lo multiple entendida como un proceso de emanacion, asi
como del proceso de alejamiento de lo Uno y posterior retorno a él por medio de la
purificacion.

Plotino escinde el ser en dos esferas, suprasensible y sensible y emprende la tarea
de llenar este abismo de separacion recurriendo a una serie de escalones
intermedios, de los que el Ultimo habra de deducirse del primero.

Dios, el Uno y lo Bueno

Dios estd por encima del ser. Ningtin predicado es aplicable a El, ni siquiera categorias
espirituales. No es espiritu (nods), sino anterior al espiritu, pues el espiritu es algo
de las cosas existentes. No es tampoco ser, porque el ser tiene la forma del ser y
aquel es sin forma alguna. Por ser la esencia del Uno la creadora de todas las cosas,
no es ninguna de ellas. No ni un algo, ni cualitativo ni cuantitativo. Es lo uni-forme
como tal, lo sin forma, es ante toda forma, ya que las formas se adhieren a los seres
y los hacen ser una pluralidad. Solo el Uno (¢v - hén) es el nombre adecuado para
Dios, el Uno en sentido de negacion de pluralidad y justamente en sentido de lo
primero. Tenemos de nuevo la teologia negativa de Fildn y de los neopitagdricos.

Lo que luego dira San Agustin sobre la imposibilidad de aplicar las categorias del
mundo de la experiencia a Dios refleja claramente ideas plotinianas.

«Sin perjuicio de lo que pueda significar eso de lo Uno Bello, la idea de lo Uno Bueno
0 quiza simplemente lo “Uno” en las conferencias esotéricas de Platdn, —-de las cuales
no tenemos transcripciones, y cuyos contenidos tal vez Aristételes revel6 mas tarde
en sus escritos-, lo caracteristico de ese Uno es precisamente lo que distingue al Uno
como numero frente a todos los demas, es la caracteristica que hace que todos los
demas nimeros sean atipicos.

Porque el Dos, el Tres y el Cuatro (una especulacion numérica que aparece una y
otra vez en las teorias griegas mas alld de una matematica de tipo politeista) son
numeros solo en la medida en que son unidades, y cuando se agrupan, son “numero”
Unicamente porque vuelven a ser una unidad. Es decir, lo que cualifica —no lo que
cuantifica— a todos los niumeros es ahora el Uno. Y el escandalo es que no existe
solo el Uno.
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Justamente sobre este escandalo se indigna el didlogo platénico Sofista y trata de
ofrecer una serie de soluciones.» [Klaus Heinrich: Anthropomorphe. Frankfurt a.M.,
1986, S. 190]

La emanacién: Si no es posible determinar o definir a Dios a partir del mundo, es
posible, a la inversa, conocer el mundo a partir de Dios. Todo lo existente procede
del Uno por emanacion, en una cadena descendente: del Uno emana el Nods
(intelecto o espiritu), del Nols el Alma, y del Alma el mundo sensible y la materia,
gue es el nivel mas alejado y deficiente respecto al Uno. El proceso cosmico es doble:
hay un movimiento de desarrollo (descenso, multiplicacién y alejamiento del Uno) y
un movimiento de retorno o repliegue (ascenso y reunificacion con el Uno). La vida
humana vy la felicidad consisten en retornar al Uno, superando la dispersion en la
multiplicidad y alcanzando la unidon mistica con el principio supremo.

«Bajo la presion de las doctrinas cristianas, “Plotino es la primera mente griega que
se atreve a pensar el mundo propiamente como producido, y no simplemente
“fabricado” u “ordenado”. El mundo tiene un ser recibido, es producto de la Divinidad
-el Uno-; pero el pensamiento helénico no es capaz de enfrentarse a la nada; el
mundo ha sido producido por el Uno, pero no de la anda, sino de si mismo.

El ser divino y el mundo son, en ultima instancia, idénticos. De ahi el concepto de
emanacion, que es, en definitiva, el intento de pensar la creacion sin la nada. Esta
es la reaccién caracteristica de la menta griega ante la idea de creacién, introducida
por el pensamiento judeo-cristiano” (Julian Marias: Historia de la filosofia, p. 98).

Todo ser perfecto es fecundo, y engendra otro ser, que es semejante a él. Siendo el
Uno la perfeccion infinita, sera infinitamente fecundo. Dios, mas que fuente que
rebosa, es el padre que, al engendrar, no mengua ni se altera.

“Todos los seres, una vez que han llegado a la perfeccién, engendran; por lo tanto,
el ser que siempre es perfecto engendra siempre, engendra un objeto eterno y
engendra un ser inferior a si” (Plotino).

El Uno se desborda, segun Plotino, por su plenitud y perfeccién, sin disiparse ni
mermar, al modo como el sor vierte su luz, sin sufrir mengua alguna. Lo que viene
después del primero sera siempre algo distinto y, sin embargo, seguira perteneciendo
siempre a su origen. El Uno es todo.

Para Plotino solo hay una sola realidad, la del Uno. Esta realidad se degrada o atenua
a medida que nos alejamos de ella, como la luz que con el alejamiento de la luminaria
se hace mas tenue y débil, de modo que cuando llegamos al reino de lo corpéreo, no
hay ya mas que sombra.

La materia del mundo se hace realidad solo en virtud de las formas. Estas vienen del
alma, y esta, a su vez, recibe su forma del espiritu (nods). Y como el espiritu es
puesto y fundado a su vez por el primitivo UNO, todo estd presente en este. El ser
perfecto es el principio de la emanacion. Lo perfecto es por necesidad efusivo,
desbordante. Asi se da el engendrar y el desbordarse, que hace brotar a los seres.
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CANTO DEL CISNE DE LA FILOSOFIA GRIEGA

Plotino dio forma y contenido al neoplatonismo, dotdndolo de una metafisica
sistematica centrada en la trascendencia del Uno, la jerarquia de la realidad y la
posibilidad de la uniéon mistica con el principio supremo. Su pensamiento fue el punto
de partida y el modelo para toda la tradicion neoplatdnica posterior.

El plotinismo es el ultimo gran esfuerzo de la filosofia griega para constituir un
esquema racional de la realidad. En él se funden en un vasto sistema todos los
elementos procedentes de la especulacidén anterior: el platonismo, el aristotelismo vy
el estoicismo, ademas de otros de procedencia oriental. Todos los elementos que lo
integran se hallan expresamente en sistemas filosoéficos anteriores.

Su nocion del Ser, del Bien y del Uno tiene antecedentes en Parménides, en Platon y
en Jendcrates. De Platdon proviene du Dialéctica y la distincion entre dos mundos, el
sensible y el inteligible, eterno e inmutable. De Aristételes toma la nocion de potencia
y acto, y la trascendencia absoluta de Dios, totalmente separado del mundo. En su
psicologia y su moral se superponen conceptos platdnicos, aristotélicos y estoicos.

Su esquema fundamental de la realidad, constituida por entidades jerarquicamente
escalonadas y procedes unas de otras (el Uno, el Logos, el Alma del mundo, el mundo
sensible de la materia) es corriente en el neopitagorismo y en el platonismo medio,
asi como en Filon y en los gndsticos.

Con el neoplatonismo termina la filosofia griega. Después viene una nueva etapa
filosofica, en que va ser la mente cristiana la que se enfrentara con el problema
metafisico. Pero toda la filosofia posterior va a transcurrir por los cauces que abrié le
mente griega.

Cuando el cristianismo se ha visto en la necesidad de pensar otro tipo de objeto y
realidades que los que fueron tema para Grecia, ha tenido que tenido que luchar con
la dificultad de liberarse de los moldes helénicos. Aunque el neoplatonismo y el
cristianismo comparten una visidbn trascendente de la realidad y ciertas
preocupaciones misticas, sus diferencias fundamentales radican en la concepcion de
Dios, la creacidn, el valor del mundo material y el modo de alcanzar la salvacion.

A lo largo del Imperio romano las antiguas escuelas filoséficas contindan su vida,
pero languidecen de dia en dia con inequivocas sefales de ocaso. Aln se advierten
aqui y alla conatos heroicos para despertar y reavivar el espiritu de la vieja cultura
griega. Una magnifica expresion de ello es el neoplatonismo. Pero falta una evolucién
sostenida y progresiva.

El neoplatonismo continud, ademdas de en Roma, entre los discipulos directos de
Plotino, en una escuela siria cuyo principal representante fue Jamblico de Calcis o
Yamblico (240-325 d.C.), y en una escuela ateniense, entre cuyos miembros destacé
Proclo (410-485 d.C.).

La escuela ateniense del neoplatonismo, combatida con vehemencia por el
cristianismo, constituye al mismo tiempo el final de la antigua filosofia pagana. El
emperador Justiniano clausuré en el afio 529 la Academia de Atenas, existente desde
los tiempos de Platon, confisco sus bienes y prohibidé toda ensefianza posterior de la
filosofia griega. Los siete Ultimos maestros de dicha escuela se exiliaron.
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En el Imperio Romano de Occidente, Boecio (480-524) fue ejecutado por motivos
politicos por orden del rey ostrogodo cristiano Teodorico. Aunque externamente
cristiano, en su interior era afin a la antigua filosofia pagana (estoicismo vy
neoplatonismo), y dejé que esta brillara por ultima vez en su obra escrita en prision,
De consolatione Philosophiae (La consolacién de la filosofia), la ultima gran obra
occidental del periodo clasico. Boecio ha sido calificado como “el ultimo romano y el
primer escolastico”.

El cristianismo no comienza conquistando ni destruyendo la filosofia anterior, no
extirpa la filosofia griega, mas bien la absorbe, asimilando los eternos valores
alumbrados por la antigua filosofia. El cristianismo traia una nueva vida (un
Evangelio), un hombre nuevo.

FUNDAMENTOS SOCIALES DE LA BUSQUEDA DE SALVACION

[Blog de Antonio Pifiero — 30.07.2009]

El nucleo de la teologia basica de Pablo de Tarso esta orientado hacia la salvacion del
ser humano fundamentalmente, por varios motivos. Principalmente, el ansia y la
angustia por la salvacién y la inmortalidad era el tema comun, obsesivo diriamos,
tanto de la religién grecorromana como de la judia en el siglo I.

Ademas, Pablo, como judio piadoso, se habia incardinado con gusto dentro de la
atmédsfera apocaliptica judia que estaba convencida de que el fin del mundo estaba
muy cerca (1 Tesalonicenses 4), que iba a llegar pronto el momento en el que Dios
iba a pedir cuenta de sus desviaciones a la humanidad, iba a acabar con el desorden
del mundo presente, y acabaria de una vez con este mundo, o bien lo purificaria de
tal modo que —aun manteniéndolo en la existencia- se podia decir que iba a producir
unos “nuevos cielos y una tierra nueva”.

En lineas generales se sospecha que la mayoria de los “apocalipticos” judios eran
habitantes de las ciudades, no del campo. Eran urbanitas, no gente del campo, que
a su angustia existencial por el desfase entre lo que Dios deseaba que fuera la
humanidad y lo que era en realidad, unian la angustia por lo insalubre, peligroso,
molesto e incdmodo que era la vida en las urbes de su mundo en ese momento:
altisima densidad de poblacién, encerrada en murallas, con pocas posibilidades de
crecer; los inmuebles grecorromanos y judios eran estrechos e insalubres, y cuando
la densidad humana es alta, siempre surgen graves problemas sanitarios. La escasez
de alcantarillado y de agua, de letrinas y bafios publicos (sélo para los ricos) hacia
que la higiene fuera casi imposible.

A propdsito de las condiciones de vida del siglo I -y de la época en general- que
fomentaron como idea prioritaria el "ansia por la salvacion", cito a Rodney Stark, The
Rise of Christianity, Princeton University Press, Princeton, New Jersey, 1996,154-
156, extractando un poco.

Dado lo limitado del agua y de los recursos sanitarios, y la increible densidad de
humanos y animales, la mayoria de la gente en las ciudades grecorromanas debia de
vivir inmersa en una suciedad que supera nuestra imaginacion. Los cubiculos de los
edificios de pisos estaban llenos de humo, eran oscuros, a menudo humedos vy
siempre sucios.
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El olor a sudor, orines, heces y podredumbre lo penetraba todo; el polvo, los
desperdicios y la suciedad se acumulaban; y finalmente los insectos campaban a sus
anchas. La compafiera constante de la suciedad, los insectos y el hacinamiento es la
enfermedad La ciudad grecorromana era un nido de enfermedades infecciosas:
siempre fue asi en las ciudades.

Es importante caer en la cuenta de que, donde las tasas de mortalidad son muy altas,
la salud de los que estan vivos es muy precaria. La mayoria de los habitantes de las
ciudades grecorromanas debido de sufrir deficiencias crénicas de salud que les
causaban dolor y algin grado de incapacidad fisica, de la cual muchos habrian de
morir pronto.

Stambaugh senald que, comparadas con las ciudades modernas, la enfermedad era
altamente visible en las calles de las ciudades grecorromanas: “0jos hinchados,
sarpullidos cutdaneos y miembros amputados se mencionan una y otra vez en las
fuentes como parte de la escena urbana”. Como sefalé Bagnall, en una época
anterior a la fotografia y la impresidon de las huellas dactilares, los contratos por
escrito ofrecian informacion descriptiva sobre las partes contratantes, “e incluian a
menudo desfiguraciones distintivas, generalmente cicatrices”.

Ademas, las mujeres en la época grecorromana se vieron especialmente afectadas
por las infecciones crdnicas resultantes de los partos y abortos. Por ello no es
asombroso que la sanacion fuera un aspecto central tanto en el paganismo como en
el cristianismo primitivo.

Hasta aqui la cita de R. Stark.

Y yo anadiria que no solo la sanacion, sino la salvacién en general, el liberarse de
este valle de lagrimas era un deseo general. Un ansia inmensa de escaparse de todas
las miserias y vivir una vida mejor.

Si la gente era del campo, no de la ciudad, vivia una existencia preocupada
practicamente por subsistir. Los sefiores y ricos eran pocos; la mayoria la constituian
los pobres o los de clase media baja, cuya vida no era en absoluta halagliena.
Ademas, al estar fuera de las murallas de la ciudad su vida podia correr mas peligro
aun.

No es en absoluto extrafio que el paulinismo se obsesionara con la idea de la
salvacién, como nucleo en torno al cual haria girar su teologia basica.

EL ANSIA DE LA SALVACION EN LA ANTIGUEDAD TARDIA

El ansia de salvacidn al final de la antigliedad se refiere al deseo humano de redencion
y esperanza que caracterizo el periodo de transicion entre la antigliedad clasica y la
era cristiana, marcado por el declive de las estructuras politicas y sociales
tradicionales y el surgimiento de nuevas religiones, que ofrecian un consuelo
espiritual y una promesa de un futuro mejor en un mundo percibido como inestable
y caodtico. El final de la antigliedad vio el declive del Imperio Romano y la
fragmentacion de las antiguas estructuras politicas, lo que generé incertidumbre y
un sentimiento de pérdida de control sobre el propio destino. Las religiones paganas
tradicionales ya no ofrecian respuestas satisfactorias a las preguntas existenciales de
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la humanidad, y muchas personas buscaban un sentido mas profundo y un propdsito
en sus vidas.

Surgieron nuevas corrientes filoséficas y religiosas que ofrecian la salvacion individual
a través de rituales o conocimientos especificos, pero estas ofertas no siempre
lograban satisfacer la necesidad espiritual de las masas. La salvacion se convirtio en
un concepto central. No era simplemente la salvacion del pecado, sino una liberacidon
integral que abarcaba la esperanza de seguridad, equilibrio y renovacion, ofreciendo
un sentido de propdsito en un mundo convulso.

Tres corrientes filosoficas y religiosas ofrecian la salvacion, pero no asequible para
todos:

El gnosticismo, por ejemplo, no es un movimiento popular, sino aristocratico,
cultivado por espiritus refinados, que tratan de combinar la filosofia con un turbio
fondo de aspiraciones religiosas de unidn con la divinidad en que se desarrollan el
platonismo medio y el neopitagorismo y en que se difunden las religiones de misterios
0 cultos mistéricos. Los cultos mistéricos estaban reservados solo a los “iniciados”
(los mystes, personas iniciadas en los misterios). Dentro del mitraismo existian siete
grados de iniciacidon. El mitraismo no aceptaba a ninguna persona que no fuera
hombre vy libre. Para participar en esas corporaciones mitraicas resultaba
imprescindible superar unas pruebas inicidticas de las que las mujeres estaban
radicalmente excluidas.

La reinterpretacion del mensaje de Cristo por parte de Pablo de Tarso conectaba con
las necesidades religiosas del momento. Su oferta a los “ansiosos de la salvacién”
era muy seductora: vida gloriosa después de la muerte; experiencia muy
reconfortante de grupo cerrado y unido; consuelo y satisfaccién de una devocion
religiosa bien formada; una ensefianza ética y espiritual, y bien estructurada; una
suerte de “seguridad social” interna que cuidaba de sus miembros como ninguna otra
institucién del mundo antiguo, etcétera.

El paulinismo elimind todas las barreras que impedian el éxito de su predicacion,
facilitando al maximo en la época mesianica -la que transcurria entre la muerte del
mesias Jesus y su venida como JesUs juez universal- el que los gentiles formaran
parte del Israel renovado que se iba a salvar, a diferencia del judaismo ortodoxo. La
comunidad cristiana ofrecia una gran “seguridad social” a todas las personas: los mas
débiles del grupo quedaban protegidos: viudas, mujeres en general, huérfanos.
Quien se ingresaba en una comunidad cristiana resolvia muchos problemas sociales
y econdmicos en un Imperio en el que la seguridad y la asistencia brillaban por su
ausencia. Pablo, que busca entre los paganos adeptos a los misterios gente
convertible al mesias salvador universal que él anunciaba, sabia muy bien qué tipo
de religiosidad tenian. Por eso su oferta religiosa consiste en afirmar que lo que
ofrecen los misterios lo da Jesis mucho mejor, e incluso mas facil y barato.

«Puede decirse que, aunque la religiéon que abrazaban exigia un gran cambio de
mentalidad, la aceptacion de un dios extrafio y la practica de una moral exigentisima,
la nueva adquisicidon, por costosa que apareciera a ojos de los de fuera, era en
realidad una ganga. Se explica asi que el grupo de iglesias paulinas acabara
lentamente con la competencia de los judeocristianos, de los gnosticos y de otros
gue no supieron organizarse tan bien para sobrevivir.» [A. Pifiero]
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LOS CULTOS MISTERICOS - LAS RELIGIONES DE MISTERIO

El término “mistico” se remonta al griego antiguo mystikds (pvotikog), ‘misterioso’,
que hace referencia al sustantivo griego mysterion (pvotiplov), en latin “misterio”,
pero también significa ‘doctrina secreta’, ‘culto secreto’. A este contexto pertenece
también el verbo griego myéein (pvéswv), que significa ‘consagrar’, ‘iniciar’, ‘ser
iniciado’. Sin embargo, esta palabra proviene del verbo griego myein (uovewv), que
significa ‘cerrarse’, ‘ir juntos’, ‘cerrar los ojos y los labios’, por ejemplo, los labios y
los ojos de los participantes en los misterios de Eleusis. El “cerrar los 0jos” se refiere
a la “percepcioén interior” que tenia el iniciado después de tomar parte en el misterio.

Las religiones mistéricas constituian uno de los tres tipos de religidn helenistica,
siendo los otros el culto imperial, o la religion étnica particular de una nacién o
estado, y las religiones filoséficas como el neoplatonismo.

Los misterios complementan la religidon civil en lugar de competir con ella. Una
persona podia facilmente observar los ritos de la religion estatal, ser un iniciado en
uno o mMas misterios, y al mismo tiempo adherirse a una determinada escuela
filosdfica.

En ninguno de los cultos mistéricos se habla estrictamente de la resurreccion
(resurreccidén no del alma, que no la necesita, pues es inmortal, sino estrictamente
de los cuerpos, como afirma el fariseismo, y luego el judeocristianismo. En todo caso
son algunos de los dioses como Atis, Dioniso u Osiris quienes de alguna forma vuelven
a la vida.

Propiamente, para los griegos (véase la risa de los fildsofos de Atenas cuando Pablo
habla con ellos y afirma que les anuncia la resurreccion de la “carne” y se mofan de
él...: Hechos de Apdstoles 17) no hay por ningun lado resurreccién corporal de esa
“parte” del ser humano.

Tal resurreccion del cuerpo no ocurre con los iniciados de los cultos de misterio, sino,
a lo que acceden en todo caso, si cumplen escrupulosamente los ritos, es a una
salvaciéon ultraterrena del alma / espiritu: la diferencia aqui con el judaismo y el
judeocristianismo es muy notable. Para los judios, sobre todo, el cuerpo del ser
humano es tan consustancial con la persona humana completa, que, si se elimina lo
corporal, no hay ser humano, sino una sombra.

Se califica como religidn mistérica o religién de misterio a aquella que intenta
transmitir el conocimiento a través de la experiencia. Presenta entonces ciertos
misterios que no se plantea explicitar, toda vez que los detalles doctrinales han de
conocerse a través de la experiencia iniciadtica ritual y no mediante la palabra o la
razon.

Los misterios escenificaban dramaticamente los episodios principales de estas
divinidades: dioses que mueren y resucitan periédicamente, siendo el culto una
manera de incorporarse a la suerte propia de la divinidad. Los iniciandos se
preparaban con ceremonias esotéricas antes de llegar a tomar contacto con la
divinidad y quedar incorporado al destino divino. Aunque su origen era agrario y su
finalidad era la regeneracion de la vida y la vegetacidon, los misterios fueron
adquiriendo un contenido ético y soterioldgico centrado en el individuo.
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Los misterios no estaban basados en un cuerpo doctrinal dogmatico, sino en el rito y
en la ceremonia que creaban un clima de exaltacién mistica que los fieles echaban
de menos en las religiones nacionales.

«Lo mejor de la religiosidad helenistica se sentia inclinada hacia el monoteismo: tanto
el universo como el ser humano se veian en verdad dependientes de un Dios Unico.
Pero, a la vez, el hombre religioso de la época se sentia preso de un destino ciego e
inflexible, sujeto al hado, a un sino férreo y cruel representado para la mayoria de
las gentes en la tirania inexorable de los astros.

Otros se abrumaban al creer en el poder agobiante de multiples demonios o espiritus
que habitaban los aires, o en la mala influencia de fuerzas semidivinas perversas, a
veces controladas por la magia. No es extraio que, ante el multiple acoso de tantas
potencias sobrenaturales, el hombre religioso helenistico se viera necesitado de la
ayuda de otros poderes también superiores, amigos, que le protegieran y liberaran
de tantos peligros. Las religiones de misterios del mundo grecorromano —-algunas de
las cuales eran ya muy antiguas- ofrecian exactamente la posibilidad de una
proteccion y liberacion de tales temores.

Después de una vida quiza dura, pero liberada de miedos y terrores, el iniciado en
las religiones de misterio podia ser trasladado tras su muerte desde el ambito ciego
del Destino al reino celeste de la divinidad, ya fuera Deméter, Isis protectora, Hermes
Trismégistos (“Tres veces grande”), o mas tarde Mitra. Asi pues, la vida del miembro
de una religién de misterios no concluia con la muerte fisica.

La divinidad a la que se habia consagrado en vida era también duefia de las potencias
infernales y podia protegerle de ellas: de este modo conseguia el iniciado la salvacién.
La figura divina que se la proporcionaba era “salvadora”. En algunas ocasiones, esta
figura divina era un dios joven que habia sufrido la muerte y habia resucitado de
algin modo (misterios de Osiris-Isis, Atis, Adonis). El iniciado experimentaba en su
vida también ese proceso. La unidn cultual con la divinidad permitia al iniciado
participar luego en el destino, a la postre glorioso, de aquélla.

La aspiracion religiosa hacia la salvacion personal, junto con el deseo de ir mas alla
de la fria religidon oficial del Estado, sobrepasoé el marco estricto de las religiones de
misterios para llegar a ser patrimonio comun de la religiosidad en las épocas
helenistica y romana.

El cristianismo, cuando se expande por el mundo romano, cae en la cuenta de que
tiene que competir con esas religiones. Y el mejor modo de hacerlo fue afirmar con
los argumentos que estaban en su mano que él ofrecia incluso algo mejor que las
religiones de misterios. El cristianismo ofertaba una salvacién mejor, mas completa
y segura... y ademas gratuita. Jesus era infinitamente superior a las divinidades
salvadoras de los “misterios”.

La iniciacién cristiana, el bautismo, la puerta para la salvacién, y la eucaristia, en la
que se rememoraba y se participaba muy claramente de la suerte de Jesus, no
costaban nada, lo que contrastaba con los onerosos gastos de la mayoria de las
iniciaciones. De unos pocos privilegiados econdmicamente, la salvacién pasaba a
todos... y gratis.
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Los primeros documentos cristianos, el Nuevo Testamento, aprovechan este
ambiente y esta religiosidad para encajar dentro de él su mensaje, pues éste ofrecia
evidentes analogias con el de los misterios. Incluso llega a utilizar el mismo lenguaje
y categorias religiosas

comunes.» [Antonio Pifiero: Guia para entender el Nuevo Testamento. Madrid:
Trotta, 2006, p. 122 ss.]

[Alberto Bernabé, prologo del libro de Segura Jaubert Una mirada al pasado. Cultos
mistéricos y cristianismo en el mundo griego y romano (EUNA, 2021) - En Blog de
Antonio Pifero - 11-01-2023]

«La religion griega era una religion del Estado, cuya funcion principal era la de
estructurar la vida de los ciudadanos, a través de una serie de ritos, proteger a la
ciudad de la ira de los dioses por no actuar debidamente para con ellos, reforzar los
vinculos entre los ciudadanos, marcados por la tradicién, articular los ritmos de las
estaciones por medio de diversos ritos y, en definitiva, relacionar al ciudadano no
solo con los demas, sino también con sus gobernantes e integrarlo en la comunidad.

De este modo, el transcurso de sus vidas y el de la ciudad obedeceria a pautas
conocidas y discurriria de una manera ordenada y previsible, porque cada uno sabria
qué debia hacer para cada uno de los asuntos importantes. Cosas similares pueden
decirse de la religion romana, de cuya base, profundamente politica, es buena
muestra el culto al Emperador, que asociaba aun mas a los gobernados con sus
gobernantes, a través de un vinculo religioso.

Sin embargo, con esta manera de vivir la religion —en la que el ciudadano encontraba
muy pocas respuestas o casi ninguna a sus problemas personales e intimos-,
coexistia otra forma de actividad religiosa, con diversas variantes, a la que llamamos
“religiones mistéricas” (aunque seria mas adecuado decir “cultos mistéricos”), que
pretendia llenar ese hueco. Se trataba de ritos religiosos secretos, que eran
accesibles solo para quienes se iniciaban en ellos. Por tanto, se accedia a ellos
voluntariamente, frente a los ritos publicos de la religion de la ciudad que eran por
asi decirlo obligatorios.

En cierto sentido, pues, los Misterios eran mas cerrados que los ritos publicos, en la
medida en que solo participaba en ellos quien queria y se le permitia (los homicidas,
por ejemplo, podian ser excluidos por el sacerdote), pero en otro sentido eran mas
abiertos, porque en los ritos de la ciudad solo participaban los ciudadanos (no los
esclavos, ni los extranjeros, en algunos casos estaban claramente delimitados a un
sexo, el masculino), mientras que los Misterios estaban abiertos a ambos sexos e
incluso a no ciudadanos o a extranjeros, con tal de que pudieran pagar los costes de
los ritos y sacrificios conexos con la iniciacion.

No obstante, los Misterios no eran “otra religion”, opuesta a la civica, sino una manera
diferente de relacionarse con la divinidad, complementaria de la anterior y mas
volcada hacia la vertiente personal que hacia la colectiva. Frente a la frialdad de la
religion oficial y a la relacion distante y “politica” que se tenia con la divinidad en la
religidon civica, las religiones de los Misterios ofrecian a los fieles una posibilidad de
acercarse de modo mas intimo a lo divino, y, sobre todo, les brindaban consuelo y
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esperanza, frente a los problemas personales, como el miedo a la enfermedad, a la
muerte y a lo que sucede después de ella, o el desconsuelo por los avatares negativos
de la vida.

Podria decirse que, mientras que la religion civica determinaba las relaciones
“externas” de los seres humanos y los dioses y se planteaban como el vehiculo para
rendir culto a la divinidad, los cultos mistéricos proponian una relacién intima y no
buscaban que los asistentes ofrecieran nada al dios (“Yo te doy un sacrificio y tu, el
dios me retribuyes con tu proteccién”), sino, por el contrario, recibian del dios
soluciones para sus problemas personales.

Los beneficios atribuidos a los Misterios iban desde los mas elementales (salud y
prosperidad para el iniciado en este mundo) hasta otros que se proyectaban sobre la
vida futura, ya que en algunos Misterios se prometia una situacion de privilegio en el
Mas Alla.

Aunque algunos elementos de los Misterios se remontan a una gran antigiedad, el
desarrollo en Grecia en la forma en que los conocemos se relaciona con el
descubrimiento de lo individual en el mundo griego, que se produce en el s. VI a. C.

Si bien se suele decir que los Misterios son tardios, y de procedencia oriental, el hecho
es que los conocemos desde fines del s. VII a. C, (con el himno homérico a Deméter)
y que, incluso en el caso de que divinidades orientales protagonicen Misterios griegos
(como es el caso de Isis) el hecho es que en sus lugares de origen no estan asociadas
a estos ritos. Podemos afirmar sin dudas que los Misterios son un fenémeno griego.

Los Misterios ejercen sin duda una notable fascinacidon, dado que, por una parte,
estan asociados a mitos particularmente atractivos y emocionantes, como el mito de
Orfeo o el rapto de Perséfone y por otra, su caracter secreto hace que los conozcamos
de forma muy imperfecta. Sin embargo, a pesar de que los iniciados debian guardar
secreto de cuanto ocurria en ellos, los estudiosos han podido reconstruir, siquiera
sea parcialmente, los elementos mas significativos de los Misterios, a través del uso
combinado de los datos de la arqueologia, las artes plasticas, inscripciones o textos
literarios, que suministran algunos importantes destellos de informacion”.»

EL MITRAISMO

«El culto de Mitra tiene origenes muy antiguos. Mitra es un difundidisimo personaje
divino indo-irani que aparece tanto en los Veda indios como dios de la luz,
subordinado al dios del cielo Varuna, como en el Avesta (coleccidn de textos sagrados
de la antigua Persia, pertenecientes a la religion zoroastriana), como compaiiero del
dios Ahura-Mazdah en la lucha césmica contra Ahriman, el dios de las tinieblas. La
reforma emprendida de Zoroastro (VII siglo d.C.) intentd eliminarlo, pero de hecho
no lo logré y su veneracién permanecio en la religion popular irani.

Con la expansiéon del reino persa, el culto de Mitra llegd a Asia menor donde fue
helenizado y transformado en un dios ligado a los cultos mistéricos. El culto de Mitra
encontrd su maxima difusion en torno al siglo II y III d.C., después de que fuera
abrazado por el emperador romano Coémodo (180-192 d.C.).» [Alfredo Jacopozzi]

El Mitraismo fue una religién mistérica muy popular en el Imperio Romano entre los
siglos I y IV d.C., centrada en el culto a la divinidad indo-irani Mitra, divinidad persa
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de la luz, los contratos, la guerra y la amistad. Esta religion, con un sistema de siete
grados de iniciacién y comidas rituales, fue especialmente adoptada por legionarios,
comerciantes y otros funcionarios. Aunque se basoé en el culto zorodastrico persa a
Mitra, el mitraismo romano desarrollé una iconografia nueva y distintiva, marcada
por imagenes como la tauroctonia (sacrificio del toro) y la celebracion de la vuelta
del sol.

Era un culto secreto reservado para iniciados, que juraban mantener el silencio sobre
sus practicas. Los adeptos pasaban por un complejo proceso de iniciacion en siete
etapas. La deidad se representaba como un héroe y protector de la humanidad. Fue
muy popular entre los soldados romanos, pero también entre comerciantes y otros
funcionarios.

Existen realmente pocos textos escritos directamente por mitraistas; gran parte de
nuestro conocimiento sobre el mitraismo romano proviene de interpretaciones de su
iconografia, como esculturas y relieves, ya que su culto se basaba mas en ritos
secretos que en una fe con textos sagrados.

La ausencia de testimonios literarios fidedignos dificulta la reconstruccién de las
practicas cultuales. A partir de la lectura agrafa de las imagenes, podemos atisbar lo
siguiente:

«El nacimiento milagroso de un nifio surge de una roca, frecuentemente en forma de
huevo. Esta génesis acontece, ademads, bajo un arco celestial, en el que estan
representados los signos del Zodiaco junto con los mas destacados elementos
astrales. Nace Mitra, pues, en una cueva cdésmica, la gruta a la que queda reducida
la boveda celeste. De la roca surge el dios nifio, desnudo y tocado con un gorro frigio.
Se trata de la piedra primigenia, el mundo embrionario sometido al influjo de las
constelaciones.

Después encontramos a Mitra adorado por unos pastores. Ignoramos qué sentido
interno tuvo esta escena en relacidn con las restantes experiencias vivenciales
representadas. Otro tanto podemos afirmar sobre las enigmaticas escenas en las que
Mitra estad sobre un arbol que otra figura simula estar talando. Mitra, protector de la
vegetacion y de la naturaleza segun aparentan sus representaciones vinculadas al
agua.

Mas tarde, parece que Mitra recibe el encargo del dios Sol, a través del cuervo
mensajero, de que capture un toro y lo encierra en la caverna mitraica. Y, se
representa a Migra subido a lomos del toro yendo hacia la gruta.

Aparentemente el toro logra escapar, por lo que Mitra tiene que recuperarlo. Cientos
de vedes descrito, el cuadro representa a Mitra agarrando al toro por los orificios
nasales e hincandole la rodilla en el espinazo, mientras le clava una daga en el cuello.
Brota vistosa la sangre que lame un perro. Un escorpidn clava su envenenado aguijon
en las turmas del toro, mientras una serpiente, sefiora del subsuelo, simbolo del
mundo ctonico [relativo a la tierra y las profundidades del inframundo], parece
intervenir como anfitriona del ébito. Antes ha habido tiempo de que el rabo se
convierta en un haz de espigas, imagen inequivoca del caracter fecundante de la
pasion.
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Tras el sacrificio, probablemente tiene lugar el banquete ritual: en una mesa Helios-
Sol y Mitra comparten las viandas del toro. La fraternidad de los comensales resulta
sorprendente. En una, Sol aparece arrodillado ante Mitra, simbolo de una inversién
de las relaciones de dominacion. Es posible que se trate de un acto iniciatico, pero
entonces nos faltaria toda la fase expositiva de los conocimientos ocultas de Mitra
gue Sol ha deseado adquirir. Asi seria comprensible la subordinacion de Helios-Sol al
gue, en otras escenas, Mitra tiende la mano en senal de alianza. Que de aqui se pase
a la comida conjunta ya no resulta tan llamativo. La amistad entre Helios y Mitra se
corona con una apoteosis: ambos dioses, subidos en el carro solar, se dirigen a su
destino celeste.

Encontramos a un dios organizador de las relaciones astrales, que gracias a su
esfuerzo vivencial otorga sentido al ciclo vital, general fecundidad y, por tanto, es
ejemplo de conducta para sus seguidores. Aunque no podemos documentar su
pasion, el sufrimiento salvifico se proyecta en el objeto sacrificial, una suerte de
victima sustitutoria que, de no ser una manifestacion del propio dios, adquiere
naturaleza divina como consecuencia de su propio sacrificio.» [Jaime Alvar: “El
misterio de Mitra”, en Jaime Alvar, et al.: Cristianismo primitivo y religiones
mistéricas. Madrid: Catedra, 1995]

«Hay ciertas “resonancias” entre el mitraismo y el cristiano, pero no es posible
establecer técnicamente una relacion de dependencia e influjo entre ambas
religiones. Muchos de estos parecidos tienen fondos absolutamente comunes en la
religiosidad mediterranea, compartidas por muchas religiones, y son de tono general.
En todo caso, cuando el mitraismo se extiende en el imperio en el siglo II, el
cristianismo estd bien consolidado y pudo ejercer sobre él un cierto influjo, al menos
organizativo.

Pero las diferencias son tan palmarias que no se puede suscribir la famosa frase de
Ernest Renan: "Si el cristianismo hubiera sido detenido en su crecimiento por alguna
enfermedad mortal, el mundo hubiera sido mitraista”:

el mitraismo excluia de la religion al cincuenta por ciento de la humanidad: era un
culto sélo para varones. Sus miembros tenian la obligacién de formular un juramento
de fidelidad al emperador reinante, como signo naturalmente de que el monarca
representaba a la divinidad; no tenia una casta profesional de sacerdotes; no poseia
un drama publico que pudiera representarse; todos los adeptos se hacian iniciar en
los “misterios”.

El mitraismo no era monoteista y aceptaba otros varios dioses, aunque secundarios;
el mitraismo era una religiéon de vocacion minoritaria, de pequefos grupos (todos los
mitreos encontrados por las excavaciones arqueoldgicas son muy pequefios).» [Blog
de Antonio Pifero - 25.09.2007]

Los presuntos “paralelismos cristianos” presentes en el mitraismo romano, nacieron
al menos un siglo después que los textos neotestamentarios, por tanto, demasiado
tarde para decir que el cristianismo tomara prestada alguna idea del mitraismo. Si
acaso, es extremamente probable que sucediera al contrario.
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EL GNOSTICISMO CRISTIANO DE LOS SIGLO IT Y III

[José Montserrat en el Blog de Antonio Pifiero - 23.01.2009]

«Tanto porfiaron orficos y platénicos en la inmortalidad del alma que al final la gente
se lo creyd. El mundo helenistico-romano vivia preocupado por el destino del alma
individual. De acuerdo con las ideas cosmoldgicas vigentes, el alma ya desencarnada
tenia que atravesar los circulos planetarios para alcanzar su destino ultimo:
salvacion, reposo, deificacion...

Segun las creencias religiosas preponderantes, cada O&rbita planetaria estaba
custodiada por un démon (daimon) o arconte, no necesariamente malo, pero si
intratable. Este angel tenia el encargo de verificar los titulos o méritos de cada alma
ascendente, para dilucidar si estaba autorizada a viajar hasta el ultimo cielo, la
ogdodada (circulo de las estrellas fijas) o mas alld (empireo). Por esto tales vigilantes
son denominados ocasionalmente telones, aduaneros.

Para asegurar la superacion de estos examenes planetarios, los maestros de
espiritualidad ensefiaban a los iniciados unas "férmulas", "claves" o “contrasenas”
gue las almas tenian que recitar al encontrarse con los arcontes.

La gran preocupacién de los autores, y por ende de los destinatarios, es el destino
personal del gndstico, su salvacion, y en particular su proceso de ascension a través
de las esferas planetarias. El gndstico ha abandonado el cuerpo en el mundo
sublunar, y ahora su complejo alma-espiritu asciende a través de las esferas
planetarias hasta la ogddada. Aqui se despojara del alma y entonces su espiritu
entrard en la “camara nupcial”, antesala del Pleroma, donde tendra lugar su
desposorio con el Logos. Al final de los tiempos todos los espiritus rescatados
entraran conjuntamente en el Pleroma.»

[Conferencia de Antonio Pinero, Prof. Universidad Complutense de Madrid]

«La gnosis es una experiencia religiosa basada en un conocimiento revelado, no
solamente intelectual (al modo de una teoria del conocimiento) sino total, en el
sentido que la contemplacidn, del objeto permite al contemplante ser uno con él.
Objeto de ese conocimiento es Dios y lo que de él dimana, a saber, el reino
supracelestial o el mas alld, la creacion del universo y la vida humana: la verdad, en
una palabra. Conocerla significa ser y actuar en ella y, en ultimo término, la salvacién.

La “gnosis” en particular, como movimiento que aboca en los sistemas gndsticos
cristianos de los siglos II y III se basa en las siguientes ideas fundamentales:

Basicamente, el gndstico tiende a considerar a una substancia y sus accidentes, una
persona y sus acciones, un acontecimiento y sus aspectos no en su relacion de
funcionalidad, sino como realidades, como hipdstasis, y se imagina que tales
accidentes, acciones y aspectos nacen respectivamente de la substancia, de la
persona y de los acontecimientos por emanacion.

En segundo lugar: el gnostico esta convencido de que todas las realidades del mundo
presente, cuando se interpretan bien, son un reflejo paradigmatico de otras
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realidades superiores, no materiales. Y al revés: las realidades superiores tienen su
contrapartida o reflejo en las de aqui abajo.

Asi los conceptos y sus divisiones, que corresponden al analisis mental efectuado por
el gnostico sobre el mundo, se consideran como imagenes, conceptos y divisiones
del mundo supraceleste y verdadero. Dicho con otras palabras: los conceptos del
analisis mental se hacen retroactivos, se proyectan hacia su origen. Toda la
especulacién gnédstica consiste esencialmente en identificar las cosas con sus
conceptos y retrotraer estos hasta su fuente primitiva dentro de la divinidad.

Por este motivo cuando el gnédstico especula sobre las hipdstasis o realidades divinas
las mezcla conceptualmente con realidades naturales o histéricas —que son sus
reflejos—, de modo que engendra asi un sistema ordenado que explica tanto la
divinidad, en sus diversos aspectos —como el universo intermedio, superior a éste en
el que vivimos-, y el mundo de los humanos. Este sistema articulado de explicacidon
universal es una teodicea, una cosmologia, una astrologia y una pneumatologia.

El yo verdadero del ser humano, la parte mejor y mas auténtica de él, es el espiritu.
Este es como una centella divina que es consustancial con el ser divino, del que
procede.

Por un complicado, necesario y desgraciado proceso esa centella divina esta
aherrojada en la materia, es decir en el cuerpo del hombre y en este mundo material.
El yo verdadero se halla preso en este mundo tenebroso, pero tiene su verdadera
patria en el cielo.

Esta centella divina debe necesariamente retornar a la fuente de donde procede. Esta
vuelta constituye la salvacion.

Un ente divino desciende desde el ambito supraceleste hasta la tierra pasando por
las esferas intermedias; hace recordar al hombre por medio de su llamada que posee
esa centella divina, y le ilumina e instruye sobre el modo de hacerla retornar al ambito
de donde procede.

La gnosis cristiana de los siglos II y III se basa también en estos 4 principios
fundamentales. Por su parte el concepto “gnosticismo” hace referencia a las
doctrinas, grupos y comunidades religiosas de estos dos siglos que han abrazado
estos principios fundamentales. Aunque el conjunto de sus ideas sea bastante
variado, todos ellos tienen en comun el colocar en el punto central de su soteriologia
(o doctrina de la salvacion) a Jesucristo que es, por una parte, revelador de un Dios
superior, hasta el momento parcial o totalmente desconocido, y por otra, salvador
de los hombres que poseen esa chispa divina antes mencionada.

En general, el gnosticismo de los siglos II y III interpreta la divinidad, el universo, la
historia, el hombre, es decir, ofrece como fruto de esa su revelacién especial en torno
a estas realidades los siguientes conocimientos, ocultos a la inmensa mayoria.

En un principio existia solo un SER “perfecto, supraexistente, Unico que vivia en si
mismo en alturas invisibles e innominables”. Este ser vivid siglos infinitos en magna
paz y soledad. En él convivia también su Pensamiento.

En un momento determinado este Ser pensd en su pura libertad manifestarse y
comunicarse hacia el exterior. En uniéon con su propio Pensamiento, su deseo de
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comunicarse produjo una primera emision: el Unigénito. Junto con él y como
compafera suya fue emitida Verdad.

Estos 4 principios divinos (Padre, Pensamiento - Unigénito, Verdad) constituyen lo
gue se llama la tétrada primordial. En lenguaje no mitico este desdoblamiento del
Padre, significa simplemente que en un cierto momento “Dios establece por voluntad
propia un principio y origen del Universo, es decir, de algo exterior a si mismo”.

El Unigénito al comprender que lo que desea el Padre es manifestarse y al ver en su
companera Verdad la totalidad de esa comunicaciéon divina emite una nueva pareja
de entidades (o eones) divinos. En el sistema valentiniano se llaman Logos y Vida.

En otros, de otra manera. Logos y vida, emiten a su vez, otra pareja (en el sistema
valentiniano se llaman Hombre e Iglesia). Todos juntos forman la ogddada, es decir,
el primer desdoblamiento de la divinidad (Tétrada) y su inmediata proyeccién
(segunda Tétrada) en total ocho = ogddada. Logos y Vida emiten después otros diez
eones, y Hombre e Iglesia, por su parte, emiten 12: en total 30 eones: Este nimero
de entidades o manifestaciones divinas forman lo que se llama el Pleroma o conjunto
total de la divinidad con sus proyecciones hacia el exterior.

Todo esto ocurre antes del tiempo. En la formacidon del Pleroma hay que distinguir
dos momentos: en un primer estadio el Pleroma de los eones es formado en cuanto
a su sustancia.

En un segundo momento es formado en cuando a la gnosis, es decir, el Padre por
medio de la pareja de eones Cristo-E. Santo, comunica a esos eones ya formados
sustancialmente el pleno conocimiento de si mismo, gracias a lo cual son realmente
“divinos. Con ello se logra lo que el Padre pretendia: comunicarse hacia el exterior.

Uno de esos entes divinos o eones, por nombre Sabiduria, pretende llegar antes de
tiempo al conocimiento del Padre. Es este un deseo que ordenado de acuerdo con la
voluntad del Padre, seria recto; pero formulado antes de su justo momento deja de
ser un deseo para convertirse en una pasion.

Esta pasidon, aunque imperfecta, afecta a una entidad divina y como tal no puede
guedar inefectiva. Esta pasion provoca la caida o «pecado» del edn Sabiduria. Este
lapso misterioso tuvo una doble dimensidn: teoldgica y cosmoldgica.

Teoldgicamente «representa el pecado por excelencia, el paradigma de todo pecado»
gue exigira la necesidad del Salvador, con lo que se inicia un proceso de salvacion,
en realidad querido -o al menos- permitido por el Padre.

Cosmoldgicamente el lapso de Sabiduria significara el principio de la materia, del
mundo todo. En efecto, de la pasidn de este edn surgird una especie de sustancia
informe y espesa de la que ird brotando —escalonadamente- todo el universo.

Segun la mayoria de los gndsticos, tras su lapso Sabiduria se arrepiente. Para que el
Pleroma de todos los eones no sufra conmocion, el primer Padre, por medio del
Unigénito, emite un edn nuevo, Limite, que separa a la Sabiduria arrepentida del
primer fruto de su pasién, esa substancia informe y espesa. Queda asi constituida
una doble Sabiduria: una, superior, que vuelve al interior del Pleroma; otra, Sabiduria
inferior, hija de la anterior, amorfa, que queda fuera del Pleroma separada por el edn
Limite.
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Este edn, Limite, es verdaderamente curioso y muy importante en el sistema porque
es como una valla que hace de separador entre el mundo inferior (el universo
material) y el superior, divino o pleromatico. Este “limite” es también el modelo de
la cruz redentora. Como linea transversal sera copiada luego en imagen por la cruz
gue redimira a los hombres. El limite, por su parte, actuara como “crucificador” de la
Sabiduria.

En efecto, esta queda “crucificada” o dividida en dos partes: la de arriba, redimida,
como hemos dicho, integrada en el pleroma. La segunda, inferior, queda fuera del
limite como agente divino exterior que dara origen definitivo a la materia.

La Sabiduria inferior, informe, es en primer lugar conformada mas bellamente -es
decir, es formada en cuanto a su substancia— por medio del edn Cristo/Logos. Pero
este, terminada su obra, se retira al Pleroma. Queda entonces Sabiduria formada y
capaz de entender al Padre, pero al mismo tiempo vacia de Cristo/Logos que la habia
abandonado.

Se lanzd entonces Sabiduria en busca de esa luz que le habia dejado (en el fondo
buscaba la luz del Padre) pero no pudo alcanzarla a causa del impedimento del Limite.

El no poder rebasar este, por seguir entrelazada con su pasién y al quedar
abandonada en el exterior -fuera del Pleroma- cayd en toda clase de pasién
multiforme y variada, incluida la conversidon. De estas pasiones nace la primera
materia, primordial inteligible, no sensible. De su conversidon tiene origen el
Demiurgo.

Las demas cosas nacieron de su temor y su tristeza. De las lagrimas de Sabiduria
provino toda la sustancia humeda; de su risa, la Sabiduria luminosa; de la tristeza,
y del estupor, los elementos corporales del mundo.

Pero esta materia creada por Sabiduria no es la materia sensible que vemos, sino
una primigenia e incorporal. El mundo visible es creador por Sabiduria gracias al
Demiurgo. Este personaje es descrito de diversas maneras; pero en todos los
sistemas gndsticos es una especie de ser divino inferior e ignorante que plasma el
mundo a partir de la substancia de su madre Sabiduria sin saber exactamente que lo
hace por deseo indirecto del Padre.

En unos grupos gnédsticos el Demiurgo es un ser malo y perverso; en otros
simplemente orgulloso y necio; en todos este Demiurgo es Jahvé, el Dios del Antiguo
Testamento, a quien los judios creen equivocadamente Dios supremo por haber
creado al universo.

La funcion del Demiurgo en el gnosticismo es hacer de eslabon en la escala
descendente de los seres entre la materia inteligible, producida por Sabiduria, y la
materia corporal y sensible tal como la vemos en el universo. El Demiurgo toma las
formas incorporales de las cosas que existen en Sabiduria como “rationes seminales”
y engendra el cosmos. Aqui todos los gndsticos aprovechan e interpretan a su modo
el relato del Génesis.

En este momento -con la creacidn- tenemos en juego la existencia de tres
substancias que luego desempefiaran un papel muy importante en la soteriologia del
ser humano. Tenemos la substancia espiritual o divina (ésta se halla propiamente
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sblo dentro del Pleroma) y fuera de él a Sabiduria, que, al fin y al cabo, es un ente
divino.

En segundo lugar, tenemos la substancia psiquica; esta es la engendrada por la
Sabiduria inferior, es la propia del Demiurgo y de algunos aspectos de la materia,
por ejemplo, el alma del hombre: y, en tercer lugar, tenemos la substancia
puramente material, representada por la materia del cosmos, los animales y el
cuerpo del hombre, creados todos por el Demiurgo a partir de la materia inteligible
o psiquica.

La creacién del ser humano es efectuada también por el Demiurgo asistido por una
serie de angeles ayudantes creados previamente por él. En la mayoria de los sistemas
el Padre envia ante los ojos del Demiurgo, en un momento dado, una especie de
imagen refulgente que es copia del edon “Hombre” perfecto.

El Demiurgo y sus angeles, al verla, quedan maravillados y se proponen reproducirla
en la materia. Crean asi al primer ser humano a imagen del Dios Supremo y a
semejanza del Dios secundario o Demiurgo. Esta imagen yacia sin vida o en otros
casos serpenteaba por la tierra sin lograr alzarse. Sabiduria Superior, apiadada de su
serpenteo, quiso dotar a esta imagen de Dios del elemento supremo que es el
espiritu.

Para ello se vale de una artimafa: hace que el Demiurgo insufle su halito en esta
imagen divina. Al hacerlo le transmite, sin saberlo, el espiritu divino, que él tenia
oculto, recibido de su madre, Sabiduria, quedando él a su vez desprovisto, vaciado,
de tal espiritu.

El Demiurgo y sus angeles quedan normalmente envidiosos del ser humano porque,
aunque ha sido creado a través suyo, existe a imagen del Dios Supremo y posee una
parte del espiritu divino que ellos no tienen.

Para hacer que ese espiritu, o centella divina, o no les toque en parte a algunos, o
se vaya difuminando entre mas poseedores y queda definitivamente encerrado en la
materia, y consecuentemente no pueda volver al Padre (de donde procede, con lo
que el hombre se haria ain mas superior al Demiurgo) éste crea a Eva y con ella el
deseo sexual.

La humanidad se ird multiplicando y creandose cada vez un mayor numero de
hombres con una centella divina cada vez mas disminuida. La mayoria de los hombres
se irad olvidando que portan esa centella.

Aunque en muchos textos no se explica exactamente el proceso de entre los hombres
que se van creando por generacion carnal, se producen tres clases. Hay una,
puramente material que no recibe insuflacidn ninguna por parte del Demiurgo.

Hay otra que recibe una semiinsuflacidn, es decir, recibe del Demiurgo el halito de
su propia y Unica substancia, que se llama psiquica o animica. Y hay, finalmente, una
tercera clase que recibe tanto la insuflacién psiquica como la pneumatica o espiritual.

La divisidon de la humanidad en estas tres clases tendra su importancia a la hora de
la venida del Salvador. La clase puramente material (los llamados hilicos, del griego
hylé, materia; asimilados con los paganos) no son capaces de ninguna salvacion.
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La segunda clase, la de los psiquicos, si prestan atencion a los preceptos del Salvador
y llevan una vida recta tendran una salvacion intermedia: se despojaran a su muerte
de la materia y sus almas ascenderan al llamado cielo de la Ogddada inferior, es decir
a la regidon superior del universo, aunque separada del Pleroma por el Limite y
llevaran alli junto con el Demiurgo y sus angeles buenos una vida bienaventurada.

La tercera clase, la de los hombres que tienen la centella divina, los Illamados
espirituales o pneumaticos, recibiran la salvacion completa con tal que —-gracias al
Salvador- caigan en la cuenta que la poseen, y reciban asi la gnosis conociéndose a
si mismos. Tras la muerte, su cuerpo carnal perecera con la materia; su alma
ascendera, junto con el resto de las almas de los hombres psiquicos, cabe el
Demiurgo y sera alli también feliz, y su parte superior, su espiritu, traspasara el
Limite y uniéndose a un espiritu superior que le aguarda en el Pleroma, es decir, su
contrapartida celeste, descansara alli haciéndose uno con la divinidad a la que
entonara himnos de alabanza y de gloria por siempre jamas.

El dltimo elemento de los sistemas gndsticos que nos interesa es la figura del
Salvador.

Este edn divino habia actuado ya antes redimiendo a la Sabiduria lapsa. Mas tarde,
en el culmen de la historia, descendera desde el Pleroma, atravesara las distintas
esferas de los cielos que circundan la tierra sin que los arcontes que mandan en ella
lo conozcan vy llegara a ésta con la misidén de recordar al ser humano espiritual que
tiene dentro de si una centella divina y que debe hacer lo posible para que logre
retornar al lugar de donde procede.

El Salvador -o Cristo— es un ser puramente espiritual, divino, pero para actuar en la
tierra se introduce en el cuerpo de un ser humano especial que es Jesus, nacido de
una virgen. Este Jesus tiene un cuerpo en apariencia normal, pero en realidad es
puramente psiquico, material si, pero incorporal. En la teofania del Bautismo y en
figura del Espiritu Santo, o de voz divina, el e6n Cristo se encarna en Jesus.

Durante la vida de este predicara la verdadera gnosis que consiste exclusivamente
en hacer caer en la cuenta a los hombres pneumaticos y psiquicos de donde vienen,
quiénes son realmente y hacia donde deben ir al despojarse de su vestidura carnal.

Como el Salvador arrancard, en ultimo término, al hombre del poder del Demiurgo y
sus angeles, éste irritado intentara provocar su muerte por medio de los judios. Pero
en realidad, a la hora de la crucifixion el edn Salvador abandonara a Jesus y volvera
al Pleroma.

El Unico que permanecera en la cruz sera el Jesus psiquico, que en realidad tampoco
padecerd, pues su cuerpo es especial como hemos dicho. Asi quedan burlados los
poderes de este mundo.

Toda la vida del gndstico consistira en profundizar en esa Sabiduria (gnosis) que ha
venido a traer el Salvador. Todo su anhelo consistird en escaparse cuanto antes de
esta vestidura carnal y hacer que su parte superior, el espiritu, retorne al lugar de
donde procede el Pleroma, para gozar alli de un descanso y felicidad eternos.

El gnosticismo cristiano de los siglos II y III es una mezcla indisoluble de ideas
judeocristianas y de un platonismo esencial tomado fundamentalmente del Timeo.
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Sobre todo, los valentinianos tomaron y asimilaron de Platén los puntos siguientes:

1. Existencia de varias hipdstasis divinas, en las que desempefia papel principal el
Sumo Transcendente, el Intelecto/Logos y el Alma- Sabiduria. Respecto al primero,
el Sumo transcendente, se afirma explicitamente su esencia mas alla del ser, del uno
y del intelecto.

2. Interpretacion monistica de los tres principios metafisicos: Dios, formas y materia.
Es decir, la divinidad, el mundo intermedio y la materia forman una cadena
ininterrumpida del ser; todo procede de una misma y Unica fuente, aunque por
degradacién. La materia ocupa el ultimo lugar del ser.

3. Dualismo secundario, que se manifiesta a) en el ambito cosmoldgico en una radical
separacion entre el mundo superior (el Pleroma) y el mundo interior (el kénoma) con
la existencia de un espacio intermedio (la ogddada inferior o lugar del Demiurgo y
almas justas) que participan en cierto modo del mundo superior y del inferior. Y b)
en el ambito antropoldgico: no sélo hay una distincién entre alma y cuerpo, sino
entre alma superior (el espiritu: objeto de salvacion) y alma inferior o alma
simplemente (objeto de esa salvacion intermedia cabe el Demiurgo).

4. Cosmogonia: en la que interviene un demiurgo que actua con las formas superiores
de la materia, e intervencion de angeles o demiurgos que operan con la materia
inferior.

¢De dénde les venian a los gnodsticos todos esos conocimientos? Segun todos los
sistemas, de un conjunto de revelaciones o0 ensefanzas secretas impartidas por el
Salvador Jesucristo a un numero escogido y selecto de elegidos.

Jesus hablo privadamente y en secreto a diversos apdstoles, o discipulos, durante su
vida otorgando ensefianzas especiales. Luego, tras su resurreccion, segun los ofitas
y los valentinianos, permanecié dieciocho meses (no cuarenta dias como dicen los
Hechos canodnicos) impartiendo ensenanzas secretas.

El apdcrifo neotestamentario, la Ascension de Isaias (9, 16) afirma que Cristo
permanecio 545 dias después de su resurreccion, dedicado a la ensefianza espiritual.
Esta es pasada luego a libros esotéricos que se transmiten y ensenan a los grupos
de gndsticos que rodean a cada maestro.

¢Qué ofrece este conocimiento a los iniciados?

Ni mas ni menos lo que las religiones de misterios en el mundo helenistico o el
cristianismo ortodoxo, es decir la salvacién verdadera. Pero con un especial hincapié:
los gndsticos afirmaban rotundamente que el resto de los hombres buenos (judios,
cristianos normales, etc.) recibirian una salvacion solamente parcial: su alma se
guedaria detenida —como hemos ya dicho- en la ogddada o regidon de las estrellas
fijas, sin lograr pasar al Pleroma o lugar en la divinidad.

Solo el gnéstico, el receptor de esta especial revelacion podia traspasar por su
espiritu el Limite y hacerse uno con la divinidad. Al ser su esencia consustancial con
la del infinito, éste le es en realidad asequible: puede fundirse con él. Esta fusion
consiste en comprenderle tal cual es, en alabarle, glorificarle e indentificarse con él,
mientras esta en ese lugar de reposo perfecto que es la divinidad envolvente: el
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Pleroma. Asi pues, el infinito solo es asequible al gndstico. Para los demas, para el
resto de los cristianos se halla vedado.

La difusion de gnosticismo

A juzgar por los escritos de los heresidlogos, principalmente Ireneo de Lyon, Hipdlito
de Roma y Epifanio de Salamina, su difusién fue grande tanto en las iglesias de
oriente como en las de occidente.

La variedad enorme de grupos, sectas o denominaciones gndsticas nos da buena
cuenta de ello. En Roma, por ejemplo, florecian a mitad del siglo II los valentinianos,
lo marcionitas, los simonianos y los marcosianos.

En Siria habia toda suerte de grupos encratitas y docetas, como demuestran los
Hechos de Tomas y los seguidores de Taciano y compafia.

En Egipto pululaban los grupos y los tratados gndsticos incluso entre los monasterios
pacomianos que podriamos considerar ortodoxos como se deduce de la Biblioteca de
Nag Hammadi; y el mismo Ireneo que pasaba su vida entre los celtas hablando una
lengua barbara, extrafia al griego, necesit6 componer un larguisimo tratado para
defender a su iglesia de este “falso conocimiento”.

Es mas, sabemos por testimonio indirecto de Hegesipo, recogido por Eusebio, que la
“gnosis era una herejia nacida inmediatamente en la iglesia, tras la muerte de los
apostoles”.

Podemos decir que en realidad antes, pues el mismo NT nos da testimonio de las
luchas y disputas entre los partidarios de diversas concepciones del cristianismo
alguna de ellas clarisimamente gndstica. Asi, Pablo, en la primera Epistola a los
Corintios, lucha contra gndsticos cristianos de la comunidad que negaban una futura
resurreccion del cuerpo afirmando que la uUnica posible, la del espiritu habla tenido
lugar ya.

Como signo visible de esa compleccion consideraban los fendmenos de profetismo
estatico de la comunidad, por ejemplo, el “hablar en diversas lenguas”. La Epistola a
los Colosenses presupone la existencia de una gnosis judeo-cristiana en el seno de
la comunidad que atribuye efectivamente a Cristo la obra salvadora, pero que exige
gue se honra con él al resto de los elementos que forman parte del Pleroma.

Las Epistolas Pastorales aluden continuamente a doctrinas gndsticas, que invaden la
comunidad, a las que caracterizan como enseflanzas erréneas. Las Pastorales
prohiben las discusiones tedricas con los gndsticos ya que no conducen mas que a
estériles disputas y oponen a la expansién del error gndstico el valladar de la
“doctrina sana de la iglesia”.

El acontecimiento escatoldgico de la Salvacién se sitla en este grupo johanico, del
que procede el cuarto Evangelio, en el ahora del presente; la fe en la palabra de
Jesus es la verdadera resurreccion. Jesus es el enviado divino, el ser divino que
desciende a este mundo, y luego asciende y es glorificado tras cumplir su misién. Su
obra consiste sélo en la revelacion del Padre invisible, cuyas palabras proclama. Solo
aquellos que ven a Dios en JesUs, que lo reconocen como Dios seran salvados: la
salvacién es, pues, una gnosis.
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El gnosticismo cristiano de los siglos II y III no es sino una forma peculiar —que no
tuvo éxito a la larga- de entender el Cristianismo, pero mucho mas parecida al
cristianismo paulino y johdnico que lo que podrian parecerse estos al mensaje
originario de Jesus.

