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EL CRISTIANISMO Y OTRAS RELIGIONES

LOS APOLOGISTAS CRISTIANOS

De la defensa del cristianismo se encargaron los apologistas. La apologia es
un fendmeno que durd desde el siglo II hasta los comienzos del siglo IV. Los
apologistas dirigen sus escritos a los emperadores o a la gran masa de los
romanos. Los apologistas pueden ser considerados como los primeros
tedlogos cristianos que intentan cimentar su fe. Emplearon la filosofia griega
para expresar sus temas teoldgicos y hacerse comprensibles en un ambiente
poshelenista. Emplean el estilo dialéctico o didlogo con el oponente.

El objetivo de los apologistas era defender a la Iglesia de las calumnias y
demostrar que el cristianismo no era un peligro para el Imperio. Para ello
describen la vida sencilla de los cristianos y cdmo estos constituian una fuerza
en la defensa del Imperio y del Emperador. Por otra parte, intentaban
demostrar lo absurdo de las creencias paganas frente a un cristianismo que
tenia una idea exacta de Dios. Defendian como dogmas fundamentales el
monoteismo, la divinidad de Cristo y le resurreccion de la carne. Solo el
cristianismo posee la verdad absoluta.

«A los apologistas les preocupa mas el cristianismo como religion de la verdad
que la figura de su fundador» []. M. Blazquez].

La apologética surgié en el siglo II como consecuencia de la situacién social
en la que estaba inmerso el cristianismo. Dicha situacidon estaba marcada por
dos factores: el desconocimiento general de su doctrina y su condena por
parte de las autoridades romanas. El desconocimiento del cristianismo daba
lugar a tergiversaciones y acusaciones infundadas para los que la condena
oficial proveia un instrumento legal de represién. Una persona podia ser
condenada a muerte por el solo hecho de ser cristiano. La delacion por
cristianismo conllevaba el arresto inmediato y el posterior interrogatorio del
reo. Si en el transcurso del mismo negaba la acusacién de cristianismo, era
liberado. Si se declaraba cristiano, era ejecutado.

La psicologia de los cristianos primitivos complicaba el asunto porque con
frecuencia preferian morir a renunciar a sus creencias. Esta situacion se
planted ya en el ultimo tercio del siglo I, pero no fue hasta el siglo II que se
produjo un cambio de actitud en el cristianismo, perceptible en su literatura.
Hasta entonces la literatura cristiana estaba formada por los libros del futuro
Nuevo Testamento y los escritos de los llamados Padres Apostolicos. Todas
estas obras estaban dirigidas a un publico cristiano y exhibian una marcada
intencién doctrinal. A través de ellas, el mundo en que se encuadraba el
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cristianismo aparecia como un marco difuso e indiscutido al que en realidad
no se prestaba atencion. Las epistolas de Pablo intentaban resolver cuestiones
planteadas por las comunidades cristianas. Los Evangelios intentaban
presentar la vida y las ensefianzas de JesUs. El libro de la Revelacion y El
pastor de Hermas profundizaban la literatura escatoldgica. La Didaché vy la
epistola de Bernabé describian los primeros rudimentos de la liturgia.
Clemente de Roma, Ignacio de Antioquia y Policarpo de Esmirna escribian
cartas a las iglesias para aconsejarlas.

En el siglo II, sin embargo, se produjo un hecho inaudito. Un obispo cristiano
llamado Cuadrato, compuso un escrito apologético y lo dirigié publicamente
al emperador Adriano, para denunciar las injusticias que sufrian los cristianos.
El cristianismo dejo de esta forma de ser un asunto privado de ciertas
comunidades para confrontarse con el mundo. La apologia de Cuadrato fue la
primera, pero, a lo largo de ese siglo, otros autores siguieron su ejemplo.
Aristides, Justino, Taciano, Atendgoras, Tedfilo o Hermias son algunos de
ellos. Todos utilizaron la lengua griega porque, en ese siglo, la patrologia
griega predominaba sobre la latina. En los siglos siguientes, dichas obras se
agruparon y transmitieron juntas formando el grupo de los Illamados
apologistas griegos.

En general, se considera que la apologia de Cuadrato se ha perdido pues, a
diferencia de la de Aristides, no se ha encontrado copia o fragmento alguno,
ademas del mencionado por Eusebio. Existe, sin embargo, una hipotesis que
afirma que otra apologia conocida como A Diogneto podria ser en realidad la
apologia de Cuadrato. La llamada Epistola a Diogneto es una apologia anénima
que fue encontrada en el siglo XV en una pescaderia de Constantinopla, donde
se estaba usando para envolver pescado

El autor de la Epistola a Diogneto también es un apologista, también escribio
en griego y también es del siglo II. A pesar de eso, no se le cuenta entre los
apologistas griegos sino entre los Padres Apostdlicos, inclusion poco
coherente. La inclusidén de A Diogneto entre los Padres Apostélicos rompe con
la forma en que la tradicion entregé la epistola, formando parte de un corpus
apologético griego.

La Epistola a Diogneto

La Epistola o Discurso a Diogneto (EnmioToArn npog AioyvnTtov; en latin, Epistula

ad Diognetum) es una obra de la apologética cristiana, escrita, quizas, en las
postrimerias del siglo II. Esta pequefia obra, de apenas doce capitulos, es una
pieza singular de la literatura cristiana. A diferencia de otras apologias,
escritas espontaneamente para defender la nueva religién, esta obra es la
respuesta de un cristiano a las cuidadosas preguntas formuladas por un
pagano llamado Diogneto. Preguntas que denotan un «vivo interés» y que son
fruto de la extraneza que causa esta «nueva raza cristiana», asi la llama, que
no participa de las creencias de los griegos ni de los judios y que «desprecia
la muerte».
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La carta empieza con una critica de la religion pagana: critica de la idolatria y
critica de los sacrificios. Los idolos no son piezas de origen divino sino obra de
un artesano. Los de oro hay que guardarlos bajo llave para que no los roben,
los de hierro se corroen, los de arcilla son de la misma materia que un plato
para comer. Esta materia forma parte hoy del idolo, pero, antes de eso, era
sOlo materia y en el futuro podria volver a serlo y utilizarse para otro fin. La
critica de los sacrificios se basa en que eran sacrificios de sangre y grasa. Este
tipo de ofrendas debian de ser sucias y desagradables.

