PAGANOS Y CRISTIANOS
EN UNA EPOCA DE ANGUSTIA

Algunos aspectos de la experiencia religiosa
desde Marco Aurelio a Constantino

EPIFANIA
EL LIERO DE BOLSILLO CRISTIANDAD

25



E. R. DODDS5

PAGANOS Y CRISTIANOS
EN UNA EPOCA DE ANGUSTIA

ALGUNOS ASPECTOS
DE LA EXPERTENCIA RELIGIOSA
DESDE MARCO AURELIO A CONSTANTINO

EDICIONES CRISTIANDAD

Huesca, 30-32
I MADRID



Titulo original:

PAGAN AND CHRISTIAN
IN AN AGE OF ANXIETY

Some Aspects of Religious Experience
frome Marcus Aunrelins to Constantine

publicado por
CaMBRIDGE UNIVERSITY PrEss, Londres 21968

e

Lo tradujo al castellano
J. VALIENTE MALLA

Derechos para todos los paises de lengua espafiola en
EDICIONES CRISTIANDAD, S.1..

Madrid 1975
Depésito legal: M. 19.895.—1975 ISBN: 84-7057-179-6

Printed in Spain by
ARrTES GrAFIcAs Benzar - Virtudes, 7 - MaDRrID-3

5 &

DIS MANIBUS
ARTHUR DARBY NOCK



i,\.

CONTENIDO



)

Biebacio :occcaommsiinimmaionam sty 13
Clave de referencias ....oocvviiviauivninsernens 15

Cap. 1: Hombre v mundo material ...o..... 19

Cap. II: Hombre y mundo demoniaco ...... 61
Cap. IIT: Hombre vy mundo divino ......... 99
Cﬂp: IV: Didlogo del paganmismo y cristia-

PRESTEL o iy e S s S M R o S 157
Tnidine AnalEen oo oomssimminmimras sy i 181



PREFACIO

Este libro tiene su origen en un curso de cuatro
conferencias que tuve el honor de pronunciar en ma-
vo de 1963 en la Queen’s University de Belfast, por
invitacidn de la Fundacién Wiles, Se publican ahota
aquellas conferencias sustancialmente tal como fueron
pronunciadas, salve algunos afiadidos v correcciones.
Iban dirigidas a un auditorio heterogéneo; espero que,
al darlas a la imprenta, resulten interesantes para el
lector medio, sin conocimientos especializados sobre
el pensamiento antiguo o la teologia cristiana, Las he
completado, sin embargo, con notas a pie de pdgina, en
que se especifican los datos en que he fundamentado
mis afirmaciones; ademds, he desarrollado algunos ra
zonamientos y reflexiones adicionales.

Mi gratitud, en primer lugar, a la Fundacidn Wiles,
asi como a todos cuantos se preccuparon personal-
mente de convertir mi visita a Belfast en una agrada-
ble experiencia, en particular al vicecanciller de la
Queen’s University, el doctor Michael Grant, v a su
esposa; a la sefiora Austen Boyd y al profesor Michael
Roberts. También me siento muy agradecido a los in-
vestigadores que asistieron a mis conferencias como in-
vitados de la Fundacién, y que tomaron parte en la dis-
cusién mantenida durante los coloquios subsiguientes,
a saber: A. H. Armstrong, H. Butterfield, Henry Chad-
wick, R. Duncan-Jones, Pierre Hadot, A. H. M. Jones,
A. D. Momigliano, H. W. Parke, Audrey Rich,
8. Weinstock y G. Zuntz. Espero que a lo largo de
estas pdginas podrdn escuchar el eco de sus aporta-
ciones personales. Pero aquellos cologuios tuvieron
sabre tode el valor del intercambio informal, entre
representantes de diversas disciplinas, de unas ideas
que todavia son objeto de investigaciones timidamen-
te aisladas.
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A la hora de preparar el manuscrito pata su publi-
cacién he mntadg con la generosa ayuda de dos ami-
gos versados en dos campos gue conoeco de manera
muy incompleta: Henry Chadwick en patristica v
George Devereux en psicologia. Ellos me han impe-
dido incurrir en varios errores; si alguno aparece adn
en estas pdginas, cdlpese de ello tan sélo a mi obsti-
nacidn,

E. R. .
Ohxford, ocrubre de 1963

Después de escribir lo anterior, pronuncié una
nueva versién de estas conferencias en el ciclo Eitrem
de 1964, en la Universidad de Oslo. Aprovecho esta
oportunidad para dar las gracias al profesor Leiv
Amundsen, al profesor Eiliv Skard, al doctor Egil
Wryller v a otros por su generosa hospitalidad y sus
valiosas criticas.

E B D

Septiembre de 1964

oy

CLAVE DE REFERENCIAS

Los titulos de las obras citadas con mayor frecuencia van
cti forma abreviada, A continuacidn se da la referencia com-
pleta.

Cohn, Parswit of the Millenium: N, Cohn, The Pursuit of the
Millentam (1957).

Deniélon, Origer: J. Daniflon, Origenr (wad, inglesa; 1953),

Daodds, Greeks: E. R, Dodds, The Greeks and the Irrational
(1951).

Festugitre, Perropal Religion: A.-J, Festugitre, Persomal Reli-
glan amang the Greeks (Sather Classical Lectures: 1954).

Festugitre, Révélation: A-]. Festmugitre, La Révélation d'Her-
mde Trismégivte (1944-54).

Grant, Grosticiswe: R, M. Grant, Grosticiss and Early Chris-
Hanity (19591

Harnacl, Mission: A, Harnack, Missfon end Expansion of
Christianity (trad, inglesa; 1908),

Jonas, Grosis: H. Jonas, Guasie und spatantiber Geige [1934).

Kieke, Vision: K. E, Kirk, The Vision of God (1931),

Labeialle, Crire: P. de Labriolle, Le Crice Mowtasiste {1913).

Labriolle, Régceion: P. de Labrinlle, La Réaction patense
[1934),

Les Sources de Plotin (Entretiens Harde, V; 1960,

Minra-Stange, Celswsr . Origeses; A, Miura-Stange, Celsns
and Origenes, das Gemeinzame ihrer Weltanschannng (1926),

Momigliano, Conflics: A, Momigliano (ed.), The Conjlict bet.
ween Pagapissm and Christignisy in the Fowrth Ceniury
(1%63),

Nilsson, Gesch.: M, P. Nilsson, Geschichie der gricchinchen
Eeligion (1941-50),

Mock, Cowversion: A, D, Nock, Conpersion (1933).