No creo que sea ya hoy objeto de discusion que Jesus —desde el punto de vista de la
evolucién del judaismo al cristianismo- fue en realidad el ultimo judio y que Pablo
fue el primer cristiano. El mensaje de Jesus debe injertarse e interpretarse a la luz
de las esperanzas mesianicas que en su época eran ambiente absolutamente vivo y
normal en Palestina.

Jesus predicd una conversion que interesaba principalmente a las “ovejas” perdidas
de Israel, predicd la inminencia de un reino de Dios cuyo contenido jamas explicitd,
pues daba por supuesto que era entendido por todos los oyentes judios: este reino,
de llegada inmediata y cuyo mensajero y comienzo era él mismo, exigia un
cumplimiento a rajatabla - aunque sublimado- de la Ley de Moisés, sin que se
perdiera una iota o tilde de ella; tal cumplimiento servia para prepararse a una futura
pero, inmediata, actuacion de Dios que habria de establecer su pleno dominio sobre
Israel y las naciones en un final del mundo que se imaginaba absolutamente cercano.

Y aunque puede ser verdad que Jesus no debid ser un predicador politico ni sus
intenciones albergaban propdsitos militares, como otras muchas figuras que se
proclamaron mesias en su tiempo, si es cierto que la ética que anunciaba era de
“pura interinidad”: abandonar todas las riquezas y los bienes, la familia y sus deberes
todos para, convirtiéndose, esperar esa llegada inmediata del reino de Dios.

LA COSMOVISION MESOPOTAMICA Y EL JUDAISMO

Los antiguos mesopotamicos creian que el universo era una esfera hueca dividida en
dos grandes mitades: cielo (an) e infierno (kur), arriba y abajo respectivamente. En
medio del cielo y el infierno se encontraba damkina, la Tierra, que estaba rodeada
por un vasto mar, absu. En los extremos de absu, del mar, se encontraban grandes
montafias que sostenian el cielo.

Creian, ademas, que el Sol y a Luna giraban continuamente alrededor de esta esfera,
produciendo el dia y la noche. Para salir, pensaban los antiguos mesopotamicos,
tanto el Sol como la Luna utilizaban unos orificios que se encontraban en los extremos
de damkina.

Los dioses mantenian el orden sobre el caos primordial, y la humanidad desempenaba
un papel vital a través del trabajo y los rituales para el mantenimiento de la
estabilidad del cosmos y la tierra. Era una lucha constante entre fuerzas caoticas y
el orden que los dioses imponen y que la humanidad debe mantener. Los humanos
debian trabajar la tierra y realizar rituales para ayudar a los dioses a mantener el
orden del cosmos y la fertilidad de la tierra.

Los dioses mesopotamicos eran politeistas y tenian caracteristicas antropomorficas:
comportamientos similares a los de los humanos, interactuando entre si y con la
naturaleza.
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El universo y la humanidad surgieron de las aguas primordiales (Nammu o el Abzu),
con dioses como An (cielo) y Ki (tierra) dividiendo el cosmos para darle estructura.

La cosmovisién mesopotamica no solo definid la vida de las antiguas civilizaciones
sumeria, babildnica y asiria, sino que también influyd en el desarrollo de la escritura,
las leyes y las ciudades, aspectos fundamentales para la historia de la humanidad.

Océano terrestre (Absu)

Inframundo
(Kur o Irkalla)

Fuente: Wikipedia

Los sumerios imaginaban el universo como una
béveda cerrada, con la Tierra como una cupula
plana en el centro, rodeada por un gran mar de
agua salada primordial.

La creacidén del universo ocurridé a través de una
serie de nacimientos divinos, donde primero la
diosa Nammu, las aguas primigenias, dio a luz
a Ki (la Tierra) y An (el Cielo).

El dios Enlil separd el cielo de la tierra,
estableciendo su dominio sobre el mundo
terrestre.

El inframundo (Kur) era un lugar sombrio y sin
esperanza.

LA COSMOVISION MESOPOTAMICA Y EL MUNDO SEMITA

[Blog Antonio Pifiero - 28.07.2019]

El eco cultural de Mesopotamia es enorme en la literatura y en la religién de los
hebreos y, por tanto, en el cristianismo. Los mitos, o simbolos religiosos, que han
sido moldeados, o se ven afectados por la cultura que nacié en esa religion son muy
importantes: el origen del universo, el modo cémo lo entendemos o nos lo
imaginamos, (la cosmologia), el origen del ser humano, la historia y genealogia de
personajes biblicos de los inicios, el pecado original, el diluvio, la confusion de las
lenguas, la IeglsIaC|on biblica, el mundo de los profetas.

La antigua concepcién hebrea del mundo se basa
fundamentalmente en la imagen del mundo
disefiada en Mesopotamia. Los hebreos ahadieron
a la que afadian algunas precisiones, que
intentaban formar un sistema mas concorde con
sus ideas de un Dios unico.

Los israelitas modificaron el nimero de esferas
celestes hasta siete, numero que indica Ila
perfeccion.

El cielo, en su esfera superior, la séptima, es la
morada del Dios Unico y de su corte celestial,
angeles superiores, arcangeles o “angeles de la
faz”, es decir, que ven directamente el rostro de
Dios. Los espiritus angélicos en general sustituyen
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Imagen del mundo segun los acadios- a |os dioses secundarios de los acadios y

babilonios babilonios de su pantedn politeista.
[Blog de Antonio Pinero — 6-08-2019]

Los astros entre el cielo y la tierra estaban gobernados por delegados de Dios,
angeles también o arcontes celestes. Unos astros eran buenos y otros perversos,
segun el gobierno de sus angeles, que hacian variar sus 6rbitas en el caso de los
malvados porque no quieren obedecer a Dios.

Los que rigen las estrellas fijas, de orbitas inmutables, sin buenos. Los que gobiernan
los planetas son angeles rebeldes, por lo que los planetas no tienen una Orbita
perfecta, circular.

La tierra se concebia unas veces como un cuadrado, y otras como una especie de
rodaja redonda cuyos limites coincidian con el fin de los cielos en su parte inferior.
Los hebreos seguian manteniendo que las esferas celestes estaban sustentadas por
unas enormes columnas, alejadas entre si, pensadas como montafias grandes y
estilizadas; el mundo subterrdneo tenia también sus columnas sustentantes
proyectadas hacia abajo.

Pero con el paso del tiempo, el judaismo helenizado, a partir sobre todo del siglo III
a. C. subordiné esta cosmovisién:

A) A una fe monoteista en un Dios Unico. Los dioses secundarios se transforman en
angeles y demonios, siendo los primeros los cortesanos del Rey unico. Como gema
preciosa de la creacion este Dios unico habia plasmado el ser humano;

B) A una concepcidn apocaliptica muy extendida en circulos de piadosos: fuera de
Dios todo esta sujeto a una ley divina: el tiempo inexorable es el que conforma una
historia del universo y del ser humano disenada desde siempre por la divinidad. La
historia avanza en linea recta desde los origenes (creacién y el paraiso para el ser
humano) hasta la consumacion final con peripecias diversas.

El universo era al principio bueno y perfecto, pero luego resulté tremendamente
desordenado por los pecados y la mala inclinacion del hombre.

Finalmente, Dios volvera a poner orden en su creacidén, y volvera a generarse un
nuevo todo, un mundo futuro, similar al del principio, probablemente unos cielos
nuevos, o renovados, y una tierra nueva, o renovada, en donde los seres humanos
justos (israelitas o convertidos) viviran felices por siempre jamas.

Este es el mundo en el que vivia y pensaba, sin duda, Jesus de Nazaret. Y este
universo semita coincide en parte con la del otro mundo al que pertenece Pablo,
nacido en Tarso en Asia Menor, el helenismo, de lengua griega.

La cosmovisién de Pablo, propia de una sociedad acdadico-babildnica-hebrea-griega
(en parte) de hace mas de tres mil quinientos anos, no se modificd sustancialmente,
al menos entre la gente sencilla, desde el siglo I hasta finales del XIX o incluso
mediados del siglo XX. Y mientras la cosmovision no se modifique, la ideologia sigue
siendo valida.
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LA COSMOGONIA GRIEGA DE LA EPOCA DE JESUS Y DE PABLO

Para los griegos el cielo y la tierra existen desde siempre: la materia es eterna. El
primero es como la mitad de una esfera, sélida. Este “cuenco” celeste cubre una
tierra que es plana. La parte del espacio entre la tierra y el cielo hasta las nubes
contiene aire o éter. Bajo la tierra, y hacia abajo, hay un espacio amplio, en cuyo
final hunde sus raices el Tartaro. La tierra esta circundada por un rio inmenso, el
Océano.

Tanto Jesus como Pablo dependen de la Biblia hebrea, o de parte de la mentalidad
griega del otro. Ambos personajes son pensadores apocalipticos, cuyas ideas basicas
encajan perfectamente en ella. En el caso de Pablo, el hecho de que concebia el
mundo seguln esta cosmovisidon se confirma por 2 Cor 12,1-2.

En esta imagen del universo, Dios, por muy alejado que se lo presente y a pesar de
la distancia entre el cielo y la tierra, esta relativamente cerca. En JesUs y Pablo parece
que esta ya afianzada la idea de la creacidon, aunque la precision de que esta fue
“desde la nada” es una determinacion posterior en el tiempo.

El universo asi concebido es en si muy pequeio; la divinidad es una entidad muy
proxima, y se concibe ademas antropomaérficamente. Sus rasgos basicos son como
los humanos, aunque su pensamiento sea siempre muy superior.

La tierra es el centro preferente de la creacion divina, y hacia ella dirige siempre sus
ojos el Dios Unico, pues en ella ha creado, a su imagen y semejanza, al ser humano.

Angeles y demonios, ademas de cortesanos, tienen la funciéon de emisarios buenos,
los dngeles, ya de sus contrapartidas perversas, los demonios, cuya misidon es a veces
poco explicable. Pero ambas clases rellenan el hueco entre el cielo y la tierra,
actuando constantemente en la esfera de los hombres y salvando asi la distancia
entre Dios y el hombre. Pero Dios dirige, consiente o permite todo, arriba y abajo,
con designios muchas veces misteriosos.

Y esta concepcidon del universo, tan pequefia y manejable, tiene enormes
consecuencias en uno de los sustentos del cristianismo paulino de hoy: la teoria de
la redencién (muerte en cruz del hijo de Dios) del ser humano, que como hijo del
primer hombre ha estropeado el designio divino a la hora de la creacion.

EL POLITEISMO EN ISRAEL

[Blog de Antonio Pifiero — 25.01.2009; 29.01.2009; 01.02.2009]

El Antiguo Testamento fue redactado o editado definitivamente hacia lo que se ha
llamado el “tiempo-eje de la historia” (hacia el 500 a.C.); por ello se encuentra hoy
entre dos importantes periodos histéricos: por un lado, dos milenios y medio de
cultura escrita, en Mesopotamia y Egipto, y por el otro, también dos milenios y medio
de historia intensa de la humanidad hasta hoy.

Escribe Trebolle en su bello Prélogo a su libro Imagen y palabra de un silencio. La
Biblia en su mundo, Madrid: Editorial Trotta, 2008:

«La Biblia se encuentra a caballo entre estos dos grandes periodos histéricos, como
también entre los grandes mundos de Oriente y Occidente. Heredé de Egipto,

La otra historia de la filosofia — www.hispanoteca.eu 32



Mesopotamia y Canaan un caudal inmenso de tradiciones literarias e iconograficas,
gue transmitié al Occidente cristiano y al mundo arabe e islamico. Forma parte por
ello del canon oriental y del occidental, de modo que toda relacidon entre estos dos
mundos, sea de conflicto o de didlogo, transita necesariamente por este Libro de los
libros.»

El judaismo acentud a lo largo de su historia la aniconia, es decir, la representacion
de Dios sin imagenes, pero el cristianismo, cuyo arte empezd de este mismo modo,
acabod siendo muy amigo de representar a Dios por medio de toda suerte de pinturas
y esculturas:

«Respondia asi al sentido teoldgico de la encarnacién, que no podia menos de
mostrarse sensible a la representacion mediante imagenes. Por ello no es acertado
atribuir la difusion de las imagenes en el cristianismo a su paganizacion o
helenizacién» (p. 37).

El autor explica cdmo la religion de Israel, en lo que respecta a los simbolos e iconos,
debe considerarse en el entorno de las religiones de su alrededor y de su evolucién
desde el neolitico hasta el primer milenio a.C., que es donde aparecen los fenicios y
arameos entre los que se insertan los hebreos.

Cuando Israel entra en la historia (hacia 1200-1000 a.C.) habia una tendencia
general en las religiones de su entorno a simbolizar a la divinidad por medios
abstractos, anicdnicos, es decir, sin imagenes (por ejemplo, por cipos o estelas,
decoracién geométrica, etc.).

Pero mientras las religiones de alrededor abandonaban poco a poco esta tendencia
aniconica, la religion de Israel se confirmaba en sus tendencias contrarias a las
imagenes, de modo que a medida que se iba implantando el yahvismo entre las
gentes de Israel se iba consolidando también su tendencia antiimagenes.

Ello no significa aun una representacion monoteista de la divinidad. Trebolle indica
como de entre las inscripciones de esta época hay una, del siglo VIII a.C., hallada en
Kuntillet Ajrud, en la que se habla de “Yahvé y su Ashera”, y que ello hace referencia
a la divinidad femenina pareja de Yahvé.

Sera sorprendente para muchos que en el siglo VIII a.C. entre las gentes de Israel
todavia existiera un politeismo claro (lo sabemos también por otras multiples
referencias), a saber, como al lado de Yahvé habia una deidad femenina.

Explica luego el autor cémo la "aniconia" (representaciones abstractas de la divinidad
sin imagenes) era tipica de las culturas nédmadas. Y se explica con facilidad, ya que
este tipo de vida no favorecia el ir cargando con pesadas imagenes de la divinidad;
eso quedaba para los palacios y los templos, propios de otras culturas urbanas. Como
los origenes de Israel estan ligados a esta cultura nédmada, se explica que en los
origenes de Israel existiera un aniconismo de facto, aunque tolerante con las
imagenes.

Luego se impuso el celo iconoclasta (destructor de imagenes) propugnado por el
movimiento deuterondmico [el grupo de gentes responsable de la redacciéon del
Deuteronomio y de la revisién del Pentateuco en general que se llevé a cabo durante
tiempos del exilio en Babilonia]. Con lo que el aniconismo de Israel puede ser tan
antiguo como el mismo pueblo israelita y, la prohibicidon expresa de imagenes, la
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conclusién ultima de una tradicion muy anterior. Ni el aniconismo ni la prohibicion de
imagenes son el resultado de una reflexidon teoldgica, aunque conducen a ella (p.
142).

Por tanto, la prohibiciédn de las imagenes es mas reciente en Israel de lo que se
pensaba hace unos afios. Esta interdiccidn se restringié al ambito de las practicas y
ritos religiosos; no afectaba a la vida diaria. En tiempos de Jesus, sin embargo, ya
se veia mal en general que en las cortes de los reyes y en los palacios de los ricos
abundara la decoracion a base de estatuas y pinturas, como en las casas de los
paganos.

Hay que constatar que tal prohibicién no surtid un efecto fulminante en Israel. Por
diversos testimonios, sobre todo por los improperios de los profetas, en la religién
popular, sobre todo -e incluso quiza en la oficial- siguié el culto a las imagenes
ligadas a practicas politeistas.

Hasta el exilio a Babilonia, y sobre todo a la vuelta de los exiliados, puede afirmarse
que por influjo asirio, la diosa Ishtar (divinidad protectora del amor, de la guerra y
de la fertilidad; Astarté en Fenicia) se habia popularizado entre las hebreas en
tiempos del profeta Jeremias (comienzos siglo VI a.C.) generando formas sincréticas
del culto yahvista y de los cultos asirios especialmente en el ambito familiar.

Se ofrecian a Ishtar, la “reina del cielo” tortas en forma de estrella, simbolo de la
diosa (Jr 7,18; 44,19), o se la portaba en una hornacina de madera por las calles
(Améds 5,26) [...]. Asi pues, existia un profundo abismo entre el ideal profético-
deuteronémico, tendiente a la aniconia, y la practica de la religion yahvista, muy
influida por las religiones vecinas.

EL PASO DEL POLITEISMO AL MONOTEISMO EN ISRAEL

Antes del exilio en Babilonia no habia un monoteismo claro en Israel. Y durante siglos
se siguid discutiendo si Dios opero6 en el mundo por si mismo o bien por modos suyos,
como su Palabra o su Sabiduria y se discutié durante siglos en el judaismo si estos
modos eran asi, o bien hipdstasis o personificaciones reales de una entidad divina.

Un Dios Gnico que reconoce que hay muchos mas

[Antonio Pifiero en Blog sobre la cristiandad de Tendencias21 - 20.05.2022]

Para el publico que no ha parado mientes en los origenes de la religidn israelita, y
que de un modo mas o menos consciente tiene grabada en su mente la imagen global
gue ofrece los primero libros de la Biblia —con los relatos de la creacion, Abrahan y
los patriarcas, relatos en los que desde el principio parece un Dios Unico e indiscutido,
que crea los cielos y la tierra... y al final al ser humano, cuyos avatares principales se
dibujan hasta llegar a Moisés en pocos miles de anos- tiene que resultar muy curiosa
la pintura que ofrece Trebolle en el capitulo 6 de su libro Imagen y palabra de un
silencio. La Biblia en su mundo (Madrid: Editorial Trotta, 2008): la religién de los
israelitas y la figura y culto a su dios Unico es el producto de una evolucidn y de la
mezcla de concepciones diversas.

Entre ellas destaca la idea en torno a la divinidad. En un principio la religién patriarcal
y familiar de los clanes y familias que luego serian Israel no conocia a Yahvé. Su Dios
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era la divinidad cananea 'El (la misma palabra que el arabe Al3a, cuyo significado es
simplemente “dios”). “La presencia del elemento 'El en el nombre propio “Israel-"El”
corresponde a un estadio en el que el dios de las tribus israelitas era todavia 'El y no
Yahvé” (p. 266).

En Exodo 6,2-3 se lee “2 Habld Dios a Moisés y le dijo: «Yo soy Yahvé. Me apareci a
Abrahan, a Isaac y a Jacob como El Sadday; pero mi nombre de Yahvé no se lo di a
conocer”.

Este pasaje reconoce claramente lo que acabamos de decir y significa que la religion
del dios cananeo El es fundamentalmente el sustrato profundo de la religidon yahvista,
pero que esta divinidad se superpone y afiade sus propias caracteristicas a la antigua
religion base.

Segun el conjunto el Exodo 6, el nombre de esta divinidad se comunica a Moisés tan
sOlo en la teofania del Sinai. Pero luego advierte el mismo libro, en el episodio de la
zarza ardiente que se le muestra Moisés, pastor de ovejas, en el monte Horeb, que
la divinidad que se le muestra de modo tan asombroso es la misma antes adorada
con el nombre de ‘El: “Y anadid: «Yo soy el Dios de tu padre, el Dios de Abraham, el
Dios de Isaac y el Dios de Jacob.» Moisés se cubrid el rostro, porque temia ver a Dios
(Ex 3,6)".

Trebolle aflade que Moisés conocid al dios Yahvé a través de su suegro, que era un
madianita, sacerdote de ese dios.

Las primeras referencias al dios Yahvé lo sitian en el sur de Palestina. Es el “Dios del
Sinai” (salmo 68,9), que sale de Seir (unas montafias al sur del mar Muerto habitada
primero por hurritas y luego por madianitas/edomitas, por ser zona fronteriza) y
avanza desde los campos de Edom (Jueces 5,4-5); que viene del Sinai, desde Seir
(Dt 33,2) o de Teman (Hab 3,3). No cabe pensar que israelitas de una época posterior
localizaran a su Dios en un territorio extranjero, si ello no respondia a un recuerdo
minimamente histérico” (p. 266).

Por tanto, Yahvé es un dios mas antiguo que Israel. Era la divinidad de una montafia
sagrada situada al sur de Palestina. Lo mas probable es que Moisés (lo que de entre
las leyendas puede reconstruirse como la base histérica de un personaje difuso, cuyo
nombre y procedencia parecen ser egipcias, no hebreas) se convirtiera a ese dios,
convenciera a un grupo fuerte de entre las gentes de su entorno y que la adoracién
a esa divinidad se consolidase tras el convencimiento profundo de que ella, y no El
era la los habia liberado de la esclavitud de Egipto.

Asi pues, origen de la religidon yahvista “se relaciona con un grupo de hapiru, formado
basicamente por prisioneros de guerra de origen étnico muy diverso, condenados a
trabajos forzosos en la regidn egipcia de Pi y Ramsés” (p. 277).

Esta divinidad exige pronto una adoracidn exclusiva: se proclama primero la mas
importante, y luego la Unica. Hay desde el principio una tendencia al monoteismo
gue la Biblia liga indisolublemente al movimiento religioso politico impulsado por
Moisés.

“La investigacion mas reciente afirma que hasta el exilio en Babilonia la religion de
Israel seguia siendo una religién politeista que no se distinguia de las de su entorno.
Hasta los siglos IX-VIII a.C. no existidé ni la idea ni la practica de un culto exclusivo a
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Yahvé, en cuyo proceso de formacion a partir de esta época tuvo influjo decisivo el
movimiento profético de un solo Yahvé” (p. 269).

El monoteismo teodrico, por tanto, no era propio de la religién oficial —patrocinada por
el monarca y sus acolitos- en contraposiciéon con la religion popular, politeista y
tendiente a la magia. La verdadera contraposicién se dio entre un politeismo, tanto
de la monarquia como del pueblo y un grupo de gentes religiosas, entre los que
destacaban los profetas, cuya figura épica es Elias, que luchaban por implantar el
culto de un dios Unico.

La transicion de la época politeista hasta el yahvismo posterior, se dio segun Trebolle,
por un movimiento doble de convergencia y de diferenciacion. El movimiento de
convergencia se hizo asimilando con la figura de Yahvé las caracteristicas de otros
dioses: ‘El, Baal e incluso la divinidad femenina Asherd. Yahvé tiene en si mismo, y
mejor, las cualidades de cualquier otra deidad. De Baal en concreto Yahvé asume las
caracteristicas de Dios guerrero y de los fendmenos atmosféricos de los cielos.

El proceso de diferenciacién de Yahvé se logrd, al parecer, por un impulso interno de
la religion yahvista que desde sus origenes tendia a oponerse a cualquier otra
divinidad.

Finalmente es interesante la sintesis de nuestro autor que resume en tres fases la
evolucion del discurso sobre la unicidad de Dios:

1. En un principio “no tendrds otros dioses mas que a mi” (Ex 20 Y Dt 5), lo que
manifiesta que se acepta que existen otros dioses, a los que no se debe hacer caso
alguno, sin embargo.

2. “Yahvé nuestro Dios es el solo Yahvé” (Dt 6,4), donde se establece la obligacion
del culto a una sola divinidad.

3. Llegada a una formulacidon estrictamente monoteista: “Yo, Yahvé, soy el primero
y el ultimo; fuera de mi no hay otros dioses” (Is 44,6).

Por ultimo, Trebolle se hace eco de la teoria dentro de la historia de las religiones
(propugnada por ya Jakob Burckhardt en el siglo XIX) que el cambio a una religion
estrictamente monoteista no pudo ser mas que instantanea, es decir, por una
imposicion desde las superiores instancias religiosas.

En este caso hubieron de ser las que encarnaron, a la vuelta de exilio, ya en Israel,
los impulsos continuos que desde la época de Elias y del profeta Oseas se habian
hecho en este sentido. Por tanto, el movimiento encabezado por Nehemias y Esdras.

Esto supone que el monoteismo absoluto en Israel, a pesar de que la Biblia lo muestra
como un fendmeno campante ya entre los antepasados de Israel, en los origenes, es
un hecho mucho mas tardio de lo que se supone.

Esta tesis no desconoce, ni le resta méritos a aportaciones anteriores a este
movimiento monoteista: los redactores deuteronomistas, el profeta Jeremias y las
reformas religiosas y politicas de los reyes de Juda Ezequias y Josias en el siglo VII
a.C.
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Introduccion de Yahvé a partir de Moisés

[Blog de Antonio Pifiero - 19.09.2021]

La critica histérica descubre que Elohim y Yahvé son ciertamente dos divinidades
distintas. Es posible que Elohim predominara en el reino del Norte, Israel, y que
Yahvé fuera el dios de los de Juda, que al final terminaron dominando. Hay una pista
sobre la no identidad en Dt 32,8-9:

“Cuando el Altisimo (Elohim) repartio las naciones, cuando distribuyd a los hijos de
Adan, fij6 las fronteras de los pueblos, segin el numero de los hijos de Dios; mas la
porcién de Yahvé fue su pueblo, Jacob su parte de heredad”.

Es probable que a partir de Moisés (si es que el personaje de Moisés es histérico) los
israelitas introdujeran en su pantedn a Yahvé, una divinidad de Madian que al parecer
era la de la mujer de Moisés, Séfora, hija de un sacerdote de Madian. y que luego -
como ocurre en muchas religiones, la griega, por ejemplo— esa divinidad joven acabe
asumiendo los rasgos y caracteristicas de las divinidades “viejas”. Yahvé de hecho
tiene rasgos de “'El y de Baal, mas los suyos propios (Baal es el dios del cielo de los
cananeos en general que se identifica con Yahvé, dios de los madianitas en principio).

Asi que mas sintéticamente: las divinidades son tres: Elohim, su hijo, Baal = a Yahvé,
introducido por Moisés. Las dos ultimas divinidades (Yahvé y Baal se funden) y en
otro momento esa divinidad mas joven se funde con Elohim.

Este es un proceso general en la historia de las religiones: tendencia a simplificar
fundiendo personajes parecidos. Ejemplos: de muchas clases de demonios en el
Antiguo Testamento se hace una (los “demonios”); y de muchos jefes de demonios
(Belial, Mastemad, Satan) se hace uno, “Satanas”. O de muchas “Marias” (de Betania,
Magdalena; mujer pecadora de Lc 7,35) en el Nuevo Testamento se hace una: “Maria
Magdalena”.

Asherah, Reina de los cielos - é¢pareja de Yahveh?

[Blog de Antonio Pifiero - 21.12.2015]

La idea de una "pareja de Yahveh" excluida de la Biblia se refiere a la diosa Asera (o
Asherah), cuya veneracion fue suprimida en favor de un monoteismo patriarcal y la
consolidacién de Yahveh como deidad Unica y varén dominante, segun estudios
arqueoldgicos y biblicos. Se argumenta que esta exclusion fue parte de un proceso
de construccion de una hegemonia masculina y un paradigma religioso teocratico en
la antigua Israel. Asherah, es la eterna Astarte, Ishtar, diosa del mar, del cielo y
simbolo del arbol de la vida. Aherah es una diosa comun a todo el pantedn cananeo,
tanto del norte como del sur, desde, al menos, el siglo XVIII a. C.

Es posible que haya ocurrido asi. Pero no creo que haya sido por construir
conscientemente un paradigma masculinista. Esto significa proyectar hacia milenios
atrds nuestra mentalidad. Probablemente quedo fuera por el impulso deuteronomista
gue lucho —-desde la época del exilio en Babilonia y que es el responsable maximo de
la biblia hebrea que tenemos hoy.

Para ello modificé textos con tradiciones muy antiguas, con claros restos de
politeismo en Israel, e hizo aparentar que ya casi desde el principio Israel fue
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rigidamente monoteista. Pero no fue asi. Saul, el primer rey de Israel adoraba
también a Baal como muestra que le puso al mas pequefio de sus hijos un nombre
gue contenia este vocablo.

Ademas, en los Papiros de Elefantina (hacia el siglo V a.C.), que recogen textos de
una colonia judia de mercenarios que alli residia, se da cuenta de que se adoraba a
Yahvé junto a su consorte Asera /Ashera/ Astarté.

Por tanto, la lucha por el monoteismo fue intensa, eliminod todo rastro de la consorte
de Yahvé y de otros posibles dioses (que se convirtieron en angeles) y se prolongo
en Israel no solo en la edicidon de los textos sacros cono en la vida del pueblo hasta
la época helenistica, por lo menos (que comienza con la muerte de Alejandro Magno
en el 323 a.C.).

[Eugenio GOmez Segura, en Blog de Antonio Pifilero - 25.10.2020]

La investigacidn sobre la “Reina de los cielos” que aparece en Jeremias 44 y se
relaciona con los hallazgos en Elefantina presenta muy atractivas relaciones con otras
divinidades tanto de su época como anteriores y posteriores. Entre las piezas que alli
han aparecido destaca quiza por su escasa repercusion, la placa que presenta una
mujer desnuda flagueada por columnas, en alguna ocasion incluso acompafiada de
una criatura junto a sus piernas, imagen tipica de la infancia en cualquier civilizacién.

No hay ninguna certeza en cuanto a la coincidencia entre esta Diosa de los Cielos
citada por Jeremias y la placa votiva Elefantina. Lo que si se ha de mencionar es la
facilidad con que mercenarios judios en época persa (instalados en Elefantina con
sus familias) eran capaces de invocar a esta reina del cielo, tal como apuntan algunos
papiros: en ellos algunos judios usaban este nombre divino como coercitivo.

El caso es que la placa de la diosa desnuda entre columnas se relaciona con deidades
gue si pueden haber desempefado el papel de reinas celestiales: Hathor, Isis,
Afrodita, Astarté, Asherah, Anuket. Este tipo de divinidades presenta numerosos
ejemplos en todo el Levante del Mediterraneo y Mesopotamia. Sin ir mas alla, destaca
el papel que la diosa Ishtar (Inanna) tuvo como divinidad asociada al regir de los
cursos celestes, tal como informan numerosas representaciones suyas en las que
aparece coronada o rodeada de estrellas (un ejemplo aqui).

Que una divinidad como Ishtar pudiera aparecer en el mundo hebreo, so capa de otro
nombre, incluso con algunas diferencias funcionales, no es imposible.En este sentido,
se puede mencionar la interesante relacién entre la palabra hebrea kawwanim,
precisamente el término empleado en Jr. 7, 18 y 44, 19 para describir el culto a la
Reina del Cielo, y el acadio kamanu, utilizado en documentos que detallan ofrendas
a Ishtar. En ambos casos estas palabras designaban pasteles ofrecidos a las
respectivas divinidades.

La diosa Ishtar esta especialmente relacionada con el culto de las estrellas y los
astros. Su manifestacion cotidiana en los cielos era la estrella Venus, que aparece
por la manana y al atardecer como si fuera quien cierra un ciclo que se reabre unas
horas mas tarde. Esta omnipresencia en unos cielos que raras veces estan nublados,
como los de Proximo Oriente, permiten entender que fuera desde antiquisimas
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épocas tomada como presencia real y maravillosa, milagrosa por sus persistencia y
exactitud, de la diosa misma.

Por otra parte, también se entiende que Ishtar era diosa de los fendmenos
tormentosos, al menos en algunas épocas, lo cual permite relacionarla con la
prosperidad de las cosechas y, en general, de la comunidad humana. Ishtar era la
esposa del rey mesopotamico durante las celebraciones del matrimonio sagrado que
aseguraba prosperidad econdmica y victorias en el campo de batalla.

La idea de Dios en Aristoteles y en el mundo griego

[Blog de Antonio Pifiero - 28.12.2012]
Antony Flew, en su libro Dios existe (Madrid: Trotta, 2024):

“El Dios que defendemos Conway y yo es el Dios de Aristételes. Aristételes adjudicéd
los siguientes atributos al Ser que, en su opinidn, era la explicaciéon del mundo y su
forma mas absoluta: inmutabilidad, inmaterialidad, omnipotencia, omnisciencia,
unicidad, indivisibilidad, bondad perfecta. Hay una coherencia impresionante entre
ese conjunto de atributos y los que son predicados de Dios por la tradicién
judeocristiana”.

En mi opinidn esta afirmacién es dudosa en extremo:

1. La “bondad perfecta” no incluye en si la idea de “Persona”, lo cual es esencial para
la “tradicidn judeocristiana”. Incluir esta nocién en la definicién de Dios iria contra el
sistema aristotélico, en mi opiniodn.

2. En cuanto a “existencia necesaria”: pienso que Aristdoteles jamas creyd en la
existencia real de ese Dios (denominado a veces por él la “divinidad” o “lo divino” =
to theion en griego, lo que sin duda rechaza el politeismo), cuya definicidn sintetiza
designandolo como “forma absoluta sin materia alguna”.

Ahora bien, tal entidad, que actiia como “Primer Motor” o “Causa final” lIégica de todo
el universo, no existe en realidad. Es solo una explicacién légica del universo y de
coémo este actua, sobre todo como actua hacia un fin (teleoldgicamente). Es un modo
como el ser humano reflexivo trata de explicarse a si mismo el universo y su
funcionamiento.

La divinidad aristotélica no es persona. Ser persona significa un ser que tiene
conciencia de ser un individuo existente. Ahora bien, Dios como forma absoluta es el
universal absoluto. Y el universal absoluto no puede ser un individuo, no puede ser
una persona, sino un concepto; y por lo tanto es muy dificil dentro del sistema que
pueda ser concebido como pleno de “bondad”, salvo légica o metaféricamente.

Segln Aristoteles algo puede ser real, pero a la vez no ser una entidad
verdaderamente existente. Dios, o la divinidad, segun Aristoteles es la forma
absoluta. Ahora bien, todo absolutamente todo ha de existir como compuesto de
“materia y forma”. Aristoteles afirma que no puede existir la materia pura, solo
materia, sin algun tipo de forma; y de igual modo sostiene que no puede existir la
forma absoluta, sin materia. Dado que Dios es pura forma absoluta, no puede existir
de acuerdo con las premisas del sistema.
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Podria objetar alguien que Dios podria ser forma absoluta porque esta fuera de la
materia, por tanto, no sujeto a condicionante alguna. Pero en el sistema de
Aristételes eso parece imposible, puesto que supondria que la forma absoluta tendria
gue crear la materia desde la nada. Esa concepcion es radicalmente ajena al sistema
aristotélico. Es muy dificil encontrar una razon suficiente para explicar por qué un
Dios espiritual, omnisciente, omnipotente y totalmente feliz en si mismo, haya podido
crear la materia, es decir, el universo entero material. Esa creacién no parece tener
sentido alguno.

Este es el problema que percibié nitidamente Aristdteles en el sistema de su maestro
Platon: siendo el mundo de las ideas, absoluto, eterno, inamovible, sin defecto
alguno, no hay razén alguna para que esas ideas absolutamente perfectas se vean
reflejadas en la materia.

La solucién de los estoicos y de Spinoza es que el espiritu no se distingue
cualitativamente de la materia, sino cuantitativamente. Por ello desde el espiritu a la
materia no hay un paso infranqueable. Son entidades del mismo orden. Solo que el
espiritu tiene unas cualidades que la hacen aparecer a nuestra imaginacién como
distinta.

Por ello, la Razoén universal que es la explicacién de todo el orden del mundo, puesto
gue esta dentro de todo, permeando todo e invadiéndolo de su calidad, seria la mas
sublime expresién de la materia, aquella en la que parece estar en un escalén
decididamente elevado o superior.

Eliminacion de antropomorfismos en la idea de Dios en el Antiguo
Testamento

[Blog de Antonio Pifiero - 28.08.2009]

En torno a la idea de Dios en el Antiguo Testamento. Cambios y avances en la idea
de la divinidad.

Siguiendo la pauta que sefialabamos en la postal de la semana pasada ("Dios habita
en una luz inaccesible. Nadie lo ha visto ni puede verlo jamas”), los escritores de la
época helenistica que se va acercando al tiempo de Jesus, cuando reescriben ciertos
pasaje biblicos para explicar o completar sus lagunas, por ejemplo el caso del Libro
de los Jubileos o Pequefio Génesis (el texto se halla en la coleccién "Apdcrifos del
Antiguo Testamento" de Ediciones Cristiandad, tomo II, evitan los antropomorfismos
(mostrar a Dios actuando como podria hacerlo un ser humano con sus mismas
reacciones y maneras) que acercan demasiado a Dios a las costumbres humanas.

El antiguo modo de hablar que presentaba a Dios con rasgos de vardn sobre todo, y
acentuaba ciertas pasiones de su esencia como el amor o el odio, o su aparicion en
persona sobre la tierra, su comportamiento como un ser humano que habla, esta de
pie, pasea, etc., suscita después del Exilio, en época helenistica, un cierto
escandalo..., son sencillamente eliminados estos antropomorfismos en las nuevas
versiones del texto sagrado.

Asi, en el mencionado Libro de los Jubileos, de principios del s. II a.C. —obra que
parafrasea la historia del libro del Génesis, como si fuera que Dios a través del autor
la cuenta de nuevo-, ya no es la divinidad en persona el que presenta los diversos
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animales a Adan para que le ponga nombre, sino que lo hace un angel en su lugar
(3,1), y en otros pasajes Dios no se pasea ya por el Jardin del Edén, ni tampoco es
dibujado como "arrepintiéndose" de haber creado a los hombres, etc. La lucha de
Jacob con Dios de Gn 19,3, incluso aunque el texto del primer libro de la Biblia
represente a la divinidad por su angel, es eliminada en Jubileos.

La teologia del judaismo alejandrino --con Filon a la cabeza, junto con el libro de la
Sabiduria, la Carta de Aristeas, los fragmentos de Aristobulo-- se encomendd como
una de sus tareas principales eliminar de su exposicion del Antiguo Testamento todos
estos antropomorfismos. Y lo hizo con un método de interpretacidn que hemos
comentado ya en otra serie: por medio de la alegoria, es decir ofreciendo una
interpretacion espiritual de la letra de la Ley y de su imagen de Dios.

Asi se lograba acomodar la rudeza ocasional del texto sagrado a las concepciones
mas refinadas de la filosofia espiritualista griega. Cuando Filon escribe un comentario
a Gn 6,6, donde se indica que Dios se arrepintido de haber creado a la humanidad y
que por eso lo castiga con el Diluvio, le da el titulo de Quod Deus sit inmutabilis!
(“Dios es inmutable”)

B) Cambios en la designacién de Dios.

El hincapié en la trascendencia y el absoluto sefiorio de la divinidad se expresa
también en esta época posterior al Exilio de Babilonia en el modo como se habla de
Dios y en los nombres que se le otorgan. Lo mas notable en este ambito es que el
nombre propio de la divinidad, Yahvé, revelado por ella misma, deja de usarse. En
vez de él se utilizan expresiones generales, abstractas, perifrasticas. Un misterio
tremendo empieza a rodear el Nombre que indica la inmutable esencia divina.

Poco a poco se ird prohibiendo todo uso del Nombre, no sdélo el uso vano, sino
cualquiera utilizacién, aunque honesta, y se fundamentara la costumbre de que el
nombre de Yahvé se exprese una sola vez al afio, pronunciado muy bajito por el
sumo sacerdote en el debir del Templo, el lugar sagrado, el santo de los santos.

También otras antiguas designaciones de Dios como Elohim, El, Elaha, con ciertos
resabios politeistas, pero tan corrientes en el Antiguo Testamento, desaparecen y se
sustituyen por los respetuosos Adonai y Mara, es decir "Sefior", en griego Kyrios o,
como hemos indicado, "Altisimo". Otros nombres usuales de esta época son el
Todopoderoso (gr. pantocrator), que sustituye a Yahvé Sebaoth, y también el
Grande, el Santo.

En realidad, este desarrollo conduce verdaderamente a que desaparezca en la religion
israelita el modo simple y sencillo de hablar de Dios. A medida que aumentan las
designaciones abstractas, la religion judia correria tedéricamente el peligro de
desarrollar una concepcién impersonal y poco vital de la divinidad. Pero esto se
evitard como indicaremos.

Un par de estos nombres merecen unos momentos de consideracion. Se trata de la
Seching, "Habitacién", y de la "Gloria", (Yequira), divinas. Ambas expresiones suelen
ir unidas. La primera no significa propiamente "presencia", sino "habitacién", como
hemos dicho, e indica que Dios habita en alguna parte, pero no precisamente en el
Templo (otros piensan que si, que habita de algin modo misterioso en el Santuario),
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sino en el alto cielo. Sélo metaféricamente puede decirse que "Dios habita en medio
de Israel".

Todo el ciclo de los libros de Henoc supone que Dios no tiene habitacién alguna en la
tierra, sino en su alejada morada celeste, en su trono rodeado de llameante fuego,
en la cuspide del séptimo cielo, como dijimos. Tenemos la impresién de que ya en el
siglo II a.C. existia en el judaismo una tendencia a suponer que se habia perdido el
contacto inmediato con Dios, incluso en el Templo, concepcidn tan cara a los antiguos
israelitas. Si alguna vez podria Dios visitar la tierra, tales visitas serian de castigo,
normalmente, las propias de una personalidad casi perpetuamente alejada.

Mas tarde, en la época rabinica, la misma expresion, Sechind, valdra para indicar la
presencia de Dios que no abandona Israel a pesar de que el Templo haya sido
destruido y que los judios se vean dispersos hasta los uUltimos confines de la tierra.
Esta concepcidon supone una cierta vuelta a ideas mas antiguas, pero esta presencia
no sera nunca una inmanencia: tendera siempre a sefialar las distancias insalvables
entre el hombre y Dios. La segunda, Yequira, la gloria, o la majestad, no es mas que
el correlato celeste de la presencia divina e insiste también en su lejania, como es
evidente.

La idea de Dios en el judaismo helenistico

[Antonio Pifiero: Biblia y helenismo. Cérdoba: Ediciones El Almendro, 2002, p. 138
SS. ]

La apelacion, el nombre propio de YHWH (Yahvé), queda reducida en Israel al ambito
del Templo, donde se pronunciara una sola vez al afio, en voz baja, en el santo de
los santos por el sumo sacerdote. Las antiguas y simples designaciones como Elohim,
El, Eloah (es decir, “Dios” sin mas, que en arabe es Ala, forma muy parecida)
desaparecen. La literatura judia helenistica gustard de dirigirse a Dios como el
“Altisimo”, “Santo”, o el “Padre invisible”.

A esta misma tendencia de respeto y distancia deben adscribirse las especulaciones
judias helenisticas sobre las hipdstasis de la divinidad que actian ad extra, hacia
fuera, hacia el mundo. Se entiende por “hipdstasis” en estos casos una entidad real,
una substancia. Y en un lenguaje referido a Dios se habla de “hipostasiar” cuando se
hace una entidad real, o una “persona” divina, algo que es un mero “modo” de Dios;
es decir: el ser humano concibe que Dios actla en una circunstancia determinada de
un modo determinado y piensa que ese modo es algo mas: es una auténtica entidad
o realidad divina.

Asi se imagina que la divinidad se “desdobla” o “despliega” hacia fuera para mantener
intocada su nucleo intimo, su trascendencia. Por ejemplo: no es el Dios
“supersupremo” quien operé en el momento solemne de la creacidn, sino su
Sabiduria personificada, su Palabra (Proverbios 8; Eclesidstico 24,3-6; Sabiduria
7,22, etc.) o su “Espiritu” (Sab 1,5).

Dios se halla tan alejado que “emite” de si mismo unos como modos suyos -hipdstasis
personificadas- que operan en el exterior de si mismo. De este modo se piensa que
su trascendencia queda incélume, sin mezclarse con la materia. Pensar de este modo
de Dios era algo inconcebible en la antigua teologia de Israel que se imaginaba a la
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divinidad de un modo humano, cercano, que gobernaba e intervenia directamente en
la historia.

Pues bien, en época helenistica y sin duda por influjo del intelectualismo griego, el
cercano Dios de antafio, que hablaba con Adan o con Abrahan y Moisés, deja de
comunicarse directamente con los humanos. Ni siquiera por medio de los profetas,
gue producian en otros tiempos oraculos inspirados y venerandos en su nombre. La
gente judia piensa hacia mediados del siglo II a.C. que la profecia ha cesado en
Israel. Dios no habla ya directamente: ya no se generan mas escritos sagrados.

El progreso de la idea monoteista de Dios que se percibe en el judaismo helenistico
conserva, sin embargo, su punto flaco. A pesar de insistir la religién judia en un Dios
unico —creador unico del universo y de todos los hombres y razas-, esa divinidad
universal, absolutamente de todos los hombres sigue por siempre ligada de un modo
especial a un pueblo, por ella elegido entre todos los demas; el Dios judio sigue
“concretizando” su voluntad en una Ley cuyo nucleo constituye las costumbres vy el
derecho nacional de un pueblo peculiar.

Esta doble y concepcion -universal y particularista a la vez- encierra, pues, una
contradiccion muy antigua que tampoco el judaismo helenistico parece percibir o -al
menos- no darle importancia. Solo mas tarde la secta judia heterodoxa que acabara
siendo el cristianismo caera en la cuenta de tal contradiccion y abrogara esa Ley
particularista estableciendo un Dios sin pueblo o raza elegida y una norma divina por
igual valida para todos los mortales.

Por tanto, podemos decir que Pablo no pudo “convertirse”, en estricto sentido, a
ningln cristianismo plenamente formado. La teologia cristiana se estaba
constituyendo entonces; él mismo la estaba formando, y desde luego él es el
“responsable” de la teologia que tiene hoy el cristianismo. La otra teologia, la
judeocristiana, muridé de inanicion. Empezd a declinar con el triunfo del paulinismo,
y parece que en el siglo IV es ya historia.

Pablo estd convencido de que él y sus convertidos a Jesus-Cristo siguen siendo
verdaderos israelitas, el verdadero Israel, y que los demas judios, que no creen en
Jesus, son los apostatas de la fe judia, fe que llega a la plenitud en su interpretacién
de JesUs. El no se “convierte” a ninguna religion nueva, no piensa que esta creando
“religion nueva” alguna, sino llevando a su perfeccion y plenitud al judaismo.

ISRAEL Y SU MUNDO CUANDO NACIO JESUS

[Extractado de Antonio Pifiero: Afo 1. Israel y su mundo cuando nacid Jesus. Ed.
Laberinto, 2008]

El Afio 1 es especial, sobre todo, para Occidente, pues es el afio que nace JesUs de
El pueblo judio, sin estado propio desde la destruccién del Primer Templo en 587 a.
C., en tiempos de Nabucodonosor II, habia pasado varias décadas sometido,
sucesivamente, a babilonios, persas, la dinastia ptolemaica de Egipto y el Imperio
seléucida, sin que se produjeran conflictos de gravedad. En el siglo II a.C., el monarca
seléucida Antioco IV Epifanes, decidido a imponer la helenizaciéon del territorio,
profand el Templo, lo que desencadend una rebelion, acaudillada por una familia
sacerdotal, los Macabeos, que tendria como consecuencia el establecimiento de un
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nuevo estado judio independiente, que duraria hasta el afio 63 a. C. En este afo, el
general romano Pompeyo intervino en la guerra civil que enfrentaba a dos hermanos
de la dinastia asmonea. Con esta intervencion dio comienzo el dominio romano en
Palestina.

Aunque separada de Judea por la historia, Galilea era en el siglo I una regién de
religiéon judia. Tenia, sin embargo, algunos rasgos diferenciales, como una menor
importancia del Templo, y una menor presencia de sectas religiosas como los
saduceos y los fariseos. Estaba muy expuesta a las influencias helenisticas y
presentaba grandes contrastes entre el medio rural y el medio urbano.

En pleno corazén de Galilea se encontraban también dos importantes ciudades:
Séforis, muy cercana (5 o 6 km) a la localidad de donde era originario Jesus, Nazaret;
y Tiberiades, construida por Antipas. Tiberiades era la capital de la monarquia de
Antipas, y estaba muy proxima a Cafarnaun, ciudad que fue con probabilidad el
centro principal de la actividad de Jesus.

Las ciudades eran focos de influencia de la cultura helenistica. En ellas residian las
élites, en tanto que en el medio rural habitaba un campesinado empobrecido, del que
procedia con toda probabilidad Jesus. El medio campesino veia con hostilidad las
ciudades. Los campesinos de Galilea soportaban importantes cargas impositivas,
tanto del poder politico (la monarquia de Antipas), como del religioso (el Templo de
Jerusalén), y su situacion econdmica debié de ser bastante dificil.

Galilea fue la regidén judia mas conflictiva durante el siglo I, y los principales
movimientos revolucionarios antirromanos, desde la muerte de Herodes el Grande
en 4 a. C. hasta la destruccidn de Jerusalén en el afio 70, se iniciaron en esta region.
La lucha contra el Imperio romano fue, segun el historiador Geza Vermes, «una
actividad galilea general en el primer siglo d. C.».

Galilea era fundamentalmente agricola. Alejada del ambiente de la capital, Jerusalén,
estaba rodeada de paganos. Con los que no se mezclaron, al contrario, aumentaron
sus tendencias nacionalistas, mostrandose incluso mas cumplidores con su religion y
mas estrictos que los de Jerusalén. Esta observancia era su sefal de identidad para
diferenciarse de los gentiles de los alrededores.

Alejados fisicamente alejados del Templo, la espiritualidad de los galileos estaba mas
centrada en la sinagoga (estudio de la Ley y oracién) que en los sacrificios. La lejania
geografica pudo influir en el fortalecimiento de una piedad mas interiorizada, que
compensaba la imposibilidad de asistir con asiduidad a los sacrificios del santuario
central.

Cuando Jesus veia la luz del mundo, Israel llevaba unos treinta afios disfrutando de
cierta paz, aunque sufriendo la mano dura del rey Herodes, que no era un judio pleno,
sino que procedia de Idumea, regién al sur de Israel conquistada por el monarca
macabeo Juan Hircano hacia el afio 100 a.C., quien habia obligado a sus habitantes
a judaizarse.

El judaismo del Ao 1 es ante todo una religién de la accién practica, de las cosas
que deben realizarse y cumplirse siguiendo la Ley divina: “hacer las obras de la Ley”.
Lo que caracterizaba a un judio de inicios del siglo I no era un conjunto compacto de
ideas o nociones teoldgicas (habia diferencias notables en la teologia de los distintos
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grupos), sino la conciencia de pertenecer a un pueblo elegido por Dios y la realizacién
practica de esta eleccion por el cumplimiento de acciones precisas: la circuncision, la
observancia del sabado, el estudio de la Ley en la escuela y sinagoga, etc.

Ideas basicas del judaismo del Ao 1: Solo existe un Dios, que es en esencia inefable,
innombrable. Este Dios ha creado el universo todo y entre los seres del cosmos, al
hombre. Dios controla la historia entera. Dios, como soberano del mundo, eligié para
si un pueblo, Israel, y para gobernar la vida de este y dirigir los modos de contacto
con El le otorgd una Ley, por obra de Moisés. Esta Ley contiene también las normas
de un pacto, o alianza, previo entre Dios e Israel.

Dentro de esta Alianza, Dios se compromete a mostrarse fiel, justo, misericordioso y
a impartir su gracia para que el israelita pueda cumplir las normas del pacto. Israel,
por su parte, se compromete a amar al Dios de la alianza con todas sus fuerzas y a
serle fiel, no buscando otros dioses y cumpliendo estrictamente las leyes divinas. La
eleccién del pacto supone un cierto apartamiento de los demas pueblos, aunque sin
despreciarlos, pues son también criaturas de Dios. Los gentiles pueden aspirar a
transformarse, por la conversién, en israelitas. De todos modos, aunque no lo hagan,
se salvaran si viven de acuerdo con las normas naturales de comportamiento,
inscritas por Dios dentro de su corazén, normas que se corresponden con el Decéalogo.

La historia, controlada por Dios, se halla dividida en dos grandes periodos: el
presente es malo y perverso y esta dominado por el Espirito del mal, adversario a la
divinidad; el periodo futuro sera regido totalmente por Dios, por lo que no habra mas
injusticia. En él los justos habran de vivir una vida paradisiaca y dichosa. El presente
evoluciona irremisiblemente hacia un final cercano segin un esquema
predeterminado por el plan divino. Por eso es inminente la intervencién de Dios en
el mundo para arreglar sus problemas e injusticias y para implantar finalmente su
reino/reinado en él.

En el judaismo del Afio 1 el concepto de salvacidén tenia un matiz especial del que
carecia la religién de los gentiles: no era el judaismo una religidn que insistiera
demasiado en la salvacién del individuo, sino en la del pueblo, y dentro de él, de la
persona concreta. Esta salvacién contemplaba un doble aspecto: primero la libertad
plena, politica, econdmica y social de Israel en esta tierra, y finalmente, en Ia
conclusién de la historia, una resurreccion general de los justos de Israel y una vuelta
al estado paradisiaco primitivo, normalmente en una suerte de supertierra y cielos
renovados para unos, o bien en un paraiso ultramundano para otros. Dentro de esta
salvacién se situaba la del individuo.

Sea como fuere el modo de realizacién de las promesas divinas sobre el glorioso
futuro de Israel, todos los grupos coincidian mas o menos en el contenido de esa
futura situacion gloriosa: Israel sera restaurado a su antigua forma de doce tribus
completas; la mayoria de los paganos serad aniquilada o subyugada al poderio de
Israel; Jerusalén sera el centro glorioso del mundo y resplandecera en él sobre todo
por su Templo; el pueblo de Israel serd puro, cumplira la Ley en su totalidad, vivira
feliz y la tierra dara inmensos frutos. La vida sobre la tierra serd paradisiaca para los
justos del Senor.

En el Afio 1 la creencia en un mesias, un ayudante de Dios para la ejecucién de este
maravilloso plan divino sobre el futuro de Israel, era mas o menos comun entre las
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gentes piadosas. Pero en verdad lo era desde hacia relativamente poco tiempo,
porque en la literatura del Antiguo Testamento la figura del mesias no esta en
absoluto clara, o mas bien no aparece.

Florentino Garcia Martinez ha escrito: “En el Antiguo Testamente no hay mesias. Hay
indicios, rastreos, gérmenes de ideas que en épocas posteriores se plasmaran en la
idea el mesias”. Como se afirma comunmente en la investigacion, parece muy claro
gue en el tiempo de Jesus el término “ungido/ mesias” estaba en camino de
convertirse en una expresion usual para designar al futuro monarca davidico, que es
un personaje super extraordinario, dotado con los dones mas excelentes de la
divinidad.

El ambiente social y religioso de Israel en el siglo I explica la aparicién de figuras
religiosas o proféticas alimentadas por la teologia de la “restauracion” de Israel,
entonces bajo el dominio de Roma. Juan Bautista y Jesus de Nazaret se desarrollaron
en ese ambiente de expectacién mesianica.

El judaismo de la época de Jesus no tenia ortodoxia clara, era una “practica correcta”:
el mantenimiento de ciertas formas y modos de vida ligados a una veneracién por el
Libro sagrado y a la conciencia de formar parte de un pueblo elegido por la divinidad,
que habia hecho con Israel una Alianza y les habia otorgado una Ley. Todas las ramas
del arbol del judaismo participaban de ideas comunes. Por tanto no copiaban las ideas
unos de otros.

La religiosidad del mundo pagano: los misterios, la posibilidad de que la divinidad
tenga hijos entre los hombres, la deificacion de personas humanas y el culto al
Emperador, las concepciones de ultratumba, el universo de la ética, etc. La recta
comprension de este entorno de Israel ayuda a la interpretacién de ese producto
sincrético, mezclado, que es el cristianismo.

El Aflo I es un mundo preparado para el nacimiento del cristianismo y su idea
mesianica de la salvacion, tanto por parte de Israel como del entorno grecorromano.
Se esperaba tanto entre judios como entre gentiles que el universo cambiase de signo
para una nueva salvacion.

EL “JESUS HISTORICO” Y EL “CRISTO DE LA FE” (JESUCRISTO)

Hasta mediados del siglo XVIII nadie dudaba de la historicidad de los evangelios
candnicos, que eran considerados relatos histéricos inspirados por Dios que
reproducian fielmente los hechos historicos y los mensajes de Jesus de Nazaret,
Cristo, Hijo de Dios. Las divergencias en las narraciones neotestamentarias se veian
como diversos puntos de vista. Ante el auge del racionalismo liberal ilustrado, el
protestantismo aleman tiene que dar razén de la fe. Comienza asi la critica historica
aplicada a los textos sagrados, analizados ahora como textos literarios.

«Desde 1789, cuando Hermann Samuel Reimarus (1694-1768) publicé su opusculo
Sobre el propdsito de Jesus y el de sus discipulos, se empieza a distinguir por medio
de un analisis critico de los Evangelios entre lo que es el JesUs de la Historia y el
Cristo de la Fe. Hay una diferencia entre lo que nos ensefa la Iglesia y lo que nos
muestra un analisis critico de los Evangelios.
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Este analisis se empieza a hacer poniendo en cuatro columnas lo que nos dicen cada
uno de los Evangelios y comparandolos entre si y viendo sus diferencias. Nos depara
un Jesus con rasgos humanos, que ignora cuando va a ser el fin del mundo, que tiene
una serie de contradicciones, que se irrita y no es nada manso ni modesto hacia sus
enemigos. Creemos que es un analisis valido porque ha ido decantando un consenso
entre los muchos observadores independientes no supeditados a su fe.

De dicho analisis resulta un judio piadoso, un fariseo, rabino o maestro carismatico
de la ley independiente de los muchos que habia por entonces (no hay que confundir
el rabinato informal de la época de Jesus con el de 200 aflos mas tarde, cuando los
fariseos forman escuelas, son ordenados mediante imposicién de manos y reciben
una tradicion oficial), procedentes de Galilea y contrapuestos a los rabinos de
Jerusalén, que son mucho mas obedientes y apegados al Templo. Esta gente tiene
otra mentalidad y discute de la Ley con mucha mas facilidad.» [Blog de A. Pifiero -
8 noviembre 2008]

Segun Reimarus, Jesus fue un Mesias politico que con su reinado queria liberar a los
judios del yugo romano, pero fracasé. Sus discipulos decepcionados inventaron la
resurreccion y presentaron a Jesus como un Mesias apocaliptico que habria de volver.
Asi pues, Por lo tanto, no es histéricamente fiable lo que los apdstoles dicen sobre
Jesus, pues no es un testimonio directo de Jesus.

Alfred Loisy (1857-1940), considerado el "padre del modernismo”, movimiento que
va de fines del siglo XIX hasta los primeros afos del siglo XX, fue el que comenzé
con la distincion entre el “Jesus historico” y el “Cristo de la fe”. El término “Jesus
histérico” se refiere a los intentos de “reconstruir la vida y ensefianzas de Jesus de
Nazaret por métodos histéricos criticos”, en contraste con las definiciones
cristologicas (“el Cristo dogmatico”) y otros relatos cristianos de Jesus (“el Cristo de
la fe”)». También considera el contexto histérico y cultural en el que Jesus vivio.

«La Iglesia y los tedlogos cristianos distinguen entre el Jesus histdrico, del que
sabemos muy poco, y el Jesus de la fe o de la teologia, es decir, el que se creé a
partir de su muerte. Esta labor la desempeiid en concreto el judio Pablo de Tarso,
convertido a la fe cristiana y que se adjudicé a si mismo el titulo de Apdstol a pesar
de no haber conocido nunca personalmente a Jesus.

Para la Iglesia, mas importante que el Jesus histérico es el Cristo de la fe, convertido
en Dios. Por el contrario, para los investigadores histéricos es mas valioso el Jesus
histérico, la figura de la persona antes de las manipulaciones teoldgicas.

El Nuevo Testamento es una mezcla de historia y de teologia. Los evangelistas
presentan al Jesus historico, ya que cuentan episodios y dichos reales del profeta
judio, pero mezclados con la catequesis primitiva. Es un Jesus modelado para el uso
de las diversas comunidades a las que se dirigian los evangelistas. Segun fueran
judias o paganas, condicionaron fuertemente los Evangelios. Un ejemplo de esto son
los relatos de la pasion y muerte de Jesus contados por los cuatro evangelistas pero
que contienen diferencias muy grandes e incomprensibles sobre un hecho tan
importante.» [Juan Arias: E/ gran secreto de Jesus, 2010, p. 187 s.]

«Hay que distinguir entre “Jesus de Nazaret” y “Jesucristo”: el primero como figura
historica indudable de cuya existencia no me parece licito metddicamente dudar; y
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el segundo, un hibrido de “JesuUs histérico / Cristo de la fe”, el cual como tal no es
objeto de la historia, aunque el buen creyente sostiene que el Cristo histérico es
exactamente igual a Jesus.

El Jesus histérico fue un rabino carismatico, exorcista, sanador, profeta-proclamador
de la venida inmediata del reino de Dios. Por tanto, un ser como Usted y yo.

Esa persona se diferencia de la Segunda Persona de la Trinidad porque esto ultimo
es un constructo teoldgico. Pertenece a la fe y no a la historia. El historiador ahi no
se mete ni opina.

El que no haga esta distincion, el que no tenga en cuenta que la figura de Jesus fue
repensada e idealizada y reescrita, pero conservando la base histdrica del rabino
fracasado y casi ignoto que fue el Jesus galileo, le costara mil dolores de cabeza
explicar no solo la redaccién de los evangelios, sino la figura de Pablo y todo el
cristianismo posterior.

El proceso de divinizacién de Jesus tiene una base historica en cuanto que es un
proceso humano: pueden rastrearse en los textos llegados hasta nosotros una
concepcion de partida -un Jesus humano-, una de llegada -un Jesus divino- vy el
proceso por el que se pasa de una concepcidon a otra». [Antonio Pifiero]

«El Jesus histdrico es del todo irrelevante para la fe cristiana, la cual no halla su
legitimidad en la investigacion histérica.» [Fernando Bermejo]

«Jesls de Nazaret pudo existir perfectamente. Pero Jesucristo, como hibrido
constructo, no existié nunca. Jesucristo es un constructo mental que une a la figura
de Jesus de Nazaret un concepto teoldgico el “Cristo celestial”, o eclesiastico con el
tiempo. Es un hibrido: la mitad es una figura histdrica y la otra mitad es pura
construccién teoldgica, por tanto, una fabricacion de la mente humana = JesuUs -
Cristo: Jesucristo. Cuando la gente dice Jesus no existid nunca esta pensando en que
no existid el Jesucristo eclesiastico. Y esto ultimo es verdad, ya que la mitad es una
construccién teoldgica, humana y falible.