Estas criticas eran frecuentes no ya entre los cristianos, sino entre los mismos
judios (Baruc 6) y los paganos. El sacrificio material, en concreto, era
rechazado en algunos circulos paganos que abogaban por un sacrificio mas
espiritual.

Después el autor emprende una critica de la religidén judia a la que atribuye
una cosa buena, creer en el Unico Dios verdadero, y otra mala, adorarle como
los griegos, con sacrificios que Dios no necesita y que provienen de su
excesivo apego por la Ley.

Sobre la alimentacion afirma el autor que es injusto considerar puras a unas
criaturas e impuras a otras cuando todas vienen de Dios. Sobre el sabado dice
que es una calumnia que Dios prohiba realizar una buena accién en sabado.
De la circuncision, dice ser absurdo que esa «mutilacién» suponga una sefa
de predileccién divina. De los novilunios y otras festividades regidas por
criterios astroldgicos, duda que la voluntad de Dios utilice esos medios para
manifestarse. La critica de la religidn judia no es profunda y deja fuera temas
importantes.

A continuacion, el autor emprende la defensa del cristianismo, que es
presentado como una carta de ciudadania divina. Los cristianos «pasan su
vida en la tierra, pero son ciudadanos del cielo». Como habitantes de la tierra,
no se distinguen de los demas «por su nacion, su lengua o sus vestidos».
«Participan en todo como ciudadanos, pero lo soportan todo como forasteros».
Esta ciudadania se expresa en una formulacién de caracter platénico: «Lo que
el alma es al cuerpo, lo son los cristianos al mundo».

Esta analogia es sustentada con varias comparaciones tomadas de la Estoa y
del platonismo. El alma se difunde por los miembros como los cristianos por
el mundo. El origen del alma no es el cuerpo, ni el de los cristianos el mundo,
porque son ciudadanos divinos. El cuerpo odia al alma como el mundo odia a
los cristianos, etc. Esta argumentacién podria ser una trasposicién de
doctrinas platdnicas ya que el «alma del mundo>» es uno de los tres principios
que conforman la terna trieista del platonismo.

Después de los pasajes dedicados a la ciudadania cristiana y al alma del
mundo, el autor afirma que el cristianismo se origina porque Dios ha
intervenido en la historia enviando a su Hijo. De esta forma contesta a una
cuestion planteada por Diogneto: «éPor qué esta nueva raza ha aparecido
ahora?». Todo ello da lugar a una exposicion cristolégica en la que Cristo es
presentado como «Artifice y Demiurgo del universo», como potencia
ordenadora del cosmos enviada por el Padre «para salvar, no para violentar;
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para llamar, no para acusar; para amar, no para juzgar». El autor no facilita
ningun detalle biografico sobre Jesus de Nazaret, lo que puede ser signo de
aversion hacia la vida fisica de Jesus. A continuacion, se dice que tras la
primera venida, habra una segunda: «Un dia lo enviara (Dios a Jesucristo)
para juzgar y entonces équién soportara su venida?»

GNOSTICISMO Y GNOSIS

En el Colloquio Internazionale sulle origini dello Gnosticismo (Messina, 1966)
se distinguid en gnosticismo y gnosis. Con esta distincidon se quiso subrayar la
peculiaridad de los movimientos «gndsticos», en su especifica facies histérica,
como fundados en el dualismo anticdsmico y antisomatico, con los respectivos
corolarios y las numerosas diversificaciones, insertos en los mas variados
contextos histdricos, que conceden importancia, si bien en formas diferentes,
al conocimiento (de los secretos divinos).

«Gnosis designa, en el ambito de la historia de las religiones, un movimiento
religioso sincrético que tiene sus primeras manifestaciones en el siglo I de
nuestra era, y que florece con esplendor en el siglo II, en especial en aquellas
versiones que se relacionen con religiones conocidas en esos dos siglos: el
judaismo vy el cristianismo.

El vocablo griego “gnosis” significa ‘conocimiento’. Es el sustantivo del verbo
gigndsko, ‘conocer’, y esta relacionado con el adjetivo gnostikés (gndstico)
que significa ‘conocedor’ o ‘iniciado’. El término “gnosticismo” es moderno;
fue acufado durante el siglo XVIII y hace referencia de un modo especial a
todos los sistemas gndsticos cristianos que florecieron en los siglos I y II d.C.

|\\

Segun J. Montserrat, el “gnodstico” se define como el miembro de un grupo
minoritaria dentro de un conjunto mas numeroso de individuos del que se
distingue como poseedor de un conocimiento superior, es el componente de
“un grupo elitista de conocimiento”.

Los gndsticos suelen presentarse sociolégicamente como miembros de una
sociedad que posee libros sagrados, pero que son interpretador por la mayoria
gue compone tal sociedad en un sentido banal y superficial. Nadie, salvo ellos,
los gnésticos, sabe entenderlos en su verdadera profundidad y riqueza.

En el coloquio sobre gnosis en Messina se precis6 que el nlcleo esencial de
estas doctrinas era el siguiente: la creencia en la presencia en el hombre de
una chispa o centella, que proviene del ambito de lo divino y que en este
mundo se halla sometida al destino, la nacimiento y a la muerte. Esa chispa
divina debe ser despertada por la contrapartida divino del yo humano para ser
finalmente reintegrada al lugar de donde procede.

La “gnosis” es un conocimiento, pero no un mero conocimiento intelectual
(“teoria del conocimiento”), sino una “ciencia” cuya intencién Uultima es
contemplar y ser uno con el objeto de ese conocimiento. El objeto del
conocimiento es Dios en si mismo o todo lo que se deriva de él. Toda “gnosis”
parte de la creencia firme en la existencia de Dios, que no necesita ser
demostrada. “Conocer” significa ser y actuar en el ambito de ese objeto. Por
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ello, “conocer” implica la salvacion de todo el mal en el que pudiera hallarse
inmerso el ser humano al que se le concede llegar a poseer “conocimiento”.