Beimenstein, Hell, Wand: B. Reitzenstein, Hellewistische
Wandererziblnngen (1906),

Stace, Mysticism and Philasophy: W, T, Stace, Mysticism and
Philorophy {1960},

Valker, Quellen: W, Vilker, Quellen zur Geschiclie der Christ.
licken Grosis (1932),



16 Clave de referencias -

Walzer, Galen: R, Walzer, Galen on Jews and Christians
[1949), En lo intimo de mi ser tengo mi refu-
Zachner, Mysticism: R. C, Zachner, Mysticism Sacred and Pro- gio y también el terror de mis propios
fare (ed. en mistica; 1961). desierfos,

Roserr Frost
Citas de Ploting

Cuando van en esta forma: 1, i, 345, Ia dltima cifra se refie.
re a las Hneas en la edicidn de Henry v Schwyzer, excepio en
el caso de 1a Enpdads VI, en gue lac liness se cuentan segin
la edicidn de Bréhier, por no estar disponible atin la de Henry-
Schwzer,



CAPITULO 1
HOMBRE Y MUNDO MATERIAL

El absurdo insensato de la vida es la
dnica certeza incuestionable que tieme el
hormbre.

TorsTor

La Fundacién Wiles, a la que deben su origen estas
péginas, fue creada «para promover los estudios de
Ia historia de la civilizacién y para fomentar la inves-
tigacién histérica en el campo de las ideas generaless.
Creo que el mejor modo de indicar en qué sentido
puede contribuir este volumen al cumplimiento de
esos dos fines serd citar dos obsetvaciones de otros
tantos eminentes historiadores. En el dltdmo capitulo
de su Historia social v econdmica del Imperio Romano,
después de revisar y criticar las numerosas teorias po-
liticas, econdmiras y bioldgicas con que se ha tratado
de explicar la decadencia del Impetio, BRostovizeff
acude finalmente a una explicacidn psicoldgica. Este
autor expuso como suno de los mds poderosos facto-
res fuer un cambio de perspectiva de las gentes con
respecto al mundo, v afiadié que una mds amplia in-
vestigacidn de este cambio habria de constituir «una
de las tareas mds urgentes en el campo de la historia
antigua». La segunda cita a que me he referido estd
tomada de Geschichte der griechischen Religion, en que
su autor, el profesor Nilsson, escribia: «FEl estudio del
sincretismo en la Antigiiedad tardia durante las dlti-
mas décadas ha prEstadff:ru atencién a las creen-
cias y a las doctrinas, tacandn solo de pasada y en
términos generales ¢l tema del substrato espiritual en
que artaigaron y de gque se nutrieron aguéllas; sin
embargo, es éste el nudo de la cuestidn y su elemento
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més densow. Indica a continuacién el autor que dispo-
nemos de materiales abundantes para el estudio de la
experiencia religiosa en la Antigiiedad tardia «en el
sentido de William James» ',

Espero que basten estas dos citas para dar una idea
suficientemente clara de lo que me propongo en estas
conferencias. Explicar exhaustivamente el cambio de
perspectiva v sus relaciones con la decadencia matetial
seria una tarea excesiva para mis fuerzas, pero en el
campo concreto que sefialaba Nilsson espero aportar
algunas observaciones que ayudardn, segin creo, a
mejor comprender qué es lo gue ocurrié y, en algunos
casos, por qué ccurrid. En estas conferencias se enfo-
ca la experiencia religiosa segin la visidn peculiar de
W. James®. 5i en algiin momento rozo los temas de
la evolucién de la teorfa filosdfica pagana o del dogma
religioso cristiano, lo hago tinicamente para establecer
el trasfondo de la experiencia personal de los indivi-
duos. No pienso ocuparme en absoluto de las formas
externas de culto. No estudiaré, por ejemplo, las lla-
madas «religiones mistéricass v su supuesto influjo en
los titos cristianos, va gue, con raras excepciones,
apenas aportarian nada al tema que shora nos ocupa;
en efectn, aparte de las noticias polémicas transmiti-
das por les Padres cristianos, nuestros datos al res-
pecto proceden sobre todo del campo de la epigraffa,
v e5 bien sabido que las inscripciones apenas nos dicen
nada sobre la correspondiente experiencia personal.
La mds notable excepcion es el famoso relato de la

' M. Bostovtzeff, Social and Ecomomsic History of the Roman
Empive (1926), 486 {hay versidn castellana); Nilsson, Gerch,
II, @82,

W, James definid [ religitn, desde s punto de vista, como
«los sentimientos, acclones ¥ experiencias de los individuos en
su soledad, en cuanto que se sienten ea relacidn con algo que
consideran la divinidad=; cf. The Varietics of Religious Ex-
perferce (1902), lect. if, 50.
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iniciacién isiaca, que aparece en el dltimo libro de
las Metamorfosis de Apuleyo. Pero este tema ha sido
va exhaustivamente tratado por Nock, Fesl.j.ngﬁrea ¥
otros, de forma que nada tenpo que afiadir por mi
parte.

Aun con las limitaciones dichas, el tema propuesto
por Rostovizeff y Nilsson resulta desproporcionada-
mente amplio, No cabe en el marco de cuatro confe-
rencias toda la historia gue sc inicia con Filén y san
Pablo y termina con san Agustin v Boecio, y ello su-
poniendo al conferenciante la competencia necesaria
para narratla en su totalidad. Por ello he creido mis
conveniente centrar la atencién en el periodo crucial
que se desarrolla entre la aparicion de Marco Aurelio
v la conversion de Constantino, la etapa en que la
decadencia material acentud su ritmo, al tiempo due
adguiere su mdxima intensidad la fermentacién de los
nuevos sentimientos religiosos.| Al referirme a este pe-
riodo como una «época de angustias, pienso en la
inseguridad, a la vez material y espiritual, que lo ca-
racterizé;| esa expresién fue acufiada por mi amigo
W. H. Auden, que la aplicd a nuestros propios tiem-
pos, v me imagino que con la misma doble cannota-
cién. La préctica de dividir la historia en distintas
etapas, a las que llamamos «periodoss o «edadesy,
tiene, por supuesto, clertos inconvenientes, Estricta-
mente hablando, en la historia no hay perfodos; éstos
sélo se dan en la mente de los historiadores. La his-
toria real es un fluir suave v continuo, la mera suce-
sién de un dfa tras otro. ¥ aun cuando la perspectiva
que nos da el tiempo transcurrido nos permita trazar
una divisoria en un momento critico, hay que contar
siempre con retrasos vy adelantos, Cuando subié al
trono Marco Aurelio no se escuchaba alin ninguna