He argumentado mil veces que “Jesucristo” es una mezcla de un individuo real y de
un concepto teoldgico, “el Cristo celestial” originado en la especulacion teoldgica judia
de Pablo de Tarso, con mezclas indudables de una religiosidad griega propia de los
cultos de misterio grecorromanos.» [El Blog de Antonio Pifiero — 31.12.2020]

ANTONIO PINERO: CIUDADANO JESUS

«En 2012, tras haber terminado el libro Ciudadano Jesus (Atanor, Madrid, 2012),
sigo pensando que esta sintesis recoge todo lo esencial de lo dicho aqui:

e Jesus existid realmente. Pero una cosa es la existencia y otra como fue
transmitido y reinterpretado.

e Nacié durante el reinado del emperador Augusto, probablemente algunos afos
antes del comienzo de la era cristiana.

e Crecio en Nazaret de Galilea.

e Pertenecié a una familia numerosa. Los hermanos y hermanas de Jesus citados
en Mc 6,3 son probablemente auténticos hermanos carnales. Los autores del
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Nuevo Testamento -y practicamente toda la Iglesia primitiva hasta mediados
del siglo III-- no tienen otro interés que sefalar el nacimiento milagroso vy
virginal de Jesus, el gran héroe de la historia. El resto de la vida de Maria y
José no les interesd por si mismo, por lo que suponen que formaban un
matrimonio normal y que tendrian otros hijos.

e La formacién de Jesus fue la usual de un varén galileo de clase media pobre.
Muy probablemente sabia leer y escribir. No sélo hablaba arameo, sino que
poseia ciertos conocimientos de hebreo, de griego y de latin

e Fue un individuo profundamente religioso.

e Nada podemos decir de su estado civil antes del inicio de su vida publica, Puso
ser soltero, casado o viudo.

e Su religion y religiosidad fueron plenamente judias. El Dios de JesuUs es
esencialmente el del Antiguo Testamento. JesUs se atuvo a las creencias vy
practicas religiosas de su pueblo; estimd y tuvo profunda devocidon hacia la ley
de Moisés como fundamento de su patrimonio religioso y cultural.

e Fue atraido por la personalidad de Juan Bautista y por su mensaje religioso.
Fue bautizado, ya en su madurez, por éste. Muy probablemente fue su discipulo
durante meses, aunque no podamos definir exactamente cdémo fue ese
discipulado.

e Jesls tomd de Juan Bautista algunos de los principales motivos de su
predicacion.

e Reunid un grupo de discipulos, cuyo nucleo estuvo compuesto de doce. Es muy
posible que este grupo tuviera un significado simbdlico y representara a las
doce tribus de Israel,

e Hablé y actué como con el convencimiento de ser un profeta, el portavoz o
heraldo de Dios para los momentos finales de este mundo.

e Utilizd en su predicacion un lenguaje directo, accesible al pueblo, a veces
figurado, caracterizado por imagenes hiperbdlicas y parabolas persuasivas. Fue
visto por el pueblo como un maestro, en hebreo rab, rabino, de la Ley.

e El centro y la razéon de ser de su predicacién fue el anuncio de la venida del
reino de Dios. Su concepcidn de este Reino --cuyas caracteristicas basicas no
explica porque las da por supuestas, comprendidas y aceptadas por €l mismo
y por sus oyentes-- fue muy parecida a la transmitida por la tradicién profética
del Antiguo Testamento y por la piedad general del Israel de su tiempo.

e El reino de Dios era para JesUs una entidad esencialmente futura. Ese reino no
estaba presente en Israel mientras JeslUs mantenia su predicacion de que
vendria muy pronto, si, pero en el futuro.

e Jesus no establecioé plazo alguno definitivo para la irrupcién del Reino. Ignoraba
muy probablemente cuando vendria.

e JesuUs se expresd en ocasiones como Si en su propia accidén hubiera ya signos
de la venida del reino de Dios. Unos pocos dichos de Jesus -especialmente en
Lucas y Mateo- parecen referirse al Reino no como una entidad Unicamente
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futura, sino como una realidad que esta irrumpiendo en el presente. Pero estas
sentencias no contradicen el contenido de los dichos de JesUs que esperan un
Reino en el futuro, ni significan que Jesus creyese que el Reino estaba ya
presente. Son sélo la manifestacion de que sus acciones contra Satanas,
exorcismos y sanaciones, sobre todo, sefalaban que los preludios de la venida
del Reino estaban ya comenzando. Sus expresiones de “presente” son, por
tanto, indicacion de su entusiasmo escatoldgico y de su visionaria conviccion
de la inminencia del Reino futuro.

e El reino de Dios habria de instaurarse en la tierra de Israel, un Israel que seria
restaurado como el centro del mundo segun las Promesas.

e El mensaje del reino de Dios, aunque fuera de caracter eminentemente
religioso tenia implicaciones materiales y politicas.

e JesuUs restringid su predicacion a Israel y no fue un predicador universalista.
Probablemente hizo una excepcidén con los samaritanos.

e Se dirigi6 de forma especial a los pecadores. Precisamente por orientar su
predicacion a todo Israel, Jesls centrd su atencién en los sujetos marginales
necesitados de salvacién desde un punto de vista religioso.

e Creyod que la instauracion del Reino no dependeria de los hombres, sino de
Dios.

e El reino de Dios predicado por JesUs incluia la idea de un juicio, que implicaba
tanto la salvacidon de unos como la condenaciéon de otros.

e JesuUs realizd acciones que tanto él como algunos de sus contemporaneos
consideraron extraordinarias, COmo exorcismos y curaciones.

e Antepuso los aspectos morales a los rituales. En la ensefianza de Jesus el culto
judio no es abolido, pero queda postergado ante los aspectos éticos. Su critica
del legalismo autocomplaciente y la concesion de primacia a la pureza interna,
la misericordia y el amor—al pobre, al préjimo—sobre el sacrificio estan en
continuidad con el espiritu del profetismo biblico.

e Radicalizé la Tora, o Ley, si bien tal radicalizacion permanece en el marco de
ella. Con otras palabras: Jesus no quebrantd ni abrogd la ley de Moisés.

e JesUs mantuvo polémicas con otros grupos religiosos de su tiempo, aunque
este conflicto tiene lugar en el seno de acuerdos basicos en el marco de la
comun religién judia.

e Desde Galilea, Jesus fue a Jerusalén en la Pascua de su ultimo ano de vida
(hacia el afio 30 o 33 d.C.), sea para celebrar la fiesta y para predicar, o en
espera de la instauraciéon del Reino por parte de Dios, aunque no para morir.
Jesls no anuncidé su muerte de manera programatica. Tales anuncios son
inserciones posteriores en los Evangelios, como se deduce del comportamiento
de los discipulos y de Jesls mismo en el relato de la Pasién.

e Protagonizdé un incidente en el Templo. Aunque es incierto el sentido de la
accion (¢limpieza cultual simbdlica y profética de la futura restauracion de
Israel y del Templo mismo?), la intervencién en el santuario fue ejercida con
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cierta violencia y conllevd el impedimento temporal de la actividad comercial
que debia realizarse para llevar a cabo los sacrificios. Esta purificaciéon no
significa en absoluto que Jesus aboliese el culto al Templo, sin todo lo contrario.

e Jesus fue arrestado -y decidida su ejecucidn- por motivos de indole
sociopolitica.

e JesUs murié en tiempos de Tiberio, crucificado junto a varios bandoleros por
los romanos. La muerte agravada en cruz estaba destinada a esclavos huidos
o recalcitrantes y a rebeldes politicos contra el Imperio.

¢Fue JesUs un enigma? Pienso que no. Tenemos datos suficientes como para conocer
las lineas generales de JesUs, para situarlo y formarnos un juicio de como fue en esos
puntos fundamentales. Sabemos mas de Jesus que de muchos otros personajes
historicos de importancia.

El “enigma” se formd porque los evangelistas construyeron una “biografia” de Jesus
basandose en dos lineas de elementos que no casan bien entre si: Un elemento, la
tradicion de lo que habia sido Jesus, que se imponia por la fuerza de los hechos y de
la memoria, y otra, la reinterpretacion espiritual, propia sobre todo de Pablo, e
interpretacion mistica, del Evangelio de Juan.» [Antonio Piflero: Tendencias21 -
17.05. 2012]

EL JESUS HISTORICO - JESUS DE NAZARET

[Extractado de Antonio Pifero, Guia para entender el Nuevo Testamento. Madrid:
Editorial Trotta, 2006]

LAS BASES DE NUESTRO CONOCIMIENTO DE JESUS DE NAZARET

Las remodelaciones y reinterpretaciones mismas de la figura de Jesus realizadas por
los evangelistas nos indican que estan tratando de modificar un tanto la vida de un
personaje real. Las divergencias entre las dos pinturas de Jesus, el de la historia y el
de la fe, o los datos de la primera que contradicen a la segunda, no existirian si la
figura de Jesus fuera un puro invento literario de los primeros cristianos sobre el
modelo de una divinidad salvadora helenistica. De las fuentes no cristianas sobre
Jesus, absolutamente escasas y escuetas, solo se puede deducir que este personaje
existio realmente, que fue considerado por unos un hombre portentoso y por otros
un seductor del pueblo. También que Poncio Pilato lo ejecutd como individuo peligroso
para el dominio imperial de Roma. Aparte de esto, nada mas.

“No poseemos ni una sola «sentencia» ni un solo relato sobre Jesus —aunque sean
indiscutiblemente auténticos-, que no contenga al mismo tiempo la confesion de fe
de la comunidad creyente, o que al menos no la implique. Esto hace dificil o incluso
lleva al fracaso la busqueda de los hechos brutos de la historia” (G. Bornkamm: Jesus
de Nazaret. Salamanca: Sigueme, 1996, p. 15).

No hay informacidon ninguna sobre Jesus ni sobre la Iglesia primitiva en los
manuscritos de Qumran. Fundamentalmente por dos motivos: 1. Los manuscritos del
mar Muerto se compusieron antes de la vida publica de Jesus. 2. JesUs no era esenio,
ni sus seguidores tampoco.
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EL MENSAJE DE JESUS DE NAZARET - EL REINO DE DIOS

El nlcleo de la predicacion de Jesus debid de ser al principio bastante parecido al de
su maestro Juan Bautista, es decir, daba por supuestas las verdades centrales de la
religion judia. Sobre todo, primaba en Jesus la creencia en un Dios cercano, a la vez
padre y rey de su pueblo, que procuraba la salvacién de todos, incluidos aquellos
pecadores y paganos que desearan abandonar su mala vida y abrirse al reino de
Dios.

Esta idea del Reino y su proclamacién a todo Israel conforme a las promesas de la
Alianza componian el mensaje fundamental que ocupaba la actividad de Jesus. Jesus
nunca explicita a sus oyentes qué es exactamente el reino de Dios, da por supuesto
gue todos sus oyentes saben a qué se refieren sus palabras, y tan solo glosa algunas
de las caracteristicas mas prominentes del Reino en ciertas parabolas. Esto indica
que tal concepto no era una novedad de Jesus, sino que representaba lo que los
judios del momento entendian normalmente por él.

Este ideal del Reino significaba la venida de Dios en poder para reinar sobre Israel,
la actuacién definitiva de Dios en el marco de la Alianza tal como la consignaban los
profetas y aspiraba a la liberacion politico-religiosa del pueblo judio. Las
caracteristicas del reino de Dios predicado por Jesus son, al menos aparentemente,
un tanto contradictorias: es un “reino o reinado de Dios” que se realiza en el futuro,
pero con unas ciertas caracteristicas de comienzo en el presente; es un reino
material, que se realiza en este mundo, pero con insistencia en sus elementos
espirituales; es un reino con claras implicaciones indirectas en la politica del
momento, pero su proclamador, Jesus, no parece tener interés por la politica, ni por
poner los medios politicos para su realizacion.

El “Reino” es una entidad esencialmente futura, aun no llegada, “que ha de venir”,
cierto, aunque de modo inmediato. Jesus predico, pues, una venida, una instauracién
del reino de Dios, subita e inminente que habria de alcanzar su pleno y efectivo
cumplimiento en aquellos mismos dias en suelo de Israel. JesUs consideraba, pues,
los preludios del futuro inminente casi como con una presencia. Pero el Reino como
tal aun no habia venido. El reino de Dios traera no sdlo bienes espirituales, sino
también materiales, en cuanto que el reino de Dios tendra lugar en la tierra (de
Israel).

Desde la vuelta del Exilio (siglo V a.C.) se habia ido formando en Israel la concepcion
de que un reinado de Dios era incompatible con el hecho de que el pueblo elegido
estuviera dominado por principes extranjeros, por otros que no fueran su sefior
natural, Dios. En el reino de Dios que JesUs predicaba, donde la “constitucién” que
gobernaba era la ley de la Alianza, no tenian cabida los romanos, ni los herodianos,
ni los comerciantes griegos del entorno de Judea/Galilea, ni siquiera los judios que
no abrieran su corazoén a las exigencias del Reino.

La postura de Jesus en materia de politica queda iluminada también por los siguientes
hechos: los romanos vieron en Jesus a un pretendiente mesianico peligroso para
Roma y por ello lo ejecutaron como un rebelde; Jesus tenia al menos a un celota por
discipulo; la proclamacion del reino de Dios por parte de Jesus tiene a veces cierto
caracter de violencia, pues en Lc 22,36 JesUs incita a armarse a sus seguidores.
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No se desprende de los Evangelios que la accién directa y violenta para poner en
marcha el Reino fuera importante en la predicacion central de Jesus. Esta ausencia
indica mas bien que Jesus debid de pensar que era cosa solo de Dios poner en marcha
el proceso para instaurar el Reino. Podemos sospechar que su entrada como mesias
en Jerusalén era entendida por Jesus como un prerrequisito para que Dios actuase
por si mismo (por medio de alguna accion celeste) e implantase su reinado sin
especial intervencién humana.

El Reino era en principio solo para los judios, el pueblo de la Alianza; en todo caso,
algunos paganos convertidos accederian al Reino en segundo lugar.

LA RELIGION DE JESUS

JesuUs se situa en el marco de las esperanzas judias escatoldgicas de la mayor parte
del judaismo contemporaneo. JesuUs aceptaba los puntos de vista religiosos
fundamentales de este judaismo que se basa en los esquemas de la tradicidon
profética de Israel.

Jesus, al bautizarse por manos de Juan, aceptaba el marco ideoldgico en el que se
enmarcaba el bautismo de este: el final de la historia de Israel estaba a punto de
llegar; Israel se habia descarriado como pueblo y estaba en grave peligro de que
sobre él cayera la ira de Dios, es decir, un juicio terrible; el Unico modo de evitar este
juicio era provocar un cambio fundamental en la mente y en el corazén: habia que
convertirse a la Ley y prepararse para la venida del reinado o gobierno de Dios.

Jesus aparece en los escritos evangélicos como un judio practicante. Jesus se atiene
sin discutirlas a las principales practicas religiosas de su nacién, y frecuentaba
habitualmente los centros de culto y de ensefianza del judaismo de su entorno. JesUs
predica continuamente en las sinagogas, y respeta y visita al Templo en las fiestas
anuales.

Jesus no quebrantd la Ley mosaica y afirmé con rotundidad la validez de la Ley en
su conjunto como unico medio de salvacién. Jesus tampoco infringié las normas
concernientes a los alimentos. No hay, pues, que pensar que JesUs se pone a la
misma altura que Dios, con poderes para alterar la Ley; JesUs no altera la Ley;
propiamente ni siquiera la corrige, sino que va a la esencia de lo que la Ley exige.
Jesus hace la Ley aln mas radical.

En conclusién: Jesus no cuestiona en modo alguno la identidad judia. Lo que discute
Jesus, lo mismo que algunos fariseos de la época, son ciertas disposiciones de la Ley
oral que estaba en vias de consolidarse.

Es solo el cristianismo posterior a Jesus el interesado en presentar al maestro como
superador de la Ley en un momento en el que las disputas entre judios y el incipiente
cristianismo eran muy tensas. Jesus se muestra como piadoso judio al utilizar los
libros sagrados como instrumento y medio de su predicacion.

Por ninguna parte aparece en las expresiones sobre Dios de Jesus algo mas que esa
relacién especial entre la divinidad y él mismo. No hay rastro en los Evangelios
sindpticos de que Jesus se considerase la segunda persona de la Trinidad.
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Lo mas prudente es considerar que Jesus actué en modo muy parecido al de un
fariseo. Para explicar esta aparente anomalia en la presentacion de Jesus por parte
de los evangelistas como un furioso antifariseo, siendo en realidad alguien muy
cercano a esa secta, hay que tener en cuenta que, en las antiguas y normales
historias de disputas de JeslUs con sus antagonistas judios en torno a la Ley, los
evangelistas sustituyeron el vocablo “judio” por “fariseo”, que eran los principales
oponentes de las comunidades cristianas del momento.

Z¢JESUS ESENIO?

Jesus se sintid, al menos al final de su vida, el mesias de Israel; su estilo de contacto
y predicacion al pueblo era eminentemente fariseo, asi como su interpretacion de la
Ley, con una tendencia mas hacia la profundidad, lo esencial de la ley de Moisés, que
hacia un cumplimiento minucioso y detallista de ciertos pequefios preceptos, sobre
todo rituales.

La falta de ayuno de JesUs y sus discipulos y el poco aprecio de la pureza ritual por
si misma, el contacto continuo con gentes de mal vivir, el entorno de mujeres que lo
seguian, su concepcion de la celebracion anticipada del reino de Dios por medio de
los banquetes con sus discipulos; su predicacién a los pecadores y prostitutas
intentando ganarlos para el reino de Dios..., todo ello hace que sea muy dificil
considerar a JesUs un esenio, y mas en concreto un qumranita. Si alguna vez
pertenecio a la secta, debid de retirarse de ella.

¢COMO SE VIO JESUS A SI MISMO?

Jesus se vio a si mismo como un mensajero divino con una relacidn especial con la
divinidad. ¢Se considerd Jesus hijo de Dios en pleno sentido, es decir, hijo fisico, real,
consustancial con la divinidad? La respuesta positiva es sumamente improbable. De
los aproximadamente 1315 pasajes en los que aparece el vocablo “"Dios” en el Nuevo
Testamento son solo siete los textos que afirman con suficiente claridad que Jesus
es Dios. Son estos: Jn 1,1; 1,18; 20,28; Rom 9,5; Tt 2,13; Hb 1,18 y 2 Pe 1,1.

Ahora bien, entre estos siete no hay ninguno en el que aparezca Jesus hablando
directamente de si mismo y de su naturaleza. Son otros los que hacen afirmaciones
sobre ella. Segun el sentir general de la investigacion, incluso catodlica, ni uno solo de
los pasajes en los que (en los tres primeros Evangelios) se afirma directa o
indirectamente que JesUs es Dios, proviene con seguridad del Jesus historico.

Es decir, los textos que afirman la divinidad, real, fisica, de Jesus proceden de la
tarea redaccional, personal, de cada evangelista. Tales pasajes que sostienen la
divinidad de JesUs no concuerdan con la imagen que podemos formarnos de la
religion que practico este personaje; se trata de textos que reflejan una teologia que
no era la de Jesus, sino mas bien las preocupaciones o reflexiones teoldgicas de la
Iglesia primitiva.

Aunqgue JesUs llamaba a Dios “padre” (abba), y él mismo se considerase como “hijo”,
no parece que otorgara a esta Ultima denominacién un significado mas alla de
“persona predilecta de la divinidad”, de individuo de especial trato con Dios. Lo
absolutamente probable, es que Jesus no se considerase a si mismo hijo real y fisico
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de Dios, sino un profeta, un proclamador / anunciador del reino de Dios, vy
ciertamente al final de su vida el mesias esperado por Israel. Esperar cualquier otra
cosa de él en este aspecto no podria encajar en absoluto con la descripcién que
hemos esbozado de su religion y de su concepcién de Dios.

JESUS, MESIAS DE ISRAEL

Al menos al final de su vida Jesus se presentdé a si mismo como mesias. Segun Lc
9,7, al preguntar Jesus qué opinaba la gente de él, le responden sus discipulos: hay
guienes piensan que es Juan Bautista (resucitado); otros, que Elias vuelto a la tierra;
otros, que uno de los profetas antiguos (también redivivo). La gente, pues, no tenia
tan claro como encasillar a Jesus.

Pero la entrada triunfante en Jerusalén, asi como el motivo de su condena a muerte
por los romanos (crucificado como aspirante al trono de Israel), son una prueba
inequivoca de que, al final de su vida, ciertamente, Jesus se presentd ante el pueblo
con esta pretensién mesianica (Mc 11). De esto no parece caber duda razonable
porgue de lo contrario quedarian sin explicaciéon estos hechos capitales.

Tenemos como probable que Jesus, al menos al final de su vida, se considerd a si
mismo como el mesias de Israel. Si él al principio de su vida publica no lo vio claro,
algunos de sus discipulos insistieron en hacérselo ver. Hacia eso apunta la escena de
la confesidn mesianica de Pedro en Mc 8,27-30 y el intento de algunos judios de
proclamar rey a Jesus de Jn 6,15.

A pesar de sus enormes implicaciones politicas, el mesianismo de Jesus fue
eminentemente religioso. El pertenecia a unos cuantos en el Israel de su tiempo que
dejaba totalmente en manos de Dios, y de un misterioso enviado celeste, la accién
de instaurar su reinado. La tarea de JesUs era preparar religiosamente a todo el
pueblo de Israel para que el Dios de la Alianza efectuara la gloriosa restauracion.

INSTAURACION DE UN NUEVO CULTO. é¢ULTIMA CENA O EUCARISTIA?

Jesus celebr6 realmente un Ultimo banquete, escatoldgico, de despedida, antes de
morir, con sus discipulos porque intuia que su enfrentamiento con las autoridades
iba a acabar mal. La comunidad primitiva, ya desaparecido Jesus, celebraba una
repeticidon de ese banquete en recuerdo general de los que compartié Jesls durante
su vida y en especial de su “Ultima Cena”.

La interpretacion de las palabras de JesUs como un rito eucaristico propiamente tal -
en el que de alguna manera se conmemora y se repite la muerte vicaria de Jesus por
toda la humanidad- es producto de una revelacion personal de Jesus a Pablo. Este lo
recuerda en 1 Cor 11,23 (“Porque yo recibi del Sefior lo que os he transmitido...”).
Muy de acuerdo con el conjunto de su teologia sobre el valor de la muerte de Jesus,
Pablo interpreta la Ultima Cena como institucion de un acto cultual conmemorativo
(“Haced esto en memoria mia”: 1 Cor 11,24) de ese sacrificio salvador.

Los evangelistas sindpticos, todos posteriores al Apodstol, recogen la tradicion de
Pablo o de las iglesias paulinas, y transmiten la celebracion de la eucaristia, por una
parte, de modo andlogo a los banquetes de Jesus cuando estaba en vida y, por otra,
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como las cenas funerarias, sagradas, de los paganos piadosos de su entorno,
otorgandole un verdadero sentido sacramental.

Fueron profetas cristianos primitivos en nombre de Jesus los que pronunciaron en
nombre de Jesus las palabras de la institucidén de la eucaristia que pasan a la coleccion
de palabras “auténticas” de Jesus sin marca o sefial alguna que las distinga.

EFUNDO JESUS UNA IGLESIA?

Uno de los pasajes mas discutidos del Evangelio de Mateo es precisamente la base
de la respuesta positiva que desde centenares de afnos se viene dando a esta
cuestion: Mt 16,13-20 (Y yo te digo que tu eres Pedro, y sobre esta piedra edificaré
mi Iglesia, y las puertas del infierno no prevaleceran contra ella”).

Entre los tedlogos catdlicos de hoy hay muchos que valoran la escena de Mateo como
rigurosamente auténtica y plenamente histérica en todos sus extremos. Proclaman,
por tanto, que Jesus fundo estrictamente una Iglesia, la cual es como la de hoy dia.

Todos los textos de apoyo que se citan para apuntalar la escena de Mateo (Jn 10,16;
Hch 1,8; Mt 28,19) son ante los ojos de la mayoria de los intérpretes altamente
sospechosos y muy probablemente no proceden de la boca misma de Jesus, sino que
son posteriores, afnadiduras tardias de una tradicién evangélica secundaria. Llama la
atencion en este pasaje que una escena donde se afirma algo tan trascendental como
es la institucidn del sistema organizativo que habria de continuar la obra de Jesus no
aparezca en ninguno de los otros tres Evangelios.

JesUs era ante todo el proclamador de la venida futura, pero inmediata, del Reino o
reinado de Dios, de un Reino que supondria el fin del mundo tal como se vivia en
aquellos momentos. Dios intervendria para instaurar un nuevo cielo y una nueva
tierra: en ella Israel se veria libre del yugo de sus enemigos y viviria en unas
circunstancias sociales, politicas, econdmicas y religiosas en las que iba a ser posible
el cumplimiento de las antiguas promesas de Dios al pueblo elegido y la observancia
exacta de la Ley divina.

Jesus estaba, pues, convencido del fin inminente de este mundo corrupto. Lo mismo
gue otros apocalipticos de su época, o que los esenios qumranitas del mar Muerto,
Jesus creia firmemente que su generacion seria la ultima (Mc 13,30) antes de que
tuviera lugar el cambio de escena con la irrupcién del reino de Dios en una tierra
nueva (véanse Mc 9,1; Mt 4,17; 10,7, 10,23, etc.).

Para muchisimos exegetas esta creencia de JesUs es absolutamente incompatible con
el pensamiento de crear una organizacidon que hubiera de durar indefinidamente vy
que hubiera de asentarse en un mundo que aun no ha recibido el Reino y a la espera
paciente de su segunda venida.

Del conjunto de los Evangelios se deduce que para entrar en ese Reino no era
necesario inscribirse en ninguna organizacidon que ya Jesus hubiera fundado en vida,
y cuyo jefe en ciernes fuera Pedro. Si esta estructura de grupo hubiera sido algo
esencial respecto al reino.
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LA PRIMACIA DE PEDRO

El jefe de la Iglesia de Jerusalén, en la que se congregaban los “hebreos”, es decir,
los seguidores mas inmediatos de Jesus, fue en primer lugar Pedro (Gal 1,18); pero
este fue luego claramente desbancado por Santiago, el “hermano del Sefior” (Hch
15,13ss). Es claro también que en las iglesias fundadas por Pablo no gozaba Pedro
de ningln predicamento o posicion especial. La discusion por un rango preeminente
en el reino de Dios de la que se hacen eco los Evangelios (Mc 10,36-42) significa con
claridad que el Maestro no habia dispuesto ninguna primacia entre ellos.

Asi pues, todas estas disputas y la precaria posicidon de Pedro en la Iglesia primitiva
no se explican muy bien si JesUs hubiera dejado ya bien sentada la cuestion de la
primacia de Simdén Pedro sobre los demas apdstoles. Los biblistas, incluso ciertos
catdlicos, y la investigacion teoldgica en general tienen sobrados motivos para dudar
de la opinidn tradicional que ve en Jesus el fundador inmediato de su Iglesia, opinidn
que considera al episodio narrado por Mateo un suceso real acontecido
histéricamente en la vida del Maestro de Galilea.

Mas bien se tiende a pensar que la evolucion histérica natural del grupo de seguidores
del Nazareno, y sobre todo la sensacién (y preocupacién) de y por el retraso
indefinido de la segunda venida de Jesus, los empujo a constituirse poco a poco en
organizacion bien establecida y a reclamar para si el titulo de haber sido fundada por
el Maestro al que siguieron en vida. Luego, siguiendo una tendencia bien conocida en
el mundo antiguo, un profeta cristiano, hablando en nombre de Jesus crea la historia
o el marco narrativo en el que el fundador de tal complejo organizado es Jesus
mismo.

“Defiendo denodadamente que tal “Gran Iglesia” petrina no existidé nunca y que es
un mero constructo de la historia teoldgica confesional al dibujar los dos primeros
siglos del cristianismo como fendmeno ideoldgico. Fue la “Gran Iglesia”, ciertamente
paulina, la que -siguiendo un impulso de Pablo mismo- buscé ensalzar la figura de
Pedro con la idea de atribuirle muchas concomitancias con la teologia paulina y de
Sus sucesores.

Una vez que se construye —tras la muerte de los dos apdstoles- la figura de un Pedro
mas o menos de acuerdo con la mencionada teologia paulina se logrdé que el gran
constructo de la interpretacidn de Jesus por parte de Pablo (dependiente de visiones
personales de Dios y de su Hijo y no de contacto directo con el JesuUs histérico)
quedara justificada por medio de un puente o unidén con la iglesia primitiva, la de
Jerusalén, heredera de ese JesuUs de la historia.

El Pablo histdrico intentd siempre que su “evangelio sobre Jesis de Nazaret”
(convertido en Jesucristo) fuera refrendado por la iglesia de Jerusalén. Asi lo afirma
en Galatas 2,7-9. Los sucesores de Pablo lo intentaron igualmente y tampoco lo
lograron. Pero una vez muertos Pedro y Pablo, las comunidades paulinas, que
formaron la base que construyd el Nuevo Testamento actual, idealizaron la figura de
Pedro e hicieron de él el puente unidn del pensamiento paulino y el judeocristiano de
Jerusalén.” [Blog de Antonio Pifiero — 20.05.2019]
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LA MUERTE DE JESUS

En la Palestina del siglo I una muerte en la cruz, y a manos de los romanos, indica
que Jesus habia cometido un crimen serio contra el Imperio. Dos hipdétesis
contradictorias se presentan para resolver esta cuestion:

Una, tradicional, la que se desprende de una rapida lectura de los Evangelios -y que
representa, sin duda, la intencidn de los autores de estos escritos- es eliminar toda
culpabilidad de Roma en esta muerte y achacarla a puros problemas internos dentro
del judaismo. Los romanos fueron meros ejecutores, contra su voluntad, de una pena
maxima debida a motivos puramente religiosos.

La segunda entiende que Jesus fue condenado a muerte por los romanos como
pretendiente mesianico, como individuo politicamente peligroso en cuanto que -al
proclamarse mesias— podria provocar de inmediato un motin contra las fuerzas de
ocupacién romanas, motin que quiza se produjo de hecho, o al menos un conato,
tras la entrada triunfal en Jerusalén.

El texto del historiador romano Tacito (Anales 15,44), totalmente ajeno a problemas
teoldgicos judios o cristianos, presenta a Jesus como un revolucionario mesianico, vy,
por tanto, ejecutado como un peligro para Roma.

El establecimiento del reino de Dios suponia la expulsién de los romanos y una nueva
constitucién politica. Lucas ofrece una pista certera cuando nos presenta a los
colaboracionistas judios acusando a Jesus asi: “"Hemos encontrado a éste alborotando
a nuestro pueblo, prohibiendo pagar tributos al César y diciendo que él es el mesias,
rey” (23,2).

Las autoridades romanas debieron de considerar la entrada triunfal de Jesus en
Jerusalén y el episodio de la “purificacion” del Templo como acciones menos
peligrosas que otras, pues se limitaron a acabar con el cabecilla y dejaron libre la
huida a sus discipulos principales. Estos no fueron perseguidos. Tal hecho solo se
explica si el caso de Jesus fue considerado mas bien menor a pesar de todo.

LA RESURRECCION DE JESUS

El hecho de la resurreccion, un acontecimiento de un caracter tan marcadamente
sobrenatural y tan por encima de las leyes de la naturaleza, no pertenece al ambito
de la historia, sino al de la fe. Sin embargo, se puede poner de relieve que los textos
del Nuevo Testamento que dan cuenta de este acontecimiento tan profundamente
importante en la fe cristiana (sin la creencia en la resurreccion de Jesus es imposible
explicar el nacimiento del cristianismo) estan llenos de ambigliedades e
inconsistencias.

Pablo, por su propia cuenta y bastante antes de que apareciera en publico el primer
Evangelio, ofrece una lista de apariciones en 1 Cor 15, pero sin detalles del como y
del donde, por lo que no se pueden reforzar con el testimonio de los Evangelios; la
aparicion a Santiago, el hermano de Jesus, no es mencionada en los relatos
canonicos, si en uno apécrifo (el Evangelio de los hebreos); tampoco la manifestacién
a los “quinientos hermanos”; el orden de apariciones tal como las menciona el Apdstol
no es encajable dentro del esquema de los Evangelios; Pablo hace hincapié en que
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el Jesus resucitado solo es visible —salvo en su propio caso- a los que tienen fe en
él.

Es curioso que el Apdstol no mencione la tradicién de la tumba vacia, que debid de
ser muy importante para el grupo de los primeros seguidores.

En Marcos el motivo de las mujeres visitando la tumba para ungir el cadaver de Jesus
al tercer dia es bastante inexplicable teniendo en cuenta el horror de los judios por
los cadaveres y la impureza que eso suponia.

Mateo senala que la tumba se abrid sola ante las mujeres (y ya no son tres, sino dos)
mientras que Lc y Jn indican que ya estaba abierta (Mt 28,2; Lc 24,2; Jn 20,1). La
misidon angélica en la tumba no se halla tampoco clara.

En Juan son dos espiritus los que se muestran a las mujeres y simplemente tienen la
funcién de meros guardianes de la tumba.

En 24,22s Lucas contradice a Mateo y a Juan, negando que las mujeres hayan visto
a JesUs en las cercanias de la tumba. La contradiccion mas importante es que para
el tercer evangelista no hubo apariciones en Galilea (contra Marcos que las situa
todas alli), sino solo en Jerusalén.

Mientras que los creyentes ven en las diferencias -mejor que en una uniformidad
artificialmente elaborada- una prueba de la antigliedad y de la veracidad histérica de
las tradiciones, consideradas desde distintos puntos de vista, los criticos estiman que
esta inconsistencia hace imposible considerar como algo fundamentadamente
histérico el hecho de la resurreccion.

«La creencia en que Jesus habia vuelto a la vida era realmente mas que plausible
entre los judios y los grecorromanos; unos, los primeros, porque estaban
acostumbrados a la nocién normal de la resurreccién de todos los seres humanos (o
al menos los justos; los otros serian simplemente aniquilados) para el Juicio Final
previo al reino de Dios; y entre los grecorromanos porque era también usual la
creencia en la resurreccién por parte de los dioses de algunos humanos, sobre todo
los héroes, que se convertian por ello en inmortales.

En sintesis: queda claro que son totalmente plausibles tales experiencias
extraordinarias que apuntan hacia algo trascendente, y que se dan entre personas
no enfermas mentales, sino normales. Que esa realidad trascendente exista en
verdad supera el ambito de la pura historia y es otra cosa; queda pues en el ambito
de la fe; pero no es irracional.» [Blog de A. Pifiero - 04.04.2019]

Decir que resucité es un modo de hablar en la antigliedad para expresar que Jesus
estaba vivo espiritualmente entre ellos. Pero lo creian a pies juntillas. Y si no se
admite esta creencia, no es posible explicar el nacimiento del cristianismo. El punto
de vista de la mentira consciente, por tanto, no aclara lo que ocurrié después. En el
siglo I la gente era super crédula y todo eso les parecia muy plausible.

«Al principio del movimiento de los seguidores de JesUs no se preocuparon en
absoluto de su tumba. Por dos razones: a) porque es probable que fuera depositado
en una tumba comun, segun la tradicidn de Hechos de los apdstoles 13,27-29; b)
porgue en un principio, tras la creencia de que estaba vivo, es muy probable que al
principio se creyera que JesUs habia sido exaltado al cielo, sin mas.
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Las apariciones al principio debian de ser meras visiones en las que el cuerpo fisico
no desempenaba papel alguno. No se preocuparon de su cuerpo en absoluto los
seguidores de Jesus. La creencia en el fin del mundo inmediato, del juicio final y de
la resurreccién general de todos los seres humanos para el Juicio hacia inutil
formularse esta cuestidn: iban a resucitar todos con sus cuerpos, segun la creencia
comun, de procedencia farisea, del judaismo del momento.

Mas tarde, al retrasarse esa venida, y ante los ataques de los adversarios, los
seguidores de JesUis comenzaron a excogitar pruebas mas plausibles de la
resurreccion. Fue entonces cuando surgio la leyenda de la tumba vacia, la guardia de
esa tumba por parte de los romanos, y mas tarde pruebas mas tangibles de la
resurreccion: se inventaron historias de apariciones en las que Jesus come y puede
ser palpado, como en el Evangelio de Juan que es muy tardio en su redaccion final,
quizas del afio 100, setenta afios después de la muerte de Jesus, cuando el retraso
de la parusia era muy notable, y cuando los ataques de los increyentes se hicieron
mas recios.» [Blog de Antonio Pifiero - 14.02.2016]

«En mi opinidn puede explicarse la creencia en la resurreccién de Jesus como surgida
por la intensidad del afecto hacia su persona entre las mujeres —-no los varones- del
grupo de seguidores de Jesus, afecto parecido al de una mujer que ha perdido a un
hijo muy querido, o un esposo con el que se llevaba muy bien y que le ha sido
arrebatado subitamente. En momentos de soledad, llanto, sensacién de desamparo,
etc. muchas de esas mujeres “hablan” con el difunto como si aun estuviese presente,
o lo “sienten” cerca de si.

Pienso que fue entre algunas de esas mujeres, con una personalidad media mucho
mas afectiva que las de los varones seguidores de JesUs- entre las que se suscitd la
primera conciencia de que JesUs estaba vivo entre ellas. Las narraciones evangélicas
tanto de los Sindpticos, como las del Evangelio de Juan implican a mujeres siempre
en los relatos de la tumba vacia o en la primera aparicion de Jesus (Jn 20). Asi pues,
lo que debieron sentir al principio debid de ser algo asi como que iJesus continuaba
vivo espiritualmente entre ellas que lo habian amado y admirado tan intensamente!

Y pienso que es posible que la idea de una resucitacidon corporal de Jesus tuviera
lugar solo en un segundo momento. Y aqui, como entra en juego lo fisico del cuerpo
de Jesus resucitado, la imaginaciéon de cada uno de los creyentes en ese tipo de
resurreccion permite que se exprese de maneras muy diferentes.

Este hecho explica la disparidad de tradiciones sobre este “evento”: tras un periodo
de dudas que se apoderara pronto del grupo apifiado en Jerusalén la idea de que el
Maestro seguia vivo de algin modo: la vivencia era la misma en todos los que
pensaban en este segundo tipo (la creencia en la resurreccion corporal), pero la
expresion de esa vivencia (las tradiciones que hablan de ella) se realizé por personas
diferentes y en lugares diferentes, alli donde se creia haber gozado de una aparicién
del Resucitado... en Emaus, en Jerusalén, mas tarde en Galilea.

Sugiero en conclusién que la resurreccion de Jesus —-desde el punto de vista de las
posibilidades psicolégicas de reconstruccion que nos permiten los textos
neotestamentarios— no fue pensada por los primeros cristianos de un modo igual:
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e Unos, probablemente, no pensaron en una resucitacién corporal, sino en un
traslado espiritual del alma o espiritu de Jesus al ambito de Dios.

e Otros, por el contrario, y de un modo mas popular y menos teoldgico, se
imaginaron la resurreccién de un modo totalmente fisico: resucitd el cuerpo y
alma de Jesus.

Y sostengo que fue solo esta segunda linea de interpretacién de la resurreccién la
recogida en los Evangelios, y la que da origen a muchas historias legendarias de
apariciones... que no pueden tomarse al pie de la letra. Los antiguos si las creian al
pie de la letra.

Para el historiador de hoy lo Unico que importa es sefalar que sin la firmisima
creencia en que Jesus seguia vivo entre sus discipulos, que él habia resucitado, no
se explica el origen del movimiento de sus seguidores, un movimiento religioso que
en pocas decenas de afos iba a formar una constelacion teoldgica que pronto podria
considerarse una religion diferente a la del judaismo.» [Blog de A. Pifiero -
13.04.2007]

LOS ORIGENES DEL CRISTIANISMO

[Antonio Pifiero: “Tesis para un debate sobre origenes del cristianismo”. Blog de
Antonio Pifero - 02.11.2007]

I\\

El plural “origenes” y no el singular es muy adecuado. El cristianismo es un fendmeno
complejo y dindmico que no tiene un solo origen, sino varios.

Debemos distinguir entre origenes remotos y préximos. Los origenes remotos del
cristianismo son el judaismo antiguo, anterior al siglo VI a.C. que a su vez tiene
muchas influencias sobre todo del mundo cananeo, de Egipto y de Mesopotamia.

El trasfondo proximo del cristianismo es la religion judia del siglo I de nuestra era.
Pero este no es un judaismo antiguo, sino uno judaismo modificado desde el tiempo
del final del exilio en Babilonia (sobre todo a principios del siglo V en adelante) por
dos influencias principales: la de los mundos babilénico-persa; segunda: la atmodsfera
religiosa de la piedad vy filosofia del helenismo.

Respecto a los origenes inmediatos del cristianismo el axioma principal es: Jesus no
fue propiamente el fundador del cristianismo, sino solo su base y su impulsor. La
religion de Jesus fue esencial y profundamente judia, no cristiana. El cristianismo es
una reflexidn creativa sobre el legado de este; una reinterpretacion de la importancia
y trascendencia de la figura y la mision de Jesus.

El cristianismo es por tanto un fendmeno exegético: los seguidores de Jesus
reinterpretan la misiéon y figura de JesuUs a partir de unos presupuestos previos -su
mesianismo y su resurreccion—, y por una exégesis a) de textos que los rabinos de
la época consideraban mesianicos y b) de otros textos similares de la literatura
piadosa de la época o inmediatamente anterior. Esta literatura constituye lo que hoy
se llama Apdcrifos del Antiguo Testamento junto con los Manuscritos del Mar Muerto.

Los seguidores de Jesus se constituyen en faccion o grupo aparte del judaismo de su
tiempo. Este nuevo grupo se denominara a si mismo “iglesia” o verdadera asamblea
de Dios. Esta “iglesia” es distinta del grupo de los Doce, el Unico fundado por Jesus
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con un significado simbdlico: representar al futuro Israel de los ultimos dias,
restaurado por Dios. Es esta iglesia la que dara forma y difundira la nueva teologia o
doctrina sobre Jesus mesias.

El proceso de relectura del Antiguo Testamento y de su literatura aneja, que da origen
a la teologia cristiana, se hacia dentro del judeocristianismo naciente siguiendo unos
modelos de interpretaciéon bien definidos en la época. Estos modelos eran
fundamentalmente tres: 1. Modelo promesa/cumplimento. 2. Modelo
insercién/sustitucion. 3. Modelo de oposicidn/contraposicion.

El cristianismo solo es tal cuando aparece —en unos cincuenta anos tras la muerte de
JesUs- como una doctrina cuya ideologia supone un salto teoldgico cualitativo sobre
el judaismo y consecuentemente sobre el pensamiento de Jesus.

1. La base principal de esa disidencia es la divinizacién de Jesus.

2. El discurso de Esteban en el capitulo 7 de los Hechos de los apdstoles es el
nucleo germinal de la teologia paulino-cristiana. Y esta a su vez es el nucleo
germinal del cristianismo de hoy. Este es esencialmente paulino en sus tres
formas principales: catdlica, protestante y ortodoxa.

3. Se puede decir que el principal fundador —entre otros- del cristianismo de hoy
es Pablo de Tarso. La teologia paulina se resume en lo siguiente: el
cumplimiento de la ley de Moisés es innecesario para la salvacion; solo se salva
quien crea que JesuUs es el mesias y que su sacrificio en la cruz, junto con su
resurreccion, fue el acto que reconcilié a la humanidad pecadora con Dios.

4. El cristianismo actual es un fendmeno complejo y dinamico que tiene varios
"fundadores". Entre los otros sefialaria especialmente el grupo o personaje que
esta detras de la linea de pensamiento del Evangelio de Mateo y el que estd
detras del grupo y pensamiento del Evangelio de Juan.

5. Pablo de Tarso cambia radicalmente la figura del Jesus histérico, pues hace de
él un salvador universal -del mismo tono que las divinidades salvadoras del
mundo helenistico en el que vive- y no un mesias judio, a la par que transmuta
el mensaje (kérygma/evangelio) del Jesus histérico: cambia el significado de
Evangelio: de ser un anuncio de la venida del Reino (absolutamente irrelevante
en el mundo helenistico) pasa a ser en Pablo el anuncio de que la muerte y
resurreccion de Jesus, que realizan la salvacion. Esta perspectiva encaja muy
bien en un mundo preocupado precisamente por las ansias de salvacion
(soteriologia).

6. Las interpretaciones de los textos de la Escritura y literatura aneja que podian
afectar a Jesus, a su figura y misidn entre los cristianos a la vez que eran muy
divergentes a las comunes del judaismo eran también divergentes entre si,
sobre todo en aquellos temas no previstos o no tocados por la predicacidon que
se recordaba de Jesus. Por ello hay que hablar de cristianismos, en plural.

7. Los principales son: 1. La naturaleza del salvador JesUs, es decir, cdmo se
habia constituido su personalidad divina. 2. La naturaleza y misién del grupo
de sus seguidores hasta que él volviese de nuevo a juzgar a vivos y muertos:
como debia entenderse la Iglesia y su funcién. 3. La naturaleza exacta de la
salvacion.
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8. El cristianismo paulino era la que mayores garantias de éxito podia tener en el
complicado y efervescente “mercado” religioso del Imperio romano, pues Pablo
habia resuelto bien el problema de la salvacidon de los paganos por medio de
una simple “justificacidén por la fe”. Eran innecesarias tanto la circuncision y la
observancia de normas de pureza como la iniciacidon en los “misterios”.

9. La escuela de Pablo, sobre todo la representada por las Epistolas Pastorales,
caminaba también por la direccién del éxito cuando insistia en ciertas
directrices esenciales a la hora de consolidar las nuevas iglesias que se iban
fundando. Estas directrices son: 1. El control absoluto de la comunidad en
cuanto masa social, como sucesores de los apdstoles en especial de Pablo. 2.
El control ideoldgico del grupo, al ser los que mantenian oficialmente el
“depodsito” de la recta doctrina. 3. El control de la interpretacién de la Escritura
comun con el judaismo, el Antiguo Testamento.

10.Cuando se lleve a cabo este triple programa (“recta interpretacion” de los
textos sagrados; formacion del concepto de “tradicién” o recta doctrina;
establecimiento de la jerarquia basada en la “sucesion apostélica”), a lo largo
de los siglos II y III, tendremos completado el proceso de constitucion del
cristianismo.

REINTERPRETACIONES DE JESUS = JESUCRISTO

[Extractado de Antonio Pifero, Guia para entender el Nuevo Testamento. Madrid:
Editorial Trotta, 2006]

Tras la muerte de Jesus, se dispersaron los que habian sido sus seguidores. La
mayoria de ellos volvid a Galilea después de la aventura fracasada de proclamar la
inmediata venida del reino de Dios. Otro pequeno grupo de seguidores permanecié
en Jerusalén. Hubo de haber entre ellos alguna motivacion fuerte para permanecer
escondidos en la boca misma del lobo. Es posible que tuvieran como programa
intentar restablecer la buena fama del Maestro muerto tan ignominiosamente.

La impresion de las obras, palabras y figura de JesUs seguia vivisima entre los que
habian sido sus seguidores. Muy pronto, a los tres dias segun los Evangelios, algunas
mujeres de entre los antiguos discipulos sintieron vivamente que no era posible que
Jesus, tan admirado y querido, hubiese desaparecido para siempre. En algunas de
ellas surgié muy pronto una certeza: iJesus continuaba vivo en medio de los que le
amaban! Su presencia espiritual, su espiritu podia casi palparse. En aquella época
una de las maneras de expresar este sentimiento era afirmar que el muerto habia
resucitado.

En unos momentos en los que se creia en continuos milagros, viajes celestes, raptos
del alma, apariciones de seres sobrenaturales, misiones de angeles, etc., era esta
una idea perfectamente plausible. Parece claro que el sentimiento de que Jesus
seguia vivo, de que habia resucitado, comenz6 ciertamente en el grupo de las
mujeres, pues los Evangelios indican que los varones no las creyeron y que en general
se resistieron a admitir la posibilidad de una nueva luz tras la noche del fracaso mas
absoluto.
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La posibilidad de resucitar era aceptada cominmente entre los judios piadosos Véase,
por ejemplo, en Lc 9,7-9 cdmo los judios creian que Juan Bautista podia haber
resucitado, pero el cdmo variaba. La creencia en que Jesus seguia vivo explica el que
muy pronto diversos miembros de la comunidad afirmaran que el Resucitado se les
habia aparecido. Dicho con otras palabras: la creencia en la resurreccidén explica el
hecho de las apariciones.

La primera tarea de la reflexién del grupo era dar una aclaracion plausible al
escandalo de la horrorosa muerte en cruz de Jesus, es decir, las primeras
indagaciones teoldgicas del grupo tuvieron como fin explicar este tremendo fracaso...
¢y qué otra manera mejor que volver los ojos hacia las Escrituras para intentar
encontrar en ella alguna luz que explicara lo acaecido?

La Unica aclaracion debia estar en los planes de Dios, ignorados hasta el momento,
pero estos tenian que poder vislumbrase en su Palabra. Por ello tornaron sus ojos a
los libros sagrados, la Ley y los profetas, como lo habia hecho Jesus tantas veces. La
escena -ideal y programatica- que pinta Lucas en el cap. 24 explica claramente este
proceso.

Lo que Lucas pretende decir en este texto revelador es que los seguidores de Jesus
vieron que la solucidon al misterio de la muerte ignominiosa en la cruz estaba en
verdad en las Escrituras, aunque solo si se leian de nuevo rectamente gracias a la
inspiracion del Jesus viviente. Hch 3,18 lo expresa de este modo:

“Dios ha dado asi cumplimiento a lo que habia anunciado por boca de todos los
profetas, la pasién de su ungido”. Habia un plan de Dios, del que hasta el momento
no habian caido en la cuenta (ia pesar de las tres predicciones de la pasiéon y
resurreccion!): era preciso que el mesias padeciese y resucitase.

Jesus habia proclamado la inmediata venida del reino de Dios y que él era el agente
mesianico de esta venida. En estos primeros momentos se afiadia a esta idea ya
sabida una importante variacion que implicaba nuevas perspectivas: ese mesias,
aparentemente fracasado, habia sido resucitado por Dios y sentado a su diestra.

La noticia de que el mesias Jesus habria de venir pronto a concluir su mision debia
ser manifestada y extendida por el pueblo todo. El grupo de seguidores de Jesus, en
posesion de semejante noticia, tenia que comunicarla a todos los judios para lograr
gue se unieran a su creencia. Se iniciaria asi la formacién del verdadero Israel, el
creyente en Jesus, que estaria bien preparado para la instauracién del Reino.

Los Hechos nos cuentan que la primera expansion de la nueva fe en JesUs se produjo
en la festividad de Pentecostés, sin necesidad de salir de Jerusalén, pues para esta
fiesta de renovacion de la Alianza se congregaban alli judios procedentes de los
cuatro puntos cardinales. A estos judios venidos de lejos se les designaba como
“helenistas” porque su lengua materna solia ser el griego.

Estos judios helenistas que tenian en Jerusalén sus propias sinagogas (Hch 6,9)
debieron de acoger con gusto el programa que les presentaban -siempre segun los
Hechos- Pedro y sus compafieros: el final de la terrible situacién politica y religiosa
que vivia Israel vendria pronto, pero no por mano de hombres, sino por la de Dios
con la colaboracion de JesUs constituido tras su resurreccion en sefor y mesias, en
Hijo del hombre.
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Es muy probable que el titulo como tal, “hijo de Dios”, fuera empleado ya por la
comunidad de Jerusalén, pero que lo fuera en un sentido muy cercano al uso del
Antiguo Testamento. Es decir, el mesias es “hijo de Dios” en el sentido que lo era
antiguamente el rey de Israel o bien un profeta cualificado. El mesias, futuro
rey/juez/ungido, es “hijo de Dios” en el sentido de persona especialmente amada por
la divinidad.

Es muy posible que esta filiacién divina no supusiera para los primeros cristianos de
Jerusalén que el “Hijo” fuera un ser engendrado directamente por Dios, y que como
tal fuera preexistente y de naturaleza estrictamente divina, como se pensaria mas
tarde. Parece que esta nocidon no pudo generarse en una comunidad de observantes
de la Ley, acendradamente monoteista. Solo pudo ser entendido plenamente asi en
todo caso por algunos del grupo de los “helenistas”.

Estos, inmersos en el ambiente de la religiosidad pagana, aunque en pugna con ella,
podian admitir con mayor facilidad que la divinidad pudiera “prolongarse” en un hijo
real y “fisico”. Jesus en su vida anunciaba el reino de Dios simplemente como
mensajero; ahora la venida del Reino incluye a su persona como agente divino,
mesias - sefior - hijo de Dios. Al hacer de JesUs un objeto de anuncio de salvacion
nacia dentro de esa secta, que vivia intensamente el judaismo, pero a su modo, un
concepto de mesias que no se conocia antes dentro del imaginario nacional.

El nucleo estaba formado por galileos, seguidores de los primeros momentos de
Jesus; entre ellos tenian una posicidn prominente los doce discipulos escogidos por
JesuUs para representar simbdlicamente a todo Israel; pronto el grupo recibié el
refuerzo de miembros de la familia de Jesus, como Santiago, el hermano del Sefior,
y también su madre (Hch 1,15). Se denominaban a si mismos “santos”; tenian
comunidad de bienes y una gran solidaridad social; practicaban el bautismo como
rito de admisidon en el grupo y celebraban comidas en comun. Pero el grupo no
formaba ninguna comunidad al margen del judaismo, sino que intentaba desde
dentro revitalizar la religién ancestral por medio de las aportaciones de Jesus.

EL COMIENZO DE LA REINTERPRETACION DE JESUS
Ya desde los primeros momentos del “hazarenismo” o judeocristianismo jerusalemita
el grupo de seguidores del Crucificado era mixto: se componia de dos comunidades:
la de los “hebreos”, los autéctonos, de lengua materna aramea, y la de los
“helenistas”, los judios nacidos fuera, los de lengua materna griega pero asentados
en Jerusalén.

Pronto surgieron problemas entre las dos comunidades, dado que los “helenistas”,
de una mentalidad diferente, iban a generar una vision distinta de lo que podia
significar Jesus y su aportacion al modo de vivir el judaismo. Los seguidores del
Nazareno vivian momentos de ebullicién teoldgica: se estaba desarrollando un
proceso de interpretacion de Jesus, muerto y resucitado, y era natural que surgieran
diferencias ideoldgicas.

Basandose sin duda en las criticas del Maestro al modo de entender la Ley por parte
de sus contemporaneos y a las no menos duras palabras de Jesus sobre el Templo y
su sustitucién por uno no hecho por mano de hombre sino por Dios (Mt 24,2 y par.),
estos helenistas comenzaron a criticar el valor de la Ley tal como los demas lo
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entendian y a defender que solo habia que observarla como la habia interpretado
Jesus, es decir, de otra manera. Jesus era el supremo maestro.

Uno de estos “helenistas”, por nombre Esteban, un hombre “lleno de gracia divina y
poder sobrenatural, que realizaba prodigios y milagros” (Hch 6,8), mantenia
encendidas discusiones teoldgicas con otros judios piadosos sobre la importancia y
el significado de Jesus. Sus enemigos de Jerusalén le acusaban de pronunciar
blasfemias contra Dios (situaba a Jesus de algun modo muy cerca de la divinidad:
6,11), contra Moisés (entendia la importancia de la Ley de otro modo: 6,14) y contra
el Templo (6,13: Dios haria un santuario nuevo).

Los helenistas comenzaron muy pronto a cuestionar la validez de la ley de Moisés
como via exclusiva de la salvacién tal como la entendian las gentes de Jerusalén vy
entre ellos sus propios colegas en la fe, los judeocristianos “hebreos”, a la par que
dudaban de la necesidad de adorar oficialmente a Dios en un lugar preciso y
determinado: el Templo. Esto no agrado en absoluto a las autoridades de Jerusalén
quienes, dicen los Hechos (8,1-2), comenzaron una terrible persecucion contra los
judeocristianos, cuyo resultado fue al menos la muerte de Esteban a manos de las
turbas (Hch 7,58).

Cuentan los Hechos que en la capital habia un joven fariseo, venido de fuera para
formarse religiosamente, cuyo nombre era Saulo. Su celo por la Ley veia con buenos
0jos que se reprimiese severamente a los disidentes. “Todos” los cristianos fueron
dispersados menos los “apostoles” o jefes del grupo (Hch 8,1).

Los “helenistas”, que empezaban a «sobrepasarse» con una teologia atrevida, fueron
expulsados de Jerusalén, mientras que los “apostoles” y su grupo, los “hebreos”, mas
conservadores en su teologia y mas afines al judaismo “normativo”, pudieron
permanecer en la capital.

Los de la comunidad de Jerusalén, los “hebreos”, se consolidarian en poco tiempo
como una tendencia mas fiel al judaismo y a la doctrina judia de Jesus de Nazaret;
los otros, los “helenistas”, desarrollardn una teologia que al interpretar a Jesus a su
modo se iran separando de hecho del Jesus historico.

Los “helenistas2, que impulsados luego por la potencia intelectual y moral de Pablo
de Tarso seran los que a la postre triunfaran con su visién del cristianismo. De
momento, sin embargo, este grupo de judeocristianos mas conservadores de la
comunidad de Jerusalén tendran mucha fuerza y seran unos de los adversarios vivos
y tenaces del que llegara a ser el maximo representante de los helenistas y de su
modo de entender el cristianismo, Pablo. Muy probablemente seran ellos los que
ofrezcan una resistencia feroz al “evangelio” paulino, segun las Cartas a los galatas
y a los filipenses.

Dentro de Israel, en Galilea, tuvo que haber otra comunidad fuerte de seguidores de
Jesus, continuadora de los que habian vuelto alli tras la muerte de Jesus. Debemos
postular su existencia ya que las apariciones en Galilea (evangelios de Mateo y de
Juan) suponen la existencia de una comunidad de seguidores de JesuUs en aquella
region.

De la lectura del Evangelio de Juan es necesario postular también en estos momentos
la existencia de otra comunidad dentro de la Iglesia primitiva, distinta de las
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mencionadas hasta el momento y un tanto apartada del grupo general. Del estudio
de la teologia que se refleja en el producto posterior que pensamos salido de este
grupo, el Cuarto Evangelio, se deduce que se trataria de un conjunto disidente con
rasgos parcialmente similares a los de los “helenistas”.

Este grupo comienza también él a reinterpretar a Jesus, pero afirmara que no lo hace
por su cuenta, sino basado en la iluminacién del Espiritu (un rasgo muy acentuado
por los helenistas) y en las ideas de un personaje muy proximo al Maestro cuyo
nombre nunca revelan, el discipulo amado. Este personaje, de lengua materna
aramea, conocia también el griego, y sin duda alguna las especulaciones judias
helenisticas sobre el Logos, la Sabiduria, el conocimiento especial revelado solo a
unos pocos (gnosis) y la teologia de los esenios retirados en Qumran, pues todas
ellas se manifestaran en su obra sobre Jesus.

Fueron los judeocristianos de Judea y Galilea los que se distinguieron por empezar a
recopilar la tradicion de los dichos de JesUs y de las historias que se contaban sobre
él. Es muy probable también que la llamada “fuente Q”, que consta
fundamentalmente de dichos e historias de Jesus y que tiene un marcado caracter
escatologico, se recopilara en parte en Galilea. La primitiva historia de la pasién, que
subyace a la narracion del Evangelio de Marcos y a la de los otros evangelistas, hubo
de desarrollarse en la comunidad de la capital, pues residia en la ciudad donde murio
Jesus.

La tradicidon de la vida y muerte de JesUs de Nazaret se transmite e interpreta, unas
veces para acomodarla a la vida presente; otras, para entender mejor a Jesus
teoldgicamente. Los dos grandes grupos de judeocristianos, <«hebreos» vy
«helenistas», generan esta interpretacion a partir de una lectura atenta y nueva de
las profecias del Antiguo Testamento, profecias que aplican a Jesus.

En la historia de la pasion se observa claramente como se remodela la tradicién: lo
ocurrido esta plasmado a la luz de salmos proféticos, en especial el 22 y el 69, hasta
tal punto que es dificil saber qué constituye exactamente verdad historica y qué es
producto de una acomodacion a los textos de la Escritura ya existentes.

El mismo fendmeno se observara en la comunidad de judeocristianos que esta detras
del Evangelio de Mateo y que tiene un espiritu parecido al del grupo palestinense:
todo lo que de importante dice el evangelista sobre Jesus es el cumplimiento de algun
texto de las Escrituras. Lo mismo ha de decirse de las narraciones sobre la Ultima
Cena de Jesus que luego reinterpretan Pablo (1 Cor 11,23-26) y los tres evangelistas
sindpticos.

Lo peculiar del cristianismo nace de la interpretacion de las Escrituras antiguas con
ojos nuevos. y, naturalmente, no a tontas y locas, sino siguiendo las normas
exegéticas que el judaismo habia desarrollado hasta el momento. No sabemos con
exactitud como desaparecio de la historia del cristianismo la comunidad palestinense,
y mas en concreto la de Jerusalén. Por ironias de la historia fue precisamente el grupo
cristiano que mas de cerca siguid la doctrina del Jesus historico, el grupo mas judio
de todos los cristianos, el que primero desaparecio de la escena.
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Dejo entonces el campo libre para el cristianismo futuro, que en lineas generales es
una mezcla sobre todo de paulinismo y del espiritu de los Evangelios de Mateo y de
Juan.

«El nombre del cristianismo deriva de esta palabra griega de curioso significado
original: “Ungido”. Al parecer ya usada en los afios 40 en Roma un poco variada
(Chresto). El titulo es, en realidad, el adjetivo verbal con valor pasivo del verbo
“chrio” (xpiw), que significa ‘untar’, ‘ungir’. La razén por la que aparece en la historia
del cristianismo es facil: cuando a JesUs de Nazaret se le considerd el esperado
catalizador de la nueva creacién, del nuevo paraiso en la Tierra que seria el reino
restaurado de Yahvé, se le aplicd un titulo hebreo que significaba eso mismo
“Ungido”.

El titulo, por supuesto, era el de “Mesiah”, del correspondiente verbo hebreo “untar”,
“ungir”. La razon de esta atribucién (y el momento) es cuestidon de debate historico
y filolédgico. Sabemos que el término estd firmisimamente asentado en toda la
correspondencia paulina, es decir, para el afio 50 de nuestra era. Ademas, contamos
con el informe de Suetonio sobre unos disturbios ocurridos en Roma durante el
reinado de Claudio (41-54), disturbios que se atribuyeron a un tal Chrestus,
concretamente en el ano 49.» [Eugenio Gdmez Segura en El Blog de Antonio Pifiero
- 27.02.2022]

«Los evangelistas construyeron una “biografia” de Jesus basandose en dos lineas de
elementos que no casan bien entre si: Un elemento, la tradicién de lo que habia sido
Jesus, que se imponia por la fuerza de los hechos y de la memoria, y otra, la
reinterpretacion espiritual, propia sobre todo de Pablo, e interpretaciéon mistica, del
Evangelio de Juan. Ambos elementos se superponen a la hora de delinear la biografia
de Jesus porque los cuatro evangelistas, Juan incluido, ven en el fondo a Jesus con
ojos fundamentalmente paulinos. Ahora bien: la reinterpretacién paulina de Jesus y
los datos histdricos sobre el Jesus de la historia no casan bien en su mayor parte.

|\\

Este resumen del “esqueleto” biografico del Jesus, que creo histérico y que acabamos
de presentar, dista bastante de la imagen del “Jesucristo” transmitida por la tradicién
eclesiastica en libros o en la predicacion general.