El deseo de ese “conocimiento” nace del anhelo humano por alcanzar la unidad
del conocer y del ser, del deseo de fusién del hombre con el Ser por
antonomasia. Lo que aparece en este mundo es un reflejo, o una imagen, de
lo existente en el ambito divino superior». [Antonio Pifiero]

«Hoy dia ni siquiera se esta de acuerdo en pensar si la gnosis es una religidon
en si, es decir, si en un principio hubo un movimiento gndstico Unico, simple
y esencial, de rasgos definidos del que se derivaron mas tarde, con inclusién
de otros elementos y una evolucion propia, las religiones que se pueden
caracterizar como gnésticas, o si ese tal grupo nunca existio, y la “gnosis” no
fue al principio mas que una “atmdsfera religiosa”, o un “espiritu gndstico”,
en la que, por mutuas influencias y por una evolucidon colectiva, se
concentraban ciertas ideas esenciales y comunes a diversos grupos religiosos.
También se discute si con la gnosis nos hallamos ante un fendmeno que se
consolida antes del cristianismo, o si, por el contrario, esta solo adquiere
rasgos especificos en contacto con el movimiento cristiano.

En nuestra opinidon, nos parece que no existen elementos suficientes en la
historia de las religiones para hablar de la “gnosis” como una religidon
independiente, o como un grupo unico, con unas concepciones determinadas,
a partir de las cuales pueda percibirse una evolucion. La “gnosis” es mas bien
una “atmosfera o un talante espiritual” que abraza ciertas ideas basicas.

Ahora bien, asi considerada la “gnosis”, si existen indicios para suponer que
como tal espiritu es anterior al cristianismo, aunque su gran desarrollo es
paralelo a la formacidn de este Ultimo. Las figuras histéricas que se hallan en
los comienzos del movimiento gndstico, como Dositeo, Simén el Mago y
Menandro no tienen nada que ver con el cristianismo. Ademas, otros grupos
gnosticos posteriores se consolidad expresamente como adversarios del
cristianismo, asi los ofitas mencionados por Origenes o los “arcénticos” de
Epifanio, la gnosis hermética del Poimandres, la de los Oraculos Caldeos y el
mandeismo, lo que parece indicar su origen independiente. El “espiritu
gndstico” no seria una creacidn cristiana». [Antonio Piflero: “La gnosis”, en
Alvar et. al.: Cristianismo primitivo y religiones mistéricas, 1995, capitulo IX,
p. 215]

EL GNOSTICISMO - LA TENTACION SINCRETISTA

«La gnosis o conocimiento fue una concepcion del mundo que se separd del
ambiente espiritual de su época. Es un movimiento de salvacién que interpreto
negativamente el mundo y la existencia. No se trata de un cristianismo
degenerado ni una helenizacion del cristianismo.

Todos los sistemas gndsticos participan de una misma concepcion del mundo:
el hombre es un trozo de luz, no procede del mundo que es el reino de las
tinieblas y se encuentra preso en un ambiente hostil.
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Solo la gnosis, que debe ser transmitida desde lo alto, permite que el hombre
se libere de su desastrosa situacion y vuelva a su patria anterior. La gnosis es
el conocimiento del estado de extravio, de como ha llegado a él y de cdmo
salir de él. Por ella el hombre recuperara lo que originariamente era.

Los sistemas gndsticos presentan puntos de contacto con las religiones
mistéricas, pues, si en estas la salvacién es una divinizacién del hombre, en
la concepcidn gnostica el hombre recupera su divinidad perdida gracias a la
gnosis.

Todos los sistemas gnodsticos contienen unos elementos esenciales. Dios es
trascendente al mundo; su Sofia origina al Demiurgo malo quien a su vez crea
un mundo malo. El mundo estd regido por los sietes arcontes (planetas)
malos, subordinados al demiurgo. El alma desciende de la regidon celeste a
través de los planetas hasta llegar al mundo y al cuerpo para regresar a ella
después de la muerte.

En los sistemas gndsticos hay un dualismo luz-tinieblas de origen iranio y otro
alma-cuerpo y espiritu-materia conocido en el mundo helenistico. Todos ellos
predican una revelacidn salvadora o un mensajero que salva mediante una
revelacidn. Este salvador puede ser también una figura del pasado, como Adan
o Set o una del presente como Simén Mago o Menandro.

Lo mas probable es que el gnosticismo surgiera en Siria-Palestina poco antes
de la aparicion del cristianismo, siendo en origen un movimiento popular.

Pronto, los gndsticos formaron sectas que cumplian determinadas férmulas
rituales, tales como el bautismo, los banquetes sacramentales o la uncién del
aceite.

Como el mundo es malo, el gndstico debe apartarse de él y de la carne
mediante un ascetismo riguroso. Pero también se produjo una actitud
contraria a esta: un gran libertinaje en las costumbres.

Las sectas gndsticas se propagaron rapidamente, si creemos a los autores
eclesiasticos. En la primera mitad del siglo I, Simén Mago, oriundo de
Samaria, predicé una gnosis.

Los escritores eclesiasticos hacen de él el fundador del gnosticismo. En la
segunda mitad del siglo II, otro samaritano, Menandro, dio a conocer una
cosmovisidn gndstica en Alejandria. Simdn y Menandro son dos salvadores sin
puntos de contacto con el cristianismo.

Poco después del aino 100, florecid, segun el testimonio de Juan, una secta
gnostica siria contaminada del cristianismo, los docetas. Por entonces, la
concepcion gndstica habia invadido ya Asia Menor, como corroboran las Cartas
de Ignacio de Antioquia.

Egipto fue también tierra de grandes gndsticos. El gndstico cristiano Basilides
predicd la cosmovisidon gnostica en Alejandria entre los anos 117 y 161.
Valentin, por su parte, predicé en Siria-Palestina entre el 276 y el 300.

La gnosis no era una cosmovisiéon cerrada e influyd en otras concepciones del
mundo. Asi, Pablo y Juan, el autor de las Cartas a los Colosenses y a los
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Efesios, acusan influencias gndsticas en la interpretacion de la figura de Cristo
y, en general, en su teologia. Los gndsticos influyeron igualmente en la
literatura apdcrifa paleocristiana y en los escritos herméticos.

Los tres grandes maestros gndsticos fueron Basilides, Valentin y Marcion.