3 Mock, Compersion, cap. 9; Festugidre, Personal Religion,
cap. 3,
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sefial de alarma que indicara al mundo la inminencia
del fin a que estaba abocada la pax romana, ni que a
ésta iba a suceder una época de invasiones bdrbaras,
sangrientas guerras civiles, continuas epidemias, infla-
cién galopante v aguda inseguridad personal. La ma-
yor parte de los individuos seguiria ain por mucho
tiempo pensando y sintiendo como siempre, pues la
acomodacidn a las nuevas eircunstancias habria de con-
sistir inevitablemente en un proceso lento v gradual.
Pero atn resultan mds sorprendentes otros desajus-
tes de tipo opuesto, que tienen lugar cuando la inse-
guridad moral e intelectual se anticipa a las corres-
pondientes quiebras materiales. C. G, Jung observaba
en cierta ocasion que «mucho antes de 1933 ya se ad-
vertia en el aire el tufo del incendios % Del mismo
modo, también podemos notar una como anticipacidn
de cosas que ain estaban por suceder en el iltimo ca-
pitulo del tratade De lo sublime, en ciertos pasajes
de Epicteto y Plutarco, pero sobre todo en el gnosti-
cismo, cuyos mejores portavoces —Saturnine, Basili-
des, Valentin v (si lo consideramos gnéstico) Mar-
cién— CONSITUYeron sus respectivos sistemas durante
los afios présperos de la paz de los Antoninos®, Por

' C. G, Jung, Essays on Contemporary Evener (trad. ingle-
sa; 10473, 51, Cf, ibid., 6% «Mucho antes de In era hitleriana,
¥ aun antes de la Primera Guerra Muondial, va habia Indicios
del cambin de mentalidad que se estaba produciends en Furo-
pa, La imagen medieval del mundo se desintegraba, al paso
que se desvanecla la avtoridsd metaffsica que hastz ensonces
babia permatecide por encima del mundaos,

* [Longino], De sublim., 44655, el mundo esclavizads 2 la
pasién; Epict., 3.138ss, la seguridad externa de Iz pax rome
#g en contraste con la insepuridad esencial de la condicidn
humana; Plut, De superstie, 7, 168 cp, sobre el nuevo sen.
timiento del pecado (of. mi art. en Gresee and Rome [1933],
101ss), v el dualismo radical de Is ef Os, 4546, 369 Bss
Sobre Ia dificultad croneldgica con que tropieza la idea de que

b
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todas estas razones, cuando los hechos asi lo exijan,
trataré con cierta elasticidad los limites cronoldgicos
que me he marcado.
Tengo que confesar otra cosa, y con -::llu pongo ﬁn
a estas obscrvaciones preliminares. La interpretacion
que de este periodo proponga el historiador estard
inevitablemente coloreada en cierta medida por sus
propias creencias religiosas. Creo justo, por consiguien-
te, poner de manifiesto mis propios sentimientos en
este terreno, para que el lector pueda hacer las opor-
tunas salvedades. Se trata, en realidad, de gue no ten-
go intereses personales. Como agndstico, no pu;do
compartir el punto de vista de quienes ven en el triun-
fo del cristianismo el cumplimiento de un designio
divino al que se ordenaba toda la creacidn. Pero tam-
puedo considerarlo como un borrén sobre el oca-
so del helenismo, una «teosoffa bdrbaras, como Io
Hlamé Proclo®. Si en estas conferencias se dedica ma-
yor espacio a los paganos que a los cristianos, no es
que sienta yo més simpatia hacia los primeros, sino,
simplemente, porque los conozco mejor. Estoy al mar-
gen de este combate, aunque no por encima de él; las
cuestiones que separaban a los luchadores me intere-
san menos que las actitudes y experiencias que les
eran comunes. :
En este primer capitulo estudiaré las actitudes ge-
nerales ante el mundo v la condicién humana; en el
segundo y tercero analizaré ciertos tipos especificos de

¢l gnosticismo fue simplemente una reacci6n frente a las duras
condiciones de la vida, of. Jonas, Gaoss, I, 6ds. Del mismo
modo, las especulaciones de Erich Fromm, The Dogma of
Chrise (1930; rrad. inglesa, 1963), narufragﬂ:u_en el 1:5:‘:0.110 de
la cronologia; este autor presenta las condiciones sociales del
siglo 111 como responsables de los cambios en €l tetreno de I:as
dogmas, cuando la realidad es gue ese proceso se habia inicia-
do muchs antes,
¢ Proclo, In Remp., 11, 255.21 Kroll,
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experiencia, De este perfodo decfa Joseph Bidez que
«los hombres dejaron de observar el mundo exterior
y de intentar comprenderlo, utilizarlo o mejorarlo, Se
sentian impulsados a replegarse sobre si mismos,.. La
idea de la belleza de los cielos v del munde pasé de
moda y fue reemplazada por la del infinitos 7. :Cémo
pudo producirse cambio semejante? :Tendrfa razén
Freud al relacionarlo con «la baja estima en que la
doctrina cristiana tenfa la vida terrenan? &
Empezaremos por recordar la imagen fisica del cos-
mos que la Antigliedad tardfa habia heredado de Aris-
toteles y de los astrdénomos helenfsticos ®. La tierra
era un globo suspendido en el espacio, en el centro
de un sistema de esferas que se movian siguiendo 61-
bitas concéntricas.” Estaba, en primer lugar, la envol-
tura de la espesa y sombria atmésfera terrestre, que
llegaba hasta la luna; més all§ de ésta gquedaban las
esferas sucesivas del sol y de los cinco planetas; por
encima se extendia la octava esfera, compuesta de
éter igneo, el mids puro de los elementos materiales,
gue en su diaria revolucién alrededor de la tierra
arrastraba consigo las estrellas fijas. Toda esta dilata-
da estructura se consideraba expresién de un orden
divino; como tal se tenia por cosa bella y digna de
veneracion. Ademds, aquella mdquina se movia por
si misma, por lo que se pensaba que estaba viva o
informada por un espiritn vivificante, Asf pensaban
todas las escuelas filoséficas, salvo los epicdreos, ¥
asi seguirian pensando todos los hombres educados
en la tradicién griega a lo largo del periodo que estu-
diamos y ain mucho después. Se crefa que todas las

! 1. Bidex, CAH x11, 629,

' 5, Freud, Civdization and itr Discomfents [trad inglesa;
1930, 435,

" Sobre el influjo de esta imagen del munds en el dmbito
religions, of, Nilsson, The New Conception of the Universe in
Late Greek Papaniswr: ¢Eranoss, 44 (19463, sz,
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pattes integrantes de aguel cosmos se mantenian uni-
das por sympatheia, formando una comunidad incons-
ciente de vida, aunque no todas ellas eran de la misma
categoria ni poseian el mismo valor. Aristételes, si-
guiendo ciertas insinuaciones de Platén, habia trazado
sobre ¢l mapa cdsmico una linea divisoria que habria
de ser generalmente aceptada; por encima de aqt:teHa
linea, mds alld de la luna, se extendian los cielos
inmutables en que se movian las estrellas, worden 80-
bre orden, la hueste de ley inalterables. Por debajo
quedaba el mundo sublunar, 4mbito del azar, lo mu-
dable v 1a muerte, En esta brillante casa de nUMerosas
habitaciones, la tierra aparecia como la mds humilde
de todas las moradas, grumo de posos vy sedimentos
del universo; materia fria, densa e impum,t cuyo peso
habia hecho que cayera en el centro del universo.
Con el paso del tiempo se acentud cada ver mis
esta antitesis tradicional entre los mundos celeste y
terrenc %, y cada vez se usd mis intensamente como
punto de pattida para formular una moral, En el fopos
repetido del wuelo del alma a través del universo
—que se suponia que ocurria en suefios, despuds de
la muerte o, a veces, en la vigilia de la contempla-
cién— podemos rastrear una actitud de creciente des-
precio hacia todo cuanto se hace y se sufre por debajo
de 1z luna. Los astrdnomos habian advertido la pe-
quefiez de la tierra en comparacién con la inmensrda,d
del espacio; en el mapa cosmico la tierra no era mds