Entre una y otra imagen media la reinterpretacién de JeslUs por parte de sus
seguidores, tanto judeocristianos como, sobre todo, judios de la Didspora, de mente
mas universalista, por medio de una nueva lectura interpretativa de los textos de las
Escrituras a la luz de la creencia firme en su resurreccidon, en que Jesus no habia
muerto para siempre, sino que era el Viviente, que estaba a la derecha de Dios y que
Este lo habia constituido “Sefor y Mesias”.

No mucho tiempo después, en el lapso que media entra su muerte y la Ultima edicidon
del Evangelio de Juan, hacia el afio 100, este JesuUs habia sido ya convertido en un
Logos/Palabra divina, preexistente junto al Padre desde toda la eternidad, que por
nosotros los hombres y por nuestros pecados habia descendido desde el cielo, se
habia encarnado, proclamado la redencion, sufrido una muerte redentora por todos
los humanos, resucitado y vuelto al empireo de donde procedia.
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En el afo 325 un concilio de la Iglesia universal proclamaba en Nicea contra el hereje
Arrio que este JesUs era el Hijo eterno de Dios desde siempre, y que nunca habia
sido creado, sino engendrado por el Padre desde toda la eternidad: “"Creemos en un
solo Sefor Jesucristo hijo Unico de Dios... Dios de Dios, Luz de Luz, Dios verdadero
de Dios verdadero, engendrado, no creado, de la misma naturaleza (griego
homoousios) que el Padre”.

En el ano 451 el concilio de Calcedonia definié con mas exactitud cual era la
naturaleza eterna de este Logos / Jesus: tenia dos naturalezas, una divina y otra
humana, pero era una sola persona, la Segunda Persona de la Santisima Trinidad.»
[Antonio Pinero: Tendencias21 - 17.05. 2012]

LAS COMUNIDADES HELENISTICAS. ANTIOQUIA

Las comunidades helenisticas de judeocristianos fuera de Israel se formaron por la
dispersién del grupo de “helenistas”, expulsados a la fuerza de Jerusalén por las
autoridades religiosas de la ciudad (Hch 8,1-2). Las etapas de esta dispersidn estan
también en el libro de los Hechos. La lengua preferente de los judios helenistas era
el griego, por lo que la tradicién sobre JesUs recogida al principio en arameo fue de
inmediato traducida al griego. No cabe duda de que el cambio de lengua supuso una
mutacion de mentalidad, de conceptos y de alteraciones en la tradicidon misma.

Las criticas a la Ley y al Templo abrian nuevas posibilidades: aunque fueron tildadas
de “blasfemias” y de quebrar la tradicion de Moisés, comenzaban a dibujar un salto
cualitativo que habria de diferenciar al cristianismo emergente de la doctrina judia vy,
por tanto, de la que mantuvo JesuUs respecto a esos conceptos de Ley y Templo.

Sus seguidores “helenistas” comenzaron a afirmar de hecho lo contrario: se
cuestionan la validez absoluta de la Ley; el Templo no es ya el lugar indiscutible del
culto. Y estas ideas no solo empiezan a ser distintas a las que sostenia el Maestro,
sino también diversas a las que mantenian los seguidores «hebreos» de JesuUs en
Jerusalén.

Los “helenistas”, y mas en concreto los que se asentaron en Antioquia y Damasco
fundando nuevos grupos de judeocristianos, son los inmediatos precursores de Pablo:
sin ellos no puede comprenderse la revolucion ideoldgica que operara el «evangelio»
paulino. Es mas, la “conversién” o “llamada” de Pablo, y su evolucidn interna se
enmarcara justamente dentro de las lineas de reflexién teoldgica comenzadas por el
grupo de Esteban.

En las primeras comunidades “hebreas” los titulos Hijo del hombre, Sefior, Mesias e
Hijo de Dios situaban a Jesus de algun modo en la esfera de lo divino, pero sin
considerarlo Dios propiamente. En un ambiente helenistico, rodeado de paganos,
para quienes el contacto del ser humano con lo divino era mucho mas facil, estos
titulos adquirieran pronto mas consistencia, es decir, se entendieron como «mas
divinos».

En estas comunidades, y sobre todo en Antioquia, pierde importancia enseguida el
titulo “Hijo del hombre” aplicado a Jesus porque traducido al griego no significaba
nada, o muy poco. Casi nadie lo entendia. Sin embargo, si eran facilmente
comprensibles otros titulos como “Hijo de Dios” o “Sefor” a secas.El estricto concepto
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de sufrimiento y muerte vicaria y expiatoria por otros en general no era en absoluto
familiar a los judios del siglo I. Sin embargo, si lo era y mucho en ambientes donde
reinaba la cultura griega.

Los helenistas, precisamente por estar inmersos en un ambiente cultural griego,
tenian a mano una excelente herramienta ideoldgica para explicar el porqué de la
muerte de Jesus: por designio de Dios él era un hombre justo que habia muerto para
acelerar la venida del reino de Dios, cierto, pero ante todo el plan de divino era que
«muriera por otros», que su muerte sirviera de expiacion vicaria de los pecados de
muchos -de Israel o del mundo entero-, lo que suponia la salvacion de la ira de Dios.

Los helenistas, pues, eligieron la nocién y la terminologia de la muerte vicaria, pese
a que ninguna de ellas aparecia explicitamente en el Antiguo Testamento ni en las
escrituras judias extracandnicas, como herramienta para explicar la muerte de Jesus.

Es este el primer gran ejemplo de fusién del ideario religioso helenistico y el mundo
del Nuevo Testamento. La formulacion de la “muerte vicaria y expiatoria” por unos
pocos implicaria, con muy poco desarrollo posterior, que Jesus era el salvador de
todos aquellos que respondieran positivamente al anuncio del Reino. Los helenistas
debieron ser los primeros que tomaron en serio la iniciativa de propalar el *"mensaje”,
la “buena noticia” (Evangelio), la “Palabra” a los paganos.

Los “helenistas” no fueron exigentes con los requisitos para entrar a formar parte de
la comunidad de los creyentes en JesUs Mesias, con lo que eliminaron un gran
obstaculo para la salvacion. En Antioquia, los “temerosos de Dios” fueron el mejor
vivero de conversos a la nueva secta judia que no exigia la circuncisién ni tampoco
unas estrictas leyes dietéticas, y si mantenia el sistema de ayuda social

La explicacion probable subyacente debid de ser la idea sostenida por algunos judios
de que en tiempos mesianicos se disolvian las barreras que separaban a judios y
gentiles para formar parte de los que esperaban integrarse en el futuro reino de Dios.

Pablo dara forma, peso y consistencia teoldgica al principio de la no necesidad de la
Ley como via Unica de salvacion con la consiguiente apertura a los gentiles, pero los
fundamentos estaban colocados antes que él, en Antioquia, y no precisamente por
Pedro como indican los Hechos en 9,31-10,48.

También sera Pablo el que fundamente teoldgicamente el universo de ideas
complementarias (la salvacion por la fe, etc.) que llevaba consigo la nueva posicion,
secundaria, de la ley de Moisés.

No es extrafio que fuera en Antioquia de Siria, como indican los Hechos (11,26),
donde los seguidores de JesUs comenzaron a ser designados de otra manera, como
“cristianos”. Estos se distinguian ya especificamente del judaismo en que invocaban
como “Sefor” (es decir, mas o menos como Dios) no solo al Dios del Antiguo
Testamento, sino a su hijo JesUs. Para los cristianos helenistas “hijo de Dios”
designaria realmente el ser divino de Jesus; «Sefior» (Kyrios) se emplearia para
expresar su rango superior respecto al ser humano, su posicién de Sefor en la vida
y en el culto.

En resumen: entre la muerte de JesUs y los momentos anteriores a la redaccion de
la primera carta que se nos ha conservado de Pablo (1 Tes; hacia el 50/51 d.C.)
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asistimos a progresos muy importantes en la historia del cristianismo que se ven
reflejados con relativa claridad en el Nuevo Testamento.

Los palestinenses o “hebreos”, plasmaron su comprensién de la vida de Jesus
aplicando ciertos rasgos del mesias esperado a un personaje historico concreto,
JesUs; también entendieron a este mesias como un Hijo de hombre que ha de venir
a instaurar el Reino en nombre de Dios y lo invocaron como juez futuro de vivos y
muertos.

El otro grupo, el de los judios de la didspora o “helenistas”, junto con antiguos
paganos convertidos a la nueva fe, ven en JeslUs a un ser de naturaleza divina, un
Hijo de Dios en esencia, un hombre divino conforme a los esquemas de la religiosidad
circundante y le invocan como el “Sefor”.

Este mismo grupo interpretd pronto la muerte de Jesis como muerte vicaria, como
expiacion por los pecados de toda la humanidad y vieron en la cruz el acto supremo
de la redencién. Este Jesus era un ser divino ya antes de su muerte.

LA DIVINIZACION DE JESUS

[Blog de Antonio Pifiero - 13.04.2014]

En el conjunto del Nuevo Testamento no se denomina “Dios” directamente a Jesus
mas que seis veces (Evangelio de Juan 1,1; 1,14; 20,28; Tito 2,13; Hebreos 1,8; 2
Pedro 1,1). Hay un cierto pudor en decir claramente que Jesus es Dios.

A pesar de estos casos tan claros de divinizacién del Mesias, el culto cristiano
primitivo fue solo al Dios de Israel, pero con la conviccién de que JesuUs estaba
completa e intimamente unido con ese Dios al que se rendia culto. Los primeros
cristianos no dieron a Jesus un culto estricto, sino al Dios Unico mediante Jesus.

Sin embargo, a la vez consideraron que Jesus era Dios, de algun modo. Sostiene D.
G. Dunn (E/ cristianismo en sus comienzos. Volumen I: Jesus recordado. Estella:
Editorial Verbo Divino, 2009) que Jesus era entendido como la encarnacion de la
cercania del Dios transcendente; que aquel era en un sentido real Dios mismo
acercandose a la humanidad, que Jesus participaba de la Sabiduria y del Designio
divino y que invocarlo era el medio y el camino por el que debian de llegar a dar un
culto verdadero al Dios transcendente.

Lo importante, segun Dunn, es la conviccion de los primeros cristianos de que con
esa manifestacion mas o menos diafana de la divinidad en Jesus, y con frases tan
fuertes como la paulina de Filipenses 2,11, no se rompia el credo monoteista que
prohibia que se diera culto a nadie que no fuera Dios.

Por tanto, a pesar de venerar al Nazareno exaltado al ambito divino por Dios mismo,
se afirmaba que la divinidad era Unica y que el Padre era siempre mayor e importante
que el Hijo. Por eso, salvo en el caso del Apocalipsis, y con algunos reparos en el del
Evangelio de Juan, a la pregunta si los primeros cristianos dieron verdadero culto a
Jesus v si lo consideraron Dios, con mayuscula, la respuesta ha de ser negativa: el
Jesus exaltado no era el destinatario del culto como si fuera totalmente Dios o se
identificara plenamente con él. Su veneracién se entendia como culto dado a Dios en
él y mediante él, “el culto de Jesus en Dios” y “de Dios en Jesus”.
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El libro de Dunn concluye con unas declaraciones muy teoldgicas en las que se afirma
que, frente a judios y musulmanes, el cristianismo ofrecié una formula, la divinizacién
de Jesus, como un modo de cruzar el abismo entre la divinidad transcendente y la
humanidad; por tanto, en contra de la opinién de judios e isldmicos, el cristianismo
no es una religion triteista sino monoteista, puesto que sostiene que el Unico
destinatario del culto es el Dios Unico.

Como historiador, estoy de acuerdo con Dunn en sus precisiones sobre el culto
cristiano dado exclusivamente a Dios a través de Jesus y por la intermediacién de
este. Igualmente pienso que es correcta la idea de que los primeros cristianos
concibieron al Cristo celestial -y por retroproyeccion imaginativa hacia su vida
terrenal también al JesUs terrestre- como la representacion de Dios mas cercana a
los hombres, y el ser humano mas cercano posible a Dios.

Estoy de acuerdo también en que la consideracion del Jesus exaltado como Logos,
Sabiduria y Espiritu sera la base del proceso de divinizacion plena de aquel en tiempos
posteriores. Sin duda, tales especulaciones solo fueron posibles por efecto de la
asimilacion consciente por parte del judaismo helenistico desde hacia siglos, vy
consecuentemente por los judeocristianos después, del platonismo y estoicismo
vulgarizados y popularizados.

En sintesis: se puede pensar con verosimilitud que la evolucion teoldgica, que se
produjo a gran velocidad en el grupo de seguidores de Jesus, se genero tanto por las
necesidades de la predicacion como por el culto litirgico. Mas en concreto se debid a
la necesidad de explicar el “escandalo de la cruz” y de aclarar con mayor precision
qué habia significado Jesus: su figura, su posicion celeste tras la resurreccion, la
mision a él encomendada. Todo ello se concreta sobre todo en los llamados titulos
cristoldgicos, que implican un proceso de elevacion de Jesus desde lo meramente
humano al ambito de lo divino. Este fue el acontecer basico del cristianismo naciente.

Puede pensarse también que en este proceso influyd poco a poco un hecho: la parusia
o venida de Jesus en poder no llegd tan rapidamente como se pensaba. Entonces las
palabras del Senor debian ser reinterpretadas y actualizadas, lo que conllevd la
generaciéon de un cierto numero de nuevas ideas teoldgicas.

Ademas, debid de influir la relacién entre los judeocristianos y los paganos
convertidos, y la de todo este conjunto con el que podriamos denominar el judaismo
oficial.

DESPLIEGUE DEL CRISTIANISMO - PABLO DE TARSO

[Extractado de Antonio Pifiero, Guia para entender el Nuevo Testamento. Madrid:
Editorial Trotta, 2006]

Unos veinte aifos después de la muerte de Jesus el grupo de sus seguidores comienza
a producir literatura teoldgica importante. Dentro de ella destaca notablemente la
obra de Pablo de Tarso, que debe valorarse con mucho cuidado porque a la candente
pregunta de quién fundd estrictamente el cristianismo habra que tenerle a él muy en
cuenta. Se tiende a creer que los Evangelios se compusieron cronoldégicamente
primero y que luego escribié Pablo sus cartas. Pero ya sabemos que esto no fue asi.
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La primera composicion del Nuevo Testamento es la Carta primera a los
tesalonicenses, redactada hacia el 51 d.C.

Hoy dia hay un notable consenso (90%) entre los investigadores para declarar
genuinamente paulinas, “solo auténticas sin duda alguna”, las siguientes cartas: 1
Tesalonicenses, Galatas, Filipenses, Filemoén, 1 y 2 Corintios y Romanos.

Componentes que confluyen en la formacion de Pablo: el haber nacido en una familia
judia muy religiosa, la cultura griega de su ciudad natal, su psicologia de ciudadano
(pertenece a una cultura urbana, no campesina) y su talante universalista como
ciudadano de un mundo amplio, el Imperio romano, entre cuyas nacionalidades no
habia verdaderamente fronteras.

Su “conversién”, que él denomina “llamada”, desde su postura como celoso defensor
de la ley y religion “oficiales” judias a una secta marginal, el cristianismo, da el ultimo
toque a los elementos que determinan su personalidad. Estos componentes
socioldgicos y religiosos tienen poco que ver con el mundo rural y galileo de Jesus de
Nazaret. Pablo afirma de si mismo es que era totalmente judio, de la tribu de
Benjamin y fariseo (Flp 3,5-6). Su educacién primaria pudo haberla adquirido entre
la sinagoga y las escuelas de su ciudad natal, muy afamada por sus ambiciones
culturales y su estima de las letras y la filosofia. Probablemente no conocié a Jesus
de Nazaret, si es que debe interpretarse asi lo que dice en 2 Cor 5,16 (No “conoci a
Cristo segun la carne”).

Es muy probable que Pablo tuviera el griego como lengua materna, pero segun Hch
21,40; 22,2; 26,14 hablaba también arameo y hebreo. Por sus cartas se ve que
manejaba con notable soltura la lengua griega, y que era capaz incluso de crear
neologismos o de otorgar nuevas acepciones a términos antiguos para expresar sus
ideas. Pablo no dice en ningun lugar de sus cartas que fuera ciudadano romano, pero
si lo sostienen los Hechos (16,37; 22,25; 23,27).

Pablo da la impresion en sus cartas de ser poco receptivo a los modelos generales de
la cultura griega. Si lo comparamos con Filén de Alejandria se notara la diferencia:
Pablo es el polo opuesto, porque no trata de acentuar las semejanzas entre el
helenismo y Cristo, sino la superacion por parte de éste de toda la sabiduria griega.

Pablo debia de conocer los fundamentos de la religién pagana en general, en especial
de las religiones de misterios o cultos mistéricos, y tener alguna idea de las escuelas
filoséficas en boga en sus dias, estoicos, cinicos y epicureos, porque parece enfrentar
conscientemente su mensaje sobre Jesus al de las religiones paganas y a algunas
ideas de estos fildsofos.

Pero el corpus literario que Pablo conoce y utiliza con pasién y técnica es la traduccién
judia de la Biblia al griego (llamada de los LXX). Asi lo prueba no solo el abundante
uso de ella en sus citas, sino también el propio vocabulario paulino. El trasfondo
cultural mas importante en Pablo es la version griega de la Biblia. El Apdstol supone
en general que sus lectores paganos o judios estan familiarizados con esta version.

De la vida de Pablo hay que destacar tres fases: fariseismo agudo (hasta
aproximadamente los 26 afos), “conversion” o llamada de Dios al cristianismo y
apostolado activo en pro de su nueva fe.
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Pablo nunca llamo “conversion” a lo que habia ocurrido en el camino de Damasco.
Siempre lo denomind “vocacidon” o “llamada” (Gal 1,15, como la “vocacion” de un
profeta). El seguia siendo judio, pero desde su vision, o aparicion del Jesus resucitado
(1 Cor 15,8s), su judaismo se completaba con la confesién de que ese Jesus era el
mesias, y no solo de los judios sino del mundo entero como su salvador, con todas
Sus consecuencias.

Pablo cuenta que después de la “llamada”, se retird a meditar y reflexionar. “Al punto,
sin pedir consejo a la carne ni a la sangre, sin subir a Jerusalén donde estaban los
apostoles anteriores a mi, me fui a Arabia y de nuevo volvia a Damasco” (Gal 1,16-
17). Fue una retirada a la soledad del desierto, probablemente como la de Juan
Bautista. La vocacion debid de tener lugar hacia el 33 d.C., unos tres anos después
de la muerte de Jesus. Pablo madurd su fe durante unos quince anos, en los que solo
una vez se acerco a Jerusalén.

A su vuelta a Jerusalén en el 58 es arrestado antes de culminar un deseado viaje a
Roma. Dos afios en prision en Cesarea, y luego envio a Roma como prisionero (hacia
el 60) para ser juzgado alli por el César al haber apelado ante su tribunal. La muerte
de Pablo debid de tener lugar en la capital del Imperio bajo el reinado de Nerdn, sin
gue se pueda precisar mas: hacia el 64.

Las cartas de Pablo y las del Nuevo Testamento en general

Los primeros creyentes judeocristianos estaban tan convencidos del fin del mundo,
de la pronta venida de Jesis como mesias desde los cielos (la parusia), que
normalmente no se sentirian tentados a redactar otra cosa que escritos de
circunstancias. Una carta servia de presentacion de los misioneros, de respuesta a
las preguntas de las nuevas comunidades, de arreglo de malentendidos o diferencias
de orden teoldgico, y de exhortacién a mantenerse en la nueva fe.

Las cartas del Nuevo Testamento, salvo las auténticas de Pablo, no fueron en realidad
escritas por los personajes que dicen ser sus autores. En lineas generales las cartas
del Nuevo Testamento se acomodan con algunas peculiaridades al estilo y formato
normal de las cartas de la época.

Las cartas de Pablo no son “epistolas” o tratados doctrinales, sino auténticas misivas
personales, llenas de afecto o de reproches, incluida Romanos, aunque ésta tiene
mucho de tratado expositivo. Eran un medio de prolongar su accidon apostdlica, pues
en ella anima, corrige y ensena. Sus cartas iban remitidas no a individuos, sino a
comunidades, y estaban pensadas para ser leidas en publico, normalmente cuando
el grupo se reunia para celebrar la eucaristia.

El nicleo de la doctrina de Pablo de Tarso

Pablo, como Jesus, solo se entiende bien si se le enmarca en la teologia de la
restauracién de Israel. Pablo estaba convencido de un final del mundo inmediato y
de la incorporacion de los gentiles al Israel completo y verdadero que habia de
afrontar el definitivo juicio de Dios.

El inicio de su vigoroso pensamiento religioso estd marcado por el evento de su
“llamada” que tuvo que ver con algun tipo de trance extatico y Pablo considerd
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siempre que habia recibido una especial revelacion divina (Gal 1,11-12) como las
otorgadas a los profetas de Israel: “Dios me segrego6 de los demas desde el seno de
mi madre, me llamod por su gracia y se digno revelar en mi a su Hijo” (Gal 1,15-16).
Esta revelacién lo hace tan apdstol como los que acompafaron a Jesus.

A partir del contenido de sus cartas podemos afirmar que los rasgos esenciales del
contenido de esa llamada -que significd ciertamente una verdadera conversion
intelectual y que se fue perfilando con el tiempo- fueron los siguientes:

A pesar de la cruz y el aparente fracaso, Jesus es el verdadero mesias. Tras su
muerte, que ha de interpretarse como sacrificio expiatorio querido y aceptado por
Dios, este habia hecho a Jesus sefior y mesias. Estos acontecimientos inauguran el
tiempo mesianico, preparatorio para la salvacién final de la humanidad y para la
instauracion definitiva del poder de Dios sobre ella.

Hay un nuevo plan de Dios para la salvacién; comienza una era de gracia; se va a
cumplir la promesa a Abrahan. El mesias no es solo el redentor de Israel tal como lo
entiende la masa de los judios, sino del Israel completo o restaurado, que en los
ultimos tiempos acogera también en su seno a un cierto nimero de gentiles. Todo el
pueblo de Dios, judios y gentiles por igual, estd siendo reunido por Dios en estos
momentos gracias a la obra de Jesus.

El fin del mundo esta cerca. El tiempo que resta es muy escaso. Pronto, muy pronto,
habra de venir Jesis como juez definitivo de vivos y muertos. En ese momento se
instaurara la soberania de Dios. Ello significara el final del mundo presente, y la
inauguracion de un reinado divino ultramundano y eterno.

Esta revelacion incluia una nocién clara de lo que significaba la figura y misidon de
Jesus, a saber, qué es lo que él, Pablo, tenia que predicar acerca del mesias. Solo
hay un “evangelio”, el suyo. Este “evangelio” [ebayyéAliov — euangélion — 'buena
nueva'] fue precisado y completado por Pablo durante afios de maduracion por medio
de noticias y reflexiones sobre Jesus tanto propias como del grupo de cristianos que
lo recibié tras su “conversion” en la comunidad de Damasco y sobre todo en la de
Antioquia.

Pablo pensaba en principio que el nimero de paganos planeado por Dios para entrar
en el Reino no debia ser muy grande. No habia que convertir a todos. Como
apuntamos, esto explica su método misionero, su rapido y febril transito de un lugar
a otro fundando nuevas comunidades, su salto de Siria al mundo griego (Asia menor),
de ahi al continente, sus deseos de alcanzar Roma y los confines del mundo, Hispania.

Segun Dios le habia revelado, el nuevo plan divino era facilitar al maximo en los
ultimos momentos que los gentiles formaran parte del Israel renovado. Hasta que
Jesus habia aparecido sobre la tierra, la salvacién habia procedido de dos maneras:
a) para los judios: por la observancia de la ley de moisés; b) para los paganos: por
el reconocimiento de la existencia de Dios y por el cumplimiento de los preceptos de
la ley natural, que de hecho se equiparan al Decdlogo.

Pero después de la venida de JesuUs a este mundo (la “plenitud de los tiempos”: Gal
4,4) y tras su sacrificio redentor, la revelacién de Dios a Pablo afirmaba que habia
mas faciles condiciones para la salvacion:
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La observancia de la ley de Moisés no era ya un requisito indispensable. Pablo
presenta la revolucionaria idea de que Dios exige ahora el cumplimiento de una ley,
no ritual, sino “la ley del amor” reforzada por Jesus. La ley de Moisés no tiene ya por
si misma ninguna eficacia salvadora. Nadie puede salvarse por el mero cumplimiento
de la ley de Moisés, ni siquiera los judios (Gal). Tampoco es necesario la observancia
de las “leyes de Noé”. La circuncisidon tampoco era ya una exigencia necesaria.

La defensa de este plan divino de salvacién, situa a Pablo en el polo opuesto al
judaismo. El que pretenda que sus pecados sean perdonados por sus propias fuerzas
humanas, es decir, circuncidandose o cumpliendo voluntariosamente las “obras”
prescritas por la ley de moisés, obrara en vano.

Ahora es Jesus quien elimina los pecados de la humanidad y reconcilia a esta con
Dios gracias al sacrificio expiatorio de su muerte. Para apropiarse los beneficios de
esta reconciliacién, todo ser humano ha de presentar a Dios el obsequio de un acto
de fe en la valia y consecuencias de ese sacrificio. Este acto de fe tiene como ejemplo
a Abrahan, el verdadero padre de Israel, a quien Dios hizo la promesa de que en su
descendencia seria salvada toda la humanidad. Con ese acto de fe el ser humano
hace realidad en si mismo la promesa a Abrahan.

La predicacion de Pablo para los paganos respondia plenamente a las ansias
espirituales de buena parte de los espiritus religiosos en el Imperio romano. Segun
Pablo: la salvacién y la inmortalidad que ofertaban las religiones de misterios del
mundo helénico las otorgaba el cristianismo exactamente igual, mas facil y barato:
bastaba la fe en el valor del sacrificio de Cristo; luego, las ceremonias del bautismo
(sumergirse en la muerte de Cristo y emerger de las aguas participando de la vida
eterna como él) y de la eucaristia (participar del cuerpo y de la sangre de Cristo bien
real o simbdlicamente) hacian exactamente las mismas funciones salvificas que los
costosos ritos de iniciacidon de las religiones de misterios. Ahora todo era sencillo,
facil... y ademas gratis.

A la larga el éxito entre los “temerosos de Dios” y los paganos en general estaba
asegurado.

Pablo de Tarso y la idea del reino de Dios

La expresion “reino de Dios” (Baoiieia oD B0l — basileia tou theou) solo aparece en
ocho ocasiones en las siete cartas que reconocemos de Pablo, aunque no con la
misma frecuencia ni el mismo énfasis que en los Evangelios. Pablo la utiliza para
referirse a una realidad espiritual y escatoldgica, mas que a un reino politico o
terrenal.

«Parece que podemos postular que Jesus el galileo predicé un reino de Dios terrenal
y judio. ¢Y Pablo? éHabld en los mismos términos o cambid algo el mensaje, como
ya sabemos que hizo respecto a la exclusividad judia de dicho reino? Las pocas
menciones a este tema en las siete cartas auténticas permiten hacerse una idea
rapida de la cuestidn.

Hay pasajes que explican qué no es el Reino de Dios porque no apareceran por él
guienes cometan crimenes y pecados: en él falta la maledicencia, los injustos,
idélatras, homosexuales, la envidia, la embriaguez, etc. (Gal 5, 19-21 y 1 Cor 6, 9-

La otra historia de la filosofia — www.hispanoteca.eu 76



10). Estos datos pueden hacer pensar que, como JesUs, Pablo de Tarso pensaba en
un reino terrenal libre de fechorias y maldades (por asi decirlo), cosa que también
podemos deducirde 1 Tes 2, 11-12 y de Rom 14, 17-18.

Podriamos seguir pensando asi al repasar 1 Cor 4, 17-21, que habla de un poder
divino presente en el reino de Dios.

Se trataria de un reino lleno de plenitud divina que se manifestaria en la ausencia de
maldad y pecado por la mera influencia de ese atender a la voluntad del dios
supremo, de entender el “espiritu” de su voluntad, es decir, aquello que realmente
desea como comportamiento de quienes integraren ese reino.

Las dificultades comienzan, sin embargo, cuando Pablo, a diferencia de lo que parece
haber proclamado Jesus, niega que la comida y la bebida, la satisfaccion de los
minimos vitales, sean cosa del reino de Dios (Rom 14, 17-18). Esta cualidad
“antiterrenal” es mas que chocante: resulta claramente perturbadora por ser, en
realidad, “antijesuitica”.

Y la cuestidn se aclara, pero se complica mucho mas si atendemos al pasaje que
habla de transformacidon, de resurreccién, 1 Cor 15, 50-52. Parece que hay que
entender que el mundo dejara de ser el que es. De hecho, es un concepto importante
en Pablo la “nueva creacion” (Gal 6, 15) que contrarrestara a la primera, llena de
pecado, el primero el del primer hombre, Adan.

A esa nueva creacion en la que no habra muerte ni corrupcion se llegara gracias al
nuevo primer hombre, Jesus, que habra vencido a la muerte el primero de todos (la
primicia citada mas arriba en 1 Cor 15, 22).

Pablo habria predicado un nuevo mundo no recreado sino creado nuevo, que seria
ese reino de Dios en el que se seguiria su voluntad, su Ley, y se haria comprendiendo
el “espiritu” de esa Ley. Ese “espiritu” que ayudaria a hacer las cosas como se deben
hacer.

La maxima complicacion aparece cuando en ese reino en el que el pecado y la muerte
no reinaran (Rom 5, 14, 17, 21 y 6, 12) no hemos de concebir a Jesus como rey.
Para Pablo Jesus reinaria entre los tiempos finales del primer mundo y la instauracion
del segundo (1 Cor 15, 24-25: Luego, el fin, cuando entregue a Dios Padre el Reino,
después de haber destruido todo Principado, Dominacion y Potestad. Porque debe él
reinar hasta que ponga a todos sus enemigos bajo sus pies).

En definitiva, el reino terrenal de Jesus es transformado de dos maneras:

a) Jesus, el rey que traeria ese reino (basileus en griego, la palabra odiada por Roma
y que aparece en el titulo de la cruz) es transformado en un Kyrios (sefor / monarca
en griego, con menos connotaciones politicas) que sélo reinara durante el tiempo que
medie entre este mundo y la nueva creacion, el nuevo mundo - nuevo reino.

b) El nuevo reino serd de una cualidad diferente: la muerte y la corrupcion asociada
a ella dejara de existir para los vivos, que seran "espirituales". Esto quiere decir que
seguiran el espiritu de la legislacién cdésmica divina, que se atendran sin necesidad
de Ley a los articulos de la Ley universal, aquella que ya Noé cumplia sin haber Ley.

Estos seres espirituales (en el sentido legislativo) serdn lo que Adan debiera haber
sido: en consecuencia, viviran en un paraiso (distinto al proclamado por Jesus, que,
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recordémoslo, era un reino en esta tierra con abundancia de bienes) sin muerte y
siempre, eso nho cambia, felices.

Los ya muertos judios que se hubieren atenido a la Ley divina (mosaica) o paganos
gue hubieren comprendido el espiritu de esa Ley, tendran su recompensa con una
nueva vida sin muerte ni corrupcion. Sera la resurreccion.

Quienes, en el momento en que vivia Pablo, siguieran el espiritu de esa Ley divina,
es decir, fueran espirituales, no moririan puesto que el final de este mundo era
inminente en su opinién y, transformados porque su cuerpo y alma ya no
experimentaria la muerte-corrupcién, ingresarian tan contentos en el nuevo mundo
/ nueva creacion, paraiso de una nueva y ultima era, ajeno al mundo que conocemos,
ajeno a Roma y su imperio.» [Eugenio Gomez Segura, en Blog de Antonio Pinero -
08.11.2022]

Resumen de la teologia paulina
La humanidad antes de la venida de Jesus estaba toda ella sumida en una situacion

de pecado; el ser humano no puede salir de esta condicidn por sus propias fuerzas.

Esta situacidon va contra los designios del Dios de la creacidn, quien actua por si
mismo, por libre voluntad, para modificarla.

El salvador divino desciende de las alturas y se abaja, encarnandose en un cuerpo
humano. Ese salvador, Jesus de Nazaret, es a la vez hombre y Dios de algun modo.

El salvador muere violentamente en la cruz, conforme a un plan divino.
La muerte del salvador es un sacrificio expiatorio por los pecados de la humanidad.
El salvador crucificado resucita, lo que confirma su divinidad e inmortalidad.

Por consiguiente: el acto divino de la salvacién no acontecera en el futuro. Ha tenido
ya lugar en el pasado.

Los beneficios del acontecimiento salvador, la muerte vicaria y expiatoria de Jesus y
de su resurreccion, sélo se hacen efectivos en aquellos que hacen un acto de fe en
el significado y eficacia de esa muerte redentora.

En consecuencia, las «obras de la Ley» no tienen en si mismas y por si mismas efecto
alguno de salvacion.

La justificacidén por la fe es equivalente a una circuncisién espiritual.

La justificacién por la fe aporta los mismos beneficios que las religiones de misterios:
la salvacién eterna y la inmortalidad.

El bautismo significa la inmersién en la muerte de Cristo y el nacimiento con él a una
nueva vida que conduce a la eterna.

En la eucaristia se rememora el sacrificio de la cruz y se logra que se actualicen sus
beneficios.

El tiempo que resta es muy escaso. Se acerca el fin del mundo.
La vida en este mundo tiene poca importancia.
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Pablo suefia con una restauracion de Israel en el futuro. Piensa que el pueblo elegido,
movido por la sana envidia de ver la salvacion de los gentiles, acabara creyendo en
JesUs y sera readmitido como pueblo.

EL SUSTRATO ASIRIO-BABILONICO EN PABLO DE TARSO

[Extractado de Antonio Piflero, Guia para entender a Pablo de Tarso. Una
interpretacion del pensamiento paulino. Madrid: Editorial Trotta, 2015]

El pensamiento de Pablo estuvo naturalmente condicionado por las concepciones y la
cosmovisiéon de su tiempo, en concreto por unas ideas de Dios y del mundo
veterotestamentarias que a su vez reflejaban en lineas generales la concepcion del
universo de los asirios y babilonios; estos eran deudores por su parte de una
cosmovisién mas antigua aun, la acadia, plasmada ya hacia el 1700 a.C.

Para los babilonios, la Tierra era plana, de forma circular normalmente, pero con
cuatro puntos cardinales bien diferenciados, los “cuatro confines” de la Tierra. El
centro de esta era Babilonia. La zona seca y elevada de la Tierra estaba rodeada por
todas partes por el océano, limitado por un muro de contencién. Encima de la
superficie plana, o rugosa -montafas-, y acuosa estaban las esferas celestes, en
numero de tres.

En la cuspide de estas esferas se hallaba el trono de los dioses que formaba como
una corte celestial en la que habia una divinidad dominante. En una de esas esferas,
supralunar, se hallaban el Sol y los planetas y, mas arriba, las estrellas fijas que
giraban como un bloque sobre la Tierra, que era el centro natural de todo.

En la parte inferior de la superficie de las aguas y de la tierra plana o rugosa se
hallaba el reino de los muertos, que cumplia ademas la funcién de base o sustento
de aguas y tierra. El ambito de este reino estaba igualmente dividido por esferas
subterraneas, mas pequefias que las celestes.

En una de ellas tenia su palacio el guardidan de los muertos, divinidad también,
aunque inferior. En la zona exterior a todo este conjunto se pensaba que estaba una
suerte de océano de aguas finisimas, que es el aire.

La antigua concepcién hebrea del mundo se basa fundamentalmente en esta imagen,
a la que afiadian algunas pequefas precisiones, que intentaban formar un sistema
mas unitario. A partir de un caos originario e informe, Dios era quien habia creado el
cielo, la tierra y los abismos: las tres entidades formaban el “todo”, el universo,
concebido generalmente con las mismas tres partes: el cielo arriba; la tierra abajo,
y por debajo de ella el mundo subterraneo, constituido en parte por esas aguas
cadticas primordiales y por el reino de los muertos.

Los israelitas modificaron el nimero de esferas celestes hasta siete, nimero que
indica la perfeccidn. El cielo, en su esfera superior, la séptima, es la morada del Dios
unico y de su corte celestial, angeles. Estos espiritus sustituyen a los dioses
secundarios de los acadios y babilonios.

Los astros entre el cielo y la tierra estaban gobernados por delegados de Dios,
angeles también o arcontes celestes. Segun los hebreos, las esferas celestes estaban
sustentadas por unas enormes columnas, alejadas entre si, pensadas como
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montafias grandes y estilizadas; el mundo subterraneo tenia también sus columnas
sustentantes proyectadas hacia abajo.

Con el paso del tiempo, el judaismo helenizado subordind esta cosmovisién a una fe
monoteista en un Dios Unico. Los dioses secundarios se transforman en angeles y
demonios. Fuera de Dios todo esta sujeto a una ley divina: el tiempo inexorable es
el que conforma una historia del universo y del ser humano disefiada desde siempre
por la divinidad.

La historia avanza en linea recta desde los origenes (creacién y el paraiso para el
ser humano) hasta la consumacién final con peripecias diversas. El universo era al
principio bueno y perfecto, pero luego resulté tremendamente desordenado por los
pecados y la mala inclinacion del hombre.

Finalmente, Dios volvera a poner orden en su creacion, y volverad a generarse un
nuevo todo, un mundo futuro, similar al del principio, probablemente unos cielos
nuevos, o renovados, y una tierra nueva, o renovada, en donde los seres humanos
justos (israelitas o convertidos) viviran felices por siempre jamas.

E 1: Montana terraquea (Babilonia ocupa el
centro)

E 2-3: Ambito del mundo subterrdneo o
reino de los muertos con el palacio del reino
de los muertos con sus siete murallas

H 1-3: Ambito celeste

HO: Océano celeste

0: Océano terrestre

G: Base del océano terrestre
D: Circulo de contencién

M: La manana. Montanas desde donde sale
el sol

A: La tarde. Montanas de la puesta del sol

Fuente volumen III del Biblisch-Historisches Handworterbuch, Gotinga, 1955, col. 2161, “Weltbild”;
igualmente la leyenda.

Este universo semita coincide en parte con el del otro mundo al que pertenece Pablo,
el helenismo. Aunque para los griegos el cielo y la tierra existen desde siempre -la
materia es eterna.

Es importante caer en la cuenta de que en esta imagen del universo se basa una
buena parte de la estructura mental de Jesus y de Pablo de Tarso, obtenida
fundamentalmente de la lectura de los libros sagrados: tanto Jesus como Pablo
dependen de la Biblia hebrea, o griega, de la que se desprende esta cosmovision; y
ambos son pensadores apocalipticos, cuyas ideas basicas encajan perfectamente en
ella.
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En el caso de Pablo, el hecho de que concebia el mundo seglin esta cosmovision se
confirma por 2 Cor 12,1-2. Dios, por muy alejado que se lo presente y a pesar de la
distancia entre el cielo y la tierra, esta relativamente cerca. El universo es en si muy
pequeno; la divinidad es una entidad muy proxima, y se concibe ademas
antropomaérficamente.

No es de extrafiar que el pecado del primer ser humano, Adan -concebido como la
enemistad y separacion del hombre de la divinidad creadora- genere en la mente
divina graves problemas, ya que el hombre es lo mas preciado de lo salido de entre
sus manos (salmo 8): la enemistad y el distanciamiento humanos respecto a Dios
distorsionan el disefio creativo.

Asi se explica el enorme interés de la divinidad por rescatar al hombre, al precio que
fuere, de las consecuencias de su lapso, pues su caida repercute ademas en la
creacion entera. Es preciso borrar esa falta de Adan.

Dios envia a su Hijo al mundo para que intervenga en él y lo restaure. Para que el
envio sea efectivo, este Hijo adoptara una forma como la de los hombres para que
estos lo sientan mas cercano.

Pero al llegar al mundo, el Hijo se encuentra con dos potentes enemigos, el Pecado
y la Muerte. El Hijo derrota al Pecado viviendo sin pecado y siendo obediente al
maximo, incluso hasta la muerte.

Y esta es derrotada por el Hijo gracias a la victoria de su resurreccién y vuelta al
ambito celeste. Asi pues, el Hijo, tan preciado por la divinidad, perece en una suerte
de ofrenda voluntaria de su vida.

Pero este acto de obediencia perfecta calma la ira de Dios por el pecado de Adan vy
sus descendientes, y logra que se restituya la amistad primigenia entre la divinidad
y su criatura. La creacion entera salta de gozo y comienza su restauracion.

La cosmovisién semitica, de un mundo muy pequefio con un Dios al alcance de la
mano y que mira constantemente hacia su creacion, puede iluminar también otros
varios aspectos de la ideologia de Pablo. Asi, la eleccién de un pueblo, dentro de una
tierra muy pequefa, que esté dispuesto a obedecer a Dios y a llevar adelante sus
designios, a pesar de los fracasos del resto de los humanos, y que sirva de faro a la
humanidad.

En este universo con una divinidad tan “accesible” es facil de comprender la
posibilidad de la revelacion. La divinidad se comunica constantemente con los
hombres por si misma o por intermediarios, y algunos seres humanos pueden llegar
también a comunicarse directamente con la divinidad. Pablo es uno de ellos.

La cosmovisién de Pablo, propia de una sociedad acadico-babildnica-hebrea-griega
(en parte) de hace mas de tres mil quinientos afos, no se modificd sustancialmente,
al menos entre la gente sencilla, desde el siglo I hasta finales del XIX o incluso
mediados del siglo XX. Y mientras la cosmovision no se modifique, la ideologia sigue
siendo valida.
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LA COSMOVISION APOCALIPTICA

Que Pablo es un judio mesianico y escatoldgico, imbuido en la atmdsfera apocaliptica
gue recogen los ultimos estratos del Antiguo Testamento y sus numerosos escritos
apécrifos es un tema comunmente aceptado (y trillado) por todos los estudiosos del
Apodstol.

Entre los temas generales, tanto de la apocaliptica judia como paulina, destaca la
doctrina de los dos eones, o etapas de la historia del universo. El primero va desde
la creacion hasta la venida del Mesias e incluye la plenitud de los tiempos con su
llegada y muerte.

El acto conciliador de Dios en la cruz significa para Pablo, teolégicamente, el final del
eon antiguo, pero no temporalmente, porque ese edn continuara existiendo hasta la
eclosion plena del edn nuevo con la parusia del mesias Jesus. Para Pablo este edn
nuevo ha comenzado ya desde la cruz y resurreccién del Mesias.

Por tanto, el edn viejo y el nuevo conviven hasta la segunda venida del Mesias. Los
eventos de la cruz y la resurreccion han abierto a los que viven en el Mesias en la
plenitud de los tiempos la dindmica de un mundo que camina indefectiblemente hacia
su renovacién y su plenitud.

EL MUNDO DE LA MISTERIOSOFIA Y LA SALVACION: PLATONISMO Y ETICA
ESTOICA

Pienso que reflexionar sobre las relaciones de Pablo con el estoicismo, el platonismo
o la espiritualidad de las religiones de misterio helénicas no implica disminucién
objetiva alguna de su judaismo, puesto que en materia religiosa el helenismo vy el
judaismo, junto con la religion irania y la religiosidad semitica comun, pueden
entenderse como formas complementarias en el contexto de una antigua religidon
euroasiatica, que con los siglos evoluciona perfilando cada una sus aspectos mas
caracteristicos.

Asi pues, puede sostenerse con Petersen que “Pablo el judio era a la vez Pablo el
helenista”. Pablo efectia el gran cambio de presentar a un mesias puramente judio
como el salvador universal, que llama a la salvacién a todos los gentiles que lo
deseen.

Sostiene ante todos los que desean asegurar su salvacién en el mundo futuro que
esta es ofrecida por JesUs mucho mejor y con mayor facilidad que cualquier otra
divinidad salvadora de las que se anunciaban en el Imperio.

Sostiene que el creyente en el Mesias puede repetir simbdlicamente la peripecia de
muerte y resurreccién de este, con gran facilidad y suprema perfeccion, gracias al
bautismo en el nombre de Jesls y a la cena eucaristica, una suerte de “sacramentos”
(aun no existe el vocablo) por los que el fiel muere y resucita con el Mesias y se une
intimamente a la divinidad, representada por el mismo Mesias, que es divino.

Para Pablo, la pertenencia del fiel creyente al cuerpo mistico del Mesias, obtenida por
el acto de fe en la proclamacion y posteriormente por el bautismo y la eucaristia, que
utiliza la imagen estoica de la sociedad como un cuerpo del que son miembros todos
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los fieles, es muy superior a la union con la divinidad que pueda ofrecer cualquier
culto mistérico de su tiempo.

El platonismo vulgarizado comparte con el entorno semitico de ideas ciertas
concepciones como que el mundo de abajo no es mas que un reflejo del celeste, el
verdadero; la dualidad entre el espiritu, arriba —ambito de lo sublime, de las ideas,
del Uno y el Bien y la carne, abajo, lugar de lo aparente y transitorio, secundario, sin
existencia propia.

La antropologia de Pablo, que distingue tres partes en el hombre, cuerpo, alma y
espiritu, y que consecuentemente diferencia entre los hombres espirituales, los
psiquicos y carnales.

Se comprende mejor en el ambito griego que en el judio la sustitucion, para los
gentiles conversos al Mesias, de la ley “carnal”, la de Moisés, por la ley “espiritual”;
y la de la circuncision “carnal”, la de Moisés, por la circuncisién “espiritual”, la de la
fe en Cristo, sellada por el bautismo. Ya no necesitan los gentiles hacerse judios para
salvarse plenamente.

El judaismo anterior a Pablo, y él mismo, no fueron inmunes a la propaganda de
normas morales por parte de los fildsofos estoicos, que se encargaban de extenderla
en las charlas de los mercados y en cualquier ocasion propicia. Estas normas pasaron
a la moral popular como ampliamente aceptadas. Pablo y los estoicos coinciden en
ciertos principios de comportamiento, como vivir conforme a la naturaleza.

“La humanidad se halla en poder del pecado y de Satan. Esta servidumbre no puede
romperse por ningun esfuerzo moral que pueda realizar el ser humano, puesto que
su naturaleza moral es demasiado débil. Consecuentemente, la humanidad esta
condenada a un castigo eterno por parte de Dios.

La divinidad, sin embargo, misericordiosa, ha dispuesto un camino de liberacién por
medio del envio al mundo de su hijo divino. En ese mundo sufrird una muerte cruel
que servira de expiacidn por los pecados de la humanidad.

Al aceptar el significado de esta muerte con fe y agradecimiento, los seres humanos
pueden participar misticamente de ella, a la vez que toman parte en la resurreccion
y en la inmortalidad del Hijo de Dios. Aquellos que no tienen fe, y persisten en creer
que pueden eludir esta condenacion gracias a sus propios esfuerzos morales (guiados
por la ley de Moisés) se hallan abocados a una eterna condenacién.” (H. Maccoby,
Paul and Hellenism, Londres 1991)

RASGOS GNOSTICOS DE LA TEOLOGIA DE PABLO DE TARSO

Pablo proclamara un evangelio muy distinto, no recibido —como dice él- por mano y
via de otros hombres sus coetaneos judios, sino por una revelacion directa de la
divinidad. En su evangelio ha desaparecido por completo el concepto de “Reino de
Dios”, y este concepto de “reino” se ve sustituido por una salvacion de todo aquel
gue espera en la muerte salvifica de JesUs, enviado no solo a predicar “a las ovejas
descarriadas de Israel”, sino a todo el mundo, sin distincién de gentil judio, o barbaro.

Es verdad que Pablo, como participe también de las ideas apocalipticas judias, seguia
creyendo en un fin del mundo inmediato, es decir, en una escatologia de futuro; pero
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sus ideas muestran ya clarisimos puntos de contacto con el armazdén ideoldgico que
luego vemos en los sistemas gnosticos de los siglos II y III.

Su doctrina sobre la situacién penosa de toda la creacion y la caida de Adan (Rom),
su contraposicidon entre individuos psiquicos y pneumaticos (1 Cor), entre lo de arriba
y lo de abajo, la luz y la oscuridad (Rom/Tes), sus ideas sobre el dominio de este
mundo por las potencias o arcontes angélicos intermedios (1-2 Cor) y sobre grandes
inconvenientes del matrimonio (1 Cor) muestran rasgos de gran parentesco con la
gnhosis.

Igualmente son afines a la gnosis, su concepcion del Salvador como ser que
desciende a la tierra, manteniéndose desconocido a los “principes de este siglo que
son quienes lo crucifican” (1 Cor) y su ascensién al cielo como un ser divino (Flp)
recuerda también especulaciones gndsticas sobre el “Hombre perfecto”, la doctrina
de la union de los cristianos entre si con Cristo en el “cuerpo de éste” (1 Cor Rom) y
la contraposicion entre el 1.0 y 2.0 Adan.

La comunidad paulina, liberada de la tirania de la ley judia, es parecida a la de la
mayoria de las denominaciones gndsticas que postulan una comunidad de salvacion
no restringida por la ley o por la raza, y por ultimo, los cristianos regidos solo por el
espiritu —los “pneumaticos”- se parecen extraordinariamente a los espirituales
gndsticos, sobre todo puesto que Pablo afirma de estos que son como una “nueva
criatura” (2 Cor) que participan de la gloria de Dios a cara descubierta,
“transformados en la misma imagen, de gloria en gloria, como movidos por el espiritu
del sefior” (2 Cor. 3, 18).

El cristianismo de Pablo y de Juan es mucho mas parecido al gnosticismo del siglo II
y III que lo que se parece el mensaje primigenio de Jesus a la interpretacion cristiana
de Juan y Pablo. El cambio producido entre el mensaje primigenio de Jesus y el de
Pablo y Juan se realiza en el sentido de transformar el ideario palestino-mesianico de
JesUs en un sistema gndstico moderado, sin base filoséfica sistematica.

El cristianismo paulino aceptando la figura de JesUs y su pretension de ser el mesias
se transforma en una respuesta universal a los sentimientos y exigencias religiosas
que eran comunes a muchas gentes de la cuenca del Mediterraneo de entonces: la
consecucion de una salvacién personal, ligadas a las condiciones del individuo mismo
y No su pertenencia a una raza.

El que el gnosticismo floreciera de una manera tan esplendorosa en los siglos IT y III
se explica claramente por el desarrollo conjunto de la teologia cristiana que,
siguiendo los pasos del judaismo helenistico, se habia ido introduciendo cada vez
mas en el ambito ideoldgico del platonismo medio.

Ya desde época imperial temprana sobre todo desde Alejandria se habia extendido
un movimiento de renovacién de la filosofia platdnica. El nols, el pensamiento o
espiritu del hombre, pasé de ser un simple instrumento de conocimiento a un érgano
para la recepcién de la revelacion, a un don celeste otorgado al Sabio que le
posibilitaba el camino al cielo.

La filosofia se transformé asi, por analogia con las religiones de misterios, en un
camino de salvacion. Los conceptos religiosos penetran espiritualizados en el
lenguaje filoséfico, y este, una vez bien conformado, influye positivamente en las
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nuevas formas de religiosidad. Hacia finales del siglo V este gnosticismo estaba
practicamente muerto. éPor qué fenecidé este movimiento que habia gozado de tan
pujante vida sobre todo durante el siglo IT y comienzos del III?

En mi opinidn perecié por la conjuncidn de un doble movimiento antagdnico y
contradictorio. Entre las clases cultas, porque se aceptd al platonismo como sistema
filoséfico mas acomodado al cristianismo.Entonces, a los ojos de los sabios, los
gndsticos aparecieron como los cultivadores de una filosofia platonica degradada,
empobrecida y un tanto embrutecida. A la vez, y como fendbmeno contrario pero
confluyente, a los ojos de los menos cultos con el pleno triunfo del cristianismo toda
la filosofia pagana quedaba trasnochada y sin sentido.

Los sistemas gnosticos aparecian entonces a los ojos de los mas humildes como
“demasiado filoséficos” y “complicados” ante la lisura y llaneza de la “sana y recta
doctrina”. La conjuncién de esta doble causa acabd en unos doscientos afios con una
de las interpretaciones mas curiosas y consistentes de la obra de JesUs de Nazaret.

EL EXITO DE LA TEOLOGIA DE PABLO

Estimo que el Nuevo Testamento es la personificacion del triunfo de la interpretacion
paulina de Jesus. En efecto:

e De entre todos los “apdstoles” solo se han conservado cartas de Pablo; de
ningln otro mas, a pesar de las apariencias. Las demas cartas, que llevan los
nombres de Pedro (2), Juan (3), de Santiago y Judas (1 + 1) son seuddnimas,
no salieron de la pluma de los “autores” a los que han sido adjudicadas.

e La “escuela paulina” consiguié colocar en el Nuevo Testamento siete cartas
pseudoepigrafas (es decir, que llevan el nombre de Pablo, pero que fueron
escritas en realidad por sus discipulos) por siete de los otros apodstoles, 1-2
Pedro, 1-2-3 Juan, de Judas, y una del presunto hermano de Jesus, la Epistola
de Santiago. Por tanto, 14 cartas “de Pablo” por siete del resto de todos los
apostoles.

e Salvo la de Santiago y Judas, las tres cartas de Juan y las dos de Pedro aceptan
también esquemas paulinos de interpretacién basica de Jesus. Es curioso que
las dos epistolas “de Pedro” son mas paulinas en su teologia que petrinas.

e El Apocalipsis es una obra sui generis, pero su concepcién acerca de la
naturaleza humano-divina del Cordero, Jesus, y visibn de su muerte y
resurreccion como los hechos basicos de la Redencién, también eran
asimilables por los grupos paulinos.

Sin negar en absoluto la posible belleza, bondad o poder de atraccion de las doctrinas
cristianas, desde el punto de vista socioldgico otros factores fueron mas relevantes:

I\\

1. Pablo conectd con las necesidades religiosas del “mercado”: La oferta de Pablo a
los “Ansiosos de la salvacion” era muy seductora. Se ofrecia lo mismo que otras
religiones en el “mercado religioso” del siglo I, pero asegurando que su efectividad y
seguridad eran maximas y garantizadas.

2. Eliminé todas las barreras que impedian el éxito del producto: El nuevo plan divino
era, segun el Apdstol, facilitar al maximo en la época mesidnica -la que transcurria
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entre la muerte del mesias Jesus y su venida como Jesus juez universal- el que los
gentiles formaran parte del Israel renovado que se iba a salvar.

3. Aprovechd las redes sociales convenientes que facilitaban la aceptacién de ese
producto: es mucho mas facil la conversion cuando no se cambia a algo totalmente
nuevo, sino a lo que complementa, mejora y sigue a lo que ya se conoce. Y, por otro
lado, por el modo de proceder de las iglesias paulinas —es decir, los inmediatos
sucesores de Pablo- que cayeron en la cuenta de las necesidades organizativas para
la subsistencia del grupo y pusieron los medios para formar una comunidad fuerte.

DEL JESUS HISTORICO A LA CONSOLIDACION DEL CRISTO DE LA FE

[Extractado de Antonio Piflero, Guia para entender el Nuevo Testamento. Madrid:
Editorial Trotta, 2006]

Pablo aporta a la conformacién del cristianismo las bases tedricas para la
transformacion del mensaje de Jesus sobre la llegada inminente del reino de Dios (un
reino de caracteristicas mesianicas netamente judias y pensado en principio solo para
los israelitas observantes de la Ley) en un mensaje de salvacion universal.

Pablo proclama ya que la salvacién estaba abierta a todos y cada ser humano en
particular, pues el convertido completaba el nimero de los salvados antes del fin. Es
evidente que este cambio del Reino judio a la salvacién universal se habia dado ya
inicialmente en la tensidon misionera que mostrd la comunidad helenistica, pero es
Pablo el que le otorga una forma mas diferenciada, definitiva y con recios
fundamentos teoldgicos.

El Apdstol no habla ya practicamente del reino de Dios en sus cartas. La expresion
aparece unas cuantas veces, pero no tiene ya el contenido de lo anunciado por Jesus
tal como lo recogen los Evangelios sindpticos. De lo que Pablo habla en sus escritos
es de un acto salvador de Dios, por medio de la muerte vicaria de su Hijo, valido para
toda la humanidad: judios y gentiles. Se trata ya de una posibilidad de salvacion para
todos sin excepcion.

El anuncio de un mesianismo estrictamente judio, con sus afirmaciones de liberacidn
y restauracion del pueblo de Israel, la llegada inmediata del reino de Dios que
implicaria una restauracion de la teocracia israelita, un aplastamiento del yugo de los
gentiles gracias a una intervencion decisiva de Dios en los inminentes momentos
finales de la historia, no tenia ningln atractivo ni posibilidad de éxito entre los
posibles candidatos a la conversion fuera del estrecho marco de Judea, Samaria y
Galilea. Solo podria interesar a quien hubiera decidido de antemano que estaba
dispuesto a convertirse en judio.

La transformacidn explicita del anuncio judio del Reino en una salvacion universal por
la fe en Cristo hizo posible que la nueva forma de judaismo representada por los
cristianos tuviera un éxito bastante notable. La salvacidn debia ser abierta, para
todos, porque por ese tiempo era doctrina ética muy difundida por los estoicos la
sustancial unidad e igualdad del género humano. El intento de Pablo consistia en
proclamar ante sus oyentes a Jesls como el verdadero redentor que debia desbancar
a las otras divinidades del Imperio.
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Pablo incorpora motivos gndsticos a su interpretacion de la figura y del papel de
Jesus. Otra gran aportacién paulina a la evolucidn del cristianismo es la incorporacion
selectiva de motivos y expresiones de corte gnostico o gnostizante que le ayudaron
para ahondar y explicitar lo que él consideraba las verdades nucleares de su
“evangelio”. Motivos gnodsticos, perfectamente rastreables ya en el siglo I, y no un
gnosticismo mas o menos formado. Dentro del cristianismo esto no ocurrird hasta
bien entrado el siglo II.

En apretada sintesis los puntos que podrian destacarse como mas importantes de
tono gndstico en Pablo son los siguientes:

Una antropologia de corte gndstico y platonizante: el ser humano esta dividido no
solo en alma y cuerpo, sino en cuerpo, alma y espiritu. Consecuentemente los
humanos pueden dividirse en “espirituales” y “psiquicos” / “corporales” segun
entiendan con mayor o menor profundidad las verdades de la revelacién (1 Cor 3,1,
etc.).

La concepcion de la lucha del cristiano contra las potencias maléficas como un drama
césmico (2 Cor 2,6, etc.). La consustancialidad o igualdad de sustancia entre el
Redentor y los redimidos. La idea de que los fieles bautizados forman un cuerpo
conjuntamente con Cristo se basa en una concepcién que mas tarde desarrollara la
gnosis apoyandose en esa igualdad de sustancia. Gracias a ella y solo por ella es
posible que el conjunto de los fieles, |la Iglesia, sea el cuerpo o los miembros, y Cristo
la cabeza (Rom 12,4ss; 1 Cor 12,12-27). Una radical division entre la materia y el
espiritu (contraposicidon carnal / espiritual: pp. 271ss).

Pablo no utiliza solo el vocabulario de los enemigos dialécticos, sino también sus
conceptos. Y si el cristianismo paulino puede expresar bien su mensaje ante los 0jos
de los oyentes a los que se desea convencer por medio de ciertos conceptos que no
dudariamos denominar de “talante gndstico” es porque existe una cierta identidad, o
al menos similitud, entre la concepcidon del cristianismo de corte paulino y las ideas
de la salvacién que tenian los adversarios de Pablo, a los que se puede calificar sin
duda como “de corte gndstico”.

Este talante tendra enormes consecuencias en el futuro de la teologia cristiana desde
finales del siglo II y sobre todo desde el III. Posibilitara que los grandes misterios de
la fe se expliquen por medio de categorias neoplatonicas (Clemente de Alejandria,
Origenes...). El origen de la gnosis occidental se hallaba en un judaismo marginal
que intentaba unir las tradiciones ancestrales del Génesis con aclaraciones de Dios y
el universo de corte platonico, sobre todo del Timeo.

Esta corriente de “platonismo” popularizado es la que pervive en ciertos elementos
gndsticos que incorpora Pablo, y con esta corriente empalmara la exégesis del Nuevo
Testamento de tipo también platonizante gnéstico que inaugura Clemente de
Alejandria y contintia Origenes.

Pablo no piensa en absoluto que esta fundando ninguna nueva religidon, ni tampoco
entra en sus propdsitos. Pablo tendria por loco a quien esto pensase. El Apdstol no
establece aln una doctrina trinitaria clara, ni mucho menos: a pesar de su teologia
de la preexistencia del Redentor / Hijo (Flp 2,6ss; Gal 4,4) Pablo hace hincapié en la
accién de un Dios Unico, Padre, en su Hijo. Pablo sigue siendo absolutamente fiel al
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Libro sagrado. No cuestiona la alianza de Dios con Israel: aunque Cristo sea el centro,
es el cumplimiento de las Escrituras antiguas.

El Apdstol, pues, no interpreta al cristianismo como una nueva religion. Todo lo
contrario: para él el cristianismo es solo una revivificaciéon o renovacién del judaismo.
Su “evangelio” pertenece de lleno a Israel: en realidad solo hay un olivo y los paganos
son injertados en él. La ley antigua cumplié su funcidon hasta que vino Jesucristo.
Después de la muerte y resurreccidn del mesias-cristo, el cristianismo es el Unico
judaismo posible, un judaismo bien entendido y auténtico, no una religion nueva.

Pablo fue el primer gran tedlogo del cristianismo. Su figura y ensefanzas
contribuyeron a consolidar un cuerpo de doctrina, aunque este se hubiere iniciado
antes de él. Si por definicion se admite que la teologia cristiana constituye la esencia
de la nueva religion, es evidente que esta solo se plasmd después de la muerte de
Jesus. Visto desde fuera no hay fe cristiana hasta después de Pascua. Por tanto, solo
hay cristianismo tras la muerte de JesUs, no antes.