Basilides intentd hacer una gran sintesis entre la gnosis y el cristianismo: el
mundo del cielo procede del Dios desconocido por una cadena de emanaciones
ininterrumpidas. La ultima clase de los angeles creé el mundo y el hombre.
Cristo descendié al mundo para salvarlo; no padecid, sino que presté su
persona a Simon de Cirene. Todos los gndsticos son docetistas, por negar los
sufrimientos de Cristo.

Valentin fue el gndstico mas peligroso para la Iglesia. Fundé en Roma una
comunidad cristiana, siendo expulsado hacia el 140 por sus ideas. Contd con
gran numero de discipulos que reelaboraron su doctrina. Puntos
fundamentales de su doctrina son: a) la representacion del pleroma, que se
componia de 30 eones; b) la doctrina de una segunda Sofia interior, y ¢) la
triple graduacién espiritu-alma-materia.

Marcion no era totalmente gnostico. Su padre, obispo, le expulsé de su lado
por sus teorias y, poco después, Policarpo hizo lo mismo. Ingresé en una
comunidad romana hacia el 140, pero cuatro afios mas tarde se vio obligado
a abandonarla. Marcién defendia que habia dos tipos de dioses: el Dios del
Antiguo Testamento, justiciero y de rango inferior, y el Dios desconocido, todo
amor, predicado por Jesus y Pablo.

El primero es el creador del mundo y del hombre; el sequndo, apiadandose
del hombre, envié a Jesucristo a redimirlo. Es caracteristico del sistema de
Marcion la ausencia de la nocién de emanacion y de la especulacion de los
eones y la del concepto de igualdad esencial del hombre interior con el Dios
desconocido.

El movimiento montanista

El movimiento montanista es importante para conocer bien el clima espiritual
de la Iglesia durante el siglo II. Se origind en el interior de las comunidades
cristianas con el fin de revitalizar las ideas escatoldgicas de los primeros
cristianos.

Montano era oriundo de Frigia, Asia Menor, donde comenzd a predicar su
doctrina hacia el 159. Frecuentemente caia en éxtasis, durante el cual
profetizaba. Pronto se le unieron dos profetisas, Prisca y Maximila. Segun
Apolonio, obispo de Asia: recibian donativos, se tefiian el cabello, se pintaban
los parpados, vestian ricos trajes, llevaban piedras preciosas y jugaban a los
dados y a las tablillas.

Montano se consideraba el Paraclito, anunciado por el Cuarto Evangelio, aquel
que iba a aportar una nueva revelacion mas importante que la transmitida por
Jesus. Profetizada el inminente fin del mundo y la instauracién del Reino de
Dios y de la Nueva Jerusalén.
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Estas profecias fueron bien acogidas por las comunidades cristianas. El
montanismo no se apartd, pues, de la doctrina tradicional; al afirmar que el
fin de los tiempos era inminente, volvia a la primitiva idea cristiana de la
parusia.

Se caracterizd por su riguroso ascetismo, como preparacién para la pronta
llegada del reino de Dios, insistiendo particularmente en la abstinencia de
ciertos elementos, asi como en la practica del ayuno y la castidad matrimonial.

El montanismo no fue sino un resurgimiento del movimiento carismatica del
primitivo cristianismo, con la diferencia de que los profetas se consideraban
receptaculos de la divinidad. El montanismo encontrd, sin embargo, la
oposiciéon de la Iglesia». [Blazquez, 1990: 97 ss.]

TEOLOGIA PAULINA Y GNOSTICISMO

«La muerte violenta del salvador divino es un tema sobre el que se discute
mucho si tiene o no raices en el judaismo.

El sufrimiento del mesias, ya sea una figura individual o colectiva, si pudo
tener sus puntos de anclaje en textos del Antiguo Testamento como Zac
12,10.

De cualquier modo, estos “mesias” del judaismo (de Isaias y Zacarias) son
figuras puramente humanas. Por el contrario, el sufrimiento y la muerte del
mesias cristiano son totalmente ajenos al judaismo, pues comportan la idea
de la muerte de un ser divino, que es preexistente.

Sin embargo, la idea de que una divinidad —un ente parte humano y parte
divino, como los héroes y los hijos de las divinidades— pueda morir es algo
relativamente 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 del paganismo.

No hay suficientes analogias de esa concepcion en el gnosticismo, porque para
la gnosis, el cuerpo no tiene una significaciéon especial. El salvador gndstico
no tiene una carne verdadera y so6lo baja a la tierra para salvar a la parte
espiritual de los humanos.

El problema metodoldgico es el siguiente: todos los textos que tenemos del
ghosticismo occidental son posteriores a Pablo. Se ha defendido que este
gnosticismo occidental alberga en su seno ideas afines al cristianismo
sencillamente porque las ha tomado de éste. Se suele salir de él apuntando a
gue antes del gnosticismo (cuyo florecimiento comienza en el siglo II d.C.) ya
existian ideas, conceptos gndsticos en el ambiente.

Lo cierto es que no se puede mirar hacia la gnosis para justificar el concepto
de una “divinidad que muere y resucita”: ni le interesa lo corpéreo/material,
ni admite en absoluto la divinidad pueda morir.

Debemos mirar hacia las divinidades que tienen ciertos visos de preexistencia,
gue se hallan encarnadas en cuerpos mortales y que sufren una muerte y
resurreccion.
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Y la Unica analogia que encontramos en el mundo antiguo para estas ideas es
la de los cultos de “misterios”: Dionisio es desgarrado por los Titanes; Osiris
es muerto por su enemigo Set; Adonis es destrozado por un jabali, enviado
por la divinidad; Atis muere tras automutilarse; Orfeo es despedazado por las
ménades». [Antonio Pifiero]

REACCION ORTODOXA DE LA IGLESIA AL GNOSTICISMO

La Iglesia se vio obligada a tomar medidas contra los movimientos gnésticos
que rechazaban el Antiguo Testamento como fundamento de la revelacién y
distinguian entre el Dios del Antiguo Testamento (el Dios de Israel) y el Dios
supremo. Se trataba de establecer un criterio para distinguir entre los libros
revelados y los no revelados, asi como las fuentes de la revelacidn.

Para los libros revelados se establecido el criterio de la apostolicidad: se
admitian aquellos escritos que se creia remontaban a los apostoles o a la
primera generacion de cristianos.

Asi eran libros inspirados los cuatro evangelios, los Hechos de los Apostoles y
las cartas de Pablo. Se discutié algun tiempo el caracter revelado de las cartas
de Juan y de Judas. El Apocalipsis no fue integrado en el canon hasta el siglo
V.