¥ FEra ldgico esperar gue el cristianismo, al afirmar que el
cicle ¥ la tlerts habian sido ceeados por Dil::s, ¥ que eran
ipualmente perecederos, habria negado esta antitesis, o que al
menas la habeda atenwads, Sin embargo, parece que su]lu _]'uu:n
Fildpono, ya en ¢l siglo v1, hizo un intento en tal fent]dn, sin
gue, por lo demds, lepara a causar ninguna impresidn, La vieja
ecnacion scelestes = edivinoe tenia rafces muy profundas en Ia
imaginacidn de los hombres. Cf. 5. Sambussky, The Physice
World of Late Awiguicy (1962), cap, 6,
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que un puntito, una oTLY, un panctym V', Los mo-
ralistas se apresuraron a utilizar esta ohservacidn co-
mo lema de un sermdn sobre la vanidad de los anhe-
los humanos; asi puede verse en Cicerdn, en Séneca
en Celso, en el seudoaristotélico De mrunda v en l;
parodia de un viaje celeste de Luciano, el Icarome-
nippus ¥, Puede que todo ello sea pura moda literaria
¥ due estos autores se limiten a copiar un modelo
griego hoy perdido, Pero hay un autor que hace real-
mente suyo este pensamiento, que lo libera de su con-
texto artificial del viaje celeste v lo utiliza en nume-
rosas variaclones con una intensidad absolutamente
nueva; se trata de Marco Aurclio. Del mismo modo
que la tierra sdlo es un punto en el espacio infinito
!a vi:ia del hombre es también un punto en el t_iempn:
infinito, el filo de un cuchillo entre dos eternidades
ey ol adlfiveg ) Sus obras son «humo y nada»;

" Gémino {ca. 70 a. C.), 1629: Cleomenes. 1.11.

n;ﬁ,:g R?aél;zﬁa;, i , 1.11.56. Cf, Fes-

© Cic., Soms, cip, 3.16; Sén., NG i, preef. 8; Celso
Orig., C Cels, 4.85; [Ar], De wr;m%_. I,F,’-Elfa 18ss; I.l;c:izi’:i
L:::r:., 18, en que s¢ contempla a los més ricos terrstenientes
culElf.ran_&o sun solo dtomo epicireos, Casi todos estos pasajes
estdn citades completos en Festugitre, foc. oft. Cf también
Flotine, 11, if, 8.6, con la nota de Theiler, Sobre <l viaje ce-
leste en general, cf. la obra reciente de T. 1), P. Bolton dris
tear ﬂf‘-.- fﬁcmugms {éf%z}l? cap. 7.

M. Ant, 6,36, Cf 4331 10 yidoc wod &g 6 dorel
aidves: 9.32; 10.17; 1232 Tmpicngmﬂzuﬂai:&ﬁaﬁzpﬁfgi%?
del cepacio al tiempo, de esta ides (cf. Sén., Hpist, 493
Plut. [?], De educ., 17, 13 4, y Cons. ad Apall., 17, 111 c),
Mnn?a If’}un:lio, sin embargo, la express con nueva fuerra de
convicrién; por otre parte, el mismo cardcter personal de sus
apuntes hace gue sean prucbs més rotunds de alos sentimien.
tos de un individuo en medio de su soledads que las caress de
Stneca, los tratados de Plutarco o los discursas de Epictsto,

que '&:taba:n destinados desde el primer momento a su publi-
cacion,
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sus éxitos son «un pédjaro que vold, que desaparece
antes de que podamos echarle manos. El estruendo
de las armas es «una rifia de cachorros por un hueso».
Y el triunfo del mismo Marco Aurelio por sus victo-
rias sobre los sirmatas no es mds que la satisfaccidn
de una arafia que acaba de atrapar una mosca ', En el
caso de Marco Aurelio se trata de algo mds gue reto-
rica vacia, porque estas palabras, pronunciadas con
una mortal gravedad, expresan toda una idea de la
condicidn humana,

A esta vision de lo humano se asocia en Marco
Aurelio €l sentimiento de que la actividad del hombre
no s6lo carece de valor, sino que, en cierto sentido,
puede decirse que ni siquicra es algo del todo real.
Este sentimiento se expresaba ya en otro fopos anti-
euo: la comparacién, desvirtuada para nosotros a fuer-
za de repetirse, del mundo como un escenario, en que
los hombres se mueven como actores o marionetas.
Tiene esta comparacién una larga historia, que se ini-
cia con dos pasajes de las Leyes de Platén, en que se
nos dice que «hombres y mujeres son mds que nada
mufiecos que sélo poseen una minima parte de reali-
dad»; queda en duda si Dios los hizo tinicamente para
que sirvieran de juguetes o con un designio mds se-
rio %, La imagen fue explotada, después de Platdn,
pot los primeros cinicos y escépticos; para Bidn de
Boristenes, Ia Suerte (iym) es la autora del drama;
Anaxarco y Monimo afirman que lo que tomamos por
realidad no pasa de ser un escenario, sin que la expe-
riencia que de ella tenemos sea otra cosa gue un sue-
fio o una ilusién . Los estoicos, a partir de Crisipo,

WA, Ant, 10.31; 615 533; 10,10, alosidn saredstica al
triunfo celebrado €] afie 176 4. C.