El cristianismo es la teologia del Nuevo Testamento y esta solo fue formulada por los
discipulos de Jesus, no por Jesus mismo. JeslUs no pudo ser el fundador del
cristianismo ya que este nace mas tarde que él. Frente a Jesus es Pablo el que
impulsa y completa un movimiento teoldgico que deja de poner en primer plano el
reino de Dios y se concentra en Jesls mismo como objeto de predicacion. Parece,
pues, que el personaje que comienza a poner los cimientos para una nueva religion
y para la separacion definitiva del judeocristianismo del judaismo normativo y oficial
es Pablo de Tarso y no Jesus de Nazaret.

Por ultimo, hay que decir que el cristianismo actual se basa sobre muchos pilares.
Pablo no es el Unico. Otros muy importantes son: el Evangelio de Mateo y su ideologia
eclesiastica y el Evangelio de Juan con su peculiar interpretacién de Jesus. Sin
embargo, no es desacertado decir que Pablo ocupa una posicién principal en la
cuestion del desarrollo del cristianismo. Por tanto, el cristianismo no se entiende sin
Jesus de Nazaret, cierto, pero mas como su condicidon y fundamento que como su
fundador estricto.

LA LITERATURA CRISTIANA DESPUES DE PABLO DE TARSO

[Extractado de Antonio Pifiero, Guia para entender el Nuevo Testamento. Madrid:
Editorial Trotta, 2006]

El resto del Nuevo Testamento, después de las cartas de Pablo, veinte escritos, se
conforma impulsado fundamentalmente por tres vectores principales: la reaccion,
positiva 0 negativa, a la doctrina de Pablo; la necesidad de fundamentar y justificar
el progresivo alejamiento del judaismo; resolver las dificultades que conllevaba un
retraso del fin del mundo que se habia creido inmediato. Hubo también otros impulsos
como: équé reaccion tener ante la destruccién del templo de Jerusalén vy el fin de los
sacrificios?

A partir de los afios 60 en Israel se vivid una exacerbacion del nacionalismo. Los
judios estaban cada vez mas convencidos de que habia llegado el tiempo, designado
por la divinidad, de sacudirse el yugo de Roma e instaurar la teocracia en el pais. En
el 66 estallé por fin la primera Gran Revuelta judia contra Roma. Tras breves
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momentos victoriosos al inicio, poco a poco la imparable maquina romana se aduefié
de la situacion. En el 70 cayo Jerusalén estrepitosamente y su famoso Templo fue
incendiado. El pais quedd arrasado.

El grupo cristiano de Jerusalén se salvé probablemente de la aniquilacion total
huyendo al destierro, quizas a Pella, en Transjordania. Pero desde entonces dejé de
tener la influencia de comunidad madre de la que habia gozado hasta el momento.
El cristianismo de corte paulino se hizo dominante.

El cristianismo postpaulino habra de lidiar con dos problemas que planteé el fracaso
del judaismo en el 70 junto con el paso impenitente de los afios: cdmo fundamentar
o ajustar el progresivo alejamiento del judaismo, como resolver las cuestiones que
planteaba el aplazamiento de la “parusia” [mapovcia - parousia - 'presencia’,
'llegada': advenimiento glorioso de Jesucristo al fin de los tiempos]: pasaban los
meses Y los afios, y Jesus se retrasaba en su venida.

La primera reaccion al Apdstol son los Evangelios sindpticos, que se apartan
conscientemente del punto de vista paulino que solo consideraba la muerte y
resurreccion de JesUs como hechos pertinentes del cristianismo; a su vez, el
Evangelio de Juan y su “escuela”, las llamadas Epistolas johanicas, pueden
considerarse una reaccion a los Evangelios, una relectura critica del material
contenido en los Sindpticos y un apoyo a la doctrina paulina de la encarnacién y del
predominio de la ley del amor.

Los seguidores de Pablo produciran cartas —que no se atreveran a firmar con su
nombre- que continuaran el pensamiento del maestro en algunos puntos: Col, Ef y
2 Tes corrigen o complementan a Pablo en temas de doctrina: hay que replantearse
el fin del mundo; hay que pensar cdmo concebir a la Iglesia y al nuevo pueblo de
Dios compuesto de judios y paganos; habia que declarar la superacion de las
religiones de misterios.

La Epistola a los Hebreos sigue una linea teoldgica de especulacién tedrica sobre el
problema de la supresién de los sacrificios y sobre su sustitucion por el sacerdocio y
sacrificio de Jesus; las Pastorales se preocuparan de un tema que habia interesado
poco al Maestro: la organizacién practica de las comunidades y el control del poder
en la Iglesia: cdmo han de establecerse verdaderos cargos eclesiasticos; como ha de
controlarse la recta doctrina.

Una linea de oposicidén radical y directa a Pablo y su doctrina sobre la justificacion
por la fe y la derogacion de la ley de Moisés puede percibirse en el Evangelio de
Mateo y la Epistola de Santiago.

La vena apocaliptica del pensamiento de Jesls y de Pablo recibe un refrendo -
también con correcciones- en el capitulo 13 del Evangelio de Marcos y en el
Apocalipsis.

Las normas éticas de la comunidad cristiana, que prevé una larga estancia en este
mundo, serd una preocupacion comun de todos los escritos de esta época, v las listas
de deberes y virtudes a practicar o de vicios a evitar apareceran en Colosenses,
Efesios, Pastorales, 1 Pedro, y Epistola de Santiago.

La Epistola de Judas y 2 Pedro se ocuparan, junto con las Pastorales, del problema
candente del surgimiento de las herejias en el seno de la Iglesia comdn. Una
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continuaciéon del paulinismo se evidencia curiosamente en una Epistola que lleva el
titulo de 1 Pedro, y que en apariencia dice seguir la linea petrina, aunque no sea asi.

En lineas generales la literatura después de Pablo se ve influida positiva o
negativamente por él. Ademas, abordara la formacidn o constitucion de todo lo que
necesitaba una Iglesia que iba viendo cada vez mas claro que su duracién en este
mundo iba a ser larga: una estructura eclesiastica fuerte y bien organizada, un credo
sélido y seguro, y la constitucion poco a poco de unas Escrituras propiamente
cristianas, un canon, en el que estén codo con codo el “Senor” y los “Apdstoles”.

El estadio de pura tradicion oral duré muy pocos afios. Tanto la posible prehistoria
de la llamada “fuente Q”, que debidé de formarse a base de pequefnas colecciones
previas de sentencias de JeslUs, como los escritos hallados en Qumran nos
demuestran que la espera ansiosa de un fin inmediato del mundo no estaba refiida
con la puesta por escrito de la tradicion espiritual que se consideraba preciosa.

Otro hecho que ayudé al proceso de fijar por escrito la tradicidon sobre Jesus fue el
fallecimiento de los discipulos directos de este. Otro fue el que la ansiada parusia o
segunda venida de Jesus podia durar mas de lo esperado. La puesta por escrito de
la tradicion oral condujo finalmente a los cuatro evangelios de la coleccion actual. La
intencion teoldgica propia de cada evangelista fue la que los motivd para reunir los
diferentes bloques de tradicion y para unirlos conscientemente de un modo
determinado en una obra literaria consistente.

LA «CUESTION SINOPTICA» O QUIEN COPIO DE QUIEN

Los tres primeros evangelios, los de Mateo, Marcos y Lucas forman entre si un bloque
compacto, porque el cuarto, el de Juan, es un evangelio muy particular que merece
un tratamiento especial. Lo primero que llama la atencién a un lector de los tres
primeros evangelios es el hecho de que contienen narraciones que se parecen mucho
entre si, que estan colocadas en el mismo orden y llegan incluso a la utilizacién de
las mismas palabras.

En estos textos, y otros, se nota cdmo cada uno de los evangelistas camina por su
cuenta, a pesar de que el evento contado es el mismo. Resulta, ademas, que algunas
de estas divergencias entre los evangelios son enormes. Si un evangelista copié de
otro, o todos de algun otro libro precedente, écdmo se explican las diferencias entre
ellos?

Adoptamos la solucién denominada “Teoria de las dos fuentes”, que es la aceptada
hoy dia por casi el 95% de los estudiosos: el evangelio mas breve es el primero
cronoldgicamente. Es decir, el primer evangelio que se compuso fue el de Marcos, y
tanto Mateo como Lucas se inspiraron en él, modificandolo y enriqueciéndolo con
afadidos como les parecio.

Hay casos abundantes en los que Mt y Lc también coinciden entre si sin que exista
como base texto alguno de Marcos. Segun la inmensa mayoria de los investigadores
la hipotesis de otra fuente comuin a Mt y Lc, que no es Marcos, se debe aceptar como
imprescindible.

Segun esta teoria, Mt y Lc copian no sélo de Mc, sino también de un “evangelio”
escrito en griego, perdido, si, pero que se puede reconstruir precisamente por el
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acuerdo tan extraordinario que muestran los dos evangelistas cuando coinciden entre
si y no estan copiando de Marcos. A esta fuente se llama “Q"” (del aleman “Quelle”,
‘fuente’). Esta obra debia estar escrita ya en griego porque Mt y Lc, que escriben en
esta lengua, copian largas secciones de ella a veces al pie de la letra. Esta hipotesis
global, que aclara bastante bien la “cuestidn sindptica”, puede sintetizarse asi: Mateo
y Lucas tuvieron la obra de Marcos ante sus ojos al escribir sus propios evangelios,
y ademas copiaron de otra fuente, otro “evangelio”, cuyo contenido consistia
fundamentalmente en dichos y sentencias de Jesus.

Reducida a un esquema la “Teoria de las dos fuentes” podria representarse asi:

Marcos Q (evangelio perdido)
Mateo Lucas

Existen ademas unas cuantas pericopas que aparecen en un solo evangelio, es decir,

son propias y exclusivas de Mt o de Lc (y que no se encuentran en Mc).

Probablemente derivan de la tradicion oral recogida separadamente por cada uno de

los evangelistas. A esta tradicidn evangélica particular se suele denominar SMt y SLc
” \

(del aleman: S es abreviatura de “Sondergut”, ‘material propio’ de Lucas o de Mateo).
Asi se completa el grafico anterior, que quedaria de la siguiente forma:

Tradicion oral

SMt (M) Mc Q SLc (L)

\M /W

Existian, pues, tres estratos de material evangélico antes de que se compusieran Mt
y Lc: la tradicién oral, la fuente Q y el Evangelio de Marcos. En todas ellas se inspiran
Mateo y Lucas.

CADA EVANGELIO TIENE SU “"TENDENCIA"” O SESGO

El Nuevo Testamento, bien considerado, encierra la leccién de la pluralidad. La
formacién del canon, al solidificar en un conjunto escritos tan variados, significé mas
bien un espaldarazo a la pluralidad de confesiones cristianas que una llamada a la
homogeneidad.

El Nuevo Testamento es el testimonio de una gran construccién teoldgica que
reinterpreta la figura y la mision de una figura histérica, Jesis de Nazaret. Pero al
analizar esta reinterpretacion de un modo global, se cae en la cuenta del salto
teoldgico que supuso lo que fue esta figura y lo que de ella se dijo que fue,
posteriormente.

El credo de la Iglesia tiene poco que ver con el credo del Jesus historico y eso debe
ser explicado claramente en las clases de teologia. Se ha dicho que al Jesus de la
historia le habrian resultado absolutamente aceptables los tres primeros versiculos
del credo actual, pero que le habrian desconcertado los veinticuatro restantes.

1. El Evangelio de Mateo presenta a Jesus como el cumplimiento de las promesas
divinas hechas a Israel. Jesus es el nuevo Moisés que proclama una nueva ley. Esta
ley es la antigua, pero interpretada por él. Los cristianos deben regirse por esta nueva

La otra historia de la filosofia — www.hispanoteca.eu 91



ley, que deja obsoleta la antigua. Jesus tiene la mision de congregar discipulos y
predicar el Evangelio no sélo a Israel, sino a todo el mundo. Por ello funda la Iglesia.
En este evangelio se recoge todo lo que puede interesar a la Iglesia que los demas
Evangelios no traen.

2. El Evangelio de Marcos sostiene probablemente que Jesus es hijo de Dios por
adopcion sdlo desde el bautismo. Pero desde ese momento es hijo auténtico y real.
Marcos piensa que Jesus es el unico mesias verdadero, pero que su mesianismo es
radicalmente distinto al judio: es un mesianismo sufriente y pacifico, apolitico. Su
muerte fue producto de un complot de las autoridades judias, pero de ello se valid
Dios para aceptar un sacrificio en favor de la remisién de los pecados de toda la
humanidad. Ni sus discipulos ni el pueblo judio entendieron a j. Sostiene también
Marcos que no sélo la muerte y resurrecciéon de Jesus son importantes para la
salvacioén, sino todas las acciones y palabras que aquél habia pronunciado durante
su vida. Corrige asi a su maestro Pablo.

3. El Evangelio de Lucas esta de acuerdo con Marcos en combatir cualquier tipo de
imagen politica-guerrera de Jesus. Afirma que el tiempo de la vida de Jesus en la
tierra es el centro del tiempo, el comienzo de la plenitud de la historia. Jesus es ante
todo un modelo a seguir por los humanos una vez que se instaure el tiempo de la
Iglesia, que dura hasta que él vuelva. Jesus proclamd de una vez por todas la fe
cristiana que es Unica: siempre fue la misma y no cambia. El Espiritu tiene un papel
preponderante tanto en la vida y ministerio de Jesus Evangelio) como en el de la
Iglesia (= Hechos). Esta segunda parte del Evangelio de Lucas presenta, ademas,
una imagen muy sesgada de como era Pablo y su teologia, que afecta mucho a la
comprension de la mision de Jesus.

Salvo al parecer los johanicos, al final del siglo I, estaban muy divididos sobre las
ideas de como y cuando Jesus fue constituido “hijo de Dios”. Para Marcos, JesUs era
probabilisimamente un hombre normal, adoptado como hijo de Dios en el Bautismo.
Igualmente, asi para Pedro en sus discursos de Hechos cap. 2 y 3.

La postura de Mateo y Lucas es incompatible con Nicea y Calcedonia ya que JesUs es
hijo de Dios solo desde su concepcidon maravillosa. No hay preexistencia ni
encarnacion.

La posicion de Pablo es muy compleja, pero en lineas generales parece que Pablo
solo afirma como preexistente el concepto divino de Mesias (al igual que el concepto
divino de la Ley de Moisés: ambos existen antes de la creacién) y que Jesus fue un
hombre deificado por Dios mismo tras su muerte por extrema obediencia y por medio
de su resurreccion.

EL EVANGELIO DE MARCOS, EL EVANGELIO MAS ANTIGUO

El escrito de Marcos se compuso probablemente después de la catastrofe del ano 70.
Jerusalén y el Templo habian sido practicamente borrados de la tierra; los romanos
no distinguian bien entre cristianos y judios, pues para ellos no habia mas que
diferencias sectarias de un mismo pensamiento religioso..., y ser “judio” era peligroso
después de los trastornos causados al Imperio por la Gran Revuelta; la esperada
venida de JesUs como “sefor y mesias” aln no habia tenido lugar.
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De entre los evangelios conservados hasta hoy, tanto apdcrifos como candnicos,
Marcos (Mc) es el mas antiguo. Ningun manuscrito transmite la fecha de la
composicion de la obra, ni tampoco se sabe quién es exactamente su autor (lo
llamamos “Marcos” para entendernos, siguiendo la tradicidén), pero gracias a los datos
internos del Evangelio mismo y a la comparacion con otros textos cristianos se
pueden situar bastante bien dentro del siglo I d.C.

Todos los Evangelios son posteriores a la obra de Pablo, pues este no conoce en
absoluto de su existencia. Estan compuestos en griego.

Marcos impuso un orden “biografico”, aunque prescindiendo de los momentos de la
niflez de Jesus, sobre los cuales probablemente no sabia nada. Marcos comienza con
la predicacién de Juan Bautista y concluye con la cruz y la resurreccién. A Marcos le
movia un deseo de propaganda religiosa. Propagar la fe cristiana especialmente entre
los gentiles, conforme al plan esbozado por Pablo dentro de la “teologia de la
restauraciéon”.

El evangelio de Marcos esta pensado como un drama escatoldgico, es decir, tiene
siempre presente el inmediato fin del mundo, del que estad convencido su autor. Este
drama tiene tres actos. El actor principal es Jesus y los secundarios, Juan Bautista y
los discipulos.

Jesus se descubre ante sus discipulos como mesias, pero en conjunto es rechazado
y nadie le entiende (incluidos los discipulos); Jesus continia proclamando la
necesidad del sufrimiento del mesias y finalmente lo confirma con su muerte. Pero el
evangelio insistira en que este final desgraciado es sélo aparente. A la muerte sigue
la resurreccion de modo inmediato.

JesUs es mas que un profeta, es el mesias prometido. Pero este mesias no es el
“normal” que esperan los judios, sino de otra clase. Jesls es un mesias que se
acomoda a un extrafio plan divino que exige de su “ungido” (christés = “cristo” en
griego) la humillacién, el no reconocimiento de su pueblo, la incomprension, el
fracaso incluso hasta la muerte.

Con esta nueva concepcion del mesianismo se pone la base para desarrollos
ulteriores de la teologia ya especificamente cristiana. Asi, a lo largo de su evangelio
Marcos va emitiendo sefiales de que Jesus era el Cristo paulino, salvador universal
(13,10) y pacifico, alejado de los problemas politicos del Israel de su tiempo.

Los lectores potenciales de Marcos no son judios, pues el autor se cuida de traducir
los términos hebreos o arameos que aparecen en el texto y de explicar las costumbres
hebreas. El Evangelio de Marcos es ya una obra de propaganda religiosa para lectores
paganos. Son o bien cristianos que comienzan el camino de una nueva fe desde el
paganismo (“temerosos de Dios2), o paganos directamente que pueden sentir cierta
atraccién por saber algo de Jesus.

HECHOS DE LOS APOSTOLES

Al principio del Evangelio de Lucas, el angel de la anunciacion indica claramente a
Maria que lo nacido de ella es “Hijo del Altisimo”, pues el “poder de este” lo
engendrard de modo directo sin concurso de varén (1,32-35). Jesus es hijo por
esencia de Dios, y ya desde su concepcidn misma. Por el contrario, los primeros
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capitulos de los Hechos presentan una cristologia muy arcaica de tonos claramente
“adopcionistas” y “subordinacionistas”: Jesus es adoptado como hijo de Dios y mesias
solo después de su resurreccién, no antes (13,30.33-38: a partir de la resurreccion
Jesus es hijo de Dios segun el Sal 2,7), y como tal hijo estad subordinado al Padre.

Esta cristologia corresponde a los principios, a los afios treinta y cuarenta del siglo I,
y es la mas arcaica porque aun no ha evolucionado hasta considerar claramente Dios
a Jesus. La segunda, la cristologia de los relatos de la infancia de Jesus, que lo
presentan como hijo de Dios real y desde su concepcion, corresponde a la de los afos
ochenta o noventa cuando se compone el Evangelio.

Los Hechos tienden a resaltar al Pablo judio y disminuir el escandalo de sus doctrinas
revolucionarias. Los discursos de Pedro y Pablo en los Hechos se rigen exactamente
por los mismos esquemas. Esta tesis lucana, absolutamente sincretista y pacifista,
es en el fondo tan incompatible con el evangelio paulino de la salvacién solo por la fe
como la tesis de Mateo, pero tuvo gran éxito.

“En los Hechos la narracién tiene el fin primario de proporcionar seguridad a los
creyentes (Lc 1,4) y fortalecer su perspectiva teoldgica. Por ello, cualquier tipo de
historia que se nos haya conservado en los Hechos estad puesta al servicio de la
teologia y de la predicacion pastoral” (Brown, 429).

EL EVANGELIO DE JUAN

Ya desde la antigliedad, siglo III, se dudé seriamente de que el autor del Apocalipsis
fuera el mismo que el del Cuarto Evangelio y el de las Cartas. Hoy dia esta posicién
se da por segura. El Cuarto Evangelio, comparado con los tres Sinopticos, presenta
muy notables diferencias y plantea serios problemas de interpretacion, porque su
imagen de Jesus es muy distinta de la de sus antecesores.

La diferencia esencial radica en la presentacion global de Jesus por parte de los
Sindpticos y del Evangelio de Juan. Para los Sindpticos es la predicacién del reino de
Dios el centro de la misidon de Jesus; para el segundo lo fundamental es presentar a
este como el Enviado descendido del cielo, del Padre, que revela la clave de la
salvacion del ser humano -a saber, su unidad con el Salvador y que este a su vez es
uno con el Padre- y de nuevo asciende al lugar de donde vino.

El Evangelio de Juan presenta escenas de la vida de Jesus que no aparecen en los
Sindpticos, como las Bodas de Cana (2,1-11), el didlogo con Nicodemo (3,1-21); la
mujer samaritana (4,7-42), etcétera. Los discursos del Salvador son muy diferentes
en el Evangelio de Juan y en los Sindpticos. En el Evangelio de Juan Jesus habla en
parlamentos largos y solemnes.

Juan conoce ciertamente si no los evangelios anteriores, si al menos la tradicidon
sindptica que estad detras de ellos y forma su base; pero no la utiliza tal cual, sino
que la repiensa, la reelabora y la reescribe. El caracter simbdlico y mistico de este
evangelio indica de modo indirecto al lector que Juan no deseaba reproducir
simplemente la tradicion que sobre JesuUs le habia llegado. En algunos casos esta
reescritura se apoya en una interpretacién alegoérica de la tradicidén sindptica e incluso
de pasajes del Antiguo Testamento.
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éPor qué repensd Juan y reescribidé la tradicion sobre Jesus? Porque pensaba que
otros escritos evangélicos anteriores no habian presentado de modo adecuado las
tradiciones sobre Jesus.

Frente a la imagen de Jesus de Marcos, Mateo y Lucas, el autor del Cuarto Evangelio
pretendia probablemente ofrecer una interpretacion mas completa, profunda vy
exacta de lo que en su opinion fue realmente el personaje. Como ocurria con Mateo
y con Lucas, el autor del Evangelio de Juan escribe su obra para enmendar
conscientemente la plana a sus predecesores.

Jesus no es solo rabino, profeta, mesias, hacedor sanador, sabio experto en la Ley,
etc., como dicen los Sindpticos, ante todo Luz, Camino, Verdad, Vida, Pastor,
Revelador. Revelador inhabita dentro del que cree en él. La cruz y la ceden en
importancia ante la autorrevelacion de Jesus.

No hay que esperar a la muerte, a la resurreccion y al juicio final para completar el
ciclo de la salvacidn. El que cree experimenta la salvacién y la resurreccidon ya en
este mundo.

En especial, nos parece que el Evangelio de Juan tiene ciertas peculiaridades que
encajan bien con lo que podriamos denominar una “protognosis”, es decir, con un
ambiente intelectual que, con el tiempo, no mas de cincuenta afios, se convertira en
sistemas gnosticos hechos y derechos.

EL APOCALIPSIS

Durante todo el siglo I d.C. en la época de Jesus y de los primeros cristianos, estas
expectativas tomaron cuerpo absolutamente firme en Israel. Los cristianos heredaron
totalmente, al cien por cien, estas esperanzas mesianicas, pues su maestro Jesus de
Nazaret habia hecho de la llegada inminente del reino de Dios -una forma de
Mesianismo- el centro de su predicacion y actividad.

Cuando JesUs murié y sus discipulos creyeron firmemente que habia resucitado,
pensaron que su retorno como mesias definitivo, como ayudante de Dios para
instaurar el Reino y formalizar el juicio contra los pecadores, seria absolutamente
inmediato. Pasaron los dias y los anos, y a finales del siglo I de nuestra era estas
esperanzas en la vuelta de JesUs se apaciguaron en algunos grupos cristianos, pero
en otros no solo continuaron vivas, sino que se acrecentaron.

La persecucion de Nerdon en Roma, la guerra judia con sus cruentas batallas y su
tremendo final, con la destruccion de Jerusalén y del Templo (70 d.C.), llevaron a
pensar a muchos cristianos que por fin estaba cerca el final. Estos eran los signos
previstos por JesUs y los profetas cristianos de que el momento de la liberacién estaba
cerca (Mc 13 y par.).

Al deseo del retorno de Jesus se unia con toda claridad el desprecio hacia un Imperio,
el romano, que no sblo estaba derramando sangre de cristianos, sino que en la
persona de Nerén empezd a oponerse al culto a Cristo.

En el 81 ascendid al trono imperial el mas joven de los hijos del emperador
Vespasiano, Domiciano de nombre. Un joven arrogante, buen administrador, pero
tremendamente creido y celoso de su autoridad como jefe del gran Imperio del
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mundo. Domiciano tuvo interés en que el culto a su persona como Emperador y a la
diosa Roma fuera practicado por todos los subditos como norma.

Para una poblacidn pagana y politeista dar culto a la diosa Roma y al Emperador -
como encarnaciéon en la tierra de la divinidad suprema que tutelaba el Imperio— no
suponia ningun problema. Se trataba simplemente de afadir un dios mas al pantedn.
No ocurria esto con los cristianos, que habian heredado del judaismo un monoteismo
acendrado.

En estos momentos de angustia en la era de Domiciano, quizd mas por lo que se
temia en un futuro inmediato que por lo que ocurria de momento, un cierto
personaje, Juan por nombre, predicador del Evangelio y destacado profeta de los
cristianos, fue probablemente desterrado por motivos religiosos a una de las islas del
mar Egeo que los romanos utilizaban para desembarazarse de elementos politicos
molestos sin condenarlos a muerte.

Alli tuvo una serie de visiones. Contempld como el mundo estaba gobernado por
poderes satanicos, cémo Dios lo permitia porque formaba parte de su plan de libertad
del ser humano y de la salvacion para la humanidad.

Vio también como se acercaba el final conforme a ese plan de Dios bien trazado en
las Escrituras..., si se sabian interpretar correctamente. La intencién divina no se
concentraba ya en la restauracion del Israel material, sino en el triunfo final del Israel
espiritual, el verdadero Israel, los cristianos.

Los dolores de parto mesianicos, es decir, las penurias antes del triunfo del mesias,
ya habian comenzado, lo que apuntaba a un final cercano del mundo y de la historia.

El conocimiento de este plan divino lo habia recibido Juan por revelacién y la
descripcién de como habrian de desarrollarse las diferentes escenas de este triunfo
de Dios y de su mesias, JesuUs, es el nucleo del Apocalipsis.

Probablemente el escritor era un judeocristiano nacido en Palestina, que conocia de
memoria el Antiguo Testamento y otras obras apocalipticas, que emigro a Asia Menor,
probablemente debido a las convulsiones politicas y guerreras de la revolucion judia
contra Roma durante los afios 66-70. En estos acontecimientos creyo él ver el inicio
del fin.

NUEVO ORDEN HISTORICO DE LOS LIBROS DEL NUEVO TESTAMENTO

En las Biblias confesionales la ordenacién empieza por los Evangelios y termina por
el Apocalipsis, de modo que las cartas paulinas y todas las demas aparecen como
posteriores a los evangelios.

Con esta ordenacién, el lector recibe la impresidén de que lo primario y mas relevante
son los textos evangélicos centrados en la figura de Jesus, mientras que las epistolas
paulinas tendrian un caracter secundario, que servirian para confirmar los relatos
evangélicos sobre la personalidad de Jesus.

Como este orden tradicional (teoldgico) crea confusién, en Los libros del Nuevo
Testamento. Traduccion y comentario (editado por Antonio Pifero, con la
colaboracién Gonzalo del Cerro, Antonio Pifiero, Gonzalo Fontana, José Montserrat
Torrents, Carmen Padilla, publicado en la Editorial Trotta en 2021) los investigadores
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independientes han optado por un orden cronoldégico de caracter cientifico,
respetando la aparicidn histoérica de los distintos libros.

De este modo, los escritos paulinos son los primeros, no solo por atender a la
cronologia, sino por su influencia teoldgica en los demas escritos.

El primer escrito del N. T. es, pues, la Primera carta a los tesalonicenses (afio 51
d.C.) y el ultimo la Segunda carta de Pedro en torno al afio 135, ya en el s. II.

El nuevo orden histérico es ahora como sigue:

Las cartas auténticas de pablo

Primera carta a los tesalonicenses, Carta a los galatas, Primera carta a los corintios,
Segunda carta a los corintios, Carta a los filipenses, Carta a Filemén y Carta a los
romanos. La Carta a los romanos, la mas extensa, en el orden tradicional aparecia
como primera, mientras que en el orden histdrico es la ultima. La tradicidén atribuia
a Pablo catorce cartas, incluso la Carta a los hebreos, pero la critica histérica solo
admite siete como auténticas.

Los evangelios sindpticos (de Marcos, Mateo y Lucas)

El orden tradicional sitlia a Mateo de primero, pero la investigacién independiente le
da prioridad a Marcos, puesto que Mateo y Lucas dependen de Marcos y de la fuente
Q (del aleman Quelle, ‘fuente’).

Los hechos de apdstoles, y a continuacion las

Cartas atribuidas a pablo, pero no escritas por Pablo (Carta a los colosenses, Carta
a los efesios y Segunda Carta a los tesalonicenses). Sigue la Carta a los hebreos,
que tampoco es de Pablo.

Los escritos joanicos, que comprenden el Evangelio de Juan, la Primera Carta de
Juan, la Segunda Carta de Juan y la Tercera Carta de Juan, todos ellos pertenecientes
a una misma escuela teoldgica, diferente de la tradicidon sindptica. En el orden
tradicional el Evangelio de Juan viene después de los tres Sindpticos, interpretando
ese Evangelio como un complemento de los mismos sobre la figura de Jesus, el Cristo.
La investigacién critica, sin embargo, interpreta el Cuarto Evangelio en clave mistica
y alegdrica, incluso gnéstica, sin la pretensién de narrar hechos histdricos sobre
Jesus, al que el evangelista ya elevé al rango divino como Légos preexistente, Verbo
divino y revelador que se humaniza en la Encarnacion.

Revelacion/Apocalipsis y las Cartas Comunitarias

Primera carta a Timoteo, Segunda carta a Timoteo y Carta a Tito). En el orden
tradicional, el libro del Apocalipsis aparece como el ultimo del N. T. y también de la
Biblia entera. Finalmente, se colocan las denominadas

Cartas universales: Carta de Jacobo, Carta de Judas, Primera carta de Pedro y
Segunda carta de Pedro, que cierra todo el N.T.
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LOS CRISTIANISMOS DERROTADOS

[Antonio Pifiero: Los cristianismos derrotados. {Cual fue el pensamiento de los
primeros cristianos heréticos y heterodoxos? Madrid: EDAF, 2007]

Existen en el dia de hoy mas de quinientas confesiones y denominaciones cristianas,
y todas creen ser fieles seguidoras del mensaje de Jesus. No tan numeroso como hoy
dia, pero si en mayor proporcién de lo que creemos o imaginamos, el “cristianismo”
antiguo era también muy variado.

Segun los Hechos de los Apdstoles (cap. 6), nada mas iniciarse la andadura de los
seguidores de Jesus hubo una notable division en la comunidad cristiana de
Jerusalén, que partio al grupo de creyentes en dos mitades desiguales: los “hebreos”,
judios cristianos que habian nacido en Israel y cuya lengua materna era el arameo,
y los “helenistas”, judios cristianos, normalmente nacidos fuera de Israel, que se
habian trasladado a vivir a Jerusalén, y cuya lengua materna era el griego.

Cuando el cristianismo se asentd suficientemente en el Imperio romano -unos
doscientos afos después de la muerte de Jesls-, se podia constatar una gran unidad,
pero también la existencia de bastantes grupos diferentes al “ortodoxo” o
mayoritario:

e Cristianismos que negaban que Jesus fuera Dios: ebionitas, nazarenos.

e Cristianos que negaban a Pablo de Tarso y su doctrina, al que denominaban
falso profeta y traidor a Jesus y a la ley de Moisés.

e Cristianismos proféticos en los que la comunidad era regida no por obispos vy
presbiteros, sino por profetas: montanistas y gndsticos.

e Cristianismos que negaban la validez, la verdad o la inerrancia de las Escrituras
sagradas: Marcién, pseudoclementinas, ciertos gnodsticos.

e Cristianismos que negaban la encarnacion verdadera de Jesus: docetas, grupos
que estan detras de los Hechos Apdcrifos de los Apdstoles.

e Cristianos que negaban la resurreccion futura: grupos que aparecen
mencionados en Pablo (1 Corintios) y en las Epistolas Pastorales.

e Cristianismos que promocionaban la independencia de las mujeres: grupos
representados por el Evangelio de Maria Magdalena o por los Hechos Apdcrifos
de los Apostoles.

e Cristianismos que negaban el cuerpo y el mundo, es decir, que promovian un
ascetismo extremo. Grupos representados por el Evangelio de los Egipcios, la
Epistola del Pseudo Tito, los Hechos Apécrifos de los Apdstoles.

e Cristianismos que promocionaban una vida libre e incluso libertina: gnodsticos
libertinos criticados por Epifanio (los fibionitas) e Ireneo de Lyon; los
carpocracianos mencionados por Clemente de Alejandria.

Esta variedad de cristianismos no significaba aun necesariamente “herejia”, pues las
lineas de demarcacidon no estaban en esos momentos nitidamente marcadas. La
diversidad de cristianismos continla con cierta fuerza hasta bien entrado el siglo V.
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El movimiento cristiano, la teologia cristiana, el cristianismo, nace precisamente
como interpretacion de Jesus, su doctrina y su figura, no como una “fundacién” de
este. El cristianismo no es la religion de Jesus, sino una reflexién sobre la religién
de este, sobre su figura y su mision. Jesus era el predicador de la inminente venida
del Reino de Dios; por el contrario, en el cristianismo, la figura de Jesus -y no el
Reino- pasa a ocupar el puesto central.

Ya en sus mismos inicios el grupo “cristiano” no era uniforme: habia una tendencia,
la de los “hebreos”, mas conservadora en su teologia, mas facil de aceptar por los
judios no cristianos del entorno; y habia otro grupo de teologia mas radical y
novedosa, que fueron expulsados de la Ciudad Santa.

Desde el primer instante habia divergencias serias en la interpretacion de la
importancia y trascendencia de la misién de Jesus. En este cristianismo naciente se
formaron también rapidamente tres grupos antagdnicos, aunque todos estaban
convencidos de que Jesus volveria pronto: por tanto, el fin del mundo estaba muy
cerca.

Los tres grupos eran los siguientes:

1. Para los que eran judios de pura cepa no habia problema alguno respecto a la
salvacién de los paganos que habian creido en Jesus como Mesias: se salvarian
si aceptaban hacerse judios y cumplir todas las normas de comportamiento de
la Ley judia de siempre.

2. Otra parte de los creyentes de la comunidad judeocristiana de Jesus, liderada
por Pedro, y, un poco mas tarde, por Santiago, el hermano del Sefior, opinaba
que esos gentiles podrian salvarse sin “hacerse plenamente judios”, es decir
no tendrian que circuncidarse ni tampoco cumplir toda la Ley.

3. Para los no judios, sin embargo, para esos paganos que se iban agregando al
grupo, la cosa no estaba tan clara. Y como ellos pensaban algunos de los
“helenistas”, dirigidos por los compafieros y amigos de Esteban, y mas tarde
por Pablo de Tarso, recién pasado a sus filas. Sostenian que, segun el plan
divino para los momentos finales del mundo, estos paganos convertidos no
tenian por qué cumplir toda la engorrosa Ley de Moisés en materia de
alimentos, de pureza y de culto. En el fondo se salvarian solo creyendo en Jesus
con todas sus consecuencias, sin circuncidarse.

La “teologia de la restauracion” de Israel incluia la instauracion del reino de Dios en
Palestina, y el comienzo de una nueva era mesianica en la que Israel entero se
convertiria a Dios, cumpliria por completo su Ley, gozaria de paz y abundancia de
bienes en esta tierra y, cuanto menos, del respeto del resto de las naciones, que
aportarian grandes done para el Templo. E incluia también que después de un cierto
tiempo idilico en esta tierra (émil afios?) vendria el fin definitivo de las cosas toda y
se instauraria un nuevo paraiso, probablemente en otro mundo, quiza en este, pero
totalmente renovado.
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EL JUDEOCRISTIANISMO HASTA EL FINAL DE LA COMPOSICION DE LOS
ESCRITOS DEL NUEVO TESTAMENTO: 50-120 D. C.

Los posibles temas en los que se podia divergir afectaban fundamentalmente a tres
areas:

La naturaleza del Salvador

La constitucion o naturaleza del Salvador se pensd en estos afios de maneras muy
diversas, segun se considerara a Jesus: 1) un hombre mas o menos normal y
corriente, cuyo estatus pasaba a ser divino tras su muerte; 2) o bien si el transito al
ambito divino ocurria en un momento especial de su vida; 3) o bien si era ya divino
desde su concepcidn en el seno de su madre; 4) o bien si lo era antes incluso de ser
concebido en este mundo.

La que vencid en toda la linea fue la cuarta, la cristologia de la preexistencia de
Jesucristo, combinada con la tercera, que responde a la pregunta planteada pero
dejada sin respuesta por el cuarto Evangelio: écOmo se realizdé la encarnacion? La
respuesta de Mateo/Lucas es: la encarnacion fue un milagro asombroso; una
concepcion milagrosa por parte de una virgen gracias a la potencia divina del Espiritu
Santo.

El resto de las cristologias del Nuevo Testamento acabaron siendo rechazadas como
herejias posteriormente, porque o bien presentaban a Jesis como un mero hombre,
o bien hacian de este un ser humano que en algin momento de su vida habia sido
adoptado como hijo por Dios, sin serlo por tanto por esencia. Mas tarde se calificé a
esta ultima opinidn como herética y se denomind “adopcionismo”.

Otros cristianos de la misma época efectuaban algunas matizaciones sobre esta
concepcion adopcionista. Jesucristo era Dios, pero como de segunda categoria. Estas
creencias fueron designadas como “monarquianismo” y "“subordinacionismo” y
tuvieron un cierto eco entre los cristianos un poco mas tarde, bien entrado el siglo
II. Ya a finales de esta centuria fueron combatidas como herejias por los Padres de
la Iglesia ortodoxos, por ejemplo, Hipdlito de Roma.

Antes de finalizar el siglo I empieza a despuntar una posicién heterodoxa relacionada
con la naturaleza del cuerpo de Jesus: este no es real, sino mera apariencia. Esta
heterodoxia representa un modo de concebir la “encarnacién” de JesUs que sera de
inmediato reconocido como peligroso: el docetismo (del verbo griego dokéo,
‘parecer’). Sostienen los docetas que el cuerpo de Jesus fue solo aparente. Nacio, o
vivid en apariencia como cualquier mortal, pero la materia de su cuerpo no era real.

El autor del cuarto Evangelio recalca expresamente en contra de esta doctrina que el
“Verbo se hizo carne” (Jn 1, 14), y otro personaje de su escuela polemiza
expresamente contra ella.

La naturaleza de la Iglesia

En los Evangelios, salvo en el de Mateo (16, 16-18), no aparece Jesus fundando
Iglesia alguna. Sin embargo, JesuUs, como profeta de la restauracion de Israel en los
ultimos dias y como anunciador de la venida del reino de Dios, si congreg6 en torno
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suyo a un grupo de seguidores que difundian junto con él el mensaje anexo a esta
proxima venida.

El nucleo de esta “comunidad” en torno a Jesus estaba ciertamente constituido por
Doce personas que simbolizaban el Israel del inmediato futuro cuando Dios instaurara
su reinado. Es probable, por tanto, que Jesus solo “fundara” la comunidad
escatoldgica del Israel futuro, el del mundo nuevo (denominado técnicamente el “edn
futuro”) que estaba por venir y que habria de durar entre su previsible muerte y la
venida del Hijo del hombre como juez universal.

Con el paso de los aios, y al retrasarse la venida de Jesus interpretado ya como Hijo
del hombre (lo que se denomina técnicamente el retraso de la “parusia” (mapovoia,
'presencia’, 'llegada'), ese grupo de creyentes en Jesus Mesias fue desarrollando sus
estructuras de mando y control, en todos los aspectos, sobre ese grupo, sin los cuales
este no podia subsistir a la larga en la tierra.

Pablo tomo de los filésofos estoicos la idea de que un grupo de creyentes “forma
como un cuerpo”, y la aplicé a la Iglesia en su conjunto, a la que consideré el “cuerpo
de Cristo”, pero sin precisar exactamente la relacion de ese cuerpo con el Mesias.
Fueron dos discipulos de Pablo, los autores de las cartas a los colosenses y efesios,
los que se encargaron -unos treinta afios mas tarde- de profundizar en esta idea,
expresando ya claramente que Cristo es la cabeza del cuerpo de la Iglesia, o
pensando que Cristo era el esposo y la Iglesia, la novia/esposa preparada para vivir
con él.

La naturaleza de la salvacion

El tercer tema importante que se discutia en la época de Nuevo Testamento y que
afianzdé la diversidad de los cristianismos era cdmo debian salvarse los paganos
convertidos desde el judaismo. Sabemos ya que existian tres posturas al respecto
muy enfrentadas: la de los judeocristianos estrictos, la de los judeocristianos
moderados y la de Pablo.

e Los judeocristianos estrictos, capitaneados quiza por Santiago, el “hermano del
Sefor”, exigian que los gentiles recién convertidos a la fe en JesUs se hicieran
plenamente judios, es decir, que se circuncidaran y cumplieran todas las normas
de la ley de Moisés (Hch 15, 1-5).

e Los judeocristianos moderados, capitaneados quiza por Pedro, y al que se
anadié tal vez en algin momento Santiago, solo exigian a los paganos
convertidos a JesuUs Mesias que cumplieran las denominadas “Leyes de Noé&”
(Hch 15, 28-30).

e La fraccion de Pablo y sus seguidores, afirmaba que -segun revelacion divina-
Dios habia dulcificado las condiciones de salvacion para esos paganos
convertidos. Esta tercera postura era muy novedosa y suscité enseguida una
oposicién encontrada.

El primer modo de salvacién —el de los judeocristianos mas estrictos— eran un sistema
rigido, lleno de preceptos, y costoso socialmente, porque hacerse judio suponia en
muchos ambientes ser muy mal visto. El segundo era mas o menos pasable, pero
suponia una salvacion de segundo grado, de menor categoria segun se pensaba.
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El tercero, el de Pablo y sus seguidores, era sensacional y conllevaba agradables
consecuencias: no era necesario circuncidarse; no era necesario cumplir la Ley de
Moisés, sino que bastaba con “circuncidarse” espiritualmente, hacer un acto de fe, y
observar la “ley del amor”. Y ser bautizado y participar de la eucaristia no exigia
esfuerzos sociales ni econdmicos especiales, salvo la necesaria conversion sincera y
absoluta.

El modo de la resurreccion

El tema de la resurreccién era importante, porque los primeros cristianos estaban
convencidos de que el fin del mundo era inmediato. Unos creyentes, impregnados de
ideas gndsticas, afirmaban que, gracias a la fe en Jesus, habian sido transformados
de tal manera que en el fondo la resurreccion habia tenido ya lugar. Testimonios de
esta creencia se hallan en las Cartas de Pablo y en el Evangelio de Juan. Otros, en la
pura tradicion de lo mejor de la religiosidad judia, sostenian que la resurreccion
tendria lugar “en la otra vida”, tras la muerte de cada uno, al final de los tiempos,
desde luego no en esta vida.

Pablo, en 1 Corintios 15, toma partido con contundencia por la postura que preconiza
que la resurreccion acontecera solo tras la muerte de cada uno, si esta llega antes
del fin del mundo, o con los cuerpos que cada uno tiene si es que el final de los
tiempos llega estando el creyente aun en vida (1 Tes 4, 17). Esta resurreccion no
sera solo del alma o del espiritu del hombre, sino también del cuerpo.

El Evangelio de Juan, por el contrario, defiende con relativa claridad que la
resurreccion ha tenido ya lugar en esta vida, gracias a la fe prestada a la revelacion
que traen las palabras de Jesus: “Yo soy la resurreccién y la vida. El que crea en mi,
aunque muera, vivira. Y todo el que vive y cree en mi no morira jamas” (11, 25).

Esta posicion, un tanto ambigua y poco precisa, fue tomada al pie de la letra por
cristianos del siglo I y principios del II que defendieron que nunca tendra lugar una
resurreccion como se imaginaba la mayoria de los cristianos. Esta postura fue
enseguida rechazada.

La biasqueda de un consenso

Existia un grupo mas o menos compacto que tendia a una cierta unidad. Esta cierta
unidad es la que se va plasmando en los escritos conservados de este grupo
mayoritario, de los “vencedores” a la larga, y es la que a finales del siglo II dirigira
la constitucidon y delimitacién de una “Escritura sagrada de la nueva alianza”, el Nuevo
Testamento. Desde el principio muchos de los escritos del Nuevo Testamento reflejan
una gran aversién contra las variantes llamativas de doctrinas que afectan a la
unidad. Por ello estaban tal mal vistos los “partidos”, facciones o disensiones que
rompian, o afeaban, esa unidad que se pretendia.

En estos afios que van del 50 al 120 d. de C. todavia no se ha formado netamente el
concepto de “herejia”, sino que la descripciéon de los adversarios teoldgicos se
centraba en la idea de que eran “falsos maestros” o “falsos profetas”, y que sus
ensefianzas eran “doctrinas erroneas”, no concordes con el consenso que se
pretendia. Como “anticristos”, eran enemigos de Dios y de su Espiritu.
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LOS AGITADOS SIGLOS I1 Y III

La Iglesia cristiana se afianza en casi todas las provincias del Imperio, comienzan a
surgir escritores cristianos que desarrollan nuevos aspectos de la teologia o que
defienden su religidon ante los ataques de los paganos; se inician y se difunden por
escrito las primeras disputas teoldgicas con los judios, que sienten, probablemente
con alivio, cdmo el cristianismo, esa secta judia herética y gangrenosa respecto a su
religion madre, se separa definitivamente del judaismo y se hace auténoma.

Comienzan también las persecuciones mas en serio. Estas, sin embargo, en contra
de lo que opinan muchos cristianos hoy, nunca fueron generales, extendidas por todo
el Imperio, sino solo locales y restringidas.

Estos siglos fueron muy movidos desde el punto de vista teoldgico: al ntcleo sin duda
mayoritario de la protoortodoxia, u opinién comun, cuyos rasgos principales son los
que conformaran a la Iglesia catdlica hasta hoy, se oponian grupos disidentes.

Primeros debates trinitarios

Contintan en estos dos siglos las divisiones de opinién en torno a cudl era la
naturaleza de Jesucristo, que afectan naturalmente a la relacién de este con el Padre:
siguen existiendo los docetas, adopcionistas y subordinacionistas.

He aqui una sintesis de la pluralidad de concepciones cristianas de los siglos II y III:

Vencidos Vencedores

No son distintos Padre e Hijo, pero el El Padre y el Hijo son distintos de alguna
Padre tiene una cierta prioridad; el manera. El Padre no se encarnd. El Padre
Padre se encarné también en el Hijo; no sufrié la pasién.

el Padre, en la forma del Hijo, sufrid la
pasion y la muerte en cruz.

El Padre y el Hijo son tan iguales que se | El Padre y el Hijo no se diferencian como
pueden denominar conjuntamente | meros modos, sino radicalmente y por su
«Hijopadre». La distincién entre Padre | esencia.

e Hijo no es mas que un modo de
hablar: no son dos (o tres, si se anade
el Espiritu) personas diferentes, sino
solo “aspectos” o "modos” de una
misma personalidad.

La ley de Moisés sigue vigente en todo. | La ley de Moisés no sigue vigente: ha sido
El apdstol Pablo, que ensefia lo|superada por la “ley de Cristo”. El apdstol
contrario, es un hereje y un malvado. | Pablo es apdstol por excelencia y uno de
los pilares de la Iglesia.

Al menos son rechazables ciertas|El Antiguo Testamento entero sigue
partes del Antiguo Testamento. Pero la | vigente, pero segun la interpretacion de la
observancia de la circuncision y el |Iglesia. Sus normas se entienden
sabado siguen vigentes. simbdlicamente.
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Hay que venerar a los astros para | No hay que venerar a los astros.
protegerse de su mala influencia.

El rechazo a los sacrificios implica una | No esta prohibido, ni siquiera mal visto, la
oposicion absoluta al consumo de | ingestidn de carnes.
carnes.

JesUs era plena y exclusivamente un | JesuUs es plenamente humano, pero o bien
ser humano. Jesus no nacié de Maria | es Dios al mismo tiempo, o bien ha sido
virgen, sino hijo normal de José y de | subsumido por Ila divinidad. Su
Maria. nacimiento es virginal.

El fin del mundo es inmediato. El fin del mundo no es inmediato.

Hay dos resurrecciones. Antes de la | El reino del «milenio» ha de entenderse
primera se enfrentan el Cordero |solo simbdlicamente.
(Jesucristo) y el Diablo. Este es

derrotado. De sus tumbas saldran )
gloriosos tes martires. El paraiso es ultramundano y no consta de

bienes materiales.

No hay dos resurrecciones, sino solo una.

Junto con estos los que también fieles
al Cordero hubieren sobrevivido,
reinaran en paz en esta tierra llena de
todos los bienes materiales, durante
mil afos.

Luego tiene lugar la «segunda
resurreccion» y el juicio final.

LOS PRIMEROS VALLADARES CONTRA LA HETERODOXIA: SIGLOS II AL IV

Las mejores armas de la ortodoxia naciente comienzan a aparecer a finales del siglo
I y comienzos del II: control de las Escrituras, el concepto de tradicion, la formacién
de cargos eclesiasticos unidos a la idea de la sucesidon apostélica... todo ello dentro
de un marco que va haciéndose cada vez mas preponderantemente paulino.

El triunfo del cristianismo paulino

En los primeros ochenta o noventa afios de existencia cristiana el consenso doctrinal
mayoritario que se iba formando lo fue en torno a un tipo de cristianismo de tendencia
paulina. Y fue este un proceso bastante natural si tenemos en cuenta que, gracias a
la predicacion y teologia de Pablo de Tarso, los conversos al cristianismo procedentes
del mundo pagano fueron pronto mayoria en las comunidades de cristianos. La misién
a Israel fue un fracaso, pues la inmensa mayoria de los judios se negd a aceptar a
Jesus como Mesias.

Las iglesias se llenaron poco a poco de gentiles convertidos que comulgaban con las
ideas de Pablo. Dentro de este ambiente cristiano de extraccion mayoritaria pagana,
los ebionitas y otros judaizantes tenian poco porvenir. Igualmente, marcionitas y
montanistas iban a tener a la larga pocas oportunidades de éxito frente a los
cristianos de corte paulino. Ambos predicaban una religién fuertemente intransigente
por sus exigencias ascéticas extremas. Ambos mantenian mas viva que nadie la
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creencia en un fin del mundo cercano, pero esta esperanza era desmentida por los
hechos.

Y los diversos y abigarrados grupos gndsticos tampoco tenian demasiado porvenir.
Su complicadisima teologia y su talante ultraselecto -solo unos pocos poseian el
espiritu; solo estos recibian la revelacion que otorgaba una salvacién plena- fue
perdiendo gradualmente agarre entre la mayoria. Practicamente solo quedaba en pie
un cristianismo de mayoria paulina y la de aquellos grupos que no se le opusieran
frontalmente.

El control de las Escrituras en busca de la unidad

La difusion en la Gran Iglesia de las cartas apasionadas, de rico contenido teoldgico,
de un personaje como Ignacio de Antioquia, aureolado con la gloria del martirio,
contribuyd a la interpretacién de los textos sagrados tal como lo iba haciendo la
mayoria: si se leen las Escrituras con atencidon, como ensefia la comunidad cristiana,
es claro que todas ellas apuntan hacia Jesucristo.

Este es el fin y el culmen de todas las promesas divinas. Si los judios no creen en
Jesus, es problema suyo; la unica solucién para ellos es hacerse cristianos. Adoptar
nuestra interpretacion de las Escrituras significa ser consecuentes con los propios
textos.

Si alguna parte de estas Escrituras parece contradecir la nueva doctrina cristiana, es
porque en verdad no se sabe leerlas conforme al patron recto: no hay que
interpretarlas al pie de la letra, la mayoria de los pasajes tienen un sentido simbdlico
y apuntan, bien entendidas, hacia Jesus. Quien indica ese sentido simbdlico es la
Iglesia, presidida en cada caso por el obispo. La interpretacion de la Escritura debe
ser Unica, y que la depositaria de la interpretacion es la Gran Iglesia.

Control de las tradiciones: consolidacion del concepto de tradicion recta

La tradicion recta sirve para formar un “depodsito” de verdades que constituyen el
contenido inamovible de la fe. El inicio de esta nocion se halla ya en el Nuevo
Testamento, en concreto y en primer lugar cronoldgico en el ambito de los discipulos
de Pablo, quienes al copiar y difundir entre las comunidades paulinas las cartas del
maestro ayudaron a fraguar el concepto de doctrina tradicional, a saber, la que el
apostol difundia en sus cartas.

Posteriormente el resto de las iglesias procuraron conservar aquellas doctrinas que
creian proceder de Jesus y pensaban que habian transmitido sus apdstoles,
componiendo y difundiendo cartas pseudoepigraficas que circularon con el nombre
de otros apostoles: Santiago, Pedro, Judas, Juan...

Lo que se ha llamado la “iglesia protocatélica” —es decir, la que va aproximadamente
del ultimo cuarto del siglo I al primer cuarto del II- se siente separada de la edad de
los primeros seguidores de Jesus, y piensa que en aquel tiempo se formd de una vez
por todas y de golpe, gracias a la revelacion recibida de Jesus por los apostoles, el
depdsito de la fe.
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La nocion de jerarquia unido a la idea de la sucesion apostdlica

Muy tempranamente en las iglesias paulinas se ensalza el motivo de la tradicion v,
en conexion con ella, la importancia de los “cargos” eclesiasticos en la Iglesia que
cuidan de mantener esa tradicién. Quien guarda el “depodsito” es el que preside la
comunidad.

El gobierno de las primeras comunidades paulinas no estaba estrictamente
organizado segun cargos eclesiasticos con funciones bien determinadas. Eran los
maestros y profetas los que, en comunicacién directa con el Espiritu, regian la
comunidad. Esta debia ser gobernada segun los dones espirituales (carismas) que el
Espiritu reparte a su arbitrio, pero que al proceder de Dios deben tender a la unidad
del grupo (1 Corintios 12, 4, 12-30).

El paso de una iglesia gobernada carismatica o espiritualmente -al arbitrio del
impulso del Espiritu- a otra con cargos eclesiasticos fijos —obispos, ancianos o
presbiteros, y diaconos o servidores- debié de ser algo casi espontaneo por meras
necesidades de supervivencia organizativa, y del control de la doctrina una vez que
el grupo se habia separado netamente del judaismo.

La union de la constitucidon de cargos eclesiasticos con la idea de sucesién apostdlica
se forma también muy pronto en el cristianismo primitivo. Antes del afio 200 la Gran
Iglesia aparece ya consolidada y controlada por una jerarquia que se justifica como
sucesora legitima de los seguidores inmediatos de Jesus. Esta jerarquia controla el
uso e interpretacién de las Unicas Escrituras que tiene el grupo cristiano hasta el
momento, el Antiguo Testamento, y controla también el depdsito de la fe formado ya
por tradicidon y consenso entre las iglesias mas importantes de la cristiandad. A partir
de estos momentos los heterodoxos seran mas facilmente detectados y eliminados o
proscritos.

La constitucion de un canon o lista de libros sagrados

Puede decirse que, cuando tuvo sus propias Escrituras, el cristianismo se hizo
verdadera religiéon autdnoma. Lo que hasta el momento podria parecer una rama
sectaria del judaismo queda bastante bien delimitada como nueva religidon. Entonces
también las heterodoxias quedaran mas claramente precisadas y, por lo tanto, mas
expuestas a los ataques de quienes poseian como propia la lista oficial de escritos
sagrados.

Los cristianos no establecieron su propia lista de libros sagrados hasta
aproximadamente el 150-180, cuando ya llevaban unos 120 anos de existencia. Los
cristianos no tuvieron prisa en formar canon alguno de Escrituras sagradas porque,
ademas del Antiguo Testamento, poseian como grupo desde su mismo nacimiento
otras tres autoridades:

e Las palabras del Sefior, transmitidas por la tradicion. Lo que Jesus habia dicho
tenia mas valor que ninguna otra cosa.

e Las palabras y predicacién de los “apdstoles” y primeros maestros y profetas
cristianos sobre la importancia de la vida y mensaje del Maestro.
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e Al principio y durante decenios el grupo cristiano no estuvo organizado
jerarquicamente. La direccion de las comunidades corria a cargo de los
maestros y apostoles itinerantes, pero también y, sobre todo, de los profetas.
Estos, convencidos de la fuerza e inspiracion del Espiritu, reproducian o
interpretaban las palabras del Sehor, las acomodaban a los tiempos presentes
y exhortaban a los fieles a la perseverancia.

Al principio, pues, parece que estas cuatro “autoridades” —-Antiguo Testamento,
Jesus, apostoles y el Espiritu— bastaban al cristianismo primitivo, por lo que no
necesitaban nuevas Escrituras.

A pesar de este panorama aparentemente contrario a la constitucion de cualquier
tipo de nuevas Escrituras, ocurrié que a finales del siglo II existia ya con toda claridad
una lista o canon de escritos sagrados exclusivamente cristianos.

A mediados del siglo II, en Roma ocurre un hecho importantisimo: un cristiano rico
de la comunidad, por nombre Marcidon, que habia venido de fuera, de Asia Menor,
funda su propia iglesia separandose de la de Roma: como griego, no entendia que el
cristianismo mantuviera una conexion judia. Influido por las ensefianzas de los
gnésticos, concibid una nueva forma de entender el cristianismo. Defendia una
cosmologia y una teologia vertebradas en la contraposicion entre el Dios Bueno, ser
perfecto y supremo padre de Jesucristo, y el dios creador del mundo, menos poderoso
y protagonista de la Biblia judia; un dios sangriento y vengativo responsable de males
y guerras.

La Biblia de Marcion consistia de solo dos libros. Uno, titulado E/ apdstol, era una
compilacién de una decena de epistolas escritas el siglo anterior por Pablo de Tarso,
del que Marcidn enfatizaba su oposicion a los judeocristianos. El otro libro, titulado
El evangelio, consistia en el Evangelio de Lucas expurgado de los relatos de la infancia
y de lo que Marcidn consideraba como anadidos judeocristianos.

Se considera por ello a Marcién el inventor del concepto de Nuevo Testamento.
Después de él, el cristianismo ortodoxo se dio cuenta de que era necesario organizar
la marafia de escritos que se habian producido desde el origen del cristianismo y
publicé su propio canon, que es basicamente el Nuevo Testamento actual. La actitud
de Marcién fue el detonante que no solo aceleré un proceso que se iba incoando
lentamente en la Gran Iglesia, sino que lo provoco.

El Nuevo Testamento fue ciertamente un arma importante contra la heterodoxia,
pero de ningun modo un arma definitiva: ni sirvid hace siglos para frenar la
heterodoxia, ni sirve hoy para frenar la pluralidad de confesiones cristianas.

La composicion de manuales “contra las herejias” fue otro hallazgo mas dentro de la
Gran Iglesia de finales del siglo II y comienzos del III para poner “orden” dentro de
un espectro de grupos que amenazaba ciertamente una deseada unidad de fe. Los
primeros catalogos de herejes junto con sus refutaciones son las obras de Ireneo de
Lyon y de Hipdlito de Roma. En el siglo siguiente aparecera el de Epifanio de Salamis,
o Salamina (Chipre), mas amplio y completo.

La otra historia de la filosofia — www.hispanoteca.eu 107



LAS GRANDES DISPUTAS TEOLOGICAS DE LOS SIGLOS IV Y V

Los siglos IV y V se caracterizan por ser los primeros en los que el cristianismo se
convierte en religién oficial del Imperio por obra del emperador Constantino gracias
a su “edicto de tolerancia” en el 313 (Edicto de Milan). La gran Iglesia pasé entonces
en pocos afos de ser una entidad tremendamente perseguida como dafina para el
Imperio (época de Diocleciano: desde aproximadamente el 280 hasta el 305) hasta
ser considerada el nuevo fundamento de la unidad de las tierras y las gentes en un
Imperio amplio y abigarrado.

Fue este el momento algido de la “segunda helenizacidn” del cristianismo, una
helenizacién que en realidad habia comenzado ya hacia mas de un siglo en la griega
Alejandria con los Padres de la Iglesia Panteno, Clemente, y sobre todo Origenes.

La primera helenizacion del pensamiento basico judeocristiano fue obra de Pablo de
Tarso que reinterpreté la vida y mision de Jesus a la luz ciertamente de una teologia
de la restauracién de Israel, pero entremezclada indisolublemente con una nueva
teologia de la salvacion —-que admitia en su seno a los paganos- moldeada en
competencia con otras religiones del Imperio grecorromano, especialmente las
denominadas “religiones de misterios”.

La segunda helenizacion fue necesaria cuando el mensaje ain muy judio de la Iglesia,
sobre todo el de las altas especulaciones trinitarias y cristolégicas, hubo de ser
traducido a una terminologia que fuera entendible por las élites intelectuales en un
Imperio donde dominaban las concepciones de la divinidad del platonismo tardio. El
cambio de matriz cultural implicé nuevas preguntas que generaron respuestas que
no se hallaban de modo explicito en los escritos del Nuevo Testamento.

Las grandes disputas teoldgicas de estos siglos que afectan sobre todo a como se
concibe la relacion del Dios uno con un Jesus, transformado ya plenamente en un
Cristo divinizado, cémo se entiende a vida interna de la Trinidad y cdmo se expresan
estas cuestiones teoldgicas en un lenguaje que comprendan bien griegos y romanos
cultos.

Y en este contexto fue en el que intervino la personalidad de Arrio (256-336),
heresiarca, asceta, presbitero y sacerdote en Alejandria. Su postura respecto a la
relacién ente Dios y su Hijo, encarnado en Jesucristo, habria de producir una de las
crisis mas sonadas de la Iglesia, la “disputa arriana”.

n” \\

Sus ensefianzas sobre la naturaleza de Dios (“el Hijo esta subordinado al Padre”, “el
Hijo tiene principio, pero Dios es sin principio”) y su oposicion a lo trinitario, que se
habia vuelto dominante en la cristiandad, le convirtieron en un asunto primordial
durante el Primer Concilio de Nicea, convocado por el emperador Constantino I en el
afo 325.

Segun Arrio, hay “tres personas” (en griego teoldgico “hipdstasis”) en la Trinidad. El
Hijo ha sido engendrado por el Padre como cualquier otra criatura. También ha sido
engendrado “antes de los siglos”, eternamente, pero hubo un momento en el que el
Hijo no existia. Por tanto, es inferior al Padre. Lo que se dice del Hijo se dice también
implicitamente del Espiritu Santo. Pero este no se nombra explicitamente en la
discusién. En esta idea de Arrio hay ciertas resonancias del Demiurgo gndstico: el
Hijo es concebido hasta cierto punto como un Dios secundario, a una escala inferior
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al Trascendente, y es el autor o agente divino gracias al cual se produce la creacién
del Universo.