Al establecer las fuentes de la revelacion, la Iglesia disponia de una norma de
fe frente a la creencia de los gndsticos que afirmaban que sus doctrinas se
remontaban a Cristo a través de una tradicién secreta solo conocida por los
gnosticos. Al fijar la nocion de tradicion, la Iglesia oponia la tradicion oral
auténtica (que remontaba a los apdstoles) a las tradiciones secretas gnésticas.

Entre la tradicion escrita y la tradicion oral no podia existir contradiccién. El
mensaje de Cristo fue transmitido a los apdstoles y continud transmitiéndose
de generacidén en generacion a través de las ensefianzas de los obispos y de
los presbiteros.

Los puntos fundamentales de la fe quedaron fijados bajo la forma de
confesiones o simbolos de la fe, que se fueron precisando y ampliando, segun
las necesidades de cada iglesia. Dichos simbolos se recitaban el dia del
bautismo. Las féormulas primitivas eran binarias. Mas tarde, al afadir el
nombre de Espiritu Santo (parte de la Trinidad), se hicieron ternarias.

«Mientras los gndsticos se consideraban una minoria de elegidos, la Iglesia
era una sociedad de masas y de pecadores. El gnosticismo se asemejé mas a
la mistica de las religiones mistéricas que a las corrientes ascéticas de la
Iglesia.

El cristianismo primitivo se caracteriz6 por una coexistencia de
interpretaciones diversas, contradictorias y divergentes, pues el dogma no se
establecié de una manera fija con los apodstoles, ni con los escritos del Nuevo
Testamento.

En las creencias del cristianismo primitivo habia unos elementos fijos y otros
flexibles. Los fijos eran la fe en un Unico Dios Padre creador y remunerador,
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la fe en la providencia, la redencidén por Cristo y la resurreccién de los muertos,
la eucaristia y la revelacion biblica. Antes de los dos grandes concilios (el de
Nicea de 325 y el de Calcedonia del 451), se produjeron enconadas disputas
entre los cristianos y circularon doctrinas teoldgicas dispares.

Lo que se acabd imponiendo como ortodoxia no representa la forma inicial del
cristianismo primitivo. Igualment, las formulas heréticas tampoco fueron mas
antiguas que las ortodoxas.

La lucha antigndstica contribuyd en gran medida a establecer los fundamentos
de la ortodoxia. La ortodoxia tampoco fue siempre la opinion de la mayoria;
la formula primitiva del cristianismo local en Asia Menor, Alejandria o Edesa,
que seria la mayoria de los fieles, fue después considerada herética. En la
fijacion de la ortodoxia desempefid un papel preponderante la Iglesia de
Roma.

El problema principal de la teologia cristiana primitiva fue el de las relaciones
entre Dios Padre y Cristo. Una de las interpretaciones ofrecidas mas antiguas
fue la del adopcionismo que niega a Jesus la naturaleza divina; Cristo no era
Hijo de Dios desde la eternidad, sino solo a partir del bautismo, cuando
descendid sobre él el Espiritu de Dios.

La doctrina adopcionista fue seguida por el judeocristianismo reapareciendo
en el monarquianismo dinamico del sacerdote romano Teddoto, a finales del
siglo II.

Segun esta segunda teoria, el Hijo es Unicamente otro nombre del Padre;
Padre e Hijo son dos modos de existencia del mismo ser. El obispo de Roma,
Victor, excomulgé a los adopcionistas.

Quinto Septimio Florente Tertuliano (160-220), conocido como Tertuliano,
hizo una enorme aportacion a la teologia cristiana, adelantandose a los
concilios de Nicea de 325 y de Calcedonia del 451.

Fue fundador, en cierta medida, de la teologia occidental. Su principal
contribucion se encuentra en el campo de la Trinidad y la Cristologia. Fue el
primero en utilizar el término latino trinitas referido a las tres personas
divinas, y quien por vez primera uso el término personas, tan utilizado en la
teologia posterior.

Afirmo las dos naturalezas en la persona de Cristo, pasandose en los ultimos
anos de su vida al montanismo, para defender la Iglesia espiritual frente a la
Iglesia de los obispos». [Blazquez, 1990: 103 ss.]

EL CRISTIANISMO Y LAS RELIGIONES MISTERICAS

Resurrecciéon, inmortalidad y confirmacién de la divinidad del salvador
crucificado

«La resurreccion, 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.
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La inmortalidad del alma es una nocion de la que el judaismo carece hasta
bien entrado el s. III a.C. Si se examina el libro candnico del Eclesiastés,
compuesto hacia el 260 a.C., de un pesimismo abrumador, observamos que
no hay todavia en él ninguna concepcién’de la inmortalidad del alma, de la
resurreccion o de la vida futura. Estas aparecen en el judaismo
posteriormente, y se generan en el judaismo por influencia de la filosofia
espiritualista platénica popularizada, la cual, a su vez, recoge muy antiguas
ideas orficas al respecto. La popularizacion de las ideas platénicas mas
elementales que afectaban a la religiosidad fue hecha por cientos de fildsofos
ambulantes. La cultura misma griega habia incorporado a su acervo la nocién
de la inmortalidad del alma.

Ahora bien, en tiempos de Pablo, el judaismo habia hecho grandes progresos
teoldgicos y habia llegado hasta afirmar, en contra mismo de los griegos, no
solo la inmortalidad del alma sino también la resurreccion del cuerpo, al menos
del cuerpo de los justos. Como no existian en el judaismo precedentes de una
divinidad que muere, tampoco lo 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 los cultos o "religiones"
mistéricas. Dioniso es devuelto a la vida por Rea. Adonis, “resucita” al tercer
dia, Baal, asesinado por Mot, la Muerte, resucita también; Osiris igualmente,
etc.

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 y en el ambito grecorromano
principalmente en ellas.

No sostiene Maccoby, y mucho menos sostengo yo, que el cristianismo, Pablo
en concreto, se hubiera puesto directamente a copiar de los cultos de misterio.
No es asi. Dentro de la historia del hecho religioso en el Mediterraneo oriental
del siglo I, a lo Unico que se parece el cristianismo es a los cultos/religiones
de misterio que existian mucho antes que él.