5 Platdn, Leyes, 804 #, 644 v, CL Dodds, Greebs, 214s;
H. D, Bankin, «Eranoss, 60 (1962), 127-31.

® Teles, 5.1; Sext. Emp., Ade. Math, 7.88.
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< sirven de esta misma comparacién en sentido més
convencional, para sacar la moraleja trivial de que en
&l mundo ha de haber una diversidad de destinos, o
para subrayar, como hacen Séneca o Epicieto, que
todos deben desempefiar lo mejor que puedan el pa-
pel gue les ha correspondido, por escasa que sea su
aparente importancia ', Hasta Marco Aurelio no re-
aparece la sugerencia de la irrealidad, por ejemplo,
cuando anota rédpidamente una serie de imdgenes para
describir la vida humana, empezando por «las repre-
sentaciones escénicas y la pompa vana de los cortejos»,
y terminando con «tfteres dando tumbos sobre una
cuerdas, o cuando habla de luchas fingidas, de huesos
arrojados a los cachorros y migas a los peces, del aje-
treo inutil de las hormigas o del atolondrado corre-
tear de los ratones asustados. Continuamente habla
de que nuestros conocimientos no son mds que «un
suefio y un delivio» . Muy parecidos son los senti-

7 Crisipo, SVF m, 1181; Sén., Epist, 77.20; Epict, 1.29.
39.43; 4.1.165; 4.7.13, Asi, también Clemente de Alejandria,
Serom,, 7.11.65, Sobre las diversas aplicaciones de la comps-
racién, of. K. Helm, Lucian and Menipp (1906), 45ss.

M, Ant, 7.3, 217.1: o 8k viig Yogns dveigog wel tigos,
donde wuyi debe tomarse como que excluye a vobg (cf la
divisién tripactita de la personalidad en 12.3). Sobre el ca
récter onirico de la existencia en el mundo, of, también 631
La comparscién de la vida humana con un suefio era bien
conocida desde la poesin gricga clisica (Pindaro, Pyth., 8:93s5;
Fsqui., PV, 547ss; Atistdf., Awes, 687), pero en esw periodo
es repetida una y otra vez por los fildsofos con mayor insis-
tencia, en parte a causa de Platdn, Rep., 476 ¢, Aparece tam-
bién en -algunos contemporineos de Mareo Aurelio, como
Albino, Epitome, 143, y Miximo de Tiro, 106, pero es Plo-
tino guien la desarrolla més amplismente (111, vi, 6.6355), junto
con Porfirio, De abst., 1.27s; para ambos, esta idea se ha con-
vertido en algp més que en una metifora, Otros ejemplos en
Merkelbach, Roman wnd Mysterium (1962), 315, n. 2. Llama
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mientos que manifiesta el extenso y espléndido pasaje
en que Plotino, ya en sus dltimos afios, inspirdndose
a la vez en Platén v en los estoicos, interpreta las
grandezas y miserias de la vida humana en términos
de una representacién escénica, Para Plotino, al igual
gue para Platén en sus dltmos afios, los afanes del
hombre no son mds que un juego de Dios, que repre-
sentan en el reatro del mundo unos «bonitos y deli-
ciosos titeres vivoss, mufiecos que se engafian al creer-
se hombres verdaderos, que sufren las consecuencias
de su error, pues en realidad no son otra cosa que
sombras visibles del hombre interior, el tnico que de
verdad existe, la personalidad auténticamente consis-
tente ¥, Todo ello estd acorde con la doctrina general
de Plotino, para quien la accién es en todo caso «una
sombra de la contemplacién y un suceddneo inferior
de la mismas ¥, Cuando son saqueadas las ciudades,
pasados a cuchillo sus hombres y raptadas sus muje-
res, todo ello no es mfs que un momento transitorio
en el drama sempiterno., Otras ciudades distintas y
mejores se levantardn algtn dia, y los nifios concebi-
dos criminalmente resultardn hombres mejores que sus

eopecislmente la atencién s intensidad con que aparece esta
misma imagen en el recientemente poblicade Evamgelinm Ve
Fitatis, un documento valentiniano en que el vivir en el mundo
fe compars minuciosamente no con un §uefo, sino con una
pesadilla (28.26-30.14 Malinine-Puech-Quispel),

" Plot., 1m, i, 15. El tema se desarrolla més ampliamente
en los caps; 1618 en relacidn con el problema del libre albe-
drio (la wteorfa del titeres no debe utilizarse pata eludir la
tesponsabilidad personal), Es significativa, como me ha comu.
nicado el profesor Armstrong, que en Plotino sdlo el «hombre
exteriors es un mufieco, mientras que en las Leyes hasta las mis
serias actividades humanss son tratadas como un puro jucgo
{803 c; of. Epin, 980 A). Scbre la condicidn del plotiniano
ahombre intedors, of, cap. III, pp. 113s.

= Plot., mm, vili, 4.
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padres *'. Tal parece ser su tltima palabra acerca de
la historia trdgica de su tiempo.

Esta actitud de resignacién despectiva adoptada por
Plotino habria de pasar a la escusla neoplaténica, que
heredd sus ideas, en la que hubo por igual cristianos
v paganos. Para Gregorio de Nisa, por ejemplo, los
afanes de los hombres no son més que juegos de nifios
que levantan castillos de arena destinados a ser arra-
sados en seguida; como dice Daniélou, toda su obra
estd transida de un profundo sentimiento de la irrea-
lidad del mundo sensible, al que llama yonrela, «ilu-
sibn mdgicar, haciéndose eco de una expresidn de
Porfirio ®. San Agustin, por su parte, afirma que «la
vida es sélo la comedia de la raza humana» ®, De él y
de Boecio pasatia esta imagen al repertorio de los mo-
ralistas y poetas posteriores; Frnst Curtins ha estu-
diado la prolongada vigencia que éstos habrian de
darle®. Pero serfa errdneo pensar que, por lo que se
refiere a la Antigliedad, esta actitud era exclusiva de
filésofos v tedlogos. Despojada de todas sus resonan-
cias metafisicas aparece, conmovedoramente expresa-

* Plot,, o, ii, 18.13s5. En el afio 269 d. C., por la époce
en que Plotino escribia estas palabras, Bivancio fue saqueada
por su propis guarnicidng pocos afios antes, Autun también
lo habia sido con ocasidn de una revuelta de soldedos v cam-
pesinos, Cf. también 1, iv, 7.18:5, el elocuente pasaje citado por
san Agustin con motive del asedio de Hipona (Posidie, Vit,
Aug., 28).

® Greg. MNis., PG 44, 628 ¢, 428 ¢ Plot, v, iii, 17.27:
aebnbeioar yonrelag Seopoic; Porf, De abse, 1.28: 1b yoip
wevpn tiic dviad® fudv Serpefis; 1. Daniélon, Platosisme
et théologie mystigue (1944), 182,

# Agust., Ewarr. ad Pr, 127, Potfitio dice que es una tra-
gicomedia; Ad Marc, 2.

®* E. R, Curtins, Egrapean Literature and the Latin Middle
Ages (trad, Inglesa; 1953), 138-44,
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da, en un conocido epigrama del poeta pagano Pa-
ladas:

gl wie & Blog ned madywiov 1) pabe malley
iy omeudiy petalels, ) ppe e 8dvag ™.

«Comedia y juego de nifios es toda la vida;
ponte ¢l disfrax y entra en la burla
o tendrds que lamentartes.