La creencia de que JesUs tras su resurreccion era divino, de algun modo, fue lo que
separd definitivamente al judaismo del naciente cristianismo. Jesucristo se habia
convertido de hecho en objeto del culto y de adoracidn en la nueva fe, y los cristianos
utilizaban para hablar de Jesucristo un lenguaje que era parecido al empleado para
referirse al Padre, al Dios del Antiguo Testamento.

En los primeros momentos del cristianismo no se dudo ni un instante de que Dios era
absolutamente uUnico y que, como las divinidades del entorno, también El podia tener
un Hijo, que, como su Palabra primogénita, era también Dios. Pero no se
preocuparon los primeros cristianos de hacer mas precisiones, o bien pensaron al
Logos, que habitaba en Jesus, de un modo semejante al que los judios se imaginaban
a la Sabiduria, la Palabra, o la Presencia de Yahvé en el mundo, es decir, como un
mero modo o proyeccién de Dios hacia el Universo, sin que eso significara que Dios
quedaba de hecho como dividido.

Mas tarde se dio un paso mas entre los cristianos, y lo que se pensaba como una
mera proyeccion o un modo de Dios en su relacién con el cosmos se imagind como
un ser o entidad real, es decir se personificd. Es lo que técnicamente se denomina
“hipostasiar” algo, concederle el rango de esencia, sustancia o persona. Entonces se
pensd que el Logos/ Hijo era en verdad y esencialmente una persona divina.

Cuando esto ocurrid, los cristianos -para seguir defendiendo la unicidad de Dios-
formularon la nocién de que la divinidad adopté como Hijo a esa entidad (lo que
establecia una diferencia clara entre la clase de divinidad que poseian ambas
entidades), o que Dios era el Unico monarca y el Hijo, como entidad divina, era y
estaba de algun modo subordinado al Dios Unico: este pensamiento se denomind
monarquianismo y subordinacionismo.

Subordinar el Hijo al Padre significaba que, aunque el Hijo, encarnado en Jesus, fuera
divino y procediera en ultimo término de un proceso generativo ocurrido en la vida
interna de Dios, era de menor rango que el Padre. Esta manera de concebir la vida
divina se percibe bien en el Nuevo Testamento en el hecho de que este corpus casi
nunca llama directamente Dios a Jesus/Jesucristo, aunque lo piense inhabitado por
el Logos (solo siete veces de entre mas de mil trescientas ocurrencias del nombre de
Dios), y no parece que casi nunca llegue a equiparar a Jesucristo totalmente con el
Padre.

En el ambito de la ciudad de Alejandria, que era donde se movia Arrio, la idea de la
subordinacion del Hijo al Padre habia sido desarrollada ya por el maestro Origenes
de Alejandria (184-253). Para Origenes, el Padre es real y absolutamente Dios,
mientras que el Hijo es el Verbo, el arquetipo de todas las otras realidades, el médium
y el camino hacia el Padre, el que conoce las cualidades del Padre trascendente
porque participa de ellas.

Arrio no tuvo mas que sacar las consecuencias de esta doctrina de Origenes. La
Iglesia se alarmd, porque profesar abiertamente esa doctrina era de hecho rebajar
al Verbo a la categoria de criatura, y también porque la plena divinidad de Jesus que
ya era concepto muy firme en la tradicidn cristiana quedaba igualmente rebajada.
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Rapidamente se celebrd un sinodo en la ciudad, y Arrio con sus amigos fueron
condenados y excomulgados (324). Otro sinodo regional convocado a toda prisa en
Nicomedia dio la razén a Arrio (en el mismo afo 324).

EL CONCILIO DE NICEA (ANO 325)

El emperador Constantino veia con malos ojos que la religiédn que él habia escogido
como aglutinante de las diversas poblaciones del Imperio se viera envuelta en
disensiones, lo que suponia un ataque directo a sus propdsitos de unidad. Apoyado
por Osio de Cdérdoba, su consejero en temas de religion y enemigo acérrimo de las
tesis arrianas, y por el entonces obispo de Roma, Silvestre, pensd que debia
convocarse a toda prisa un concilio ecuménico de todo el Imperio, pero en Oriente,
ya que alli era donde todos los jerarcas de la Iglesia andaban revolucionados con las
ideas de Arrio.

Este concilio se convocd y celebrdé en Nicea (en el norte de Turquia) en el propio
palacio o basilica del emperador. Constantino y Osio estaban presentes. En junio del
325 se reunieron a toda prisa unos 250 obispos, casi todos orientales, con poquisima
participacion de Occidente. Entre otros temas se habld largamente del asunto
prioritario: encontrar una formula dogmatica que salvara la tradiciéon sobre la
divinidad de Jesucristo y que acallara a los heterodoxos obligandolos a claudicar.

Tras muchas discusiones se llegd a la siguiente definicidn, que solo se explica si se
tiene en cuenta en el trasfondo el pensamiento de Arrio, contra el que va dirigida.
Curiosamente los obispos orientales, que eran casi todos origenistas, es decir,
subordinacionistas y propensos por ello a un cierto arrianismo, impresionados por la
potencia del emperador y su delegado, votaron a favor de unas tesis que en el fondo
no eran totalmente suyas:

“Creemos en un solo Sefior Jesucristo hijo Unico de Dios, es decir, procedente de la
misma esencia del Padre... Dios de Dios, Luz de Luz, Dios verdadero de Dios
verdadero, engendrado, no creado, de la misma naturaleza (griego homoousios) que
el Padre...”

De momento se cred una cierta paz en Oriente, mientras que en Occidente el
resultado del Concilio de Nicea casi pasd desapercibido.

CONTINUAN LAS DISPUTAS - CONCILIO DE CONSTANTINOPLA DEL 381

En el 336 muere Arrio y un afio mas tarde el emperador Constantino, pero la crisis
no se cerrd con estas muertes. La lucha teoldgica era de gran amplitud, pues habia
en la cristiandad los que sostenian que en un Dios Unico —en esto no existia discusién-
hay tres personas absolutamente iguales en una sola naturaleza; habia los que
defendian que en Dios en realidad no hay mas que una naturaleza y una persona
(una hipdstasis), y que el Hijo y el Espiritu no son mas que modos de esa persona
Unica; y habia los que sostenian que hay tres personas, pero que dos de ellas, el Hijo
y el Espiritu Santo, estan subordinadas en poder al Padre.

Los orientales, en su mayoria, defendian la existencia de tres personas subordinadas,
mientras que muchos occidentales propugnaban en el fondo una Unica persona
(modalismo).
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En tiempos del emperador Constancio II (352-361), se intentd una fusién de las dos
partes sobre la base de la formula oriental (una naturaleza y tres personas
[hipostasis] en un Dios), pero admitiendo que el Hijo no era semejante en todo al
Padre. Pero tampoco se llegd al consenso. Los que sostenian que el Hijo era
absolutamente “semejante” al Padre volvieron a ganar.

Finalmente, en el Oriente se buscdé otra formula de unién de las opiniones
encontradas: la Trinidad tiene una Unica sustancia o naturaleza (gr. ousia), pero tres
personas (gr. hypodstasis). Estas tres personas, diferentes como personas, son
iguales en esencia al Padre. Poco a poco se fue formando un consenso en torno a
esta férmula que evitaba todo tipo de subordinacionismo entre las hipdstasis divinas
y salvaba también la igualdad de naturaleza entre el Padre y el Hijo.

En el 378 subid al trono el emperador hispano Teodosio, que era un convencido
defensor de las tesis de Nicea. De nuevo, el poder del emperador consiguié maravillas
entre los obispos, y en el Concilio de Constantinopla del 381 se hizo ortodoxia la
formula de que la vida interna divina se caracteriza por ser “una sustancia y tres
personas”.

Toda esta pugna continuara en la discusién de los tedlogos profesionales y no se
solucionara definitivamente hasta el Concilio de Calcedonia del 451. La continuacién
de la disputa implicara a los monofisitas —-defensores de que en Jesucristo no hay
mas que una naturaleza, divina-, a Nestorio y a los nestorianos.

Puede decirse que, a partir de Nicea, del Concilio de Constantinopla del 381 y del de
Calcedonia del 451, el arrianismo empezé a batirse en retirada en todas las iglesias
del Imperio, ya que no contaba con el apoyo de la fuerza del brazo secular.

EL ARRIANISMO ENTRE LAS TRIBUS GERMANICAS

Sin embargo, el arrianismo si tuvo éxito entre las tribus germanicas del Este
cristianizado, sobre todo entre los godos, que hicieron de esta posicion teoldgica una
suerte de marca de identidad. Cuando estos barbaros entraron por la fuerza dentro
de los limites del Imperio y sometieron a algunas de sus poblaciones, por ejemplo,
la de Hispania, impusieron la visién arriana de la Trinidad al pueblo y persiguieron a
los catdlicos fieles a Nicea.

Pero esta postura era politicamente minoritaria. En Hispania la conversién del rey
Recaredo (586-601), hijo de Leovigildo y hermano de Hermenegildo, en el Tercer
Concilio de Toledo, el 6 de mayo del 589, cambio6 el panorama teoldgico. El monarca
abjuro del arrianismo y abrazo la fe catdélica como manera de pacificar las diferencias
religiosas entre las dos comunidades del reino, la hispanorromana, catdlica y nicena,
y la superestructura visigoda, arriana. A lo largo del siglo VII fueron desapareciendo
otros restos del arrianismo en la Gran Iglesia.

PELAGIO Y LA CONTROVERSIA PELAGIANA

Pelagio (354-420) fue un monje britano, ascético y acusado de heresiarca. Sufrid una
dura persecuciéon por parte de la Iglesia de Roma tras enseinar ideas consideradas
heréticas por los lideres de esta.
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Pelagio se opone totalmente a la nocidn del pecado original, basandose en que esta
no puede probarse por la Biblia ni por la razéon. Esta doctrina de la culpa original no
era todavia firme en la cristiandad entera, pero si, y muy intensamente, en las
iglesias del norte de Africa, desde donde habria de extenderse gracias a la autoridad
de Agustin de Hipona.

La idea de que todo ser humano al nacer es portador hereditario de una culpa dentro
de su ser mismo, derivada del pecado de Adan, se llama técnicamente
“traduccionismo” (es decir, el pecado original se transmite —en latin traductio- por
via hereditaria), y deriva en ultimo término de las oscuras expresiones de Pablo de
Tarso en el capitulo 5 de su Epistola a los Romanos.

Si el primer padre transgredié el mandato divino en el paraiso fue porque asi lo quiso,
voluntariamente, ya que la divinidad lo habia dotado también por naturaleza de libre
albedrio. Pero este pecado de Adan y Eva era solo un caso aislado. La naturaleza
humana no estd en si pervertida; el pecado de Adan no se transfiere
automaticamente a su descendencia.

A esta doctrina pelagiana opuso Agustin de Hipona las nociones siguientes: como
ensena Pablo, el estado natural del ser humano, del que no puede salir por si solo,
es el del pecado; ahora bien, de esta constatacion se deriva inseparablemente la
doctrina de la culpa original, y por ello es necesario bautizar a los nifios por la
remision de ese pecado, la redencién del hombre es obra solo de Dios: es un puro
don de la divinidad; por tanto, la gracia, que ayuda al ser humano a conseguir la
justificacion divina, es indispensable para la redencion.

CONDENAS DE PELAGIO Y DE SUS SEGUIDORES

Las doctrinas de Pelagio no lograron difundirse por el pueblo cristiano. Hubo
ciertamente pelagianos, sobre todo por las Islas Britanicas hasta el siglo VI, pero sus
doctrinas permanecieron sobre todo como materia de disputa teoldgica entre los
tedlogos profesionales de la Gran Iglesia.

El papa Zésimo, viendo que los enemigos de Pelagio eran muy fuertes —Agustin y los
obispos africanos; el emperador y parte de la Iglesia de las Galias— cedid, y en una
Carta circular volvié a excomulgar a Celestio y a Pelagio. Este ultimo golpe supuso
para el heterodoxo la derrota final, pues también en Antioquia de Siria sus ideas
fueron de inmediato condenadas. Abandon6 Pelagio Palestina y buscé asilo en Egipto,
en donde quizd murid hacia el 422.

Un siglo después la doctrina agustiniana del pecado original, del sentido de la
redencion, de la gracia y de la justificacién divinas del ser humano se hizo
absolutamente firme hasta la actualidad.

LOS MONOFISITAS O DEFENSORES DE UNA SOLA NATURALEZA DE
JESUCRISTO — NESTORIO Y LAS IGLESIAS NESTORIANAS

El Concilio de Nicea del 325 habia dejado en claro que Jesucristo, en quien se encarnd
el Logos, era “hijo unico de Dios, es decir, procedente de la misma esencia del Padre,
Dios verdadero de Dios verdadero, engendrado, no creado, de la misma naturaleza
(griego homoousios) que el Padre”. Pero, a pesar de esta declaracion solemne, que
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dejaba a Arrio fuera de la ortodoxia, quedaban aun ciertas cuestiones que debian
aclararse.

Aunque el Padre y el Hijo sean de la misma naturaleza, {son dos naturalezas o una
sola comun? ¢O quiza tres contando al Espiritu Santo? ¢Como se encarna el Logos en
Jesucristo? La vida interna de la Trinidad se mostraba complicada, si no de entender
completamente puesto que era un misterio, si al menos de definir en lo que alcanza
a las posibilidades humanas.

Nestorio (386-451) fue arzobispo de Constantinopla y fue acusado de profesar la
doctrina que lleva su nombre (nestorianismo), consistente en una separacion total
entre la divinidad y la humanidad de Cristo.

Ponia en duda la denominacién de Madre de Dios (Teotdkos) para Maria, la cual no
podia ser madre de un Dios, sino de la naturaleza humana de Cristo. Tal doctrina fue
declarada herética por el Concilio de Efeso, que depuso a Nestorio del patriarcado en
431. Murié en los desiertos de Libia entre 440 y 451. Sus seguidores, los
denominados nestorianos, difundieron su doctrina por Asia, llegando a crear una
importante iglesia que se extendié desde la India hasta Siberia.

EL CONCILIO DE CALCEDONIA DEL 451

Como la controversia con los arrianos habia sido revivida con la crisis de Nestorio, y
como las disputas parecian no tener fin, en un concilio ecuménico (el cuarto) en
Calcedonia se llegé a un compromiso entre las dos posiciones basicas, alejandrina y
antioquena, por medio de las formulas siguientes:

e La unidad del sujeto que es Jesucristo esta en el Hijo eterno, divino, el Logos.
Este Hijo divino y Jesucristo son “uno y el mismo”. Por tanto, el Logos y
Jesucristo forman una persona Unica. A este sujeto se le llama “persona” (en
griego “prdésopon”, término de la teologia antioquena) o su sinénimo
“hipdstasis” (vocablo de la teologia alejandrina). La union del Logos y Jesucristo
se denomina “unidén hipostatica”.

e Jesucristo tiene una naturaleza doble: perfectamente humana; perfectamente
divina. Jesucristo es consustancial con Dios y consustancial con los seres
humanos.

e Al compartir Jesucristo dos naturalezas, pero una sola persona, se pueden decir
a la vez cosas de una y otra que en realidad solo conviene a una de las dos
naturalezas. Asi, se puede decir que Maria es Madre de Dios: Jesucristo es
engendrado de la misma sustancia de la Virgen Maria/Madre de Dios (en griego,
“thedtokos”) en cuanto a su humanidad. La expresion “madre de Dios”
contentaba a los alejandrinos, y en el espiritu de compromiso para satisfacer
los antioquenos se precisaba que la maternidad divina de Maria lo es “en cuanto
a la humanidad de Jesucristo”.

Y como esta formulacion fue un compromiso, se siguid discutiendo de estas cosas en
la Gran Iglesia hasta el fin de la Edad Media. En Calcedonia los grandes derrotados
fueron, pues, los monofisitas (en Jesus hay una naturaleza y una persona) y el primer
Nestorio, entendido estrictamente en sus primeras formulaciones cuando se negaba,
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sin las matizaciones posteriores, a llamar a “Maria Madre de Dios”, lo que implicaba
en JesUs dos naturalezas y dos personas.

Esta disputa sobre la vida interna de la Trinidad, en apariencia puramente racionalista
e imaginativa, ya que la Revelacion calla totalmente al respecto, es a nuestros ojos
interesante por otro aspecto: porque pone de relieve que se trata también de una
disputa por el poder temporal en el interior de una Iglesia que no tiene ya verdadera
competencia espiritual dentro del Imperio, puesto que el politeismo no poseia apenas
fuerza politica y econdmica alguna.

En estas controversias estan directamente afectados obispos y sedes episcopales que
se enzarzan unos contra otros en una catarata de descalificaciones y excomuniones
con el fin de alcanzar la preeminencia. Los efectos eran inmediatos: la pérdida de la
disputa ideoldgica conllevaba la pérdida de la sede episcopal y con ello la pérdida del
control de los fieles y de los bienes de las comunidades cristianas.

LA VIRGEN MARIA Y MARIA MAGDALENA

La Virgen Maria

Sobre Maria madre de Jesus, en verdad, sabemos muy poco. Su nombre; esposa de
José, madre de Jesus, natural, aardnida y no davidida (al igual que su pariente Isabel)
(todo esto a partir del Evangelio de Lucas); que no estuvo muy conforme con el
ministerio publico de Jesus y que llegd a pensar que estaba fuera de si (Mc 3,20) y
nada mas.

Es realmente llamativo que su papel sea muy pequefio en los candnicos, y que, sin
embargo, su importancia en ritos, veneracion y oraciones sea a veces incluso mayor
que la del propio protagonista.

Cuando se afaden a los evangelios de Lucas y de Mateo los dos primeros capitulos,
que defienden la virginidad de Maria estamos por lo menos en el afio 90-95, mas de
60 afios después de la muerte de Jesus y en suelo griego, no palestino.

Ahi tiene sentido el ensalzar al héroe, Jesus, ensalzando a su madre como virgen. Al
igual que la madre de Platén, de Demdcrito, de Pitagoras de Alejandro Magno e
incluso del mismo Augusto.

Una vez ensalzado al héroe, lo que hiciera Maria con su virginidad no preocupd a la
Iglesia antigua. Por eso el Nuevo Testamento habla con toda naturalidad de los
hermanos de Jesus (Mc 6,3, por ejemplo).

En el siglo III de nuestra era, la devocién a Maria no existia practicamente en los
ambitos populares. Lo sabemos porque en los Hechos apdcrifos de los apdstoles no
se haba de Maria ni para bien ni para mal. No hay devocion a Maria de un modo
general quizas hasta el siglo IV. Puede decirse que empieza a finales del siglo IV con
la defensa de san Jerénimo, a capa y espada, de la virginidad perpetua de Maria y
empieza a consolidarse hacia el siglo VI-VIII con los apédcrifos marianos
asuncionistas. La Virgen Maria cogio relevancia en la Iglesia hacia finales del siglo IV
por una politica directa de la Iglesia después del Concilio de Nicea (325) en su deseo
de superponer la veneracion de Jesus y Maria a la del Sol Invicto y a la de Isis, o
Deméter como diosa madre y celestial.
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Maria Magdalena

«Pregunta: éPor qué cree que los evangelios de caracter mas gndstico, como el de
Juan y los apocrifos, dan mas importancia a Maria Magdalena, y en cambio los
candnicos y la tradicién dominante en la Iglesia la excluyen casi por completo?

Respuesta: El rabino JesUs de Nazaret se caracterizd, ciertamente, porque en su
grupo habia mujeres, a diferencia de lo que ocurria en los de otros maestros, donde
al menos no constan. CoOmo las tratara, si eran siervas o no, es harina de otro costal.
Ahora bien, en la via mistica del seguimiento de Jesus, que aparece en el Evangelio
de Juan y en ciertos evangelios gndsticos, como el de Maria y el de Felipe, lo que
domina es el espiritu y las revelaciones privadas, las visiones extaticas, y en esos
circulos gndsticos son dominantes las mujeres.

La idea de la resurreccion de Jesus sale de un grupo de mujeres, los grandes
visionarios de la Iglesia son casi siempre mujeres. Inmediatamente se forma una
pugna entre las iglesias misticas y las mas doctrinarias. Las primeras, como la que
inspira el evangelio de Juan o la de Montano, prestan especial atencién a la discipula
gue mas destacaba entre las mujeres sirvientes de Jesus, Maria Magdalena, incluso
fingiendo historias, como la de que la primera aparicién fue ante la Magdalena, que
choca con toda la tradicion anterior: Lucas 24, que dice que es a los discipulos de
Emaus, y Pablo, que en Primera Corintios dice que la primera aparicion fue a Pedro.

En cambio, en la Iglesia oficial las mujeres tenian poco que decir. En el Evangelio de
Maria Magdalena, gndstico, se ve cOmo esta, depositaria de unas revelaciones
privadas de JesUs de las que se dice que valen tanto como las publicas, es
menospreciada y atacada por Pedro y Andrés, representantes de la Iglesia oficial,
que la tildan de loca. El Evangelio de Tomas la trata un poco mejor, pero afirma que
esas revelaciones privadas deben ser moderadas por otras de varones. Claro, écomo
podia controlar un obispo unas revelaciones exclusivas y pretender autoridad sobre
ellas?

De todos modos, Maria Magdalena es una figura mitificada desde el Evangelio de
Juan, porque fue la Unica mujer de la que JesUs ech6 siete demonios, y era una figura
atractiva, con dinero e independiente y que probablemente acompanaba al grupo de
seguidores varones de Jesus. A la muerte de la Magdalena, que para mi fue anterior
a la composicién del Evangelio de Juan, y durante todo el siglo II, los evangelios de
linea gndstica destacan a Maria Magdalena, sola o junto a otras mujeres como
Susana, Juana y otras anénimas. Ahora bien, cuando la Iglesia dice “Aqui estoy yo”,
la jerarquia se compone de varones y hay necesidad de controlar la institucidn, se
acaba la validez de las profecias de mujeres.

Es curioso, pero las mujeres tienen una importancia fundamental en el mundo
antiguo siempre que se dé una religién de tipo mas personalista, mistico e interior.
Y la idea de la Resurreccion, que es fundamental en el desarrollo del cristianismo, no
empieza entre hombres. Ningln investigador independiente del siglo XXI cree que
Jesus resucitara, pero todos admiten que esa idea fue decisiva en la configuracién
del cristianismo. A pesar de que la jerarquia terminara desplazando a las mujeres.»
[Antonio Pifiero en Blog sobre la cristiandad de Tendencias21 - 08.11.2008]
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FILOSOFIA Y CRISTIANISMO

«Aunque el profeta apocaliptico Jesus de Nazaret no fue cristiano ni mucho menos
fundador del cristianismo, pues se mantuvo siempre dentro del estricto marco del
judaismo, cuya religion traté de reformar, si es el fundamento sobre el que se edificd
la nueva religion cristiana, a partir de la fe de sus discipulos en su resurreccién,
exaltacion y posterior divinizacién de un Jesus convertido en Cristo e Hijo de Dios.

La nueva religidon se va construyendo en un proceso histérico largo y complejo, en
medio de grandes disputas ideo(teo)ldgicas entre los diversos grupos cristianos,
seguidores del Mesias JesUs. Por ello, conviene aclarar que propiamente no se puede
hablar de cristianismo en singular, sino de multiples y variados cristianismos.

Desde la éptica de la ciencia histdrica, el cristianismo no nace, sin embargo, por
generacion espontanea ni es un acontecimiento “caido del cielo”, como sefala el
historiador Charles Guignebert (E/ cristianismo antiguo), cual si fuera un misterio
inescrutable.

A los ojos del historiador y a diferencia de la mirada confesional del tedlogo, el
cristianismo se origina como un rio, a partir de fuentes precristianas, judias vy
helenisticas y con variados afluentes, que vierten en él sus ricas aguas, aumentando
cada vez mas el caudal del mismo, hasta inundar el vasto territorio de la historia
occidental, deudora de la cultura griega y semita, en particular de Atenas y Jerusalén.
Pues bien, entre esas fuentes destaca por su calidad y cantidad la filosofia griega.

Los historiadores investigan la religidén cristiana como un fendmeno sincrético. Este
sincretismo consistid en la fusién de elementos religiosos vy filoséficos heterogéneos.
En el caso del cristianismo se mezclan el mesianismo judio reinterpretado en clave
espiritual, los misterios paganos del helenismo vy la filosofia griega, también pagana.
Paraddjicamente, el cristianismo se alimentd de paganismo durante siglos: ritos
mistéricos para los simples (bautismo y eucaristia en la visidon paulina) y filosofia
griega para los doctos.

Ya en Pablo, el primer gran tedlogo cristiano, aparece un sincretismo que mezcla
elementos gnodsticos, judios, estoicos y mistéricos. Posteriormente, en las grandes
construcciones teoldgicos de Agustin y de Tomas de Aquino, aparecera una sintesis
de ideas platdnicas, aristotélicas, neoplatdnicas, estoicas etc., donde el /dgos griego
sirve de apoyo y fundamento racional a los dogmas de fe del theds cristiano.

El cristianismo nace como una rama o secta apocaliptica dentro del arbol frondoso
del judaismo. El grupo de los “nazarenos” dara lugar al movimiento de los “cristianos”
antioquenos, que proclaman a JesUs como Mesias. Pero el fendmeno cristiano surge
de un judaismo previamente helenizado. El helenismo, con la prestigiosa y rica lengua
griega, inunda de elementos gndsticos los textos del Nuevo Testamento, comenzando
por Pablo, y muy notorios en el evangelio de Juan.

El encuentro de filosofia y cristianismo no comienza en el s. II e.c., como a menudo
se ha sostenido, puesto que el cristianismo ya nace helenizado (véase Antonio Pifiero
(ed.): Biblia y Helenismo. El pensamiento griego y la formacion del cristianismo, edit.
Almendro). El medievalista Etienne Gilson, en El Espiritu de la filosofia medieval,
utiliza la metafora del matrimonio para expresar las tensas relaciones seculares entre
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cristianismo vy filosofia griega. Pero, si hubo nupcias, estas fueron mas bien con su
madre, como ha sugerido algun historiador.

Al final de la Edad Media, el franciscano Guillermo de Occam, en nombre de la fe
cristiana, declara la disolucion de un matrimonio de conveniencia, por estar
contaminado de paganismo. Tal era el caso, por ejemplo, de la Ideas ejemplares, de
origen platdnico y neoplatdnico, que atentaban contra el dogma de la omnipotencia
divina y la libertad absoluta de la voluntad de Dios.

La helenizacidn es un proceso que se da en varias fases, cada vez mas intensas,
destacando sin duda la escuela alejandrina de Clemente y Origenes. Pero la
intensidad de la sintesis sincrética aparece sobre todo en la teologia agustiniana y
culmina en la gran sintesis tomista con el apogeo de la escolastica en el s. XIII.

La fuerte potencia intelectual de la filosofia griega, especialmente del platonismo,
sedujo primero a los judios (Filon de Alejandria es el caso mas notorio, después de
la Biblia griega de los LXX) y luego a los cristianos.

A partir del s. III e.c., sera el neoplatonismo quien seduzca a los tedlogos cristianos,
en especial a Agustin. Y durante los siglos medievales Platén sera el filésofo griego
que mas influya en la teologia cristiana, hasta la apariciéon del aristotelismo en
Occidente a principios del s. XIII. Ello sin olvidar las aportaciones del estoicismo al
campo de la moral cristiana, ya manifiesta en las cartas paulinas.

La importancia de los conceptos técnicos de la metafisica griega, tales como
substancia, naturaleza, hipdstasis etc., fue enorme para la formulacion ortodoxa de
los dogmas cristoldgicos vy trinitarios.

Piénsese en la polémica del “homoousios”, donde se discutia la consubstancialidad
del Padre y del Hijo en el dogma trinitario, dentro de la controversia arriana. O el
problema de la “transubstanciacion” en la interpretacién del sacramento (misterio)
de la eucaristia.

El historiador Charles Guignebert sefala cédmo los grandes y complejos debates
teoldgicos, en clave metafisica griega, se desarrollaron en Oriente y en lengua griega,
especulaciones dificiles de entender para los Padres occidentales, que se expresaban
en latin y mas centrados en los problemas practicos de la moral, como el pecado
original, la gracia o el libre albedrio.

Finalmente, hay que ser”\aIa}r como la ortodoxia se abre paso y se impone en los
primeros concilios (Nicea, Efeso, Constantinopla, Calcedonia) a golpe de anatema
frente a los diversos grupos heterodoxos (sectas gnodsticas, arrianos, nestorianos,
monofisitas, etc.).

En estas duras disputas sobre la ortodoxia y heterodoxia de la doctrina, que recorre
toda la historia del cristianismo hasta hoy, habra vencedores y vencidos. Estos
ultimos, los enemigos internos de la gran Iglesia, seran declarados herejes y
perseguidos como tales en aras de la defensa del monoteismo de la Verdad cristiana
(véase A. Pifero: Los cristianismos derrotados (EDAF, Madrid 32009, y Bart
Ehrmann: Los cristianismos perdidos).»

[Xoan Currais, en Blog sobre la cristiandad de Tendencias21 - 11.06.2017]
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EL PENSAMIENTO GRIEGO Y LA FORMACION DEL CRISTIANISMO

[Extractado de Antonio Pifero, “El cristianismo en la religiosidad de su tiempo.
Judaismo y helenismo en la plasmacién de la teologia cristiana naciente (Jesus de
Nazaret, Pablo y Juan)”, en: Antonio Pifiero (ed.), Biblia y helenismo. El pensamiento
griego y la formacion del cristianismo. Cordoba: Ediciones El Almendro, 2006]

LA RELIGION DE JESUS DE NAZARET

«La esencia del cristianismo, sus creencias mas fundamentales, se hallan bien
definidas en el “credo”, o “simbolo de los apodstoles”, simbolo niceno-
constantinopolitano proclamado por los concilios de Nicea (325) y I de Constantinopla
(concilio ecuménico celebrado en el afio 381 que unificé la doctrina cristiana, y que
fue convocado por el emperador Teodosio I). Este compendio de la fe, que contiene
unos 29 versiculos, se compone de tres articulos principales.

El primero profesa creer en un solo Dios, Padre todopoderoso, creador del cielo y de
la tierra. El segundo afirma que JesuUs es el “cristo” o mesias, hijo real, ontoldgico,
de Dios y salvador de la humanidad. El Gltimo proclama su fe en una tercera persona
de la Trinidad divina, el Espiritu Santo, presente y actuante en la vida de la Iglesia.
A esta triple confesion se afiade el testimonio de la creencia en la resurreccién de los
muertos y la vida en el mundo futuro.

Estas afirmaciones, que concentran en breves férmulas la ortodoxia catdlica, son
nucleares para el cristianismo, de modo que sin creerlas todas ellas y por completo
no se puede ser, en buena ley, cristiano.

“JesUs no era cristiano, sino un judio. No predicé una fe nueva, sino que ensefo a
cumplir la voluntad de Dios. Esta voluntad se manifestaba para él, como para los
judios, en la Ley y en el resto de las sagradas Escrituras que se afiadian a aquella”
(J. Wellhausen, 1905). El rabino de Galilea, segun esta formulacién, no fue el
fundador del cristianismo, sino tan sdélo su primer impulsor o prerrequisito.

“La discrepancia entre la muerte denigrante de Jesus como reo judio convicto de un
delito contra el Estado y la confesidén de fe paulina (de Flp 2,6-8) que describe a ese
ejecutado como una figura divina preexistente, que se hace hombre y se humilla
hasta la muerte en cruz, esa discrepancia pone de relieve el enigma del nacimiento
de la cristologia cristiana primitiva” (M. Hengel, 1997).

En realidad, lo Unico que pretendia el Nazareno en sus disquisiciones y disputas sobre
la Ley era profundizar en su auténtico espiritu, no abolirla. Su alejamiento de la
casuistica puntillosa, sus interpretaciones en apariencia menos rigurosas se debian a
su deseo de abrir las puertas del Reino al mayor niumero de gentes posible..., de
pecadores irrecuperables segun otros maestros de la época (G. Theien).

La proclamacién del reino de Dios es la caracteristica esencial de la misiéon de Jesus,
que lo define como un hombre en la linea del pensamiento profético de la Biblia
hebrea Si los evangelistas pretendieron presentar a un JesuUs que rompia con el
judaismo hicieron muy mal su trabajo. La religiéon de Jesus se diferenciaba poco de
la que podria imaginarse en un profeta o un rabino carismatico, piadoso y apocaliptico
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del Israel del s. I de nuestra era. La religiéon de JesuUs era total y auténticamente
judia.

“JesUs se considerd a si mismo ciertamente mesias, y que espero llevar a Israel la
salvacidon por medio de la penitencia y las ensefianzas morales que predicaba en las
ciudades de Israel. Pero nunca pensé Jesus fundar una nueva religion y difundirla
entre los otros pueblos” (J. Klausner, 1950).

LA RELIGION DE PABLO DE TARSO

Puntos nucleares de la teologia paulina: Jesus es el salvador, mesias; es hijo
ontoldgico y real de Dios; es preexistente y sefior del universo; ha sido enviado al
mundo para redimir, y se ha encarnado en un ser humano de la estirpe de David, a
través de Maria. La redencién se logra por la muerte vicaria de Jesus en la cruz. El
ser humano que por el bautismo sufre simbdlicamente la muerte de Jesus, recibe
también por las mismas aguas la promesa firme de la resurreccion.

Desde principios del siglo XX la Escuela de la historia de las religiones ha supuesto
gue esta doble concepcion cristiana, formulada por primera vez por Pablo, no es ni
puede ser una herencia judia recibida por y potenciada en el cristianismo, puesto que
no casa en modo alguno con la tradicién del Antiguo Testamento, ni con la del
judaismo helenistico (apdécrifos y pseudoepigrafos, [Qumran], etc.).

Entonces, o bien el cristianismo ha creado tales concepciones por su propia iniciativa
(en términos religiosos “por obra del Espiritu Santo”), o bien (mas probablemente,
segun la Escuela) se ha inspirado en las religiones y la religiosidad que le ofrecia el
helenismo y su entorno, reinterpretando la figura de JeslUs y acomodandola a
conceptos de salvacidon que existian en la religiosidad de ese mundo.

La religiosidad del mundo pagano habia eliminado las barreras entre la divinidad y
los humanos, de modo que los conceptos de “hombres divinos” o la de “hijos (fisicos)
de los dioses” no representaba ningln escandalo. Un judaismo helenistico, de lengua
griega, que viviera en este ambiente, podria dar sin excesiva dificultad el salto desde
la consideracion de Jesus como un cristo (mesias) humano a su elevacién al ambito
de lo divino por medio de alguna acciéon especial de la divinidad.

La religiosidad de los misterios, con su nocién de las “divinidades que mueren y
resucitan”, y su profunda influencia, en todas las capas de la sociedad ya desde el s.
V a.C., es mas que suficiente para aclarar el nacimiento de concepciones semejantes
en el cristianismo. Este las adopta para explicar la vida y misién de Jesus, una vez
muerto este.

En cuanto al envio a la tierra, encarnado, de un ser preexistente que actia como
salvador), se afirmd que fue sobre todo la gnosis, o la atmdsfera gndstica extendida
por el Mediterraneo en todo el s. I de nuestra era, patria de origen de la concepcion
de un Hombre primordial, hijo o emanacién de Dios, salvador celeste que desciende
al ambito terrestre, la que ofrecid la base para el surgimiento en el cristianismo de
concepciones similares.

Segun Maccoby (Paul and Hellenism, Londres 1991), es imposible fundamentar la
doctrina paulina a partir del AT o de la literatura judia helenistica, pues todo el
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trasfondo de esta literatura defiende que al pueblo elegido le ha sido dada por Dios
una Ley con capacidad para observarla, y que cumpliéndola se salva ante su Creador.

El legislador no considera que el ser humano esté tan perdido moralmente, tan sujeto
a las ataduras del pecado que sin una especial redencién divina no puede salir de su
maldad. En cuanto a los gentiles, el judaismo de la época de Pablo opinaba que la
ley natural era, en sus mandatos mas sustanciales, idéntica a los principales
preceptos de la ley mosaica. Por tanto, el gentil que los cumpliera no seria condenado
irremisiblemente.

La peculiar opinidon de Pablo procede de un ambiente distinto del judaismo y este no
es otro -opina Maccoby- que la atmédsfera gndstica que habia invadido el
Mediterraneo oriental probablemente ya en el siglo anterior. Para la gnosis, la materia
es esencialmente mala.

Aunque proceda en ultimo término de la divinidad, la materia es lo mas alejado de
ella, es el escalon mas degradado del ser, condenado a perecer, a la nada. La parte
material correspondiente del hombre, que es donde se inserta el pecado, no tiene
posibilidad de redencién. Este y no otro es el trasfondo que anima el primer punto,
el prenotando de la religién de Pablo; no tiene sustento ninguno en el judaismo.

Las especulaciones semifilosoficas sobre entes divinos que se desgajan de la
divinidad para venir a la tierra en auxilio de los mortales pudo ayudar a los
judeocristianos primitivos y a Pablo a concebir algo semejante de Jesus.

Pero, segun Maccoby, nada hay que sugiera en el judaismo que la Sabiduria o la
Palabra divina fueran algo mas que unas personificaciones poéticas. Jamas recibieron
en el pensamiento judio un status real de modo que fueran objeto de veneracion,
pudieran encarnarse realmente y se identificaran con una figura real y concreta.

Segun Maccoby: “Ese concepto paulino de Jesis como un visitante celeste
preexistente que llega a la tierra y que realiza una funcion salvifica en forma humana
es totalmente ajeno al judaismo. El descenso de un ser divino en la materia mala y
corrupta es un concepto caracteristicamente helenistico y es totalmente claro en la
ghosis.”

El sufrimiento y la muerte del mesias cristiano, sin embargo, son totalmente ajenos
al judaismo, pues comportan la idea de la muerte de un ser divino, preexistente. La
idea de que una divinidad puede morir es algo muy comun en el mundo de la
religiosidad helenistica y contrasta profundamente con la idea judia de que Dios no
puede morir. Los dioses que mueren y resucitan son una concepcion comun del
paganismo.

La resurreccién, inmortalidad y confirmacién de la divinidad del salvador crucificado
son concepciones en las que se mezclan ideas muy judias, con otras que no lo son.
La inmortalidad del alma es una nociéon de la que el judaismo carece hasta bien
entrado el s. IIT a.C. En el libro candnico del Eclesiastés, de un pesimismo abrumador,
no hay todavia ninguna concepcién de la inmortalidad del alma, de la resurreccién o
de la vida futura.

Estas nociones se generan el judaismo por influencia de la filosofia espiritualista
platdonica. Pero en tiempos de Pablo, el judaismo habia hecho grandes progresos
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teoldgicos y habia llegado hasta afirmar, en contra mismo de los griegos, la
resurreccion del cuerpo, al menos del cuerpo de los justos.

Como no existian en el judaismo precedentes de una divinidad que muere, tampoco
los habia de un dios que resucita. Para la resurreccion de una divinidad después de
una muerte violenta debemos recurrir de nuevo —-afirma Maccoby- a la analogia con
las religiones mistéricas. Tenemos buenas razones para mantener que el concepto
de la resurreccion salvifica de una divinidad que habia muerto violentamente existia
en las religiones de misterio en época de Pablo.

Pablo concibe el pecado como una mancha mistica sobre el hombre que sélo puede
ser eliminada por un medio mistico: el sacrifico de un Salvador. Tal concepcién doble
es extrafa al judaismo.

En el helenismo, sin embargo, era mucho mas corriente: “La religién mistérica mas
cercana a la concepcion de Pablo es quizas el orfismo, la cual, mas que otras
religiones mistéricas, muestra una actitud negativa hacia los proyectos vy
preocupaciones humanas, y consideraba sus ritos como una panacea universal para
el dilema del ser humano, mas que como un otorgamiento de especiales privilegios
al iniciado” (Maccoby).

La conclusién de Maccoby es, por tanto, que el cristianismo paulino no es judio ni
original en estos temas, sino que sus ideas teoldgicas principales se han inspirado en
la religiosidad helenistica. En ello esta de acuerdo Maccoby con el comun de la Escuela
de la historia de las religiones.

Los comparatistas apelan a doctrinas gndsticas que se presumen anteriores al
cristianismo que influyeron en este y lo moldearon por analogia o, en algunos casos,
por rechazo. Los adversarios de la Escuela comparatista han atacado estos supuestos
con una bateria de contraargumentos. Segun ellos, para el desarrollo de la cristologia
cristiana no es preciso buscar en el impulso de analogias de fuera (del helenismo).
Basta pensar en los gérmenes que se encontraban en el seno del judaismo mismo, y
que evolucionaron por una necesidad interior.

OBSERVACIONES A LA ARGUMENTACION DE LA CRISTOLOGIA CRISTIANA

Las mas recientes investigaciones se inclinan a aceptar la existencia en las religiones
mistéricas, desde luego antes del advenimiento del cristianismo, de la figura global,
aunque difusa para nosotros por la falta de testimonios mas concretos, de una
divinidad que muere y resucita y a la que se rinde culto precisamente en ese aspecto
porque ella proporciona bienes importantes para los creyentes. Los fieles celebran
los misterios, o las festividades de estos dioses, porque gracias a ello les llega de
algln modo la salvacién y la inmortalidad.

Hay que destacar la inconsecuencia de admitir que el cristianismo utilizd, aunque con
otro sentido, el vocabulario de las religiones de misterios para expresar sus
concepciones en torno a la figura del salvador, Jesus, y de su misidn. Ello implica
reconocer que, aunque falten testimonios literarios expresos, las religiones mistéricas
estaban muy extendidas y ejercian una notable influencia antes del advenimiento del
cristianismo, tanto como para crear un vocabulario amplio y concreto que invadié de
modo genérico el terreno de la religiosidad.
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El que a mediados del s. II los Padres apologistas y, mas tarde, Tertuliano afirmen
gue los demonios habian copiado del cristianismo los elementos de los cultos
mistéricos (para confundir a los paganos y para que no se convirtieran al
cristianismo) es una prueba mas de la expansién e influencia por todo el Imperio
romano de estos cultos en el s. I.

No es licito afirmar que se puedan tomar prestados términos a una religion para
dotarlos luego de un sentido radicalmente distinto en la propia. La utilizacién de un
vocabulario prestado implica necesariamente la aceptacién de que ciertas
concepciones religiosas son comunes a las dos religiones. De lo contrario tal préstamo
seria imposible y contraproducente. Por tanto, el cristianismo y las religiones de
misterios mostraban concepciones comunes.

Es imposible reducir o derivar de la religiosidad veterotestamentaria el nucleo de la
religion paulina. En la religion del Antiguo Testamento, o en el judaismo helenistico
son imposibles de documentar los puntos de vista radicalmente pesimistas de Pablo
sobre la condicién moral humana antes del advenimiento de Jesus, y mucho menos
pueden aducirse textos para probar el descenso y envio de un hijo fisico de Dios, la
muerte vicaria de este y la expiacién universal de todos los pecados por el sacrificio
del redentor, junto con sus consecuencias de inmortalidad para el creyente.

El paralelismo entre esta concepcion paulina de la salvacion y la de las religiones
mistéricas es mas que evidente. De un modo sintético lo ha expuesto asi J.
Montserrat:

“La presentacion de Jesus como salvador individual que opera a través de su propio
sufrimiento y de su propia muerte es un elemento que, genéricamente, tiene obvios
paralelos en la religiosidad pagana contemporanea, y particularmente en los cultos
mistéricos del entorno helénico, arameo, egipcio, iranico, babilénico y Asia Menor.

Todas estas modalidades de soteriologia individualista habian confluido en la figura-
tipo del personaje divino que muere, vuelve a la vida y hace participes a sus devotos
de su victoria sobre la muerte. Puede hablarse de una misteriosofia genérica que
extiende su influencia mas alld del ambito de los cultos particulares, siendo
discernible en la literatura y aun en el lenguaje corriente.

No hace falta mas para situar al cristianismo en su lenguaje especifico. Los primeros
tedlogos cristianos supieron captar la tensién soterioldgica del entorno religioso de
las ciudades del Imperio Romano y adaptaron a este vector las categorias judaicas
de la mesianidad.

No son discernibles en la soteriologia cristiana ingredientes procedentes de ningun
culto mistérico en particular, pero... reducido a sus términos mas elementales, el
tema (la semejanza de las religiones mistéricas y el cristianismo) adquiere solidez y
cumple de sobra su cometido, que es ofrecer una caracteristica del cristianismo
primitivo absolutamente irreductible a su adscripcidon al judaismo.” (J. Montserrat,
“El marco religioso del cristianismo primitivo. Reflexiones y perspectivas”, en A.
Pifiero (ed.), Origenes del cristianismo. Antecedentes y primeros pasos, Cordoba
1991, 78)

Los judeocristianos utilizaron un utillaje intelectual ya formado en el judaismo
helenistico, conformado sin duda gracias a un impulso claro del platonismo medio
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popularizado. Negar esta influencia supondria cercenar una via de explicacién del
surgimiento de la primera teologia cristiana que supo sacar de esas concepciones
buen partido. Pero buscar en el judaismo que un ser humano sea considerado
fisicamente igual a Dios resulta inutil.

Una conclusion razonable de lo dicho seria aceptar que el judaismo helenistico, a
pesar de la riqueza comparativa contenida en los llamados apdcrifos o en los
manuscritos del Mar Muerto, “no nos aclara directamente el misterio cristiano”, en
palabras del mismo F. Garcia Martinez. Los escasos “precedentes” judios se quedan
en el ambito de la analogia y no valen para aclarar el salto teoldgico que supone el
paso de un “hijo de hombre” puramente humano, de un “mesias” terrenal como debid
de ser el JesUs de la historia, a un “hijo de Dios” ontoldgico y a un mesias humano y
celeste a la vez.

Se debe tener en cuenta que en la religiosidad helenistica grecorromana el puente
entre la divinidad y los mortales es mucho mas patente, y que se admite sin rubor la
existencia de seres humanos generados directa y fisicamente por los dioses, o se
concibe con absoluta facilidad el paso de humanos, tras la muerte, al ambito absoluto
de lo divino.

EL LUGAR HISTORICO DEL CRISTIANISMO DE PABLO

En resumen, el lugar histodrico del cristianismo de Pablo, tal como puede deducirse
de su teologia de la salvacion por y en Cristo y de la expresion clara por vez primera
de la preexistencia de JesUs y de su status divino, es un judaismo muy helenizado
por la aceptacidén de esas dos categorias (divinidad de Jesucristo; nuevo concepto de
la salvacién) que constituyen su diferencia especifica respecto al judaismo.

Tales categorias se corresponden con el pensamiento filosoéfico-religioso helenistico
(la proclamacién de Jesus como Dios al estilo de una hipdstasis divina) y con la
religiosidad helenistica difusa65 del ambiente en el que se desarrollaban las religiones
de salvacién o mistéricas (Cristo como salvador universal).

No significa esto que Pablo y sus predecesores se dedicaran burdamente a copiar de
la religiosidad helenistica, sino que aplicaron conscientemente a Jesus (pues se creian
con todo el derecho) los titulos que en su entorno se otorgaban a las divinidades
salvadoras.

A partir de esta reinterpretacion global de la doctrina y misidén de Jesus, que Pablo
debe a una visidon/conversién casi instantdnea (segun Hechos), el Tarsiota se
constituye en el creador y organizador consciente de un nuevo Israel, que tiene su
base no ya en la Ley y en la alianza antigua, sino en una nueva alianza fundamentada
en lo ocurrido en Cristo.

El “nuevo Israel” se transformara pronto en una nueva iglesia. Aunque de hecho no
pretendiera crear religién nueva alguna, Pablo pone los cimientos ideoldgicos de una
teologia cristiana novedosa, un nuevo sistema religioso que es, a la vez, distinto del
judaismo y del paganismo, aunque el Apostol lo considere un judaismo renovado.

Es necesario reflexionar que el lugar histérico de la religion de Jesus y el del
cristianismo entre las religiones de su tiempo no es el mismo, que no existe una
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continuidad esencial entre lo que proclamé Jesus acerca de la salvacidon y sus medios
y lo que predica el cristianismo que dice seguirle.

Aun en la hipétesis de que hagamos derivar de un ambiente cultural judio todas las
novedades que aporta el cristianismo sobre la religién de Jesus, seguiria subsistiendo
el mismo problema suscitado por la percepcion del hiato, dificilmente salvable, entre
el Jesus historico y el Cristo de la fe.

El cristianismo nace, pues, después de la muerte de Jesis como un fendmeno
exegético, como una nueva interpretaciéon de la vida de JesuUs a partir de una nueva
interpretacion del texto sagrado, las Escrituras de Israel. Pero fue también un
fendmeno cultual, una adoracidn arrebatada y entusiasta que entronizé como sefior
y salvador divino a un profeta judio, en la creencia de su resurreccién, de su
mesianismo y de un fin inmediato del mundo.

El cristianismo recred y reinterpreté la figura mesianica judia de Jesus haciéndolo un
salvador universal. El cristianismo se situa entre las religiones de su tiempo como
una religién de salvacion mucho mas rica, compleja y compacta que las demas, que
supo unir lo mejor de la esencia judia y lo mejor de las aspiraciones de salvacién de
la religiosidad del mundo helenistico.»

LA PATRISTICA - LOS PADRES DE LA IGLESIA

Los autores cristianos no intentan hacer filosofia; otra cosa es que la filosofia tenga
que ocuparse ineludiblemente de ellos. Pero poco a poco los temas especulativos van
adquiriendo lugar en el cristianismo debido de dos estimulos de indole polémica: las
herejias y la reaccidn intelectual del paganismo frente a las ideas cristianas. Las
verdades religiosas se interpretan, se elaboran, se formulan en dogmas.

Los primeros siglos de nuestra era son los de la constitucién de la dogmatica cristiana.
En el proceso de esta elaboracién dogmatica de la doctrina cristiana, surgen
discordias, escisiones, que hay que corregir o condenar: las herejias. Las herejias
obligan a hacer precisiones intelectuales para discutirlas, rechazarlas y convencer al
oponente.

Al principio los paganos no prestaron mucha atencién a la religion de Cristo. Les
parecia una secta extrafia y absurda, que no distinguian muy bien del judaismo:
adoraban a un Dios muerto en suplicio. Cuando Pablo les habla en el Aredpago a los
atenienses del siglo I del Dios desconocido y nombra la resurreccion de los muertos,
los oyentes se rien de él. Es conocida la casi total ignorancia del cristianismo que
muestra un hombre como Té&cito.

Pero el cristianismo va adquiriendo mayor influjo al llegar a las clases elevadas, y el
paganismo se tiene que hacer cuestion de él. Es cuando empiezan los ataques
intelectuales. La nueva religion tiene que explicarse y defenderse con argumentos,
para ello echa mano de los instrumentos mentales que estan a su alcance y que sus
oyentes entienden: los conceptos filosoficos griegos.

Es asi como el cristianismo, que en muchos de sus defensores de primera hora
muestra una hostilidad total a la razén (Tertuliano), acaba por incorporarse la filosofia
griega para servirse de ella, apologéticamente. Este es el origen de la especulacién

La otra historia de la filosofia — www.hispanoteca.eu 124



patristica, cuyo propdsito no es filoséfico, ya que se ve en posesidon de la verdad que
no necesita buscar como la filosofia, sino solo “anunciar” y explicar.

Las cuestiones que plantea el dogma estan impuestas por una verdad religiosa,
revelada, que exige interpretacion racional: la creacién, la relacién de Dios con el
mundo, el mal, el alma, el destino, el sentido de la redencion, la esencia de Dios, la
trinidad, las personas divinas son problemas capitales de los Padres de la Iglesia.

Por ultimo, los problemas de la moral y el establecimiento de una nueva ética que,
aunque utiliza conceptos helénicos, se funda en la idea de pecado, en la gracia y en
la relacién del hombre con el creador, y culmina con la idea de salvacidn, algo ajeno
al pensamiento griego.

La patristica es el estudio del pensamiento, doctrinas y obras del cristianismo
desarrollados por los Padres de la Iglesia entre los siglos I y VIII d.C. La patristica
fue el primer intento de unificar la doctrina cristiana y dar una explicacion filoséfica
de las creencias cristianas frente a las teorias filosoficas paganas y las herejias.

La patristica inicié su primer periodo de formacién durante los siglos I-III, hasta la
celebracidon del Concilio de Nicea. A este pertenecen los primeros apologistas vy
defensores de la fe cristiana.

Este primer periodo de la patristica se llevé a cabo tanto en las culturas de Oriente
(Grecia) como de Occidente (Roma), cada uno con importantes representantes de la
fe cristiana.

Luego, devino un segundo periodo de auge que abarcd hasta el siglo VIII. Durante
esta época, los Padres de la Iglesia adaptaron los pensamientos de la filosofia griega
a las creencias cristianas. Sus principales exponentes fueron Tertuliano, Clemente de
Alejandria y Origenes. Los padres de la iglesia son personajes muy destacados del
cristianismo de los primeros siete siglos; han sido reconocidos ampliamente a lo largo
de la historia por su fidelidad doctrinal, testimonio de vida y escritos. Pusieron los
cimientos doctrinales e intelectuales del cristianismo. Al periodo entre el siglo I y la
mitad del siglo VIII se le llama “era patristica”.

Las Padres de la Iglesia frente a la filosofia pagana

Estos hombres hicieron apologia de la fe ante la sociedad y se opusieron a toda
herejia que pretendiera afectar su pureza. Al tratar de suplir estas necesidades,
terminaron clarificando la doctrina cristiana en un contexto de mucha pluralidad
religiosa y filosdéfica. En consecuencia, terminaron consolidando una estructura
dentro de un marco teoldgico que terminé unificando a la fe cristiana para los tiempos
posteriores.

Inmersos en el mundo greco-romano a comienzos del siglo II, los autores cristianos
buscan exponer, hacer comprender y profundizar en los misterios cristianos,
utilizando férmulas de los diferentes movimientos filoséficos que daban a conocer su
pensamiento. La tarea que realizo la patristica fue la de iniciar la construccién de un
pensamiento cristiano a partir del pagano. Se considera que la filosofia pagana es
capaz de ayudar a una mejor comprension de la fe. Esto impulso la creacién de los
conceptos cristianos a partir de la terminologia griega.
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La patristica surge de la necesidad de desarrollar las creencias religiosas del
cristianismo y defenderlas de los ataques de los paganos y el peligro de las herejias.
La religidn cristiana es para los Padres de la Iglesia la expresién completa y definitiva
de aquella Verdad que la filosofia griega habia alcanzado solo de manera imperfecta
y parcialmente.

Segun estos autores, la razon (logos), que se hizo carne en Cristo, y que se revela
plenamente a la humanidad en su Palabra, es la misma, en la que los fildsofos
paganos se inspiraron en sus especulaciones. Aceptan ciertas verdades de la filosofia
pagana que concuerdan de alguna manera con la verdad de la revelacion cristiana.
Los primeros pensadores cristianos se sirvieron de la filosofia para dar una
explicacién racional de sus dogmas.

Caracteristicas de la Patristica

La patristica se caracteriza por la defensa del cristianismo frente al paganismo vy el
desarrollo de una teologia cristiana basada en la filosofia griega (especialmente el
platonismo), la creacién de una moral cristiana y la defensa de la verdad y la pureza
espiritual.

Defensa del cristianismo: Antepuso y defendid las creencias cristianas ante los
dogmas paganos y otras creencias. Consideré a la fe cristiana como la Unica verdad
y conocimiento. Unificd el pensamiento filosofico griego (como el platonismo) con
las creencias cristianas para darles una base racional. Si bien la razon se utilizd para
explicar la fe, la razon estuvo siempre subordinada a la verdad revelada por la fe.

Periodo de formacion de la patristica

El periodo de formacion de la patristica se extiende desde el siglo I hasta la
celebracion del Concilio de Nicea en el aio 325. A este periodo pertenecen: los padres
apostolicos o primeros escritores eclesiasticos, discipulos inmediatos de los
apostoles; los apologistas o escritores preocupados por la defensa del cristianismo,
fundamentalmente frente a los ataques de la filosofia pagana; los gndsticos o secta
religiosa cuya pretension de conseguir un conocimiento racional que superase la fe
les llevd a la herejia y, por ultimo, los padres alejandrinos que llevaron a cabo el
primer intento de exponer sistematicamente el pensamiento cristiano en términos
filosoficos.

Periodo de apogeo de la Patristica

Este periodo se extiende desde la celebracién el Concilio de Nicea, en el aifo 325,
hasta el siglo VIII. En este periodo se distingue: la Patristica oriental dedicada al
estudio de la existencia y atributos de Dios, y la Patristica occidental en la que
aparece la primera filosofia cristiana, gracias a la obra de San Agustin.

Las dos tendencias de la patristica

La patristica griega estudid a Dios desde el platonismo y el neoplatonismo. La
patristica griega fundo cuatro escuelas, que son la Escuela de los Padres apologistas,
Escuela de Alejandria, Escuela de Capadocia y la Escuela de Bizancio.
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La patristica latina, representada sobre todo por Agustin de Hipona, formulé la
primera filosofia cristiana bajo la busqueda de la verdad y del conocimiento. En este
mismo sentido, San Agustin se propuso demostrar la existencia y esencia de Dios.
Antepone y defiende las creencias cristianas ante los dogmas paganos. Considera a
la fe cristiana como la Unica verdad y conocimiento. Unifica los pensamientos
filosoficos griegos con las creencias cristianas. Se fundamenta en la filosofia para
explicar de manera racional la fe cristiana. Considera que Dios es la Unica verdad y
guia del hombre.

LA PATRISTICA GRIEGA

El renacimiento del interés en el tratamiento de temas de orden metafisico, es el
elemento que distingue a todos los Padres griegos de la Patristica. Grande es la
influencia, tanto para la Patristica griega como para la latina, del platonismo y del
neoplatonismo, adaptado por los Padres griegos a las necesidades la religion
cristiana.

Los padres de la Patristica eligieron la filosofia platdnica y neoplatdnica porque les
parecia la menos alejada de la religion cristiana: hay un paralelismo entre la figura
del Demiurgo en Platén y el Padre en la religion cristiana, o entre el nols (razoén) y
el Verbo, y también en la idea de inmortalidad del alma.

La Patristica griega incluyd cuatro escuelas:

1) Escuela de los Padres apologistas (I y el siglo II), los representantes mas
importantes son Justino (452-527), Taciano (120-180), Atenagoras de Atenas
(133-190) e Ireneo de Lyon (125-202).

2) Escuela de Alejandria (desde la tercera a la mitad siglo V): los
representantes principales son Clemente de Alejandria (150-215) y Origenes
de Alejandria (184-253).

3) Escuela de Capadocia (desde la tercera hasta la mitad del siglo V): los
principales exponentes son los “padres capadocios” Basilio el Grande (330-
379), Gregorio de Nisa (332-395) y Gregorio Nacianceno (329-389, que seria
patriarca de Constantinopla.

4) Escuela de Bizancio (el segundo la mitad de la quinta a finales del siglo VIII):
exponentes notables son Dionisio Areopagita (discipulo de Pablo de Tarso y
conocido como Pseudo Dionisio), Maximo el Confesor (conocido como Maximo
el Tedlogo y Maximo de Constantinopla - 580-662) y Juan Damasceno (675-
749).

Los padres capadocios

[Mercedes Lépez Salva y Miguel Herrero: “Los Padres de la Iglesia de Capadocia.
Reencarnacién y cristianismo primitivo”, en Blog de Antonio Pifiero — 28.09.2016]

En la parte oriental del imperio la transmigracién de las almas merecié aun en el siglo
IV detallada atencién de los mas ilustres autores cristianos de la época. En Atenas,
donde habian ido a formarse en filosofia, se encontraron tres personas, a las que
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unid una gran amistad: Gregorio de Nazianzo, Basilio de Cesarea y Juliano, que mas
tarde llegaria a ser emperador y al que se le dio el sobrenombre de “el Apostata”.

La amistad de Gregorio y Basilio duré toda la vida. Recibieron ambos una esmerada
educacion en filosofia y retdrica con estancias de estudio en Constantinopla y Atenas,
y visitas a Alejandria. Ambos fueron ermitafios y obispos. Basilio organizo el
monacato cenobitico, regulando la vida de monjes y ascetas para que vivieran en
pequenas comunidades. Gregorio vivio en la tensién entre aceptar el compromiso de
cargos eclesiasticos y su deseo de retirarse al desierto para dedicarse a la oracién y
a la poesia.

A las actividades de Gregorio y Basilio pronto se unié el hermano menor de este,
llamado también Gregorio y conocido como “el de Nisa” por haber sido obispo de esa
diodcesis. Gegorio de Nisa o Niseno no viajo fuera para estudiar, sino que recibid su
formacién de Basilio. El Niseno conocid bien la filosofia griega clasica y helenistica y
también el neoplatonismo y admird la obra de Origenes.

Estos tres personajes constituyen el trio conocido como “Padres capadocios”. Dieron
al cristianismo desde Capadocia una estructura intelectual, de acuerdo con las
categorias filosoficas griegas, que contribuyd, sin duda, a su permanencia, al
armonizar la doctrina cristiana con la paideia o educaciéon griega Con ello el
cristianismo se asegurd la hegemonia politica y cultural en el mundo tardoantiguo y
probablemente su influencia en el mundo bizantino y en la Europa occidental. Los
padres capadocios estudiaron el pensamiento griego y muy especialmente a Platén.
También leyeron y conocieron la obra que les legd Origenes, pero, a pesar de que en
muchos temas se consideraron seguidores suyos, en otros discreparon.

Reflexionaron sobre la naturaleza del alma, sobre su origen, su destino y sobre su
union al cuerpo. No aceptaron la transmigracién y quisieron tomar distancia de ella,
pero la conocieron y se sintieron en el deber de criticar algunos de sus puntos, como,
por ejemplo, la creencia en que un alma humana pudiera pasar a un animal o0 a un
vegetal y que también pudiera hacer el camino inverso. Ello demuestra que en el
siglo IV seguia, en efecto, abierto el debate sobre este tipo de cuestiones que
iniciaran orficos y pitagdricos, y que contaba aun con seguidores entre los cristianos
y entre todos aquellos formados en el neoplatonismo.

[Parte del capitulo del libro editado por Alberto Bernabé, Madayo Kahle y Marco
Antonio Santamaria (eds.), con el titulo Reencarnacién. La transmigracion de las
almas entre Oriente y Occidente. Madrid: Abada Editores, 2011.]