El proceso mental de Pablo pudo ser pensar que ciertos conceptos/nociones
de este tipo de culto mistéricos eran apropiados precisamente para describir
como era su comprension de lo que habia pasado en realidad con Jesus y
como habia que interpretarlo. Eso no significa “que se pusiera a copiar”, sino
s6lo que ese marco conceptual le parecia apropiado, y no otro que existiera
previamente en el judaismo». [Antonio Pifero]

La expiacion vicaria de los pecados de la humanidad efectuada por la muerte
del salvador

«Esta nocion esta conectada ciertamente con concepciones tanto judias como
paganas sobre el valor de los sacrificios. De esto no cabe duda alguna. Pero
para los piadosos reflexivos en el judaismo de la época de Pablo los sacrificios
no tenian ningun valor expiatorio por si mismos, si no iban acompafiados de
otra cosa mas importante. Este valor expiatorio sdlo se conseguia, segun la
doctrina judia, por el arrepentimiento interno previo al sacrificio. El sacrificio
y su aceptacion por parte de la divinidad en el Templo de Jerusalén no eran
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mas que la sefial externa de un restablecimiento de las relaciones con Dios,
Sefior de todo, una vez reparadas por el arrepentimiento previo y la
reparacion de los danos, por medio de compensacién econdémica o moral, las
relaciones con los demas mortales.

Pero Pablo parece concebir el pecado como una mancha mistica sobre el
hombre que sélo puede ser eliminada por un medio mistico: el sacrifico de un
Salvador divino. Tal concepcion doble es extrafia al judaismo.

En el Helenismo, sin embargo, tales nociones eran mucho mas usuales: aqui
encontramos variados ejemplos de victimas sacrificiales voluntarias, cuya
muerte expiaba en verdad, es decir, apartaba la ira de los dioses y salvaba a
la comunidad del castigo merecido por los pecados y faltas. Estas victimas son
todas figuras humanas, también ‘obedientes hasta la muerte’, cuyo sacrificio
expia en momentos de crisis.

Pero igualmente importantes en la religiosidad pagana son las figuras
sacrificiales humano-divinas de los cultos/religiones de misterios, cuyas
muertes purgaban a sus devotos de sus pecados y los hacian aptos para la
inmortalidad, rescatandolos asi de las crisis continuas de la vida terrena, sobre
todo de las angustias de una vida tras muerte en un Hades sombrio o
simplemente en los infiernos.

Para unos investigadores, el culto mistérico mas cercano a la concepcién de
Pablo sobre Jesus es quizas el orfismo, el cual muestra una actitud negativa
hacia las 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.

Para otros investigadores, no haria falta remitirse directamente a los cultos
de misterio, sino a otros temas muy vigentes en la religiosidad tanto popular
como mas elevada de la religién griega. Pero lo que mas llama la atencion
para la época de Pablo es la expansion en el mundo griego del concepto de la
“muerte auténticamente vicaria” (alguien que da la vida para que otro u otros
vivan: esposa, hijo, jefe, general, emperador), que fue en esta época
extraordinariamente popular.

Como escribe Henk S. Versnel, en E. Muiiiz / R. Urias (2005: 52):

“Aparentemente la idea de un ser humano que da la vida por salvar la de
otro/s, se habia convertido en un lugar comun recurrente en el siglo I dentro
de la religiosidad griega y romana. Tanto aparece, que podriamos hablar de
una mentalidad que tenia efectos practicos en la vida diaria”.

Nada de esto aparece con suficiente vigor en la literatura judia de la época.
Pablo no se inspira en textos judios para sus concepciones del sacrifico de
Jesus, sino en la mentalidad helenistica del sacrificio expiatorio y en otros
casos de la vida diaria, como el de Alcestis que da su vida para que viva su
esposo». [Antonio Pifero]

Redencion por el sufrimiento y muerte del Salvador
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Comenta José Montserrat Torrents (editada por A. Pifiero: Origenes del
cristianismo, 1995, 78):

«La presentacion de Jesus como salvador de los individuos 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 de las religiones mistéricas del
entorno helénico. En este entorno ciertas 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 la victoria sobre la
muerte. Puede por tanto hablarse de una misteriosofia genérica que existia
en la religiosidad pagana y que extendia 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 lugar especifico dentro de
la historia de las religiones. Pablo, como primer tedlogo cristiano, supo captar
la tension soterioldgica del entorno religioso que existia en las ciudades del
Imperio romano, y adaptd a este concepto las categorias judaicas de la
mesianidad. Es decir, cay0d en la cuenta de que los conceptos de mesianismo
puramente judios eran validos, segun él y sin duda, pero no iban a ser
entendibles por el publico pagano del Imperio al que habia que dirigirlos para
que aceptaran la salvacidon que Dios les ofrecia.

No son discernibles en la soteriologia cristiana ingredientes procedentes de
ningun culto mistérico en particular. Es decir, no se puede probar que el
cristianismo copiara y adoptara ingredientes concretos de algun culto
mistérico en particular. Las fantasiosas especulaciones de los comparatistas
de primeros del novecientos del siglo pasado oscurecieron esta cuestion y
fueron objeto de faciles refutaciones por parte de los historiadores
confesionales. Los primeros seguidores de la Escuela de la “Historia de las
religiones” exageraron, sin duda, a la hora de dictaminar apodicticamente que
el cristianismo copiaba de un modo directo de los cultos paganos.

Ahora bien, si se reduce sin embargo a sus términos mas fundamentales, esta
adscripcién del cristianismo como un “culto mistérico” —-o como un culto nuevo
cuya ideologia es muy parecida a la de los cultos mistéricos- adquiere solidez
y cumple de sobra su cometido: ofrecer una caracterizacion del cristianismo
primitivo (paulino) absolutamente irreductible a su adscripcién al judaismo.
Porque debe admitirse que hay elementos fundamentales en el cristianismo
naciente que no son en absoluto judios.