Palladas vivié en el siglo 1v; pero ya en el siglo m
debfa de haber muchos que compartian estos mismos
sentimientos. Véanse, sl no, las palabras de Cipriano,
que fue contempordneo de Plotino *: «Hoy el mundo
—afirma— habla por si solo; con su notoria deca-
dencia estd anunciando su disolucién, Desaparecen los
labradores del campo, el comercio del mar y los sol-
dados de los campamentos; ya no hay honradez en los
negocios, justicia en los tribunales, solidaridad entre

u Amb, Pal., 10.72.

= Cipriano, Ad Demetrium, 3 (CSEL m, i, 352), CE la ho-
rripilante descripcion que hace Arnobio de la condicidn hu-
mana (Adv. mat, 245-46), asi como las sombrias predicciones
de Otfgenes, Comm, iz Matt, serie 36: «Esta ancha y mura-
villozsn creacidn del mundo,.. ha de dehbilitarse necesariamente
antes de fenecer. De ahi que la terra serd mis frecuentemen-
te sacudida por los terremotos, mientras que la atmdsfera se
valverd pestilente, engendrando una malignidad contagiosas.
Predice luego una escasez de vimallas que provocard incursio-
nes de pillaje v luchas de clases; espera que al mismo tiempo
se produzca auna defeccidn de los hombres honradoss, Parece
que, en realidad, profetiza, al menos en pdrte, post eveninm,
Muchos cristianos se afirmehan min mds en esta visidn pesi-
mista par el hecho de creer que el mundo estabs abocado a
una proxima destruccidn, Podemos comparar aguella sitoacién,
mstatic mutandis, con la forma en goe acrualmente los «deseos
de muertes inconscientes hallan una cierta satisfaccidn al des-
cribir Ia desolacitn que provocard una futura guerra atdmica,
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los amigos, habilidad en los oficios, normas en la mo-
ral. Tado estd esfumindoses. Aceptemos que en todo
esto haya algo de exageracidn retdrica, pero estoy se-
guro de que los historiadores admitivdn que la des-
cripcidn de Ciprinno es exacta en conjunto. Tdentifi-
carse con mundo semejante, tomarlo en serio como
un lugar adecuado para vivir y trabajar hubiera exigi-
do mds coraje del que poseen normalmente los hom-
bres. Mejor era tratarlo como una ilusién o una broma
pesada y evitar en lo posible descorazonarse,

Marco Autelio, Plotino y Palladas eran hombres
formados en la tradicién griega; pensaban y sentfan
dentro de los limites establecidos por aguella tradi-
cién., Podian admitir con Platén que este mundo sub-
lunar «estd necesariamente poseido del mals ¥, con-
vencidos de que la actividad que en €l desarrolla el
hombre es cosa secundaria, no muy seria ¥ alin menos
real; «absurdas, de hecho, en el sentido que Camus
dio a este término, Pera ningin estoico o aristotélico,
ningiin platdnico ortodoxo se hubiera atrevido a con-
denar el cosmos en conjunto. Cuando nos tropezamos
con semejantes posturas condenatorias hemos de sos-
pechar que, en Gltima instancia, derivan de una fuen-
te situada mds al este, de un dualismo més radical que
¢l platénico. El cosmos visible en su rotalidad sélo
hubieta podidoe ser calificado de malo por contraste
con un «lugar buenos o una «persona buenas invisi-
bles v situados fuera vy mds alld del cosmas. El dualis-
mo radical implica la trascendencia®, El estoicismo
no admitfa la existencia de tal lugar o persona, pues
se trataba de un sistema en que sélo cabia un plano
iinico. La admiti, en cambio, el platonismo: pero en
el platonismo ortodoxo, entre el cosmos visihle v el

# Platdn, Teet, 176 A,
* Cf. 5. Pétrement, Le dnalisme dans Uhistoire de la phi-
losopbie e des religions [1946), 105,

1.
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universo de las formas, mediaba una relacién de estric-
ta dependencia, no de oposicidn; habia, en palabras
del Timeo, «una imagen de lo inteligible, un dios
perceptible, suptemo en grandeza y excelencia, en be-
lleza v perfeccién, singular en su género y tinicos &,
Cuando advertimos que el cosmos visible s¢ opone a
Diios, el principio antitético puede ser descrito de una
o de las tres formas sipuientes: 1) como ematerian o
atinieblase, entendiendo por tal una sustancia que no
ha sido creada por Dios y que se opone a sus desig-
nios; 2) como <hado», cuyos agentes son los demo-
nios planctarios, los «guardianes de las siete puertass,
que mantienen al mundo separado de Dios, o final-
mente 3) como un principio petsonal del mal, sefor
de este mundo y, segin algunas versiones, su creador.
Todas estas ideas aparecen diversamente combinadas
en el gnosticismo cristiang; algunas de ellas fueron
profesadas incluso por ciertos ecristianos ortodoxos,
pero también estuvieron ampliamente difundidas en-
tre los paganos. Todas ellas, por otra parte, estdn bien
atestiguadas antes del perfodo de que nos ocupamos,
de forma que no serfa correcto desdefiarlas, como si
se tratara de meros subproductos de una «época de
angustias,

La concepcién de la materia como principio inde-
pendiente v origen del mal tiene rafces griegas J orien-
tales, Los doxdgrafos la atribuyen a Pitdgoras ¥, mien-
tras que en algunos pasajes de Platdn ¥ parece entre-
verse la misma idea. Su mds decidido campedn fue el

2 Platdn, Tim., 92 c.

o H, Diels, Dax. gr., 302,

U Todavia se discote intenmsamente el problema de si la
identificacidn de la materia como causa del mal es realmente
pleténica. Para un estudio de los diversos puntos de wista,
cf. F. P. Hager, Die Materic and das Bése im antiken Platonis-
mers «Wus, Helvs, 19 (1962, 73ss,

3
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neopitagdrico Numenio ®. Por otra parte, Basilides,
pionero del gnosticismo, afirma que se trata de la sa-
biduria de los birbaros, es decir, de los persas #. A di-
ferencia de las otras dos concepciones, ésta no implica
una desvalorizacidn total del cosmos, que contiene,
junto con la materia, una clerta porcidn, siquiera sea
exigua, de forma: una parte de luz ademds de tinie-
blas. Pero el dualismo irreducible que implica esta
concepelon se opane a la tradicién griega: Plotino po-
dia aceptar la identificacion de la materia con el mal
{inicamente a condicién de que ambos elementos que-
datan reducidos a la cateporia de productos margina-
les, como limite extremo de la emanacién del Abso-
luto.