LA PATRISTICA LATINA

Los cuatro Padres Occidentales son también conocidos como los cuatro padres latinos
o cuatro Padres de la Iglesia de rito latino (es decir de la Iglesia occidental o de la
Iglesia catdlica). Entre ellos se cuenta a Ambrosio de Milan (333-397), compositor
de grandes himnos y persona muy influyente; bautizé al que iba a ser el mayor de
todos ellos, Agustin de Hipona (354-430), figura cumbre de la historia cristiana y
uno de los pensadores mas importantes de la historia universal; Jerénimo de Estridon
(342-420), insigne cultivador de la historia y de la Sagrada Escritura, nos dejé su
célebre Vulgata, la Biblia traducida directamente del hebreo y del griego al latin; y al
papa: Gregorio Magno (540-604).
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LOS PADRES APOSTOLICOS

Se les llamo “padres” debido al lugar especial que ocupaban en la historia de la iglesia
primitiva y “apostélicos” porque fueron contemporaneos o discipulos directos de los
apostoles. Su cercania a los eventos narrados en el Nuevo Testamento les permitid
plasmar de manera Unica el testimonio de las primeras ensefianzas cristianas y de la
transicion del mensaje apostolico hacia una estructura eclesiastica emergente.

Clemente de Roma (muerto en el afio 97) fue obispo de Roma y 4.9 papa.
Seguramente conocid a los discipulos de Jesus que pasaron por la capital del Imperio,
escribio sobre las preocupaciones de la iglesia en cuestiones de unidad y liderazgo.
Ademas, hizo un temprano esbozo de autoridad de la doctrina de los apdstoles.

Ignacio de Antioquia (35-110), que se cree que fue un discipulo del apdstol Juan y
de Pablo de Tarso, defendié con firmeza la unidad de la iglesia en sus cartas, mientras
se dirigia hacia el martirio.

Policarpo de Esmirna (69-155) fue discipulo del apdstol Juan, reflejé con su vida y
escritos la fidelidad a la ensefanza apostdlica. Por medio de ellos, enlazé a las
primeras generaciones de creyentes con el legado de los apdstoles.

La Didajé o Ensefianza de los apdstoles, el Pastor de Hermas, |la Epistola de Bernabé
o la Epistola a Diogneto son considerados textos representativos de la literatura
cristiana primitiva y de la patristica, a pesar de que no se sabe quiénes fueron sus
autores. Encarnan la fe, ensenanza, tradicidén y desarrollo doctrinal que se dio dentro
de la comunidad cristiana primitiva.

LOS PADRES ANTENICENOS

Continuaron el legado de los padres apostolicos en los siglos II y III, y desarrollaron
su ministerio antes del Concilio de Nicea del 325. Se enfrentaron a una etapa muy
compleja de persecuciones y amenazas de herejias teoldgicas.

Justino Martir (100-168), uno de los primeros apologistas del cristianismo, destaco
en su defensa de la fe frente al pensamiento grecorromano y judio.

Ireneo de Lyon (125-202) fue otro tedlogo fundamental en la lucha contra el
gnosticismo. En su obra Contra las Herejias, hizo un especial énfasis en la unidad de
las Escrituras y el legado de los apdstoles.

Tertuliano (160-220), el primer gran tedlogo en escribir en latin, acufid expresiones
clasicas para describir la Trinidad y marco los limites entre la filosofia secular y la fe
cristiana. Ademas, cuestiond profundamente la influencia del pensamiento pagano
dentro de la iglesia. Otros listados de los padres de este periodo también incluyen a
Clemente de Alejandria, Hipdlito de Roma, Cipriano de Cartago, Lactancio, Melitdn
de Sardes, Tedfilo de Antioquia y algunos mas.

LOS PADRES NICENOS Y POSNICENOS

El Concilio de Nicea es uno de los eventos mas importantes en la historia de la
doctrina cristiana. En él y posterior a él, varios destacados tedlogos y ministros
asumieron un papel crucial en la defensa de la ortodoxia.
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Atanasio de Alejandria (296-373) fue uno de los tedlogos y ministros mas relevantes
de este periodo, ya que lidero la lucha contra el arrianismo y defendio la divinidad de
Cristo en sus obras.

Basilio el Grande o Basilio de Cesarea (330-379) y su hermano Gregorio de Nisa o
Gregorio Niseno (330-394), pilares en la formulacién de la doctrina trinitaria.

Gregorio Nacianceno o Gregorio el Teodlogo (329-389), amigo de los anteriores,
profundizé en la divinidad del Espiritu Santo.

Estos tres son conocidos como los “padres capadocios”.

Juan Criséstomo (347-407), un gran exégeta biblico con un enfoque practico en la
ética cristiana. Sus homilias sobre los evangelios y las cartas paulinas resultaron
claves para la interpretacidon biblica posterior, mientras que su tratado Sobre el
sacerdocio definié el modelo pastoral.

Agustin de Hipona (354-430), por su parte, impactdé profundamente la teologia
cristiana con su énfasis en la gracia y la soberania de Dios. Sus obras Confesiones y
La ciudad de Dios han moldeado la doctrina occidental al explorar la naturaleza
humana y la historia desde una perspectiva cristiana.

También se pueden incluir a Ambrosio de Milan, Jerénimo, Cirilo de Alejandria, Ledn
el Grande, Gregorio Magno, Juan Damasceno, Cirilo de Jerusalén, Hilario de Poitiers,
Efrén de Siria, Isidoro de Sevilla y varios mas. Los padres nicenos y posnicenos fueron
centrales a la hora de fortalecer y consolidar lo que los cristianos habian venido
creyendo por siglos, como la doctrina de la Trinidad, la naturaleza de Cristo, la
naturaleza humana, el pecado, la gracia y la autoridad de la iglesia.

EL CRISTIANISMO COMO METAMISTERIO

'Y el Verbo se hizo carne” - el Logos y el concepto de espiritu

«El contenido central de la religién, que no puede separarse ni de la reflexion ni de
una construccién universalizante, ha permitido que se elabore un concepto enfatico
de experiencia. El dogma cristiano “el Verbo se hizo carne” (0 Adyog capé €yéveto — ho
I6gos sarx egéneto) no significa la estructura del logos platénico mas alla de la
realidad, sino la légica de la carne; significa, en la traduccién joanica del término
hebreo ruaj (1), el “espiritu” como impulso sublimado o pulsion.

Ruaj es, en la tradicidon del antiguo Israel, un concepto central que nunca puede
reducirse a la esfera del sujeto ni positivarse en la esfera del objeto. Si uno pregunta:
écdmo se manifiesta el fundamento impelente de la realidad?, entonces la respuesta
seria: a través de su ruaj, el espiritu que “es lo viviente”, “lo que tiene una direccién”.

Cuando Lutero traduce rudaj, que significa “aliento”, “viento”, “tormenta”, como
“espiritu” en la frase “y el Espiritu de Dios se movia sobre las aguas”, escribe con
gran simplicidad un comentario al margen: “Todavia no existia el viento, asi que debe
significar el Espiritu Santo”. Como el clima aun no habia sido creado, ruaj debe
entenderse como una metéfora y ser interpretado espiritualmente: ahi esta la gracia
del comentario de Lutero.
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Inversamente: cuan fuertemente se ha conservado la dimension pulsional en el
concepto de ruaj se evidencia en el hecho de que, mas tarde, las facciones dentro de
la teologia —divididas por la cuestién central del conflicto entre filosofia y revelacion-
coincidieron en la sospecha de que en el Antiguo Testamento no existia un verdadero
concepto de logos.

Kai 6 Adyog aapg éyevero (kai ho 10gos sarx egéneto - y el Verbo se hizo carne): este
dogma cristoldgico fue desde el principio escandaloso para los filésofos, quienes
concebian la estructura del logos como lo permanente, como la esencia inmutable,
en oposiciéon a la realidad de la cap€ (sarx - carne), vista no solo como algo
perecedero y transitorio, sino también como algo ilusorio.

Por otra parte, a la inversa: mucho tiempo después se insistid en que el autor del
Evangelio del Logos (el cuarto evangelio) habia adoptado conceptos centrales de la
filosofia griega, y que la revelacion cristiana se habia sometido a dicha filosofia. Pero,
en mi opinidn, no hace falta discutir que Juan reconfigurd categorias fundamentales
de la filosofia griega de una manera que representa un contraataque a la teoria del
logos.

Una persona dice: éyw €ipl i 6006 kai ) aAnBeia kai n {wn (egd eimi he hodds kai he
alétheia kai he zoé - “yo soy el camino, la verdad y la vida” (Juan 14,6). Con ello se
formula, en términos categoriales, una triple objecidon contra la filosofia griega:
contra su mito del Unico camino correcto que conduce desde las personas hacia el
“ser uno” (el término “método” alun se nutre de este mito en todas las historias de la
filosofia); contra su concepto de verdad que trasciende el mundo corporal y esta
purificado de toda determinacién material; y contra su negacion de la vida como
mezcla de muerte y existencia.

Aqui confluyen ambos elementos: el concepto central del Antiguo Testamento rudaj,
ese término pulsional que se opone a la teoria griega del logos; y el principio de
encarnacion del Nuevo Testamento, que toma prestados conceptos de la filosofia
griega para volverlos en su contra y protestar contra una estructura del logos situada
mas alla de la esfera de la carne.

Que no sea posible hacer aqui una separacion se evidencia en el hecho de que los
movimientos de insurreccion en Europa apelan al espiritu, entendido como una
metafora de la fuerza impulsora del cambio; y que el movimiento de emancipacion
de la ciencia y el conocimiento europeos, con su confianza en la estructura linglistica
de la realidad, intenta tomar en serio un dogma que vincula la relacién entre /ogos y
sarx (carne) con la identidad.

En este sentido, el concepto enfatico de experiencia, desarrollado en el contexto de
la tradicién vetero- y neotestamentaria, no se aleja de la religion, sino que recoge su
contenido central.»

[Heinrich, Klaus: Vom Bindnis denken. Religionsphilosophie. Frankfurt a. M.:
Stroemfeld Verlag, 2000, p. 213-215]

«El concepto de espiritu, que se vincula con la religidon dionisiaca y que, a través del
rodeo de los sacramentos, sigue alimentandose en parte de esa religion dionisiaca
dentro de la historia cristiana del concepto de espiritu, es un concepto muy terrenal.»
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[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Tonbandaufzeichnung der Vorlesung im Wintersemester 1978-
1979, p. 83]

«Por un lado, estd la ensefianza del Antiguo Testamento sobre la alianza, el
pensamiento de la alianza, la exhortacidn a establecer una alianza; y en esta tradicion
se sitlan los profetas del Antiguo Testamento, que luchan por el cumplimiento de
esa alianza contra la traicion, y en esta tradicion también se encuentra el profeta
Jesus de Nazaret.

Por otro lado, él no es el profeta Jesus de Nazaret, sino el hijo de la madre, el nifio
del misterio, el nifio del misterio destinado, en el marco de su misterio, a ser el
sacrificio vicario.

La alianza promete justicia para todos, y el sacrificio promete renovacién para cada
uno. Son dos tradiciones que, si no se integran, fallan en captar el concepto cristiano
de verdad o la pretension de verdad cristiana.

Cuando leemos al comienzo del Evangelio de Juan: ho I6gos sarx egéneto (“el Verbo
se hizo carne”), “el logos se hizo carne”, podemos legitimamente plantearnos la
pregunta: ¢y qué es lo que, evidentemente, no se hizo carne en esa formulacién?
¢Qué queda excluido, suprimido en tal expresion, y por qué se reprime?

Y entonces también encontramos un fundamento plausible para entender por qué
precisamente las formulaciones del Evangelio de Juan, en la época en que Durero se
convierte en un analista del protestantismo, desempefan un papel tan importante
tanto para él como para todo el movimiento luterano.

Por tanto, dos tradiciones, y ese ho I6gos sarx egéneto (“el Verbo se hizo carne”)
deberia tener algo que ver con aquel pacto, y deberia tener algo que ver con ese
sacrificio.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Tonbandaufzeichnung der Vorlesung im Wintersemester 1978-
1979, p. 251-252]

«La formacidn del protestantismo como una exclusidon del sacrificio de la religion
cristiana. La situacién conflictiva del cristianismo (la interna): por un lado, la
exigencia del pacto, y por otro, el dios de los misterios, deben ser reconciliados entre
si; y solo a partir de esa reconciliacion surge lo que tradicionalmente llamamos
cristianismo, cuyo concepto de encarnacion no puede entenderse fuera de este
conflicto. Esto ha llevado, en la tradicidn clasica del protestantismo, a una exclusién
del aspecto sacrificial.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Tonbandaufzeichnung der Vorlesung im Wintersemester 1978-
1979, p. 275]
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«Joachim de Fiore (Joachim von Floris — 1130-1202) declara que el primer milenio
antes de Cristo y el primer milenio después de Cristo son épocas de dependencia que
han quedado atras de una vez por todas: ha pasado la era del Padre, aquella en la
gue se vivia en el temor del Senor, como en el miedo del Hijo ante el Padre; ha
pasado la era del Hijo, que no trajo la liberacidn del Padre, sino que significé que los
seres humanos solo podian acceder a la salvacién a través de ese Hijo y sus sucesores
(apdstoles, sacerdotes), y por tanto Unicamente mediante la Iglesia, que administra
de forma exclusiva todos los medios de gracia.

14

La nueva era (el milenio en el que él vive) seria la del Espiritu. De pronto, “Espiritu
vuelve a ser un concepto que designa el impulso mediante el cual puede establecerse
una alianza, y se distingue por el hecho de que cada persona puede alcanzar la gracia
por si misma, es decir, de manera autonoma: ya no se necesita de los medios de
gracia administrados de forma exclusiva. De pronto vemos que una utopia histérica
obtiene su fuerza explosiva social del conflicto —-aparentemente resuelto por la
féormula trinitaria— sobre la igualdad de las tres personas divinas.

La igualdad significa, para el Espiritu, que no procede Unicamente del Padre, sino que
en todo momento puede proceder también del Hijo. Y eso implica, al mismo tiempo,
que, si la encarnacién de Dios no se concibe como un acto unilateral, entonces
significa -y con ello ya se formula el principio fundamental de la mistica europea—
la divinizacién del ser humano. Si el logos se ha hecho carne, entonces toda carne es
logos; y logos es la palabra que designa tanto la razén como el “Verbo”, es decir, la
estructura de la creacién: la estructura linglistica de la realidad.» [Heinrich, Klaus:
Vom Biindnis denken. Religionsphilosophie. Frankfurt a. M.: Stroemfeld Verlag, 2000,
p. 196]

El cristianismo como supra-misterio o metamisterio

En la Biblia hebrea encontramos el concepto de la alianza. La comunidad aliada se
enfrenta a todas las fuerzas de la naturaleza y del destino; en ella, los seres humanos
se unen entre si y con un Dios que exige “justicia en lugar de sacrificios”.

«La figura central del cristianismo, en la lucha entre, por un lado, los profetas -la
serie de los profetas- con su gran pretension profética, y por otro, el nifio de los
misterios con su destino misterioso, entra en una simbiosis que une los paises del
Mediterraneo. En este sentido, todos los cultos mistéricos estan presentes, pero al
mismo tiempo son superados. La férmula, conocida desde su institucion, puede
enfatizarse en cada palabra: “Esta es mi sangre y mi carne”, “Esta es mi sangre y
nada mas”, “Esta es mi sangre”, aqui esta presente. “Esta es mi sangre”, algo que
forma parte del proceso de sacrificio. “Aqui esta mi sangre”, y no la de Dionisio; “mi
carne”, y no la de Ceres ni la de sus hijos del inframundo.

Asi pues, el misterio fue instaurado desde el principio como un metamisterio. Y esta
superacion de los cultos mistéricos no ocurre Unicamente por celos hacia los
poderosos cultos mistéricos que perduraron en Canadn y las iniciaciones en ellos,
sino que también se manifiesta con una clara pretensidon de universalidad: si se
tratara solo de estas areas particulares, no abarcaria toda la naturaleza.
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Cristo, como simbolo cdsmico, debe adquirir una validez universal que trasciende y
a la vez atraviesa la instauracién de los misterios. Por ello, los misterios no son
abolidos, sino incorporados —aunque para sus representantes si fueron abolidos, y
uno tras otro tuvieron que cerrar, incluyendo finalmente el mas noble del mundo
antiguo en Eleusis.» [Heinrich, Klaus: Konstruktionen der Subjektlosigkeit II. Ereignis
und Opfer. Skript zur Vorlesung, gehalten an der Freien Universitat Berlin 1986-1987,
S. 68]

«La tradicidn cristiana en la que se situa Durero, en la que las promesas de salvacion
no solo se manifiestan, sino que también se vinculan con las expectativas reales de
futuro en los movimientos sociales de su época, se caracteriza por un conflicto
presente desde sus inicios: un conflicto en el que se pone a prueba y se forma su
concepto de verdad.

Por un lado, esta la doctrina del Antiguo Testamento sobre la alianza, el pensamiento
de la alianza, la exhortacién a establecer una alianza; y en esta tradicion se sitlan
los profetas del Antiguo Testamento, que luchan por la fidelidad a esa alianza contra
la traicidn, y en esta tradicién también se encuentra el profeta Jesus de Nazaret. Por
otro lado, no es el profeta JeslUs de Nazaret, sino el hijo de la madre, el nifio del
misterio, el nifo del misterio destinado, en el marco de su misterio, a ser victima
vicaria.

La alianza promete justicia para todos, y el sacrificio promete renovacién para cada
individuo. Son dos tradiciones que, si no se integran, fallan en captar el concepto o
la exigencia de verdad del cristianismo.

Cuando leemos al comienzo del Evangelio de Juan: 0 Adyog capé éyéveto — ho I6gos
sarx egéneto - “el Verbo se hizo carne”, podemos legitimamente preguntarnos: ¢y
gué es lo que, en realidad, no se hizo carne? éQué ha sido suprimido en tal
formulacién, y por qué se suprime? Esto nos ofrece un fundamento plausible para
entender por qué precisamente las formulaciones del Evangelio de Juan desempefian
un papel tan importante en la época en que Durero se convierte en un analista del
protestantismo, tanto para él como para todo el movimiento luterano.

Entonces, dos tradiciones, y ese ho I6gos sarx egéneto (“el Verbo se hizo carne”)
tendria que ver tanto con aquella alianza como con ese sacrificio. La tradicidon de la
alianza implica un pacto entre los sujetos del deseo: de cada uno consigo mismo, de
todos entre si, y de todos y cada uno con el fundamento impelente de la realidad.

No se trata de una regresion a ese fundamento, sino de establecer una alianza con
él, que en los pactos del Antiguo Testamento se convierte él mismo en sujeto del
deseo. Esto significa dos cosas: por un lado, que el fundamento pulsional debe ser
sujeto del deseo; por otro, que los sujetos del deseo son representantes de ese
fundamento. Todo depende aqui del concepto de representacién, y este, en el
contexto del pacto, se ha convertido en el concepto central de todas las teorias y
constituciones sociales, o mas bien en el concepto-problema fundamental. Una
nocidon de democracia que no tenga en cuenta esta relacién es superficial y desde el
principio estd mal planteada.
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Entonces, alianza entre los sujetos del deseo: de cada uno consigo mismo, entre
ellos, y de todos con el fundamento pulsional de la realidad. Esa es la exigencia, la
exigencia de alianza que se plantea en el Antiguo Testamento. Y, en efecto, el profeta
JesUs de Nazaret se situa claramente en esa tradicidn: intenta resistir la traicion;
mantiene la alianza incluso cuando él mismo es traicionado.

Esto lo vemos en las representaciones de la Ultima Cena, donde la justificacion
incluso de la traicion, incluso del traidor, forma parte del pensamiento de la alianza
—si este no quiere quedarse solo en el plano de la idea. [Sin la traicién de Judas no
habria habido pasién, muerte y resurreccién del “Salvador”].

La consecuencia de gran alcance —-que en algunas herejias ha sido llevada hasta el
extremo- es esta: que Jesus no solo fue traicionado por los hombres, sino también
por el fundamento impelente de la realidad misma. Pues qué significa esa férmula
final, pronunciada como oracidén, como invocacion parcial de un salmo, en uno de los
evangelios: “iDios mio, Dios mio, {por qué me has abandonado!”? éSe lleva aqui tan
lejos la figura de aquel que, a pesar de la traicion, mantiene la alianza? Es decir, éen
este punto de los evangelios (posiblemente desde una perspectiva mistérica) se
plantea también un signo de interrogacién sobre el concepto mismo de Dios?

Con “racionalizaciones de la alianza” me refiero, por ejemplo, a la racionalizacién
como una armonia automatica que se establece a través de todo. O bien, a la
racionalizacion en forma de contratos sociales, acuerdos contractuales que, al
principio, no son aun racionalizaciones, sino que toman en serio el fundamento
impelente de la realidad (como en Hobbes), pero que luego facilmente derivan en
emprendimientos puramente juridicos, en los que los déficits del orden real se
proyectan hacia un orden fundamental. Finalmente, también el equilibrio liberal de
intereses entre los actores en conflicto: una racionalizacién de la alianza.

Pero, por otro lado, a esa alianza le pertenece la racionalidad; le pertenece también
aquello que, en las figuras teoldgicas que interpretan el Antiguo Testamento, se
denomina “creacién por la palabra”, o lo que podria llamarse el poder de traduccién
del espiritu (pues el espiritu es poder de transformacion, fuerza pulsional y, al mismo
tiempo, poder de traduccion).

El concepto de alianza en el Antiguo Testamento encuentra su limite en el hecho de
que el fundamento impelente de la realidad se presenta de manera exquisita —no
solo explicita- como masculino; es decir, la doctrina de las pulsiones se expone con
una pretension patriarcal. Esto implica que, en la ensefianza sobre ese fundamento
impelente, no solo se trata de equilibrar la tensién entre dicho fundamento y los
sujetos pulsionales, sino que se inscribe constantemente un intento de resolver la
tensidon de género dentro del propio fundamento. Las distintas elaboraciones de la
doctrina del Deus absconditus se caracterizan precisamente por ese esfuerzo
reiterado de inscribir la tensidon de género en lo oculto, y luego, en la teorizacion de
ese ocultamiento, de eliminar dicha tension. Asi, lo exquisitamente masculino se
aplica tanto al fundamento impelente como al concepto mismo de historia pulsional.

No queremos cometer el error de escribir una historia de las pulsiones en lugar de
una historia real; pero una historia real que no se fundamente en la historia pulsional
perderia su pretensidén de universalidad. El género es un concepto que expresa unién
[en aleman Gattung - ‘comunidad genérica’]. Asi pues, no solo el fundamento
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impelente, sino también la historia pulsional, la fuerza pulsional, e incluso la historia
del espiritu como historia pulsional sublimada, comparten ese limite de lo
exquisitamente masculino.

Puede entenderse con un ejemplo: las discusiones sobre ese Dios llevan mas de mil
anos en disputas sobre su demostrabilidad. Son pruebas de paternidad; las diosas
no necesitan pruebas de paternidad. No existen pruebas de diosas en la historia de
las religiones, solo existe el problema de la prueba de la existencia de Dios.

Frente a esta limitacion, se presenta ahora el misterio cristiano: el misterio que tiene
en su centro un sacrificio que promete renovacion, y que, en la medida en que es
culto mistérico, se presenta como un meta-misterio de dos misterios femeninos.
Tanto la religion de Dionisio como la religion de Deméter son religiones en nombre
de la feminidad, y la férmula central de la institucion -'Esta es mi sangre', 'Esta es
mi carne'- no se refiere a la sangre de Dionisio ni a la carne de Deméter, no se refiere
al vino ni al pan de la religidon del vino ni de la religién del pan, que finalmente
merecen ser llamadas religiones.

Asi, el misterio, que se comprende con términos tan claros como un meta-misterio
de tales misterios femeninos, se presenta en primer lugar en el lugar donde la
limitacidn del concepto de alianza hacia imposible convertir no solo los cultos, sino
también a las personas del mundo antiguo en 'creyentes' de ese concepto de alianza.
La alianza no tiene nada que ver con la fe. El misterio tiene que ver con una esperanza
gue mas tarde sera descrita con un concepto como el de fe, aunque este concepto
de fe originalmente no significaba opinidn sobre misterios, sino que era a su vez la
palabra para fidelidad, como aun lo es en la traduccidn latina 'fides', segun el sentido
de la palabra: Fidelidad, lealtad o confianza mutua entre los hombres y los dioses,
seguridad que se deposita en otra persona o en una institucion.

Asi que, en torno al concepto de transubstanciacion, al concepto de transformacion
y renovacién que implica el sacrificio vicario en el misterio de Cristo (en el misterio
del Hijo de su madre), ha girado la disputa entre las confesiones y, en particular, la
Reforma.

Pues ese misterio se convierte en universal si se lo separa de los contextos reales de
trabajo que los cultos antiguos intentaban abarcar hasta su disolucion; si se lo separa
de la productividad femenina que precisamente esos misterios significaban; si, al
alejarse de esa productividad femenina, permite por un lado elaborar un concepto
sublimado de la mujer como mera continuadora de la procreacion, algo que ya solo
tiene una 'significacion', pero que no es algo que ocurre.

El problema de la Reforma, construido en torno a la formula de la transubstanciacién,
condujo en la solucion protestante a una supresiéon y a una légica del concepto de
alianza como alianza espiritual y, finalmente, como alianza del Logos.

Ahora se puede preguntar: ¢dénde vuelve a aflorar lo reprimido, lo suprimido? Asi
como en la confesidén catdlica reaparece en las diversas formas del culto mariano,
que podrian describirse como una continuacién directa del culto a la Gran Madre, en
el protestantismo reaparece en una solucion edipica invertida, pues Dios Padre ocupa
alli el lugar de Yocasta en la tragedia de Edipo: en su seno reposa el Hijo, el
sacrificado. Y a esta solucidén edipica invertida pertenece también el reverso de la
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medalla del constante 'lucha con su Dios', que caracteriza al protestante y al proto-
protestante Lutero. Esta lucha con su Dios se convierte asi en una competencia falico-
edipica.

El fundamento impelente de la realidad se vuelve exquisitamente masculino en el
protestantismo. La lucha con su Dios es una empresa para el creyente que, como
contrapartida, le proporciona un concepto falico-edipico de la Ilustracién, el cual no
debe ir mas alla de esa lucha si no quiere apartarse de la constelacién entre sujetos
del deseo y fundamento del deseo. Ahora bien, es evidente que una teologia cristiana
no puede prescindir de ninguno de los dos elementos: ni del misterio del sacrificio,
por un lado, ni de la exigencia de alianza, por otro, que finalmente es una exigencia
de comunidad universal en la alianza.

Y, de hecho, una buena teologia siempre ha formulado la expectativa final —tal como
la presentan algunos profetas— de manera que represente el estado de cumplimiento
de ambos aspectos: que signifique la renovacion, la cual, al ser facilitada por
sacrificios vicarios, finalmente hace innecesarios mas sacrificios.

Asi, en el momento en que se renuncia a uno u otro de los elementos, la figura de la
abolicién del sacrificio, que acompana a todo el Antiguo Testamento, se vuelve
increible. Porque esta abolicidon del sacrificio, que el pacto significa (esa formula de
justicia universal), esta siempre en peligro de convertirse en un sacrificio total
interiorizado. Como demuestra la obediencia ciega de Abraham.

La exigencia de renovacion, tal como se plantea desde el lado de los misterios, seria
la solucion a esta dificultad. Pero esta exigencia de renovacién desde el ambito de
los misterios no debe significar Unicamente una renovacidon constante de los
sacrificios, sino también una que, algun dia, haga que los sacrificios sean
innecesarios.

En el momento en que se aisla uno de los elementos frente al otro, la exigencia de
sacrificio se convierte, en su forma secularizada, en una especie de renovacién
existencial sin alianza, una renovaciéon constante al precio de la pérdida de uno
mismo, de rechazar a otros y a si mismo; y la exigencia de solidaridad que el pacto
representa realmente se transforma entonces en una especie de cooperativa de
decadencia.

Tengo la sensacion, sin embargo, que ambas cosas estan siendo llevadas a la practica
por la generacidon mas joven de hoy: por un lado, una solidaridad en forma de una
cooperativa de decadencia o casi de una cooperativa funeraria; y por otro, un deseo
de transformacidn existencial sin alianza. Pero a lo que realmente hay que pretender
es a una solidaridad sin tener que renunciar a la renovacién, y una renovaciéon sin
tener que destruir la solidaridad. Renovacion, si, pero no a costa de la solidaridad.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Tonbandaufzeichnung der Vorlesung, gehalten an der Freien
Universitat Berlin im Wintersemester 1978-1979, p. 251-257]

«La formacién del protestantismo como una supresidon del sacrificio de la tradicién
cristiana.
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El Banquete de Platon es un supra-misterio antiguo, asi como, en cierta forma,
también la institucion del misterio cristiano fue la de un supra-misterio —-de ahi la
comparacion entre ambos. Esto se descompone en el Banqguete platénico en una
racionalizacion (misterio de la racionalizacion) por un lado, y en una religién del arte
por otro, al menos en el neoplatonismo de la escuela de Plotino y nuevamente en el
neoplatonismo de la escuela renacentista. Lo que en el siglo XIX se denomina religidn
del arte, aunque se remita al Banguete platénico, ya se alimenta de otro concepto de
sacrificio, aquel que fue percibido como insuficiente y criticado en la representacién
de Feuerbach del Banquete, con las parafrasis y la critica a las imagenes tardias de
la Ultima Cena de Durero.

La situacion conflictiva del cristianismo -intentar reconciliar por un lado la exigencia
de una alianza y por otro al Dios del misterio— ha llevado, en la tradicién clasica del
protestantismo, a una supresién del aspecto sacrificial.

La universalidad de la exigencia del pacto era, en efecto, una que incorporaba la
teoria de las pulsiones, como un pacto entre los sujetos del deseo entre si, de cada
uno consigo mismo, de todos entre ellos y de todos en conjunto con el fundamento
impelente de la realidad. Mantener ese pacto y no traicionarlo, y potencialmente
impulsar una alianza universal, esa es la exigencia —expresada en términos de la
teoria de las pulsiones- de la religion del antiguo Israel y de su universalizacion.

Pero el limite no es solo que este concepto de pacto, que incluye la racionalidad, esté
siempre en peligro de racionalizarse o, como reaccion, volverse irracional, sino que
el limite estd en su representacién secular: es decir, ya no pacto, sino armonia
general o libre juego de fuerzas e intereses, o incluso directamente una legalidad, o
bien, en contraste, la doctrina de los contratos sociales, todos ellos derivados del
pensamiento del pacto.

El otro limite frente al peligro de racionalizacion e irracionalidad es lo exclusivamente
masculino, que aqui define el fundamento impelente de la realidad, del cual se ha
expulsado su lado femenino: el Dios que, significativamente, mas tarde requiere una
prueba de su existencia, a diferencia de la diosa, que nunca necesita ser probada; el
Dios en cuyo seno se retorna; el Dios que, con esta masculinidad exclusiva, provoca
en todo momento y lugar conflictos padre-hijo: la figura de la duda en la alianza de
Jonas o la figura de la duda en la decisidon de alianza de Job se comportan entonces
como hijos que disputan con el padre, se resisten y, al final, son consolados.

Aqguello que se opone precisamente a esta limitacidon es el sacrificio vicario dentro de
un concepto de misterio tomado del reconocimiento de la tradicion femenina: la
Madre de Dios, las diosas de los misterios, la Gran Madre, que acoge al muerto como
Pieta y lo ayuda a resurgir, a ese resurgimiento que en el dogma oficial cristiano es
obra del Dios masculino.

Una tradicion del sacrificio vicario que ha conducido a la reaparicién del culto a la
Gran Madre en una forma que todos conocemos: la veneracidon mariana, que al
mismo tiempo representa una sublimacion, pero también una eliminacién constante
de lo sublimado; un sacrificio vicario que siempre implica resurreccion, que siempre
significa la posibilidad de transformacién, y que estd presente en el acto de la
transubstanciacion como centro del misterio eclesidstico y espiritual, que aqui es
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también un misterio del espiritu (pues el espiritu es un concepto pulsional, y el
espiritu debe ser transformado también).

La expulsion del sacrificio y del misterio de ese equilibrio siempre amenazado entre
pacto y sacrificio —de un sacrificio que se convierte en garantia del pacto, y de un
pacto que a su vez ofrece una posibilidad de renovacion- este equilibrio ha sido
completamente eliminado en el protestantismo. Este ya no ha ofrecido respuesta
alguna a la exigencia de transformacién, y desconoce el sacramento natural.

Entonces queda finalmente solo dentro de la tradicidon el profeta de Nazaret, quien a
su vez experimenta fidelidad y traicidén, y encarna la fidelidad a pesar de la traicion,
hasta la Ultima situacion de traicion en la cruz, cuando -al menos en una
interpretacion sectaria- este acontecimiento se presenta asi: 'Dios mio, épor qué me
has abandonado?’, lo que equivale a la interpretacion: 'épor qué me has traicionado?'.
Pero al renunciar al misterio, esto significa: convertirse Unicamente en maestro y
educador, y ya no ser figura de transformacion.

La interiorizacion del sacrificio, renunciando al misterio, y la instauracidon del pacto
universal mediante una comunidad espiritual que existe independientemente de lo
gue existe en la realidad. é¢Qué se reprime en este proceso? Aqui aflora de nuevo lo
reprimido: la tension entre los géneros, la feminidad suprimida y el lado misterioso
de la realidad. La renovacion protestante es, al mismo tiempo, una supresion de las
tensiones reales.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Tonbandaufzeichnung der Vorlesung, gehalten an der Freien
Universitat Berlin im Wintersemester 1978-1979, p. 275-277]

«Los cultos mistéricos, en la época en que la filosofia se establece como tecnologia,
vuelven de repente a ser algo hacia lo cual la gente acude, porque logran mantenerse
por debajo del orden de la polis griega.

El fildsofo se eleva por encima de ello, se vuelve abstracto y poderoso; mientras que
los cultos mistéricos son adecuados para reproducir las experiencias humanas de vida
y muerte que se encuentran por debajo de ese orden estatal (transformadas en
experiencias de supervivencia frente a los golpes del destino).

Asi, estos cultos mistéricos surgen en todas partes, inicialmente con esta intencidn:
como oposicién a la tecnologia, y a pesar de sus técnicas altamente desarrolladas,
como algo potencialmente peligroso para el Estado. Cuando finalmente emigran a
Italia, fue necesario promulgar leyes contra los cultos mistéricos (especialmente
contra el culto a Dionisio en el sur de Italia); provocan una sacudida en el orden
estatal.

Pero muy pronto son incorporados en todas partes al culto estatal, con funcion
estabilizadora, hasta llegar al mayor ejemplo de ello en la historia: el culto mistérico
del hombre Jesus de Nazaret, el galileo, quien con el tiempo se convertira en figura
fundadora de la Iglesia estatal y en el fundamento organizativo de la Iglesia romana.

Este pasaje traza una linea provocadora entre los cultos mistéricos antiguos y el
cristianismo institucionalizado, mostrando cémo lo que comenzé como subversivo
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termind siendo pilar del orden estatal. Esta transformacién afectd la espiritualidad,
la politica y la teologia en el Imperio romano.»

[Heinrich, Klaus: Anthropomorphe. Zum Problem des Anthropomorphismus in der
Religionsphilosophie. Frankfurt am Main: Stroemfeld, 1986, p. 180-181]

«Solo los que mueren pueden vencer a la muerte; pero solo los que no estan muertos
han vencido a la muerte. Una solucidon que diga: dos partes, una mortal y otra
inmortal, seria la caricatura del misterio.

De ahi el intento de situar un misterio cristiano en la gran tradicidon de los misterios
y reivindicarlo como la verdadera solucion: todo hombre y todo Dios y no medio
humano y medio divino.

El problema planteado por los tedlogos cristianos de la iglesia primitiva: éCémo es
posible, sin embargo, soportar esta tensidon en una persona? Esta fue la gran tension
sobre la interpretacion del dogma cristiano. La batalla estallé entre dos ciudades muy
grandes: Antioquia y Alejandria. La disputa, que no es solo religiosa, sino también
politica, al estar detras de ella la supremacia del patriarca de Constantinopla o de
Alejandria.»

[Heinrich, Klaus: Zivilisation und Mythologie III. Ovid, Metamorphosen - Vorlesung
im Sommersemester 1981, p. 36]

La Eucaristia cristiana sintetiza y supera los antiguos cultos agricolas y dionisiacos,
convirtiéndose en un misterio superior que transforma simbodlicamente la materia y
la existencia.

«La filosofia se ha desarrollado a partir de competencias entre misterios, y en cierto
modo representa, frente a los distintos misterios (los competidores mas exitosos),
un meta-misterio.

La formula de institucién de la Eucaristia también representa algo asi como un meta-
misterio, que afirma —-para el dios del misterio, para el sacrificio vicario- tanto la
carnalidad que vence a la muerte del misterio del grano (el misterio de Deméter),
como la cualidad de la sangre que vence del misterio del vino (el misterio dionisiaco).

Este meta-misterio se distancia de los procesos rituales que subyacen a la religion
del vino y del grano, pero al mismo tiempo sostiene que la verdadera transformacion,
en la que todo participa, solo ocurre en este nuevo misterio.

El meta-misterio no dice: me alejo de la cualidad mistérica, sino que afirma: todo
aquello fueron solo transformaciones parciales; esto de aqui es la transformacién
universal que ocurre en cada individuo que participa en ella. Es decir, un meta-
misterio que sostiene ser, en realidad, el verdadero misterio.

Mientras el cristianismo primitivo se imponia, habia detrds del reclamo de
transubstanciacion de esta religion un impulso muy fuerte de transformacion social
real —una religién que surgia desde abajo, que implicaba una subversién de las
relaciones reales, y una subversidon que se llamaba transubstanciacién.
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Mas tarde, con un término técnico, se entendid como una subversion en el sentido
en que el cambio de pensamiento meta-noein (traducido por Lutero como penitencia)
busca una transformacién del alma.

[Metanoia (del griego petavoiev, metanoien, 'transformacién espiritual', o de meta,
'mas alld', y nods, 'de la mente'). Esta palabra también es usada en teologia cristiana
asociando su significado al arrepentimiento; sin embargo, no denota en si mismo
culpa o remordimiento, sino la transformacién o conversidon entendida como un
movimiento interior.]

La transformacidén del alma y la transformacién del mundo real son faciles de concebir
juntas. La pretension de universalidad del cristianismo ha estado siempre vinculada
a su misterio central, en tanto afirma: todo se refiere a este misterio, tanto hacia
atras como hacia adelante en la historia, y dondequiera que lo encontremos en el
espacio; todo tiene una relacidén simbdlica con él, incluso si no lo sabe.

Todo cuerpo puede ser interpretado cristoldgicamente como encarnacién; el Christus
paesens es la fractura presente en todas las relaciones. La esperanza de redencion
gue habita en todo esta tan inseparablemente ligada a este misterio como lo esta la
union siempre frustrada, que siempre implica pasién, y por ello no puede resolverse
plenamente en la decepcidn.

El metamisterio cristiano: el misterio que tiene en su centro un sacrificio que promete
renovacion, y que —en tanto culto mistérico- se presenta como un meta-misterio de
dos misterios femeninos.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Vorlesung im Wintersemester 1978-1979, p. 228-230]

La doctrina de la Trinidad y la tension entre los géneros

«Los tedlogos de la Iglesia primitiva formularon su confesion de fe en forma de un
principio trinitario: El “Padre” otorgaba identidad y duracién a todas las partes del
mundo que él habia creado; el “Hijo” era la palabra reconciliadora entre las fuerzas
originarias igualmente sagradas que competian entre si; y el “Espiritu” representaba
el camino de la reconciliacion que debia encontrarse una y otra vez.

La “Trinidad”, presentada en la imagen mitica de un aspecto divino triple y Unico de
la realidad, fue en su momento una férmula eficaz para expresar la estructura viva
del ser.»

[Heinrich, Klaus: Parmenides und Jonas. Vier Studien (dber das Verhéltnis von
Philosophie und Mythologie. Basel und Frankfurt/M.: Stroemfeld/Roter Stern, 1982,
p. 67]

«Los movimientos religiosos que no conocen cismas se vuelven sospechosos por su
sectarismo fundamentalista. La persecucidon de herejias y herejes con celo y furia
religiosa no surge unicamente de procesos historicos reales de divisién, sino que el
propio “credo” gira en torno a tales procedimientos como su tema fundamental.
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La sustancia divina, el fundamento impelente de la realidad, esta sometida en el
dogma religioso a estos mismos procedimientos. Recordemos las dificultades que
tuvo la Iglesia antigua para hablar, por un lado, de las dos naturalezas en la Unica
figura divina-humana del Salvador, y por otro, de las tres personas en la Unica
sustancia divina.

Son divisiones que precisamente no quieren dividir; la division es rodeada como un
misterio de la no-divisidon. Esto sugiere una doble hipdtesis. Aqui se pretende tratar
la divisién de una vez por todas, sellarla, o también —usando un término de la técnica
artesanal de conservacién- “cerrarla herméticamente”.

Los creyentes deben quedar, por asi decirlo, protegidos contra la division,
inmunizados frente al agente patdgeno “division”, al que sin embargo siempre
vuelven a sucumbir.

Y, por otro lado: en el dogma, la division —en dos naturalezas y en tres personas-—
simboliza la vida. Solo la sustancia divina asi dividida es, para un tedlogo cristiano,
el “Dios viviente”.

¢Cémo se llegd a esto?

La divisién de los géneros, su relacion conflictiva, esta presente en la division tanto
como suprimida. Podemos suponer, con razon, que esto —-expresado y al mismo
tiempo rechazado- también ocurre en el dogma cristiano.

En efecto, la parte humana de Cristo es su herencia materna, pero detras de la figura
mortal ya se alza la Gran Madre, que precede a Maria y que, en su Asuncion corporal,
ahora a remolque del Hijo, resucitara de forma triunfal. (Ya en la Iglesia antigua, la
disputa sobre la Madre de Dios, la Theotdkos (@goTokog - “la que dio a luz a Dios"),
estuvo marcada por el problema de si ella, como tal, tenia mas poder o menos que
su divino Hijo). Y también la doctrina de las tres personas entra en juego junto con
la de la doble naturaleza. Disputa sobre la Theotdkos: para evitar su divinizacién,
tuvo que ser estrictamente separada de la “sabiduria divina” (Ayia Zo@ia - Hagia
Sophia).

La parte divina, su herencia paterna -también reconocida oficialmente aqui-,
conduce, en cuanto intenta asumirla, al conocido dilema edipico: Quién de los dos,
el Padre o el Hijo, tiene una relacién originaria con la antigua novia del viento, el
hagion pneuma, spiritus sanctus, el Espiritu Santo —la sucesora espiritual de la ruaj
ocupada por el Dios de la Biblia hebrea (ruaj elohim: Génesis 1,2).

La cuestidon se resuelve de forma salomodnica, al presentarla -sin la cual los dioses
carecerian de espiritu- como una emanacion propia de ellos: una forma antiquisima
de apropiacion, practicada en muchas religiones. Asi, Zeus se traga a Metis, la diosa
del sabio consejo, y monopoliza esa sabiduria que, de otro modo, podria facilmente
destronarlo y condenarlo al destino de su padre y su abuelo.

De modo similar, los dioses del pantedn hindu producen a la Gran Madre divina con
su poder de pensamiento, para que, como criatura suya, los ayude a vencer a los
dioses carneros, los titanes de la mitologia india.

Y asi también ocurre aqui, en el famoso afiadido al Credo Niceno-Constantinopolitano,
como definicidn decisiva del dogma cristiano: el poder espiritual emana igualmente
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del Padre y del Hijo: el “filioque”, “y del Hijo”, se refiere a una clausula teoldgica
afadida al Credo Niceno-Constantinopolitano por la Iglesia occidental.

Originalmente, el credo decia que el Espiritu Santo “procede del Padre”; con el
filiogue, se afirma que el Espiritu Santo procede del Padre y del Hijo. Lo cual no
impedira que el Hijo edipico se imponga de todos modos y se convierta en Pantocrator
y juez del mundo.

Una vez mas, las divisiones que se afirman y al mismo tiempo se revocan nos revelan
un terreno escabroso: se trata de la tensidon entre los géneros y la lucha entre ellos,
intensificada por el conflicto entre generaciones.

La vida, que se ha cristalizado en tales férmulas, pretende proteger lo viviente de
una implicacién autodestructiva, preservarlo —-mediante una divisidn establecida de
una vez por todas- de otras divisiones futuras e imprevisibles. Pero estas divisiones
no nos revelan por qué han conquistado precisamente este terreno y por qué lo
reivindican con tanta insistencia.

El Credo Niceno-Constantinopolitano aun no conoce el filiogue (probablemente habria
recordado demasiado a Arrio, quien declard que el Espiritu era una criatura del Hijo
—-creatum per filium-); fue previamente Agustin de Hipona y el llamado Symbolum
Athanasianum quienes lo introdujeron.»

[Heinrich, Klaus: ,Von Nutzen und Nachteil der Spaltung. Religionsgeschichtliche
Erdérterung eines gattungsgeschichtlichen Symbols®, en su Anfang mit Freud.
Frankfurt a. M.: Stroemfeld, 1997, p. 70-71; 76-77]

«La confirmacidn del deseo de afirmar ahora la identidad -en lugar de una mezcla,
una conjuncién o una mera yuxtaposicién aparente- es, naturalmente, la doctrina
trinitaria de las tres personas, que no estdn unidas en una conjuncién
desproporcionada y desequilibrada.

Es decir, no de tal manera que la tercera persona, el Espiritu, proceda Unicamente
del Padre, sino —segun el Credo Niceno-Constantinopolitano— que el Espiritu procede
igualmente del Padre y del Hijo: es decir, el famoso filiogue, también del Hijo, o junto
con el Hijo, y no solo del Padre.

Las soluciones adquieren algo aspero y hostil hacia la materia debido a que se trata
exclusivamente de conflictos entre Padre e Hijo. Aunque bajo la figura de la persona
del Espiritu se busque y se encuentre el otro sexo -mediante la paloma de Afrodita
y la sabiduria (la divina, que corresponde a las diosas)-, el conflicto sigue: qué otro
sexo queda excluido.

Un problema para una cristologia que no quiere renunciar a si misma es como puede
evitarse este efecto patriarcal en una interpretacion actual de la doctrina de las dos
naturalezas.»

[Heinrich, Klaus: Zivilisation und Mythologie III. Ovid, Metamorphosen — Vorlesung
Uber Orpheus. Vorlesung im Sommersemester 1981, p. 35-39; 52-53]
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«Los intentos de solucidn cristiana se acercan a los misterios arcaicos —que no se
referian a esto- y tratan de patriarcalizarlos en su totalidad, intentan convertirlos por
completo en una obra de un Dios masculino tripersonal.» [Heinrich, Klaus: Zivilisation
und Mythologie III. Ovid, Metamorphosen - Vorlesung (ber Orpheus. Skript zur
Vorlesung im Sommersemester 1981, p. 40]

De la Trinidad a la cuaternidad

«Cuando uno camina por nuestros cementerios, se encuentra con un fragmento del
dogma cristiano presente en todas las confesiones, que expresa el proceso de
supresidn en numerosas inscripciones de cruces funerarias: alguien “descansa en
Dios”, asi como alguien “renace en el Sefior”. Este renacimiento en un hombre, este
descanso en él: muestra, en la forma del gran dogma, por un lado, la conquista y
apropiacion de funciones femeninas.

No es diferente de la mitologia griega, donde Zeus incorpora a Metis, la “sabiduria”,
a la que evidentemente no puede acceder de otro modo, y deja que su hija, Atenea,
nazca de su cabeza; o donde Dioniso, el hijo de Semele —-a quien Zeus mata con un
rayo—- nace de su muslo.

Y esto, por otro lado, indica que en la formacion de los dogmas de las religiones
patriarcales se ha producido gradualmente un proceso que en lo no espiritual ya
estaba presente: no solo una incorporacion patriarcal de cualidades matriarcales,
sino también una matriarcalizacidén de aspectos del Dios masculino:

Dios, que en la Trinidad es el fundamento en el que todo descansa y del que todo
procede; Dios como Espiritu, que al mismo tiempo significa amor, y que como
principio generador en el desarrollo del dogma trinitario se convierte poco a poco en
un principio gestante.

Pero al igual que antes de lo espiritual, se recurre a una solucién tangible: se retoma
el culto a las diosas madre en forma del culto mariano, y asi se llega a una
cuaternidad vy, con ello, al sustrato de una cosmovisién matriarcal.

Es decir, por el rodeo de los fundamentos —que se expresan en las cuatro direcciones
del cielo, cuatro rios o vientos, o en una forma cuadrada originaria que al mismo
tiempo deberia corresponder a la forma circular- se establece todo, y finalmente se
regresa a la tierra.

La tierra como fundamento de forma cuadrada, la tierra representada como una
estructura en forma de caja; la mujer, representada también como una figura en
forma de caja o cofre (una pequena urna de cenizas): esto forma parte de las
expresiones de una teoria elaborada que reaparece constantemente en la dogmatica
trinitaria patriarcal.

Cabe senalar: dicha dogmatica es siempre solo un compromiso histérico, nunca la
ficcidn de un pensamiento matriarcal originario.»

[Heinrich, Klaus: Arbeiten mit Odipus. Begriff der Verdrdngung in der
Religionswissenschaft. Frankfurt a. M.: Stroemfeld, 1993, p. 219-220]

Las tres fases de la controversia cristoldgica
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Controversia sobre las dos naturalezas:

a) La controversia dyoprosopista: No deben convertirse en dos personas, Si ya se
habla de dos naturalezas.

b) La controversia monofisita: No debe convertirse en una sola naturaleza, si se
quiere evitar hablar de dos personas.

c) La controversia monotelita: Si se intenta revivir la idea de una sola naturaleza por
medio de una sola voluntad, se debe aceptar que dos naturalezas implican
también dos voluntades: una humana y una divina. Lo cual dard ocasién, durante
milenios, a ver el conflicto entre lo humano y lo divino en cada persona que sigue
a Cristo.

No deben convertirse en dos personas. Si fueran dos personas (aqui Dios y alli el Hijo
divino), iqué pronto serian dos dioses! Y cuan facilmente podria ocurrir lo que cabria
esperar de un Dios Padre y un Dios Hijo: es decir, la caida del Dios Padre a manos
del Hijo divino. No debemos sorprendernos de que eso haya sucedido: porque en el
Dia del Juicio Final, ya no sera el Padre quien tenga el cargo de juez -del cual ni
siquiera se hablara-, sino el Hijo.

No una mezcla que constituya una unica naturaleza; porque esa Unica naturaleza
convertiria lo asi mezclado en algo tercero: ni propiamente humano ni propiamente
divino. O bien la alternativa: o humano (arrianismo), o0 completamente vy
exclusivamente Dios, y entonces estamos en el docetismo: la muerte en la cruz fue
solo aparente. O la tercera opcion (y entonces un monstruo): ni Dios ni hombre
jamas.

Lo que esta en juego aqui: Solo si es verdaderamente y completamente Dios, y
verdaderamente y completamente hombre -y no simplemente una apariencia
reunida ni tampoco una fusion en una sola cosa- sera posible que la muerte no pierda
nada de su agudeza, que la crucifixion no haya sido un juego, y que la resurreccion
no pierda nada de su cualidad de salvacion, es decir, que no haya sido la
consecuencia obvia de una mezcla previamente establecida. El misterio no ofrece
consuelo; el misterio no brinda la posibilidad de decir: “reconocemos nuestra parte
humana como una apariencia”, ni la posibilidad de decir: “lo divino fue solo aparente,
tenemos esta Unica vida y después nada”.

Se pueden hacer muchas criticas a la dogmatica cristiana en lo referente a la doctrina
de las dos naturalezas, especialmente si se la interpreta como un juego de ajedrez y
no como lo que realmente fue: la mas intensa lucha de intereses, librada con
tenacidad y amargura durante siglos.

Una lucha de intereses también por la claridad de la comprensién: iqué significa para
nosotros, como seres mortales, el misterio que promete la salvacion del poder de la
muerte -0 mas correctamente- la salvacién a través de la muerte? En cualquier caso,
no se puede -ni se debe- reprochar a esta dogmatica cristiana que haya intentado
tranquilizar. En todos los puntos donde se ofrecian soluciones excelentes en medio
de la controversia, estas fueron rechazadas.

En el fondo, la férmula en la que finalmente se llegd a un acuerdo (si es que puede
llamarse acuerdo) es una formula que intenta mantener viva la inquietud de las
distintas posiciones que en ella se combinan.

La otra historia de la filosofia — www.hispanoteca.eu 145



En esencia, es la pieza mas desafiante de toda la dogmatica cristiana. Y nos debemos
preguntar por qué las personas que lucharon por ella se aferraron con tanta
intensidad.»

[Heinrich, Klaus: Zivilisation und Mythologie III. Ovid, Metamorphosen — Vorlesung
Uber Orpheus. Skript zur Vorlesung, gehalten an der Freien Universitat Berlin im
Sommersemester 1981, p. 35-39; 49-52]

La sustancia y el poder del origen

«Todo esto son expresiones practicas y metaforicas de aquel concepto de sustancia
que identifica la sustancia con el poder originario, y que comprende todo surgimiento,
toda derivacidon a partir de las sustancias como una disminucion de la sustancia
original.

Al final, el mundo derivado de ella ya no es el mundo del origen. Al final, la fiesta es
un bello acontecimiento, cargado de placeres terribles, pero ya no es el tiempo
primordial.

Al final, el lugar sagrado o la piedra sagrada es ciertamente un sitio especialmente
cargado de significado sacramental, pero ya no es aquella piedra sagrada del tiempo
originario.

En el mundo de las derivaciones miticas del origen, el reverso de la teoria es siempre
la teoria del mundo secundario, derivado, no original. Al final, aquello en lo que
vivimos no es originario, sino solo un sustituto.

La categoria de “sustituto” forma parte inseparable del mundo mitico del origen como
su contrapartida. El progreso, en el fondo, es una disminucién, una constante
degradacion, y la invocacion de la cercania al origen es ya una confesién de
sustitucidon. Eso es lo que no puede ser excluido de una dialéctica del pensamiento
mitico del origen, a menos que sea sustituido por otra forma de dialéctica —una que
conozca mediaciones.

Encontramos una protesta mitoldgica contra este tipo de derivaciéon en la lucha
dogmatica de los primeros teoremas cristoldgicos. Alli se trata de que el Christos no
debe ser concebido como un héroe que, como semidids, simplemente continla -
como Hijo de Dios (vidg tob Osob — hyios tou theou)- lo que la heroologia de las
religiones antiguas habia ensefado.

Por el contrario, debe ser consubstancial: el Hijo debe ser consustancial al Padre, y
al mismo tiempo debe ser también la sustancia del cambio, el Espiritu que sopla
constantemente.

El intento de armonizar la doctrina de las dos naturalezas con la doctrina trinitaria es
el intento de desarrollar una metafisica de la contra-sustancia, en la que se afirma:
esta mediacién no es una repeticidon de la dialéctica mitica del origen (la derivacion
de la sustancia en etapas siempre fragmentadas de surgimiento), sino que aqui lo
mediador es algo completamente nuevo, y cada ser humano que puede verse
reflejado en esta imagen es, una vez mas, sustancia -y no simplemente sustancia
derivada dentro de una cadena genealdgica.
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Es decir: la protesta contra la relacidon heroica, que representa el modelo originario
dentro de un sistema genealdgico, articula los distintos intentos de las dogmaticas y
las luchas dogmaticas en las primeras iglesias cristianas. Es un modelo alternativo
frente a esa forma de mitologizacion.»

[Heinrich, Klaus: tertium datur. Eine religionsphilosophische Einfiihrung in die Logik.
Frankfurt a. M.: Verlag Roter Stern, 1981, p. 105-106]

Eucaristia: Agricultura y viticultura - Religion del grano y religion del vino

«Los misterios se refieren a la productividad femenina. El super-misterio del
cristianismo (religion del grano + religidn del vino) excluye por completo la dimensién
de la productividad que esta implicita en ambas religiones: “Esto es mi carne y mi
sangre”. La agricultura y la viticultura han llegado a un acuerdo armonioso sobre sus
territorios. La santidad sacramental del pan y el vino: aparte del pequefio sorbo y la
miga que forman parte de la libacion y de la alimentacidn de los seres del inframundo,
es tan terrible derramar vino como tirar pan.

Lo que Dionisio y Deméter parecen haber unido en un culto puede definirse mas
precisamente, en cuanto a su esfera, no como cooperacién, sino como una relacion
contractual, como una forma de alianza. La tradicién cristiana reconoce en las
féormulas de institucidn (“esta es mi sangre, esta es mi carne”) la identificacion de los
gue estan unidos en este vinculo.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion I. Vorlesung im Sommersemester
1978, p. 214-215]

Del misterio de Deméter y Dionisio al gran misterio cristolégico

«En la Ultima Cena ocurre, en efecto, un proceso muy extrafio que puede sumir al
observador en profundos escrupulos: la victima misma inicia la ceremonia del
sacrificio. Un especialista en ciencias de la religién diria que aqui confluyen distintas
capas de la historia del sacrificio, que luego se ensamblan en lo que parece ser un
unico acto. Se trataria, por ejemplo, del sacrificio del venerado padre ancestral o del
animal totémico, que se consume repetidamente bajo la forma de sus descendientes
animales.

Detengamonos un momento para constatar con otras palabras lo que aqui ocurre: la
instauracion de una ceremonia de sacrificio, una ceremonia terrible, anticipadamente
terrible: aquellos que se mantienen fieles a él son ya los que comen su carne y beben
su sangre, y mediante ello son purificados de los pecados que él toma sobre si.

¢Por qué los cometieron, por qué tuvo que él asumirlo? Y épor qué, si todo esto ya
es lo suficientemente terrible, debe aparecer uno —evidentemente también en una
funcidon de sustitucidon (Judas como figura representativa de los demas)? é¢No es esto,
en cierto modo, una realizacién anticipada de que ya lo estdn consumiendo, vy
también -lo que aun se anuncia como crucifixién- esta ya anticipado? ¢O qué clase
de artificio se necesita para decir: eso precisamente no esta anticipado, lo que esta
anticipado es la salvacién?» [Heinrich, Klaus: Phanomenologie der Religion II.
Ursprung, Bund und die Konflikte des Erscheinens. Tonbandaufzeichnung der
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Vorlesung, gehalten an der Freien Universitat Berlin im Wintersemester 1978-1979,
p. 215-216]

La muerte en la cruz

«En efecto, cuando los evangelios nos presentan el final de aquella vida en la cruz,
el sacrificio aparece marcado por un signo de interrogacion muy fuerte. Por supuesto,
cualquiera que conozca el contexto de las Escrituras sabe que el redactor, que pone
en boca de Jesus moribundo la frase: “Eli, Eli, lama sabachthani?” (“Dios mio, Dios
mio, épor qué me has abandonado?”, como aparece en Mateo), esta citando un
salmo, concretamente el Salmo 22: “Estoy arrepentido, mi ayuda esta lejos. Dios
mio, Dios mio, ¢por qué me has abandonado?”

Por tanto, se puede decir: es una oracién pronunciada por quien cree en el Dios que
mas adelante se revelara como Dios de justicia y cercania en ese mismo salmo. Pero
no se reza el salmo completo, sino solo esa Unica frase; y si continla mas alla, de
ello ya no se obtiene informacidn por parte del propio sacrificio.

Asi pues, una historia ambigua sobre la muerte en la cruz: en el momento en que el
misterio, que se entrega a la muerte, muere como misterio, la muerte esta presente
con toda su radicalidad.»

[Heinrich, Klaus: Phdnomenologie der Religion II. Ursprung, Bund und die Konflikte
des Erscheinens. Vorlesung im Wintersemester 1978-1979, p. 216-217]

[“Eli, Eli, {lama sabactani?”: Dios mio, Dios mio, épor qué me has abandonado?
(Marcos 15:34 y Mateo, 27:46) aparece en el Evangelio de Marcos (el mas antiguo)
en arameo (Elohi, Elohi, lema' Sébagtani), y en el Evangelio de Mateo en hebreo ('Eli,
'Eli, Iéma' sébaqtani).

Segun la interpretacion tradicional, Jesus estaria recitando el Salmo 22, que empieza
precisamente por esas palabras. Para la critica histérica (Antonio Pifiero Saenz), la
frase, o al menos lo que expresa, es probablemente histérica, cumpliendo con el
criterio de atestiguacién multiple (siendo de hecho la Unica de las Siete Palabras que
aparece en mas de un evangelio) y el de la dificultad (ya que, dado su caracter de
desolacion, es factible que la Iglesia primitiva haya experimentado cierta dificultad
para aceptar esta frase en labios de Cristo).

Pero también se piensa que, aunque la idea sea auténtica (esto es, el Jesus histérico
se habria sentido realmente abandonado al momento de su muerte, esperando una
intervencion de Dios Padre que no llegd), los multiples otros insertos del Salmo 22
(junto a Isaias 53) pueden hacer pensar en el relato de la Pasién como una
composicion a posteriori a partir de pasajes del Antiguo Testamento, si bien con
elementos realmente historicos.]

Critica a los sacrificios en la Epistola a los hebreos

«La Epistola a los hebreos esta dirigida a lectores que estdn pasando una mala racha
y corren quizas el peligro de abandonar la fe. Esto se debe bien a persecuciones del
exterior (10,32-34) o bien a una mera crisis interna de fe que lleva a la desgana en
materia religiosa. A esa tesitura de animo se refiere el autor cuando los llama «tardos
de entendimiento» (5,11), «indolentes» (6,12).
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Probablemente estdn un poco decepcionados con lo que les ofrece el cristianismo vy
echan de menos la grandiosidad del culto de su fe judia antigua. Los elementos judios
de la comunidad estan preocupados y entristecidos con la destruccion del templo de
Jerusalén. éQué pensar del cese de los sacrificios a Dios que llevaban ejecutandose
desde hacia siglos y siglos? Ante estas y otras cuestiones similares, el autor anima a
sus lectores a no desfallecer en la fe cristiana, ya de afios (5,12), que contiene la
solucidon a todas las angustias.

El lector potencial de la carta podria, pues, corresponder a un individuo que ha pasado
por la siguiente evolucion: antiguo pagano — «temeroso de Dios» o admirador del
judaismo — «prosélito» o convertido al judaismo — atraido y convertido al
cristianismo — preocupado por algunas cuestiones de su fe, por ejemplo, la ausencia
actual de los sacrificios centenarios en el Templo.