Ahora bien, esta caracteristica especifica afecta Unicamente a las
comunidades dependientes en algin modo de la corriente paulina. El
cristianismo de la comunidad de Jerusalén, el cristianismo petrino, y en
general todas las variantes que se limitan a poner a Jesus en el marco del
estricto mesianismo judaico (es decir, son grupos que siguen siendo
estrictamente judios, pues su Unica diferencia notable es afirmar que el mesias
Jesus habia venido ya) no sobresalen del magma genérico del judaismo del
siglo I, y en decurso de la historia inmediata desaparecen reabsorbidas en él.
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El judeocristianismo tuvo poco futuro en la historia de las religiones
mediterraneas porque ofrecia una teologia que no era para nada nueva.

Este desenlace es perfectamente esperado, pues asignaban a su mesias una
tarea historica que quedd incumplida. Sélo las comunidades que supieron
trasladar la expectacidon a la metahistoria sobrevivieron al colapso mesianico,
y éstas son las iglesias de la tradicion paulina, las que produjeron los
evangelios candnicos, la escuela johanica, los hechos, la carta a los hebreos,
la carta de Clemente, la escuela paulina.»

LOS MISTERIOS DE MITRA

Mithra es una divinidad indoirania
cuyo origen puede remontarse
hasta el segundo milenio a. C. Su
nombre es mencionado por
primera vez en un tratado entre
los hititas y los mitani, escrito
hacia el 1400 a. C. El primero que
probd sus fuerzas contra el
Mithras fue el sol. Este debid
rendir homenaje a la superioridad
de su rival.

La imagen central del mitraismo es la tauroctonia, o Mitra Taurdctonos, que representa el
sacrificio ritual por Mitra del toro sagrado.

En la India, Mithra figura en los himnos védicos como dios de la luz, asociado
a Varuna. En los Avesta iranios es un dios benéfico, colaborador de Ahura
Mazda, y recibe el sobrenombre de «juez de las almas». Es posible que su
culto llegase a Occidente desde Iran gracias a la difusidén del zoroastrismo, del
que seria una especie de herejia.

Sin embargo, los estudios actuales del mitraismo4 tienden a considerar que
no puede admitirse una filiacién directa entre el Mitra indoiranio y el
mitraismo, al que a veces denominan Mitras o Mithras, usando la forma griega
de su nombre para diferenciarle del primero.

La informacidn existente sobre el mitraismo (bastante fragmentaria) se refiere
a su practica durante el Bajo Imperio Romano. Era una religion mistérica, de
tipo iniciatico, basada en la transmision oral y ritual de iniciado a iniciado, y
no en un cuerpo de escrituras sagradas.

Recoge las concepciones dualistas de origen mazdeista (zervanismo). Como
en todas las religiones mistéricas, los adeptos estaban obligados a mantener
en secreto los rituales del culto. Por todo ello, la documentacion escrita
concerniente al mitraismo es practicamente inexistente.

El culto de Mitra se realizaba en templos denominados mitreos (latin
mithraeum, pl. mithraea). Estos espacios eran en un principio cavernas
naturales, y, mas adelante, construcciones artificiales imitandolas, oscuras y
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carentes de ventanas. Tenian una capacidad limitada; la mayor parte de ellos
no podian acoger a mas de treinta o cuarenta personas.

Segun el relato que ha podido reconstruirse a partir de las imagenes de los
mitreos y los escasos testimonios escritos, el dios Mitra nacié cerca de un
manantial sagrado, bajo un arbol sagrado, de una roca (la petra generatrix;
Mitra es llamado de petra natus o petrogenitus).

Esto enlaza con las tradiciones armenias de la cueva de Meher (Mitra). En el
momento de su nacimiento llevaba el gorro frigio, una antorcha y un cuchillo.
Fue adorado por pastores poco después de su nacimiento. Bebié agua del
manantial sagrado. Con su cuchillo, corto el fruto del arbol sagrado, y con las
hojas de ese arbol confecciond su ropa.

Encontrd al toro primordial cuando pastaba en las montafias. Lo agarrd por
los cuernos y lo montd, pero, en su galope salvaje, la bestia lo hizo desmontar.
Sin embargo, Mitra siguid aferrado a sus cuernos, y el toro lo arrastré durante
mucho tiempo, hasta que el animal quedd exhausto. El dios lo agarré entonces
por sus patas traseras, y lo cargd sobre sus hombros. Lo llevd, vivo,
soportando muchos padecimientos, hasta su cueva. Este viaje de Mitra con el
toro sobre sus hombros se denomina transitus.

Cuando Mitra lleg6 a la cueva, un cuervo enviado por el Sol le avisé que debia
realizar el sacrificio, y el dios, sujetando al toro, le clavé el cuchillo en el flanco.

De la columna vertebral del toro salié trigo, y vino de su sangre. Su semen,
recogido y purificado por la luna, produjo animales Utiles para el hombre.
Llegaron entonces el perro, que se alimento del grano, el escorpion, que aferrd
los testiculos del toro con sus pinzas, y la serpiente.

En el periodo de maximo esplendor, se considera que el mayor nimero de
templos mitraicos en Roma no era superior a cien, y que cada uno de ellos no
tenia mas que un centenar de fieles, por lo que el volumen de practicantes se
reduciria a unos diez mil en la metrdpoli, segin Windengren.

La importancia otorgada al mitraismo en el Imperio romano viene dada por
su abierta competencia con el cristianismo y su condicién de religién militar
fuertemente implantada en las legiones, mas que por el nimero de adeptos.

LA DESAPARICION DE LOS MISTERIOS DE MITRA

«El desarrollo religioso iniciado por el Edicto de Mildan (a menudo
incorrectamente llamado el Edicto de Tolerancia) promulgado por los
emperadores romanos Constantino y Licinio en el afio 313, en el que se
establecia la libertad religiosa en el Imperio Romano, marca el giro
constantiniano. El cristianismo comenz6 a ganar influencia en el Imperio
Romano hasta convertirse en la religién del Imperio en el afio 393 bajo
Teodosio I. Otras religiones (con la excepcion del judaismo) ya no eran
oficialmente toleradas. Fue el interés politico el que movié a los emperadores
a alcanzar un compromiso con una religién que unia a todos los subditos del
Impero como expresiéon de la unidad. Pero la religidon a la que ahora habia que
profesar era, segun su estructura, una religién universal de caracter profético,
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mientras que la estructura de los Misterios de Mitra puede describirse mas
como una religién mistica universal.