Las otras concepciones tienen un notorio origen
oriental, Los «guardianes de las pucrtass parecen de-
rivar, en tltima instancia, del culto babildnico a los
dioses planetarios, si bien es verdad que, en algin
momento de su larga historia, suftieron una transfor-
macidén por la gue pasaron de la condicién de dioses
a la de maléficos demonios ¥ Desde el siglo 1 en ade-

2 Mumenio T. 30 Leemans = Caleidio, T Tim, 295-99.
Se ha superido que el demeonio mandeo Ur, ¢l Poder de las
Tinichlas gue engulle las almas, es simplemente la thy griega
(F. C. Burkitt, Church and Gnrosfs [1932], 116},

¥ Busilides, fr. 1 (Vilker, Quellen, 38) = Hegemonio, Acta
Archelai, 67.4-1Z, p, 96.10ss Beeson,

# Seeiin W. Bousset, Hanpiprobleme der Grosis {1507}, 55,
eeta adepradacine, o mejor, transvaloracidn moral, fue conse-
cucncia de la conguista de Babilonia por los persas en ¢l si-
glo vi o C. Sin cmbarge, cf. las dudss de H. Jonas en Gro-
sir, 1, 28se; S, Pétrement, Le Dualisme chez Platon, ley Gros
tigues et les Manichéens (1947), 153ss; Nilsson, Gesch., II,
573, La degradacién de los dioses planetarics parece mis hien
una consccuenciz de la desvalorizacidn general que sufre el
cosmos; es esto dlidmo Io que s preciso explicar, Los mani.
guecs expresaban este cambio en términos mitoldgicos: los
cinco edioses luminososs, hijos del Hombre primordial, per-
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lante, todos sin distincién —judios o cristianos, gnos-
ticos 0 paganos— admitirdn que estdn dotados de un
poder maléfico. Son los archontes de los gndsticos, los
cosmocratores de 1a Epfstola a los Efesios, los Siete
Rectores del hermetismo, «cuyo gobierno se llama
Destinos, Orfgenes y san Agustin aportan el testimo-
nio de gue etan ;Semidas por los crisetianus t:!.l‘ltﬂ COMmO

r los paganos ., Pero incluso en el periodo que es-
]tﬁiiamos, las mentes mejor dotadas negaban la efec-
tividad de semejante tiranfa. Plotino escribié un tra-
tado para demostrar que si bien las estrellas pueden
insinuar el futuro en virrud de la sympathein univet-
sal, no pueden, en cambio, determinarlo. Por cierto
que el filésofa muri6 poco después de una enfermedad
dolorosa; los astrélogos vieron en ello la venganza
de los demonios estelares a los gue habia ofendido.
También negd Origenes el poder causativo de las es-
trellas, aungue admitfa que estaban en condiciones de
funcionar coma signos (Dios, efectivamente, habia di-
cho: «Haya luminarias en el firmamento del cielo..,
v que sirvan de signoss). Pero corresponderia a san
Agustin, argumentando a partir del caso de los geme-
los, negar la veracidad de la astrologia *.

dieron su inteligencia cuando su sustancia fue devorads por
los poderes de las tinieblas, convirtiéndose en alpo «semejante
a un hombre que ha sido merdide por un perro rabioso o por
una serpientes (A, Adam, Texte zum Mamichaismus [1954],
170

-'L’ Ef 6,12; Corp. Herm, i, 9 (cf. xvi, 16} Orig, apwd Bos:,
Praep. Ew., 611.1; Agus, Civ. Dei, 5.1, Cf, también los nu-
merosos pasajes tecogidos por Mayor en su pota sobre Tu-
venal, 14.248.

# Plat, 11, iii; Firmico Maremo, 1.7.18; Orig, aprd
Agus., Civ, Dei, libro 5, y De Gen. ad lire, 217, Origenes
vy Plotino parccen depender de una fuente pagana comiin;
ef. B Cadiow, La Jeunesse d'Origéne (1935), 206-12. El argu-
mento de los gemelos es tradicional (Cic, Dip, 2.90; Orig,
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En la tercera concepeidn, gque considera el mundo
como dominio o ineluso hechura de un poder maligno
personal, reconocetia Plutarco, v sin duda alguna con
razin, un eco del duslisme persa v su conflicto entre
Ormazd v Ahriman ¥, Pero mientras que las creen-
cias persa ¥ maniguea tienden a representarse el mun-
do como teatro de ese conflicto, las versiones cristia-
na, gndstica vy hermédca lo consideran totalmente
sometido al Adversario, «Todo el mundo estd asen-
tado en el malignos, dice ¢ autor de la Primera Epis-
tola de san Juan; es el edominio del miedo v el terror,
lugar de miseria con desolacidne, segin un salmo de
Qumrdn; es la «totalidad de la malicias para cierto
hermético pagano; el gndstico Heracledn lo ve como
un desierto poblado tinicamente por fieras salvajes;
en el valentiniano Evangelio de la Verdad es un dmbi-
to de pesadilla «en gue se huye no se sabe addnde o
también se gueda uno inerte cuando persigue no se
sabe a quién» ¥, La mayor parte de los gndsticos jus-
gaba impensable que mundo semejante hubiera podido
ser creado por el Dios supremo; necesariamente hahia
de ser obra de un demiurgo inferior, de un demonio
ignorante —como pensaba Valentin—, inconsciente
de una mejor posibilidad, o —como crefa Marcidn—

Philocaliz, 23.18), pere fue san Agusdn quien Io desarcolld
mds ¥ con mayor cficacla.

T Plut., Is. e O, 46-47, 369 Dss.

® 1 Tn 519; M, Borrows, Dead Seq Serolls (1938), 38a;
Corp. Herm, w1, 4; Heracledn, fr. 20 Vilker; Evang. Verita-
Hi, 291 Malinine-Puech-Quispel, Poro tales ideas no eran
nniversalmente aceptadas. Con 1 Jn 5,19 contrasea 1 Tim 4,4:
miy wrlope Peol wehdv; con Corp. Heww,, wi, 4, donde el
COSMOS €5 mhajpopa TS sexiag, contraste xii, 13, donde es
ahngope tfs Dofls, ¥ oeun gran dios, imagen de oo ain
mayors, Of, también la protesta de Phitarco contra la afirma-
cidn de que el mundo es qun loeer de maless (De trang, an.,
19, 477 c).
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del cefudo y obtuso Dios del Antiguo Testamento, o
— segiin otros sistemas— de uno o varios dngeles re-
beldes contra Dios ¥, El cristianismo ortodozo no po-
dia ir tan lejos ni estaba dispuesto a tirar por la borda
todo el libro del Génesis. Sin embargo, Origenes
mantenia, en sustancia, la concepcidn gndstica; atri-
buyé la creacidn a la actividad de ciertas ainteligen-
cias incorp6reas» que se hastiaron de la ‘mnti:amplz-
cion del ser divino v «se volvieron a lo inferiors .
Un diablo hipostasiado hubiera resultado totalmente
extrafio a la tradicién griega; hombres como Celso en-
contraban hasta blasfema semejante idea. Cuando Por-
firio v Yamblico hablan del «jefe de los demonios»
es porque se apoyan indirectamente en una f]:ente
irania®. El Diahlo pentré en Occidente a través del