Con la composicién de su homilia el autor trata de persuadir al lector de que cualquier
anoranza del judaismo antiguo no esta justificada y que la cuestion de la ausencia de
sacrificios tras la catastrofe de la Gran Revuelta contra Roma no es problema ninguno
para quien entienda bien la figura y misién de Jesus. Este es mejor, superior a todo
lo israelita antiguo. Es mas, ha sustituido una alianza vieja y obsoleta por una nueva
y definitivamente eficaz; los antiguos sacrificios han sido reemplazados
ventajosamente por un sacrificio Unico, eficaz por siempre: el de Cristo. Veamos
ahora cdmo el autor da cuerpo en la practica a estas ideas basicas.

Las ideas centrales de la teologia de Hebreos son las siguientes: el Israel de hoy, el
nuevo pueblo de Dios, se compone no sélo de judios, sino también de conversos del
paganismo (3,12). Este pueblo es la Iglesia. Como el Israel antiguo, la Iglesia es
peregrina (3,7ss): camina por el desierto de esta vida en direccién a su premio: el
descanso prometido en la ciudad celeste (4,9).

El peregrinaje es dificil y hay muchas ocasiones para el cansancio. Se debe luchar
contra éste teniendo bien presente el futuro glorioso que espera al fiel. Hay que tener
fe, es decir, hay que permanecer en la comunidad del pueblo de Dios peregrino (cap.
11). Hay que tener esperanza en que Dios cumplird su promesa, y resistir con
paciencia y constancia las dificultades del camino (4,1). No se puede retroceder una
vez emprendido el peregrinaje al cielo (es decir, no se puede volver a pecar tras el
bautismo). El que lo haga no tendra perdén (6,4-8).

El fundamento teoldgico es la redencion realizada por Cristo (2,5ss), recientemente
revelada (1,2). En él se cumplen las promesas a Abrahan (7,6). Dios utilizd
simbdlicamente la figura de Melquisedec para prometer lo que ha ocurrido con Cristo
(7,1ss). El es el sumo sacerdote, superior a los angeles y a toda criatura, y a la vez
la victima de un sacrificio especial y Unico. Dios ha asignado a Cristo la funcién de
mediador entre él y los hombres. Esta mediacion se ejecuta por la encarnacion (5,1).

Una vez encarnado, Cristo media efectivamente actuando su funcién sacerdotal (5,5).
JesuUs entrdé en el tabernaculo eterno, no en uno terreno como fue el templo de
Jerusalén, sino en el tabernaculo celestial (9,1ss). Alli se ofrecid6 como victima
(9,15ss) una Unica vez, y consiguid aplacar la ira de Dios contra la humanidad para
siempre.
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Por tanto, no son necesarios ya ulteriores sacrificios (10,12). Los antiguos sacrificios
con sangre de animales son superados por el sacrificio de Cristo que es victima
humana y divina. El sacrificio de Cristo ofrece a judios y ex paganos todo lo que
podian ofrecer los sacrificios del Templo. El problema de su destruccidon queda, pues,
resuelto. Y el problema del retraso de la parusia se soluciona también teoldgicamente
desplazando la escatologia hacia el plano celestial: Jesus consumo en realidad su
sacrificio en el tabernaculo eterno, celeste, no en la tierra. Sus efectos estan ya
presentes en el cielo. Jesus ha abierto el camino del santuario celestial al nuevo
pueblo de Dios (cap. 9).

Al cambiar el sacerdocio y el sacrificio cambia también la Ley (7,15ss). El sacerdocio
antiguo con su ley ya no son validos porque Dios ha establecido una nueva alianza
por medio de Jesus, que deja sin valor a la antigua (3,1ss; 9,1-10). No han sido
simplemente eliminados, sino sustituidos por una ley / alianza mas perfectos vy
superiores (8,6ss) dispuestas por el mismo Dios de Israel. La venida de Cristo ha
iluminado el contenido de las Escrituras, la promesa, por ejemplo, la de Jeremias
31,31-33 sobre la alianza nueva (8,8ss). Ahora se comprende que esta alianza nueva
estaba predicha por la Biblia misma (Jr 31,31-33).

En sintesis: ahora hay nuevo sacerdocio, nuevo sacrificio, nuevo pueblo, nueva
alianza, nueva ley..., todo por lo acontecido en Cristo, y todo es valido a la espera
de que el pueblo llegue al descanso celestial (3,7ss). La posicién teoldgica cristiana
surge de las Escrituras mismas: para el autor de Hebreos hay una evolucidn necesaria
que se ve clara si se estudia bien la Biblia. En la misma linea que Pablo y el autor del
Cuarto Evangelio, el autor de Hebreos sostiene que la superacion del judaismo
procede del judaismo mismo.» [Extractado de Antonio Pifiero: Guia para entender el
Nuevo Testamento. Madrid: Trotta, 2006, p. 433 ss.]

«La superacién no solo frente a los sumos sacerdotes, que tienen el privilegio de
ofrecer sacrificios, sino aqui el sumo sacerdote Unico; también frente a los muchos
sacrificios, alli el sacrificio Unico. La realidad de los sacrificios, con todas sus
seguridades, por un lado, y sus dudas por otro -si realmente se ha alcanzado lo
prometido mediante esa seguridad, lo que lleva a repetir los sacrificios una y otra
vez- ha sido abolida.

El autor de la Epistola a los Hebreos se opone a lo que él mismo considera el caracter
enganoso del sacrificio: que debe repetirse constantemente, que nunca es suficiente
- aqui, en cambio, ha bastado una sola vez. Asi, se alia con criticas posteriores, las
incorpora y las convierte en argumentos filoséficos eficaces contra el engafio
sacerdotal y el caracter ilusorio del sacrificio. Ademas, también se posiciona contra
lo que implica el aura del lugar sagrado, la formacién de centros —a menudo en los
lugares de muerte-, es decir, un privilegio local que conlleva el establecimiento de
un centro real.

La inmolacion de Cristo es, al mismo tiempo, el verdadero templo, la inauguracion
del auténtico tabernaculo -se emplean ambos conceptos-: es el acto sagrado en el
lugar sagrado, que ya no puede buscarse fuera, en algun sitio santo donde tales actos
deban tener lugar.
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La critica a la institucidn eclesiastica estd ligada a la critica de los sacrificios
habituales, no solo los oficiales, sino también las limosnas, el “comprar” la libertad
social mediante la entrega de cantidades de dinero. También se cuestiona el lugar
sagrado -todo aquello que mas tarde reaparecera en la caridad organizada de la
Iglesia, en su estructura y en la construccion de templos y catedrales—, y aqui no
solo se critica, sino que se declara como una traicion a Cristo, como una anulacién
de su sacrificio.

En este sentido, la Epistola a los Hebreos se presenta como una herramienta muy
adecuada para los movimientos de fe antiinstitucionales.» [Heinrich, Klaus:
Konstruktionen der Subjektlosigkeit II. Ereignis und Opfer. Skript zur Vorlesung,
gehalten an der Freien Universitat Berlin 1986-1987, S. 129]

APORTACION DEL CRISTIANISMO A LA FILOSOFIA OCCIDENTAL

«Evidentemente, el Cristianismo no nacionaliza ningun Dios, pero qué duda cabe que
hay un riesgo inminente en el Cristianismo, no de adscribir al Dios cristiano a un
pueblo o a una nacién, pero si a una forma de civilizacion, por ejemplo, a la
civilizacion occidental, que se constituyd por asuncion interna de la metafisica griega,
del derecho romano y de la religidon de Israel, como si efectivamente el Cristianismo
fuese una misma cosa con la civilizacion occidental o por lo menos estuviese
esencialmente adscrito a ella.» [Zubiri, Xavier: El problema filosofico de la historia
de las religiones. Madrid: Alianza Editorial, 1993, p. 175 n. 2]

«La dialéctica de estas posibilidades es muy compleja. La filosofia occidental ha
recibido dentro de si a los griegos. Pero éde qué se trata en esta recepciéon? Uno
propenderia facilmente a pensar que se trata de una continuacion: Anaximandro,
Parménides, Platon, Aristételes, etc., han tratado una serie de temas, y de esos se
va a continuar hablando dentro del mundo occidental.

Esto, visto desde afuera, es relativamente verdad. Nada mas que relativamente, pero
admitamos por el momento que sea verdad. Sin embargo, esto no es un problema
de recepcién; a lo mas que conduciria es a una especia de coctel del pasado y el
presente.

Esto no es una verdadera recepcion: la recepcion consiste precisamente en que las
ideas del mundo griego, el elenco de conceptos que el mundo griego nos ha otorgado
como posibilidades intelectuales, se va a utilizar para resolver problemas
completamente ajenos a la mente griega.

Entonces la cosa es enormemente mas complicada. El Cristianismo - en definitiva,
es él el que ha constituido la Europa occidental - ha aportado en primera linea mas
que ideas concretas; para los efectos filoséficos, una nueva idea del mundo y del
hombre.

Precisamente los problemas que esta nueva idea plantea son los que los pensadores
occidentales van a tratar de resolver, o, por lo menos, de estudiar con el elenco de
conceptos recibidos del mundo griego. Grecia es el drganon intelectual con el que
Occidente entendid sus problemas propios. De ahi, la ambivalencia radical de la
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filosofia occidental. De un lado, tiene una situacion propia. Pero, de otro, se piensa
en buena medida a la griega. La casi totalidad de los conceptos, que, como conceptos,
forman el acervo de la metafisica occidental, estuvieron de una o de otra forma
pensados por los griegos.

Hay excepciones. Es curioso, por ejemplo, que el mundo griego jamas tuvo ni el
vocablo ni la nocion correspondiente a lo que es persona. Es curioso que el mundo
griego no tuvo jamas un concepto ni un vocablo que respondiera a lo que nosotros
entendemos por existencia; por curioso que sea, el abstracto de existencia -
existentialitas — aparecio en el siglo IV, en tiempos de Mario Victorino y fue formado
por él.

Pero, hechas algunas excepciones, el pensamiento occidental vive en definitiva del
elenco de conceptos recibidos del mundo griego, para tratar problemas propios,
problemas completamente ajenos al mundo griego. De ahi que sea un problema,
primero, referirse a Grecia y, segundo, descubrir las modificaciones esenciales que
los conceptos griegos sufren en la nueva reiteracion occidental.»

[Zubiri, Xavier: Los problemas fundamentales de la metafisica occidental. Madrid:
Alianza Editorial, 1994, p. 11-16]

«Dios funda el cristianismo de una manera mas radical que haciéndose “cristiano”;
funda el cristianismo al entrar a formar parte de la historia misma. La humanidad se
constituye asi en una experiencia histdrica de lo absoluto.

La metafisica griega tropieza aqui con grandes limitaciones, que penden de la idea
de la posible actuacion de una potencia por un acto, o de una posible participacién
platdnica de unas realidades respecto de otras. Pero sobre todo tiene una limitacion
fundamental y gravisima: la ausencia completa del concepto y del vocablo mismo de
persona.

Ha hecho falta el esfuerzo titanico de los capadocios para despojar al término
hipdstasis de su caracter de puro hypokeimenon, de su caracter de subjectum y de
sustancia, para acercarlo a lo que el sentido juridico de los romanos habia dado al
término persona, a diferencia de la pura res, de la cosa.

Es facil hablar en el curso de la historia de la filosofia de lo que es la persona a
diferencia de la res naturalis, por ejemplo, en Descartes y en Kant, sobre todo. Pero
lo que se olvida es que la introduccién del concepto de persona en su peculiaridad ha
sido una obra del pensamiento cristiano, y de la revelacion a que este pensamiento
se refiere.»

[Zubiri, Xavier: El hombre y Dios. Madrid: Alianza Editorial, 1984, p. 323 ss.]

«El mundo griego ha visto siempre la idea del ser, la idea de la diafanidad, desde el
horizonte de la movilidad. Y esto todavia es mas claro en Aristdteles. Aristételes no
se contenta con decir que el ente es algo keipevov, que esta ahi, sino que es un vTo-
kelpevov, que subyace; no solamente yace, sino que subyace; es precisamente la
substancia como substratum permanente.
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Aristételes sabe -en este sentido es muy antiparmenidiano- que hay verdadera
generacidon y corrupcién; pero ide qué? Hay verdadera generacidén y corrupciéon de
cada hombre individual; pero cada hombre individual es la sintesis de una materia
prima y de una forma sustancial de la especie humana.

Y, efectivamente, aunque cada individuo muera, ni su materia prima ni la especie
humana en cuanto tal muere: se va transmitiendo de unos a otros. Hay una
permanencia que, en este sentido, estd completamente substraida al movimiento.

El mundo griego ha visto esencialmente la idea del ens, la idea del 6v, desde el
horizonte de la movilidad. Si nos trasladamos al mundo medieval, nos encontramos
con algo totalmente distinto. Lo primero que piensa el medieval es por qué hay cosas
en lugar de que no haya nada. Es curioso que esta pregunta — de la que todavia no
hace mucho tiempo decia Heidegger que le parecia mentira que a la gente no le
interesase - esta inscrita dentro del horizonte de la nihilidad, que es el horizonte de
la creacion.

La idea de la nada no cruzo6 jamas por la mente de un griego. Para la mente griega,
Dios, el 0g6g, no ha hecho el mundo, ni siquiera en Aristoteles; el mundo esta
naturalmente ahi. En cambio, para el medieval, el mundo empieza por haber llegado
a tener realidad. Por consiguiente, todo el problema del ser se inscribe dentro del
problema de la nada y de su nihilidad. Y esto ha seguido de una manera pertinaz
hasta nuestros dias.

Acabamos de mencionar a Heidegger, quien, al terminar su conferencia Was ist
Metaphysik? dice precisamente: «Ex nihilo fit omne ens que ens»: De la nada se
constituye - no por creacién, pero, en fin, desde la nada - todo ente en tanto que
ente. Recuérdese también el titulo del libro de Sartre: L’Etre et le Néant. Permanece
ahi el horizonte de la nihilidad como un horizonte dentro del cual se va a interpretar
eso que aparentemente es tan obvio y tan diafano como es ser.»

[Zubiri, Xavier: Los problemas fundamentales de la metafisica occidental. Madrid:
Alianza Editorial, 1994, p. 34-36]

«El griego no tuvo nunca sentido de la historia. Tuvo sentido para contar los cuentos,
para el relato. Pero lo que se llama hoy la historia misma como trama de las acciones
y de los individuos humanos tuvo muy poco lugar, si tuvo alguno, en la mente de los
griegos. Ni idea de la persona ni idea de la historicidad intrinseca tuvo lugar nunca
dentro de la razén griega».

[Zubiri, Xavier: El problema teologal del hombre: Cristianismo. Madrid: Alianza
Editorial, 1999, p. 53-54]

«La metafisica griega no ha visto nunca la dimensién personal del hombre. Todos los
conceptos metafisicos se hallan en la metafisica griega, salvo, precisamente, los de
persona y espiritu. En Plotino si, desde luego. Pero Plotino vive en el cristianismo y
su maestro Ammonio de Sacca fue un cristiano. El mundo griego es la pretericion de
esa personalidad.» [Zubiri, Xavier: Sobre el problema de la filosofia y otros escritos
(1932-1944). Madrid: Alianza Editorial, 2002, p. 256]
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«Para Aristételes, el primer pensamiento del hombre se forma del contacto con los
demads hombres. Para el hombre occidental se constituye en la interioridad. Se
comprende que cuando la filosofia moderna ha especulado sobre el hombre, haya
introducido violentamente la nota de la interioridad. Pero habria que averiguar si esta
puede afiadirse a la sustancia aristotélica. Nos encontraremos con la sorpresa de que
la suficiencia se torna en la interioridad, y la sustancia se convierte en hermética mas
que en interior.»

[Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen II. Madrid: Alianza Editorial, 2010,
p. 368]

«El primer concepto [en Anaximandro] es el concepto de arché, principio. En cuanto
de ese principio salen y nacen las cosas que componen el universo, ese principio es
physis, precisamente la naturaleza. En segundo lugar, Anaximandro nos dice que ese
arché es dpeiron. Esta palabra ha tenido muchas traducciones; de suyo es
«indefinido» y en manos de la filosofia occidental a veces el dpeiron se ha entendido
como un infinito, lo cual es un absurdo que no pasd nunca por la cabeza de
Anaximandro. El principio es un apeiron, un indefinido. [...]

De este indefinido nos dice Anaximandro que nacen las cosas que son, las cosas que
efectivamente son. Ahora bien, por contraposicién a ese dpeiron, a ese indefinido
aparece aqui una nocién que va a jugar un papel en toda la filosofia griega: las cosas
son péras, peperasménon, son algo determinado y delimitado.

El griego no ha pensado nunca que el principio de la realidad y de las cosas consista
en una referencia a algo que esta allende ellas. Las cosas son en si mismas tales
como son, son para un griego precisamente péras, algo perfectamente limitado,
frente a lo indefinido que es su arché, su principio. Mas tarde los pitagéricos
concibieron con mas rigor esta delimitacion: los nimeros y las figuras constituyen
para ellos «lo» delimitado.»

[Zubiri, Xavier: Los problemas fundamentales de la metafisica occidental. Madrid:
Alianza Editorial, 1994, p. 42-43]

«Por primera vez en la metafisica aparecen en Hegel tres elementos, cada uno de los
cuales, aislado, ha circulado y constituido, a veces, la esencia de una época entera.
El primero, édqué es el ser? El desenvolvimiento de la idea del ser constituya le
evolucion de la metafisica desde Platon hasta Hegel.

El segundo arranca de Grecia, pero no aparece hasta Descartes formulado como tal
por él mismo: la verdad. Naturalmente que sobre la verdad aAnfeswa [alétheia] ha
especulado el pueblo griego, pero orientado hacia el ser. Solo Descartes hace de la
verdad el centro de la meditacién filoséfica. No le preocupa qué son las cosas, sino
gué es mi verdad sobre ellas.

Y, en tercer lugar, un elemento extrafio al pensar griego, cuya introduccion significa
toda la filosofia moderna. El concepto de espiritu. Aristételes nos habla de anima,
Yoy [psyché, ‘principio de la vida’], pero entre este concepto y el que expone San
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Agustin existe un abismo. El concepto de espiritu no ha salido de Aristoteles. Europa
se ha encontrado filosofando sobre la base del espiritu. Hasta el punto de que cuando
Hegel escribe su metafisica, la llama Fenomenologia del espiritu, esto es,
manifestacion del espiritu.

Estos tres elementos han trascendido con relativa autonomia. El griego hablé y
escucho en la verdad. Pero para él la verdad es aAnfewa [alétheia], es descubrimiento
de lo que es el ser.

El tercer elemento fue introducido por los tedlogos alejandrinos. Ha servido de lazo
inicial de la filosofia durante la Edad Media y Moderna. El espiritu es aquel ente que
posee la capacidad de entrar en si mismo para poder con ello adquirir la verdad sobre
las cosas, el ser de ellas. Estos son los tres elementos que aparecen sintetizados en
Hegel.»

[Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen I. Madrid: Alianza Editorial, 2007, p.
4-5]

«éQué es ser persona? Se cita siempre un parrafo de Cicerdn en el que establece,
como buen abogado, la diferencia entre las cosas o res y las personas, que son sui
juris. Esta version del problema tuvo en cierto modo su canonizacién metafisica en
Kant. Pero es innegable que, si se examina al propio Kant, por bajo de este caracter
sui juris y moral de una persona subyace la idea de un sujeto que se pertenece como
fin, que es un sujeto sui juris. De ahi que, en definitiva, en ese punto Kant se
encuentra en buena medida con la metafisica tradicional, después del cristianismo,
no antes.

Porque, por curiosa paradoja, la filosofia griega, que nos ha proporcionado todos los
conceptos y nombres que maneja la filosofia, no ha tenido ni el nombre ni el concepto
de lo que es persona. Es curioso, pero asi es. La propia palabra persona
probablemente viene del etrusco phersu vy, luego, ha pasado al latin. Pero el phersu
etrusco es tan soélo algo parecido al présopon (npécwmov) griego, ya que el présopon
es una cosa distinta de lo que nosotros Ilamamos persona.

La persona seria, pues, el sujeto que es autor de sus actos y del que, justo por eso,
decimos que es persona. Reciprocamente, estos actos se atribuirian a este sujeto,
que seria un sujeto de atribucién real y fisico de los actos que ejecuta.»

[Zubiri, Xavier: Sobre la realidad. Madrid: Alianza Editorial, 2001, p. 204-205]

«Aristételes distinguia los fines que son £pya (erga) de los que constituyen la
actividad misma por la cual se producen los épya: la évépyela (energeia). Pero esta
évépyela seria insuficiente para San Agustin, la évépyeiwa lo es para un £€pya, ella misma
es para si una especie de £pyov. La existencia queda circunscrita a las cosas. El griego
no ha entrado nunca en si mismo. Su mismidad es relativa. Desde el punto de vista
de la filosofia griega, no se podia ir mas alld de Aristételes.»

[Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen II. Madrid: Alianza Editorial, 2010,
p. 55]
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«Desde los tiempos de Parménides, el tema del ser ha venido rodando a lo largo de
toda la filosofia griega hasta la Edad Media. Bien entendido, no obstante, que a lo
gue se ha dirigido toda esa filosofia y lo que pretenden todas las filosofias mas o
menos actuales es jr a las cosas y no al ser. Atribuir al pensamiento griego una
especulacién del ser en tanto distinto de las cosas seria un gigantesco anacronismo
historico.

Que las cosas “son”, que una cosa “sea”, este es un grave problema, pero que todo
el mundo mas o menos estd en condiciones de entender. También aqui interfirid el
pensamiento de los primeros tedlogos e interfirio de una manera curiosa:
interpretando la idea misma de la creacién.

Se dice que la creacidén consiste en que todas las cosas son creadas por Dios desde
la nada. Cuando no habia cosas, la cosa “no es” y, después de la creacion, la cosa
“es”, El término formal de la creacién, como diran los escolasticos, es la colacién del
ser.

Con lo cual se quiere decir que Dios, que otorga el ser, no es una realidad que recibe
el ser, sino que es el ser mismo subsistente. Aqui empieza la gran faena del
pensamiento. Dios seria el ser subsistente mismo. Esto no se identifica sin mas con
la idea de Dios y con la idea de la creacion, sino que es una interpretacién metafisica
entre otras posibles de la idea de Dios. Sin embargo, esto imprimié su cufo a la
historia del pensamiento europeo.»

[Zubiri, Xavier: Cinco lecciones de filosofia: con un nuevo curso inédito (1898-1983).
Madrid: Alianza Editorial, 2009, p. 273]

«Hay momentos del ser perfectamente insospechados para Grecia, como son la
finitud e infinitud, la articulacion entre el ser y la nada, y de la idea de que el ser
halla en ésta su raiz. Pero la metafisica tiene que retrotraerse a las cosas para ver si
ellas en su ser tienen estos momentos de nihilidad y de finitud.

Hay que dar una idea positiva de la nada, y solamente entonces se hallara ésta
justificada en metafisica. Soélo a través de los pasos lentos de Escoto, de Eckhard y
Descartes, pasando por Suarez, se han elaborado los conceptos metafisicos nuevos.
El intento de partir de la Divinidad para dar una idea del ser es falso, la idea del ser
definitivamente nace, se mueve y es una finitud.»

[Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen 2. Madrid: Alianza Editorial, 2010, p.
254]

«Asombrara en efecto ver que en esa enumeracion de los sentidos del ser en
Aristételes falta el sentido del ser como existencia frente a lo no existentes, pero es
que este concepto es perfectamente extrano al pensamiento griego. El griego parte
del universo existente, y se pregunta qué es él. En cambio, la metafisica post-griega
parte de un universo que pudo no haber sido. La operacion entre el ser existente y
el que no existe es el punto de arranque de la metafisica medieval.
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Cuando Santo Tomas recibe de Aristételes su idea de la metafisica y dice que la
metafisica es ciencia del ser en cuanto ser, y afiade que la metafisica es también
teologia, se ocupa del ser supremo. Da un verdadero salto mortal para decir que ese
ens es objeto de la teologia.

Es cierto que Aristételes llama también a la mpwtn @ocopia [prote philosofia],
Beoloyia [theologial. Pero es un grave problema lo que 0e6¢ [theds] significd en
Grecia: épor qué Platén califica con frecuencia de divino el impetu con que discute
Sécrates con Parménides?

Y para Aristoteles el universo es lo que hay mas divino porque se mueve con un
movimiento propio. El 6si6tartog (theidtatos) es un grave problema en el pensamiento
griego. Por eso resulta la especulacién metafisica medieval ancipite al presentarsenos
como continuacion de la griega.»

[Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen 2. Madrid: Alianza Editorial, 2010, p.
190-191]

«La forma concreta que el filosofar y la filosofia presentan en Grecia, desde
Aristételes, viene definida por estas estructuras. La realidad toda esta sometida al
movimiento. Frente a esta realidad moévil esta el Nous, que capta el eidos, la interna
y externa unidad de la cosa, adquirida en su movimiento. El eidos, como figura de
las cosas, es la forma sustancial que las configura, lo que mas propiamente constituye
el ser de ellas.

Pero esta visidn noética se expresa en un /ogos; el logos no es sino una especie de
expansion del Nous; a su vez, lo que el logos dice es lo que el Nous ve en el eidos.
De esta suerte, el eidos se convierte en correlato objetivo de la definicion, en la
esencia. A esta unidad entre la esencia y la forma sustancial, corresponde la unidad
entre el logos y el movimiento cosmico: el logos, como expansion del Nous, es una
especie de movimiento suyo. El logos no existe sino como StaAéyew.

El hombre mismo es, por tanto, como la realidad de que forma parte, un ente natural,
dotado de movimiento y sometido a él, en el logos. Pero con una particularidad, a
saber: que, en este movimiento del logos, este cobra y expresa un eidos, el eidos
mismo que la realidad adquirid en su movimiento peculiar.

La realidad formal del logos es, asi, la expresidon de la realidad formal de las cosas.
En esta idea culmina el genio de Grecia. Pero con ella suena también la hora de su
muerte. La interpretaciéon del logos desde la naturaleza, tema permanente del
epicureismo y del estoicismo, va a constituir el naufragio del logos en la naturaleza,
la ruina del “siempre” en que la filosofia comenzo a existir: es el escepticismo. [...]

Por existir vinculado al todo por la vision, es la existencia del filésofo una existencia
en el mundo del “siempre”. En ella es el hombre lo que es, en su mas alto grado,
porque no busca nada que no se basta a si mismo. Lo que siempre es se basta a si
mismo.

A esta suficiencia llamé el griego “lo divino”, 6<lov. Por la filosofia, dice Aristételes,
hay algo divino en el hombre. Al despedirse, en frase de Hegel, de la naturaleza,
queda el hombre mas intimamente unido a ella por su dimensidn sempiterna. En el
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noéin se constituye el siempre del mundo en cuanto tal, y la raiz de la “suficiencia”
humana, esto es, de su libertad.

Los tipos de esta vida “suficiente” en y por el logos son los tipos “éticos” del mundo
helenistico. El naufragio de Grecia en el escepticismo fue por esto la quiebra de su
ética, la crisis misma de la idea de la vida teorética en cuanto tal.

Muy otro es el horizonte desde el cual la mente europea ve el mundo a partir del
Cristianismo.

El griego se siente extrano al mundo por la variabilidad de éste. El europeo de la Era
cristiana, por su nulidad o, mejor, nihilidad. De aqui arranca la diferencia radical entre
nuestro modo de filosofar y el modo de filosofar del hombre griego.

Para el griego, el mundo es algo que varia; para el hombre de nuestra Era es una
nada que pretende ser. Para el griego era cuestion el ser de las cosas, precisamente
por la dificultad de que, sin son, dejen de ser, se muevan. Para el hombre post-
helénico es cuestidn el ser de las cosas justamente por lo contrario: por la dificultad
de que lleguen a ser.

Y la antitesis entre ambos modos de penetrar en el mundo y en la filosofia no es
simplemente gradual o relativa; no es simplemente que al griego le sea cuestion el
que las cosas dejen de ser y al cristiano que comiencen a ser; sino que, en este
cambio de horizonte, ser va a significar algo, toto coelo, diferente de lo que significd
para Grecia: para un griego, ser es estar ahi; para el europeo occidental, ser es, por
lo pronto, no ser una nada.

Cuando el griego se pregunta qué es el mundo, parte del supuesto de que el mundo
esta ahi, y de que lo que se trata es justamente de averiguar qué es. Cuando el
hombre de nuestra Era, en cambio, se pregunta qué es el mundo, en lo primero en
gue piensa es en que, efectivamente, sea él lo que fuera, pudo no haber sido, ni ser
lo que es ni como es.

En cierto sentido, pues, el griego filosofa ya desde el ser, y el europeo occidental
desde la nada. En lugar de la “totalidad que es”, nos encontramos aqui con la
“totalidad que no es”.»

[Zubiri, Xavier: Sobre el problema de la filosofia (1933). Madrid: Fundacion Xavier
Zubiri, p. 29-30]

«De légein derivaron los griegos el vocablo y la idea de /logos. Del sentido de reunir,
légein pasd a significar enumerar, contar, etc. De ahi /égein sobro el significado de
decir. Es lo que expresa el vocablo /6gos. El logos tiene los dos significados de “decir”
(légon) y de “lo dicho” (legémenon). Los griegos afincaron su reflexion en lo dicho
mismo. Cuando esto que se dice es una declaracién de lo que la cosa es, entonces
los griegos decian que se trata del logos por antonomasia: logos declarativo (/ogos
apophantikds).

Este logos declarativo consiste en “declarar algo acerca de algo” (/égein ti kata tinds).
El logos envuelve siempre una cierta dualidad de “algo”. Pero los griegos no se
detuvieron en el primer algo; pensaron que lo que se dice puede ser en si mismo una
idea sin mas. Ahora bien, esto no me parece sostenible porque las llamadas ideas
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vienen siempre solo de las cosas. Por tanto, la declaracion de lo que algo es no se
puede llevar a cabo sino desde otra cosa del campo.

No se entiende lo que una cosa es en realidad sino refiriéndola a otra cosa campal.
Por tanto, el logos antes que declaracion es inteleccién de una cosa campal desde
otra. Lo cual significa que el logos mismo es un modo de inteleccién, y por tanto no
es una estructura que repose sobre si misma.

La tendencia de los griegos fue siempre una tendencia contraria, una tendencia a lo
gue he llamado logificacion de la inteleccion. En el orto mismo de la filosofia, en
Parménides, hay una creciente intervencion del phrazein, del expresar, una tendencia
que culmina en un “discernir con logos”, krinein logoi. Y esto no fue un simple modo
de elocucion.

La prueba esta en que su discipulo Zendn se nos presenta en Platdn como teodrico de
la discusion dialéctica. Inclusive las concepciones teoldgicas han atribuido logos, en
el sentido filoséfico de juicio, a Dios. Pero esto es imposible. Inteligencia no es logos,
sino que el logos es un modo humano de inteleccion. Dios tiene inteligencia, pero no
tiene logos. No se puede logificar la inteleccion, sino que por el contrario hay que
inteligizar el logos.

El logos es para los griegos un problema de primera magnitud. Peor entendieron
siempre este problema viendo en el logos la forma suprema del nous, de la
inteligencia, esto es, el nous expresado o expresable.

Desde Parménides solo esta inteleccidon logica es estricta inteleccion: lo demas es
mera ddxa, opinidn. Sea lo que quiera lo que Parménides entendid por ddxa, lo cierto
es que Platon y Aristételes entendieron que ddxa es aisthesis, sentir.

Instalado asi Parménides en el nous, nos dice de él que inteligir algo es idénticamente
(tauton) inteligir que este algo “es”: lo inteligido es dn, ente. La logificacion de la
inteleccidon trajo consigo la entificaciéon de la realidad. Y como el logos envuelve
siempre cierta dualidad, Parménides insiste por eso morosamente en que el dn, el
ente, es uno, hén.

A los griegos todo esto les parecié contundente. La prueba esta en la forma segun la
cual Platon y Aristételes discutieron con Parménides. A Platdn, la identidad de lo
inteligido y del ente le lleva al problema de la negacion: se dice de algo que “no es”.

Por tanto, el “parricidio” que Platén cree cometer con Parménides no es sino un acto
de suprema fidelidad parmenideana: inteligir que algo “no es” es inteligir siempre
que “es” lo que “no es”.

Fue la idea del ser del no ser en Platén. Aristoteles afronta el problema de Parménides
no desde esta identidad del legdmenon con el dn, sino desde la presunta unidad del
ente mismo. Para Aristoteles “ente” se dice de muchas maneras: no rompe la unidad
del ser, pero le dota de diversas maneras de unidad. El logos es un “uno” copulativo
que posee distintos modos de unidad.

En definitiva, se vio el problema radical del logos en el plano formal del ente y del
uno, es decir, en el plano de lo dicho.»

[Zubiri, Xavier: Inteligencia sentiente / Inteligencia y logos. Madrid: Alianza Editorial,
1982, p. 47-49]
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«Con la inteligencia concipiente se pensé que lo transcendental es algo que esta no
solo allende la realidad fisica, sino que es una especie de canon de todo lo real. Lo
transcendental seria asi a priori, y ademas algo concluso. Ya hemos visto que lo
transcendental no es a priori.

Anado ahora que tampoco es algo concluso, es decir, la transcendentalidad no es un
conjunto de caracteres de lo real fijos y fijados de una vez para todas. Por el
contrario, es un caracter constitutivamente abierto. Ser real en cuanto real es algo
que pende de lo que sean las cosas reales y, por tanto, algo abierto, porque no
sabemos ni podemos saber si esta fijado o no le elenco de tipos de cosas reales; es
decir, de lo que es realidad en cuanto realidad.

No se trata de que esté abierto el tipo de cosas reales, sino de que esté abierto qué
sea la realidad en cuanto tal. Los griegos pensaron, por ejemplo, que el caracter de
sustancia expresaba lo real en cuanto tal. Pero la subsistencia personal es otro tipo
de realidad en cuanto tal en el que los griegos no pensaron. Por esto, al considerar
la novedad de la realidad personal en cuanto realidad subsistente, |a filosofia se vio
forzada a rehacer la idea de realidad en cuanto realidad desde un punto de vista no
sustancial sino subsistencial.

Cierto que, en la metafisica clasica, desgraciadamente, se ha considerado la
subsistencia como modo sustancial, lo cual, a mi entender, ha desbaratado la
subsistencia. Pero ello no obsta para lo que aqui tratamos, a saber, que el caracter
de realidad en cuanto realidad sea algo abierto y no fijo ni fijado de una vez para
todas.»

[Zubiri, Xavier: Inteligencia sentiente / Inteligencia y realidad. Madrid: Alianza
Editorial, 1980/1991, p. 130-131]

«La idea de sustantividad como subsistencia le ha sido extrafia al pensamiento
griego. El no ser en Grecia es alteridad. No es la sustancia simplemente una
évtedéxewa (entelécheia), entelequia, un ser acabado en si, sino que es un ser que no
necesita de otro sujeto para existir, que tiene existencia propia. Es, pues, extrafio a
la idea de sustancia griega la idea de una existencia. [...]

La metafisica griega pudo formularse la pregunta ti to 6v (ti to on: iqué es el ser?)
porgue existia un ente del que podia preguntarse qué era. En cambio, la metafisica
posterior llevaba dentro de esta pregunta la idea de por qué hay un ens (algo) y no
simplemente un nihil (nada). Es una pregunta que parte de la nulidad de las cosas
para preguntarse lo que son o sin tan siquiera pueden ser lo que son. Esta diferencia
es esencial. [...]

La idea de nulidad ha sido extrafa al pensamiento griego, inclusive cuando habla del
un 6v (no ser). Este, o ha significado simplemente alteridad, u otras veces ha
significado muchas cosas o0 modos de ser opuestos a los cuatro sentidos que para
Aristoteles tiene el ser.»

[Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen II. Madrid: Alianza, 2010, p. 186-
187]
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«La realidad absolutamente absoluta es el fundamento del poder de lo real. Ahora
bien, el poder de lo real es la realidad dominante en cuanto Ultima, posibilitante y
impelente. Por tanto, la realidad absolutamente absoluta tiene a una y por elevacion
estos tres momentos. Es decir, es Dios en tanto que Dios. En este punto de llegada
es donde se percibe bien la diferencia con el punto de llegada de las vias césmicas y
antropoldgicas.

Sélo es Dios en tanto que Dios es aquella realidad que es absolutamente ultima,
fuente de todas las posibilidades que tiene el hombre para vivir, y en quien se apoya
para tener que ser. Ninguno de estos momentos, aisladamente considerados,
constituyen lo que todos entendemos por Dios y lo que este vocablo significa en la
historia entera de las religiones.

Por eso es por lo que el Theds de Aristoteles no es propiamente hablando Dios. Se
pensara entonces en la célebre distincién de Pascal entre el Dios de los filésofos y el
Dios de las religiones. Alguna razén tiene, pero solo alguna.

Primero, porque hubiera hecho falta que nos dijera en qué consiste el Dios de las
religiones; y no nos lo dice.

Segundo, porque el Dios de las religiones es el Dios a que filoséficamente se llega
siempre que la filosofia no se acantone en nociones griegas. La via de la religacién
ha llegado filoséficamente a una realidad absolutamente absoluta que es realidad
ultima posibilitante e impelente, esto es, al Dios de las religiones en tanto que Dios.»

[Zubiri, Xavier: El hombre y Dios. Madrid: Alianza Editorial, 1984, p. 151-152]

«Nadie elige su situacion primaria. Incluso al primero de los hombres Dios lo creé en
una situacidon que no fue obra suya: El Paraiso. La filosofia no estad sustraida a esta
condicion. Nacié apoyada en la naturaleza y en el hombre, que forma parte de ella,
dominados ambos, en su interna estructura y en su destino, por la acciéon de los
dioses.

Fue la obra de los jénicos, y constituyd el tema permanente de la especulacion
helénica. Unos siglos mas tarde, Grecia asiste al fracaso de este intento de entender
al hombre como ser puramente natural. La naturaleza, huidiza y fugitiva, arrastra al
logos humano: Grecia se hundid para siempre en su vano intento de naturalizar al
logos y al hombre.

Sin mundo ya, Grecia recibe un dia la predicacion cristiana. El cristianismo salva al
griego, descubriéndole un mundo espiritual y personal que transciende de la
naturaleza. A partir de este momento, el hombre va a emprender una ruta intelectual
distinta; desde una naturaleza que se desvanece, va a entrar en si mismo y llegar a
Dios.

Cambid el horizonte del filosofar. La filosofia, razén creada, fue posible apoyada en
Dios, razon increada. Pero esta razon creada se pone en marcha, y en un vertiginoso
despliegue de dos siglos ird subrayando progresivamente su caracter creado sobre el
racional, de suerte que, a la postre, la razéon se convertird en pura criatura de Dios,
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infinitamente alejada del Creador y recluida, por tanto, cada vez mas, en si misma.
Es la situacion a que se llega en el siglo XIV.

Solo ahora, sin mundo y sin Dios, el hombre se ve forzado a rehacer el camino de la
filosofia, apoyado en la Unica realidad substante de su propia razén: es el otro del
mundo moderno. Alejada de Dios y de las cosas, en posesidon tan solo de si misma,
la razon tiene que hallar en su seno los maviles y los drganos que le permitan llegar
al mundo y a Dios. No lo logra. Y, en su lugar, a fuerza de intentar descubrir estas
vertientes mundanales y divinas de la razén, acaba por convertirlas en la realidad
misma del mundo y de Dios. Es el idealismo y el panteismo del siglo XIX.»

[Zubiri, Xavier: Naturaleza, Historia, Dios. Madrid: Editora Nacional, 1944, p. 30]

«En toda la imponente construccién metafisica del mundo griego, tal vez no hay sino
un solo concepto que haya escapado al pensamiento de los fildsofos. Es justamente
el concepto con el que ha comenzado la especulacién metafisica del Occidente de
Europa: el concepto de espiritu.

Introducido por razones de caracter religioso, adquiere por vez primera su plenitud
filosofica en San Agustin. Spiritus sive animus es el ser que puede entrar en si mismo
y que, por ello, existe en alguna medida desplegado del resto del universo.

Pero lo que va a resultar decisivo para el posterior desarrollo de la filosofia, es que
el espiritu humano estando, para San Agustin, desligado del universo, no se queda
pura y simplemente en si mismo; si entra en si, es para descubrir en su interior la
manifestacion del espiritu infinito de la divinidad.

De esta divinidad de la que nos dice el cuarto Evangelio que es logos; por ello, ha
podido San Agustin insertar toda la dialéctica griega en el pensamiento cristiano,
interpretando el Verbo y la Sabiduria de Dios como razén del universo. Creado a
imagen y semejanza de Dios, el hombre posee una razén, que no sera sino una
participacion del espiritu divino.

A partir de este momento la especulacion metafisica se lanza, por asi decirlo, a una
vertiginosa carrera: habiendo comenzado el logos por ser la esencia de Dios, va a
resultar a la postre siendo pura y simplemente la esencia del hombre. Esta es |la obra
del nominalismo de los siglos XIV y XV, para el cual la esencia de la divinidad es el
libre albedrio y la omnipotencia, mientras que la necesidad racional pasa a ser, en
suma, una propiedad exclusiva de los conceptos humanos. En este momento se
produce la aparicién de Descartes en el mundo intelectual.»

[Zubiri, Xavier: “Res cogitans”. En: Sobre el problema de la filosofia y otros escritos
(1932-1944). Madrid: Alianza Editorial, 2002, p. 291-292]

«El hombre no es a un tiempo persona y cosa. Ambas dimensiones, la natural y la
personal, son esenciales las dos. Su relacion es interna, fundamental. Con decir que
el hombre es a un tiempo persona y natura se deja el problema en el tintero, por

A\ Y /4

medio de esa copula “y”. Porque, équé quiere decir “a un tiempo”? Esta es la cuestién.
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Cuestidn, por supuesto, no siempre planteada ni vista. La metafisica griega no ha
visto nunca la dimensidén personal del hombre. Todos los conceptos metafisicos se
hallan en la metafisica griega, salvo, precisamente, los de persona y espiritu. En
Plotino si, desde luego. Pero Plotino vive en el cristianismo y su maestro Ammonio
de Sacca fue un cristiano.

El mundo griego es la pretericidon de esa personalidad. Aristételes dijo que el hombre
es un animal que habla; ente animado que tiene la facultad de hablar. La filosofia
medieval recoge eso, y dice que el hombre es un animal racional. Ambas afirmaciones
son parecidas, aunque no equivalentes. Pero a pesar de aquella semejanza, parten
de supuestos diversos.

Desde el cristianismo el hombre es “si mismo” y los otros son sus semejantes. El
griego en cambio habla de esos otros primero y yo soy su semejante. De ahi que la
interpretacion griega del hombre dimana de su percepcién como ente natural.

Por ello Aristoteles conceptua al hombre como un caso particular de la Naturaleza in
genere. Como algo que tiene en si mismo el principio de su movimiento. Las cosas
son ousias, sustancias. Y eso que paree una trivialidad es una de las mayores
genialidades del pensamiento humano: considerar lo que nos rodea como un
conjunto de cosas. [...]

Parecia obvio que la metafisica medieval, nacida de motivos esencialmente distintos
de la griega, debia dar del Universo una explicacién filosofica esencial, también
distinta. Pero sin mengua de la verdad parcial de esa distincidon, es mas profunda la
analogia que la diferencia.

Eso en la concepcidn filoséfica: que para conocer el auténtico pensamiento medieval
no hasta conocer su filosofia; es preciso acudir a su mistica, a los Victorinos y al
maestro Eckehardt.

La filosofia medieval parte de algo que pudo ser originado en el agustinismo: el
hombre es animus sive spiritus. Pero la filosofia medieval, al desarrollar ese
pensamiento y querer precisar qué sea ese animus, lo convierte en el anima griega,
y trata de subrayar los caracteres especiales de la naturaleza humana.

Asi Boecio nos dice que el hombre es persona: rationalis naturae individua substantia.
Y eso es un tema insistente en la definicidn metafisica medieval de persona. Es una
definicidn que insiste en el caracter sustancial, mas que en el animico, racional o
espiritual.

A pesar de las vicisitudes de la concepciéon de la persona humana en la teologia
antenicena y posteriormente, la persona queda subsumida bajo el concepto de
sustancia. Ello no obsta a que la filosofia medieval haya dicho cosas exactas, como
la de que la persona humana no puede confundirse con la conciencia.»

[Zubiri, Xavier: Sobre el problema de la filosofia y otros escritos (1932-1944).
Madrid: Alianza Editorial, 2002, p. 256-259]

«En la primera carta a los Corintios (1 C 1, 22-23) se plantea San Pablo por vez
primera en la historia del Cristianismo el problema de la credibilidad interna. San
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Pablo nos dice: “los judios piden signos (onueia aitoGowv) y los griegos buscan
sabiduria (co@iav (ntotowv). Pero nosotros predicamos a Cristo crucificado, escandalo
(ok&v8aAov) para los judios, para los paganos una locura (pwpiav); pero para los
llamados a la fe en Cristo, lo mismo judios que griegos, es Cristo la fuerza misma de
Dios (000 8Uvauig) y su sabiduria”.

Es curioso que san Pablo se vea obligado, al comienzo de su actividad apostdlica, a
enfrentarse con esto. Basta leerlo para comprender que es la primera vez y la primera
forma en que el problema de la credibilidad cruza por la mente de este apéstol. [...]

Segun san Pablo, los judios piden signos (onueia), esto es, algo que conduzca a la
adhesion personal: ciertos signos en virtud de los cuales uno puede adherirse
personalmente a aquel que ofrece los signos. El signo era el motivo de credibilidad
del judio. La historia de Israel esta llena de signos. [...] Los signos se imponen por
si mismos. [...]

Pero Cristo no quiso que el signo tuviese este caracter de imposicién. Queria que el
signo tuviese un caracter completamente distinto, el caracter de una invitacién moral
a una adhesion personal a él. De ahi que san Pablo se encuentre en la situacion de
tener que explicar lo que es un sigho como motivo de credibilidad para predicar
precisamente a Cristo entre los judios.

Pero también los griegos. Y de los griegos no dice que “piden” (aitobowv), sino que
“buscan” ({ntotow). Buscan sabiduria (co@ia). Se trata de un vocablo que tenia larga
tradicion en Grecia y que finalmente, en la época de san Pablo, sobre todo en manos
del estoicismo, habia cobrado precisamente el caracter de un saber racional fundado
en el nods (voiig), en el que se descubre y se contempla la Ley universal que rige el
universo con caracter absoluto: su /6gos (Adyoc). Es una doctrina “fundada en razon”.

Frente a esto, san Pablo se niega a esos signos y a esa sabiduria. Nos dice que no
predica sino a Cristo crucificado. éNi signos ni sabiduria? En el fondo, es una cosa
distinta. Es “otro” tipo de signos y “otro” tipo de sabiduria. Y esta es la cuestién. Se
trata de otro tipo de signos, que es lo que determina el escandalo de los judios.

El escandalo para los judios. San Pablo nos dice que la figura de Cristo que él predica
es un escandalo para los judios. El scandalon (ox&vdalov) etimoldgicamente
significaba una especie de cepo donde se pescaba a un animal; luego significod algo
gue repele, y en este caso una conducta que hace dafo y que repele a aquel que la
contempla. Ahora bien, en este sentido el escandalo apunto a una situacidon de
contacto personal.

En definitiva, los judios han visto en la religién (como todo el mundo oriental, que ha
tenido el genio de la religién) una concrecion personal: el contacto de persona a
persona, que se va prolongando a lo largo de la historia. No se trata de razones
abstractas que el entendimiento pueda percibir y, convencido por ellas, pueda llegar
a aceptar unas ciertas opiniones. No; se trata de una fuerza de arrastre persona, por
contacto de unos a otros, de amistad, de beneficencia, etc. [...]

Los Evangelios no dan una cronica, sino el sentido teologal que tiene ese relato de la
vida de Cristo. Son una exposicion de algunas acciones de Cristo vistas desde la fe
posterior a Pentecostés. Seria quimérico querer escindir punto por punto lo que hay
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de sentido teologal y lo que hay de crdnica histérica. Pero qué duda cabe que un
factor no anula ni puede anular el otro.

Ahora bien, a eso es a lo que precisamente se dirigia el judio cuando pedia un signo.
Y frente a ello la apelacidon a Cristo (dice san Pablo) constituye un escandalo. éPor
gué? porque Cristo se presenta como Mesias. Y la palabra “Mesias” tenia una historia
de un par de siglos al menos en Israel.

La figura del Mesias era muy turbia. Por un lado, era el rey ideal, descendiente de
David. Por otro lado, un personaje transcendente: un hombre que venia del otro
mundo, un “Hijo de Hombre” (Dn 7, 13).

Por otro lado, significaba algo que no tuvo nunca mucha vigencia en Israel, pero que
sin embargo esta alli, en el libro de Isaias: el siervo doliente y paciente que expia los
pecados de Israel (cf. Is 42, 1-9; 49; 1-7; 50; 4-11; 52, 13-53, 12). Esta idea
compleja del Mesias se encuentra en la mente judia en la apelacién primaria con que
Cristo se presenta al pueblo de Israel.

Ahora bien, este Mesias que se presenta asi ante el pueblo de Israel, que pide signos,
dice a Israel: “Una generacién mala y adultera reclama un signo, y no se le darad mas
signo que el signo del profeta Jonas. Porque de la misma manera que Jonas estuvo
en el vientre del cetaceo tres dias y tres noches, asi el Hijo del Hombre estara en el
seno de la tierra tres dias y tres noches” (M 12, 39-40).

Naturalmente, este Cristo que asi va a la muerte constituye un escandalo. Es la ruina
del triple concepto que los judios tenian del Mesias.

Los judios pedian un signo. Pero todo depende de cual sea la indole del signo que se
pida a Cristo. Por esto san Pablo no rechaza la idea del escandalo, sino que la acepta
positivamente. En el fondo, no quiere decir que no tuvieran razon, sino que habia
una razén mas latente y suburbicaria, que es de nueva indole y un nuevo signo: el
escandalo mismo.

La locura para los griegos. En Grecia la historia del espiritu humano es
completamente distinta. No es una historia en que las confianzas personales se van
entreverando. La gran creaciéon de Grecia ha sido precisamente la sabiduria, la cogia.
La sabiduria oriental era una jdkmah (7non), una inteligencia; no la fuerza de la razén
como en Grecia.

Para los griegos se trataba de una inteligencia que no solamente era teorética, sino
gue ademas era de caracter rector. [...]

El sabio es, ante todo y, sobre todo, todavia en tiempo de Platén y de Aristételes, un
theords (Bewpdg): alguien que en los juegos publicos contempla si estan cumplidas
las reglas. Esta idea de la sabiduria condujo, en tiempo de san Pablo, al ideal estoico
del sabio. [...]

Ahora bien, san Pablo dice que los griegos encontraban locura (pwpia) esta realidad
personal que él predice en Cristo. ¢En qué consistia la locura? El escandalo estaba en
otro punto.

Es que el griego con su concepto de la razén y con su concepto de la realidad busca
la necesidad infalible e inexorable con que las razones absolutas perforan y
estructuran el universo. En cambio, frente a eso, équé es lo que ofrece un judio, sea
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cristiano o no lo sea? Justamente unas confianzas personales. Y esto es lo que el
griego no podia tolerar. No podia admitir que la razén absoluta estuviere pendiente
de unos acontecimientos perfectamente contingentes a lo largo de la historia. De ahi
gue estimaran locura la predicacién de san Pablo: la locura de sustituir la razéon por
la historia.

El griego no tuvo nunca sentido de la historia. Tuvo sentido para contar los cuentos,
para el relato. Pero lo que se llama hoy la historia misma como trama de las acciones
y de los individuos humanos tuvo muy poco lugar, si tuvo alguno, en la mente de los
griegos.

Ni idea de la persona ni idea de la historicidad intrinseca tuvo lugar nunca dentro de
la razoén griega. Al contrario, para la razon griega eso precisamente era una locura.
La sabiduria en este sentido era para un griego algo respecto de lo cual todo lo que
los israelitas pudieran decirles eran justamente pwpia: una locura».

[Zubiri, Xavier: El problema teologal del hombre: Cristianismo. Madrid: Alianza
Editorial, 1999, p. 48-54]

«La verdad se presenta para el judaismo como predicado del comportamiento de las
personas, y solo por extension aparece como predicado de las cosas. (La cosa
comprende también a lo que ha prometido ser.) De aqui que el acto con que se capta
la verdad sea la confianza. Se trata de creer. Es la fuerza que da la confianza que se
tiene en un amigo.

En el Antiguo Testamento no se presenta una verdad abstracta, teorética, como la
alétheia (&An0swa). La verdad en hebreo “emet” (naX) es el comportamiento de una
persona, y de ahi pasa a las cosas. Por tanto, en definitiva, el problema de la verdad
no es una cuestion del logos, sino de la vida. La verdad es un predicado de la vida.

De este horizonte que constituye el tema del judio emerge la caracteristica
fundamental que tiene el judaismo. Igual que la filosofia griega, al preguntarse qué
es la verdad, va a plantearse la verdad radical del universo, andlogamente el judio,
cuando se plantea el problema de la verdad radical, se encuentra con que tiene que
ver cual es la raiz, la fuente de confianza del universo, y a esa fuente ha llamado
Dios.

Existen dos denominaciones de Dios, Aelohim y Adonai, que se presentan como la
verdad radical, el Dios verdadero que no existe en oposicién al que no es verdadero,
sino que es Unico Dios que cumple su palabra, que no defrauda, que hace justicia.
No es Dios que existe o no existe (esto no es cuestion para el creyente hebreo), sino
el que cumpla sus promesas.

De ahi que el judio al enfrentarse con Dios siente su existencia como una en que se
manifiesta el espiritu divino. El hebreo se siente vivir en su propia historia y este
sentirse no es un simple transcurrir del tiempo. La historia que manifiesta la verdad
no es la historia de las acciones (res gestae), sino la manifestacion de las acciones
que la Divinidad ejerce sobre él. De ahi que la historia se presenta para un hebreo
cargada de sentido, como una fuente de la verdad del Dios en que se cree.
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De ahi que su propia historia se presente como una promesa: el profetismo y el
mesianismo son consustanciales con su vida misma. Toda la historia se presenta para
el hebreo cargada de sentido. [...] Cuando el hebreo si inclina ante una verdad, no
dice esto es, sino amen (1nR), asi sea. Cuando busca al Dios verdadero, busca no
verse defraudado en su historia. Salvar al pueblo. La forma fundamental humana de
un hebreo es el mesianismo.

Cristo no dice: yo soy un ente verdadero, sino: se cumplieron las Escrituras. Cristo
se presenta habiendo cumplido en si la existencia del judaismo, llevando en si la
clave de la existencia de Israel. [...] Cristo se presenta como habiendo cumplido la
existencia entera del pueblo de Israel. Es la victoria de la verdad sobre el error. En
él se realiza la promesa en sentido radical. [...]

Y el cristianismo, al llegar a Grecia, tiene que expresarse para el hombre griego.
Necesita ver si dentro de si puede albergar el /6gos griego (Aoyoc - ‘palabra’,
‘discurso’, ‘razon’). Y después le sucedera lo mismo al ius romano. San Pablo no ha
pensado nunca en griego. Pero pronuncia en lengua griega las palabras de vida
verdadera. El que recibe la palabra de verdad recibe el espiritu. Recibir es aceptar.
Quien acepta el I6gos de la verdad tiene por su fe el espiritu de la verdad.

El Espiritu Santo aparece en San Juan, y luego en San Pablo, en el momento de
relacion con lo griego. Solo es accesible el /6gos a quien este se le dé, y esto es la
gracia. Asi tiene que hacerse inteligible el cristianismo al hombre griego.

Cuando se encuentra frente a la ultima verdad, el cristiano tiene que hacer una
doctrina de la salvacidn. La salvacién es siempre concreta. Hay un Salvador que ha
muerto y una Humanidad a la que ha salvado. La Cristologia y la Antropologia tiene
un sentido dentro de la salvacion. El modo de ser de la verdad es el espiritu. El Dios
de la salvacién tiene que ser espiritu. [...]

En este momento se eleva el pensamiento cristiano del espiritu a dar razén de él. A
dar razon de Dios: esto es teologia. Pero aqui se trata del /6gos de algo que no existe
como las demas cosas. éCOmo existe el espiritu? Santo Tomas quiere pensar el
espiritu como forma sustancial. En este momento se ha decidido para muchos siglos
la historia de la filosofia europea.

El pensamiento cristiano planea, de modo especifico, el problema del ser como
espiritu. Y hombre es el espiritu de la verdad que posee cuando acepta a Dios, y este
es el Espiritu puro, subsistente, raiz de toda otra espiritualidad. [...]

La realidad queda reducida a ser una manifestacién de un espiritu perfecto; de aqui
que es su gloria. [...] San Agustin penso6 en el /6gos griego lo que sea la Divinidad
como palabra. Nace asi la teologia de la Trinidad, no el dogma de la Trinidad.

Nace a la base de una ontologia del amor una teologia, cuspide de su especulacion
intelectual. A instancia de su teologia trinitaria tiene que preguntarse en qué consiste
que Dios haya creado el mundo. Nace una teoria de la creacién.» [Zubiri, Xavier:
Cursos universitarios. Volumen I. Madrid: Alianza Editorial, 2007, p. 346 ss.]

«La fe, la confianza en esta palabra, es un nuevo modo de vida que el Nuevo
Testamento llamara mvebua pnelima, espiritu. El espiritu es, por tanto, algo que
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puede adquirirse o perderse. Cuando se pierde, el hombre vive olvidado entre las
cosas en el mundus. Al principio de este modo de vida olvidada llamé San Pablo cdapé
sarx, carne. Lo que llamamos hoy espiritu y cuerpo, no son el espiritu y la carne del
Nuevo Testamente.

En este, son dos principios de existencia, y solo secundariamente significan dos
elementos antropoldgicos. La fe en la verdad es entonces una victoria del espiritu
sobre la carne, y, con ella, la forma suprema de existencia humana en Dios.

La verdad estd, asi, en esencial unidad con el espiritu, con la palabra de Dios y con
la libertad. Esto es lo que San Pablo expresaba en el Aredpago ateniense, diciendo
“en El (en Dios) vivimos, nhos movemos y somos”.

Pero San Pablo intentd algo mas: intentd interpretar la “verdad” clasica desde la
verdad cristiana. Con la “plenitud de los tiempos” se escinde la historia en “tiempos
de ignorancia” y “tiempos de sabiduria” (esta segunda expresion no se halla en el
texto paulino, pero si la primera).

Desde entonces, el mundo clasico no fue desechado, sino aceptado, pero aceptado
como una verdad, que es, en el fondo, una ignorancia. A partir de este momento, la
historia intelectual del cristianismo no es sino la historia de como la “sabiduria”, la
sophia clasica, es, vista desde la nueva sophia de la fe, una ignorancia, en el fondo,
necesaria. Una ignorancia, pero no una falsedad.

La ignorancia no es, pues, aqui un defecto negativo, una falta de verdad, una
descalificacion, sino al revés, el principio positivo que hace posible la verdad de los
griegos en cuanto tal verdad. Esto es lo esencial.» [Zubiri, Xavier: Sobre el problema
de la filosofia y otros escritos (1932-1944). Madrid: Alianza, 2002, p. 58-59]

«El hombre, a partir de Grecia, no se ha preguntado qué es el ser porque deviene,
sino por qué parece ser nada frente a un ente infinito. Es esta una pregunta
constitutivamente distinta. El sentido del ser a partir de Grecia es otro.

La pregunta del ser esta rigurosamente hablando motivada por la nada, mientras que
en Grecia lo estaba por el horizonte de su movimiento. La idea de nulidad del ser en
la pregunta ontoldgica es constitutiva del pensamiento metafisico posterior a Grecia.

Para el pensador moderno, la idea del ser va unida a la de la nulidad. Dentro de este
horizonte que es la creacion, hay que ver el problema del ser.» [Zubiri, Xavier:
Cursos universitarios. Volumen II. Madrid: Alianza, 2010, p. 141]

«Un problema que se cierne sobre toda la metafisica de la creacion es el de la
individualidad. Santo Tomas habla no tanto de la accién creadora en cuanto tal, sino
del individuo creado. La estructura del acto creador depende de la idea misma de la
creacion.

Por tanto, éen qué consiste la individualidad de lo creado? La metafisica griega no ha
pensado la individualidad. Pero ahora ocupa un rango central. Pues la idea de la
creacion y del rango del hombre en ella gira en torno ad dos individualidades: el Dios
personal y el hombre.
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Para Santo Tomas la individualidad del mundo fisico no reside en la naturaleza, pues
esta es comuUn a la especia. Ciertamente los entes creados con individuales. Este
problema ha sido ajeno al pensamiento griego.

Ha pasado a primer plano después por el caracter soterioldgico que tiene la creacion.
En Grecia, aun cuando se ha hablado de inmortalidad, nunca ha sido ésta una
inmortalidad individual. Se trataba de salvarse de la individualidad. Aqui se trata de
salvar /a individualidad. Al legar a la Edad Media el individuo es el que tiene que
salvarse.» [Zubiri, Xavier: Cursos universitarios. Volumen II. Madrid: Alianza, 2010,
p. 199-200]

«Dios funda el cristianismo de una manera mas radical que haciéndose “cristiano”;
funda el cristianismo al entrar a formar parte de la historia misma. La humanidad se
constituye asi en una experiencia histdrica de lo absoluto.

La metafisica griega tropieza aqui con grandes limitaciones, que penden de la idea
de la posible actuacion de una potencia por un acto, o de una posible participacién
platdnica de unas realidades respecto de otras. Pero sobre todo tiene una limitacion
fundamental y gravisima: la ausencia completa del concepto y del vocablo mismo de
persona.

Ha hecho falta el esfuerzo titanico de los Padres capadocios para despojar al término
hipdstasis de su caracter de puro hypokeimenon, de su caracter de subjectum y de
sustancia, para acercarlo a lo que el sentido juridico de los romanos habia dado al
término persona, a diferencia de la pura res, de la cosa.

Es facil hablar en el curso de la historia de la filosofia de lo que es la persona a
diferencia de la res naturalis, por ejemplo, en Descartes y en Kant sobre todo. Pero
lo que se olvida es que la introduccién del concepto de persona en su peculiaridad ha
sido una obra del pensamiento cristiano, y de la revelacion a que este pensamiento
se refiere.» [Zubiri, Xavier: El hombre y Dios. Madrid: Alianza Editorial, 1984, p. 323]
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