El interés politico se combind con la reivindicacion religiosa de un cristianismo
estrictamente exclusivo que combaria todas las otras religiones, a las que
incluso les negaba el calificativo de religion. Esta politica religiosa no ofrecia
ninguna posibilidad de compromiso ya que el cristianismo requeria la
conversidon a la nueva fe, es decir, el abandono total de la antigua creencia
religiosa. Hasta entonces, la pertenencia a una religién podia coexistir con la
pertenencia a una o incluso a varias otras. En la lucha contra el paganismo,
los autores cristianos comenzaron a combatir los misterios de Mitra
relativamente temprano y, en algunos casos, con gran vehemencia: Justino a
mediados del siglo II, Tertuliano en la transicion del siglo II al siglo III y
Origenes en la primera mitad del siglo III. Buena parte de la informacién sobre
los misterios de Mitra se la debemos precisamente a las criticas de los autores
cristianos. Los cristianos vieron en esta religion, cuyos eran
sorprendentemente similares a los suyos, una imitacién demoniaca de ciertas
partes de sus practicas de culto: el banquete con pan y agua entre el Sol y
Mitra, el banquete para la iniciacion de los mystes, un rito bautismal y la cueva
de los misterios de Mitra como lugar de iniciacidn. Trasladar la fiesta de Cristo
al 25 de diciembre, dia en el que también se celebraba el nacimiento de Mitra,
podria representar una adaptacién del cristianismo a las celebraciones del
solsticio de invierno. La idea de la milicia Mithrae podria haber servido de
modelo para la milicia Christi del cristianismo.

En la fase en la que los cristianos aparecen como competidores de los
seguidores de Mitra en el servicio militar, los padres de la iglesia del siglo IV
ya niegan a los misterios de Mitra el caracter de religion. La decadencia de los
misterios de Mitras no fue provocada por causas internas, por lo que es mejor
hablar de una extincion que fue el resultado de una competencia impuesta
que se libréo por medios desiguales: la supresion estatal del politeismo. El
vinculo exclusivo con los hombres en los misterios de Mitra se opone a la
pretension cristiana de comprender al ser humano en su totalidad. El reducido
numero de miembros de los misterios de Mitra contrasta con el movimiento
de masas que representaba el cristianismo. El cristianismo también tiene una
estructura jerarquica como la que existia en el mistraismo, pero la extiende
mas alla de las comunidades individuales a una iglesia que puede ser dirigida
centralmente. No se puede hablar de una misién mitraica. Y precisamente
aqui radica la fuerza del cristianismo, que logré afianzarse entre los grupos de
poblacién indigena. Parafraseando la cita de Burckhardt, se puede decir: "Sin
las leyes imperiales desde Constantino hasta Teodosio, la religidn romano-
griega (y las religiones orientales quizas no necesariamente) todavia estaria
viva hoy, (por lo menos habria sobrevivido mucho mas tiempo).» [Parusel,
Peter: "La caida de los misterios de Mitra", en: Zinzer, Hartmut (Ed.): La caida
de las religiones. Berlin: Reiner, 1986, p. 108-110]

SOBRE EL FINAL DE LA RELIGIO ROMANA
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«La idea de renovar Roma trasladandola la capital a otro lugar fue llevada a
cabo por Constantino. En efecto, con Constantino se inicid un proceso de
diferenciaciéon que debia y seria "alienante" en lugar de "renovador". Es el
proceso que puso fin a la religion romana. Para que Roma se hiciera cristiana,
era necesario trasladar la Roma italiana al Bdsforo, con el nombre de
Constantinopla. La Roma cristiana que queria Constantino, para ser realmente
una Roma “diferente” y no una “nueva”, tenia que nacer en un lugar diferente,
a saber, en el Bosforo, en contraste con una Roma de tradicion pagana
profundamente arraigada.

No es exacto decir que el politeismo romano muere a manos del cristianismo,
como tampoco que el cristianismo surge con la muerte del politeismo. Lo que
representa el monopolio constantiniano es una forma mentis, una mentalidad
que permitid eventos como el fin del paganismo, el surgimiento del
cristianismo y la duplicacion de Roma a través de la fundacién de la Nova
Roma (Constantinopla, 330 d. C.). Esa mentalidad los permitié, pero no
necesariamente los fomentd. La aparicidon del cristianismo puede verse como
una solucién a la larga crisis del politeismo y, por tanto, seria el efecto y no la
causa del fin de la religion romana.

En cuanto a la duplicacién de Roma, puede incluso disociarse de la revolucion
religiosa y verse Unicamente desde un punto de vista administrativo.
Basicamente, para conectar los tres hechos entre si, hay que reconocer la
mentalidad que los permitid (no alentd). Centrémonos en el fin de la religion
romana en relacion con el surgimiento del cristianismo. En retrospectiva,
también se puede decir que la religion romana murié por decreto. Jakob
Burckhardt lo expresé de esta manera: "Sin las leyes imperiales desde
Constantino hasta Teodosio, la religion romano-griega todavia estaria viva
hoy". Otros repitieron la misma idea (M. Le Glay). El problema, sin embargo,
es: équé condiciones histéricas hubo que primero dieron a las autoridades
civiles el poder de decretar el fin de una religién y luego permitieron que tales
decretos se llevaran a cabo? Seria interesante comparar los edictos imperiales
que decretaron el fin del paganismo con la resolucién del Senado del 186 a.
C., que decreto el fin de las Bacanales. Pero aln mas interesante seria una
investigacién sobre la mentalidad que gradualmente ha categorizado lo que
hoy, después de la categorizacion, llamamos "religién romana". Antes no era
ni una “religién” (religio), y menos una “creencia”, sino que se convirtié en
una y otra en comparacion con el cristianismo, que se consideraba a si mismo
como religién y creencia. Y tampoco era politeismo, pero se hizo posible
llamarlo asi en contraste con el credo cristiano monoteista. Y tampoco era
“paganismo” (en realidad: la religion de los “ciudadanos” no guerreros), sino
que se vio como tal en contraste con la religion militante de los milites Christi.
Con esto quiero decir que la religidn romana murié cuando se convirtid en una
"religién" "politeista" y "pagana".» [Sabbatucci, Dario; “Ripensamento a
ritroso della sostanza della religione di Roma”, en: Zinzer, Hartmut (ed.): El
declive de las religiones. Berlin: Reiner, 1986, p. 98-100]
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