® 1a teoria de un ceeador maléwolo o Ignorante —e:aq_w:l
ser hrutal o malintencionado que hize ¢l mundos— no es cier-
tamente ni griegs ni judia; de hecho, nadie, a mi entender, ha
acertado a sugerit wna «fuentes prectistiang para la misma
Hasta donde alcanzan muestras noticlas, parece que fue pro-
puesta por vez primera durante el siglo m d. C. K. M Grant,
Guosticies, afirma gue esta idea pudo tener su origen ente
judios remegados, que se habrian vuelto contra Yahvé por no
haber sido éste capaz de proteger a Jerusalén de la destruc
cién del afio 70 d. C, Ello es posible, pero no bastaria pata
cxplicar 1a amplia difosién de este parccer entre los gndsticos
no judics, gue no siempre identifican al dios creador con
Yahvé (cf. W. C, van Unnil, «Vig, Che.s, 15 [19611, 6582}

® Orig., Princ, 283; of. Epif., Haer,, 644, Para 'Drigcm;,
atoda ls creacidn material es, por consigmiente, coDsecuencld
del pecado; en objetn es servie como putgatorio, y tode hubiera
sido mocho mejor si ounca hubiera side necesarizs (A, H.
Armstrong, An [etroduction o Ancient Philosaphy [1947],
173).

“]Celm, apud Otfg, C. Cels, 6.62; Porl., De Abst, 2.42;
7 mposov@on aiviy Sivapus; Yémblico, De mryst, 3.30; wiw
pévav fyepbve tiy Smudvor, CL BidezComont, Les Mages
bellénisés, I1 {1938), 27582,
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judaismo tardio, que transformsd al Satdn emisario de
Dios en adversario de Dios; del judaismo tomd esta
figura san Pablo y la presentd como «dios de este
mundos, «principe de la potencia del aire». Para algu-
nos gnosticos es el «dios maldito», v para otros «un
dngel, peto en semejanza de un dioss. Los Ordculos
Caldeos lo identifican con Hades ©.

Cuando sean dados a conocer en su totalidad los
textos gndsticos de Nag Hammadi es de esperar que
lleguemos a un conocimiento mds completo de los
otigenes y la historia de esta oleada de pesimismo que
anegd el Qccidente, esa «terrorifica ruptura entre los
dos drdenes a que pertenece el hombre: el orden de 1a
realidad v el orden de los valoress ©. Dudo, sin em-
bargo, que todo ello pueda ser explicado algin dia
en términos de la mera derivacién histérica. Mejor que
postular, con Bousset, la existencia de un primitivo
sistema gndstico del que derivarian todos los demis,
prefiero hablar de una tendencia gndstica que se ma-
nifiesta ya en el primer siglo cristiano, especialmente
en los escritos de san Pablo, v que en el siglo 11 en-
cuentra su plena expresién en una serie de fantdsticas
construcciones mitoldgicas ¥, Estas construcciones to-

“ 2 Cor 44; Ef 22; Odg, C Celrern, 6,27 (ofitas); Tren.,
Haer, 152 = Vilker, Quellen, 1083 (valentinianos); H. Lewy,
Chaldaean Ovacles and Theurgy (1956), 28255, El mito valen-
tinisno de gue los malos cspititus fueron creados de Jos re
mordimientos de Acamot, que representa sl glma humana,
parece indicar que se tiene conciencia implicitamente de que
el Disblo es, en realidad, una proyeceidn de los pensamiencos
reprimidos del hombre {Clem., Exe, ex Theod, 48.2: Iren.,
Haer, 1.54),

“ 8. Péwement, Le Duslisme chez Platon, etc, 157,

® E. de Faye, Grostigues e Grosticieme (1925), 469ss, Gran
parte de Ja confusidn se debe a que muchos autores han wti-
lizado los términes egndsticoss ¥ «gnosticiemos con significa-
dos diversos. Los Padres de la Iglesia suelen llamar gndsticos

i
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man sus imédgenes de numerosas fuentes, cristianas y
paganas, orientales vy griegas; pero, como E'I.E.l'kltt ad-
virtid, en gran patte se trata de persymﬁ@:mnes, de
proyecciones oniricas de la experiencia intima de sus
autores ¥, Asi, el «Bythoss wvalentiniano, misteriosa

a diversos sistemas que mo son otta cosa gue variantes del
cristianismo, gue duizd, al principio, no eran otfa cosa gue
formas peculiates localmente desarrolladss, en Antioquis o
Alsjandria, por ejemplo. pero gue mds adelante habrian :atd::-
difundidas por Ios misieneros, En todo caso, come indica Lictz-
menn, Founding of the Church Universal (trad, inglesa; 19503,
87, wes imposible trazar una divisoria neta entre la Tglesia ¥
la gnosise. Por su parte, algunos investigadores mod:n_:ns apli-
can este témming a todo sistema gue predique un caming para
escapar del mundo mediante una especial iluminacién que oo
estd al alcance de todes v gue tampoco depende de la razin,
En este sentido se ha dado el nombre de «gnosis paganas a
los Hermetice, ta lamada «liturgle de Mitras, los Orfculos
caldeos v hasta a los fragmentos de Numenio, También en este
sentido se podria decir que san Pablo es gndstico; recucrdese,
u propdsita, 1 Cor 2,14ss, donde se dice que ¢l hombre mera-
mente «psiquicos s incapaz de la gmsis,‘ mienttas ue IeI
wpneumdticor juzga todas las cosas ¥ no es juzgado por nf:dl:.
Algunas expresionss de los rollos del Mar Muerto, cotejadas
con clertos textos gndsticos, como el Apderifo de Jwan, sugie-
ren que los gndsticos cristianns habian tomade en buena parte
sis ideas de las sectas heréticas judfas; of, E. Peterson, cn
Encisl. Catt, £ v «Gnosis; G, Quispel, en Cross {ed.), 'l_".he
Jung Codex (1953), 6278, A. D, Nock, JTS, N5 9 (1933),
319ss: (irant, Guosticism. Nada, sin embargo, en Jos mate-
tiales procedentes de Qumedn o Mag Hammadi hasta ahota
publicados nos obliga a admitiv la hipftesis de un sistema
endstico precristiano. Para un estodio de conjunto de las opi-
niones actualments en circolacidn, o, R. M, Wilson, The
Graostic Problem: (1938), cap. 3.

S Cf B, C. Butkitt, Church and Cnosiz {1932), 4lss, de
donde tomo algunos de mis cjemplos; tembidn, A, D. Nock,
«Gnomons, 12 (1936), 611. He modificado un tanto la ter
minologia de Burkitr, pues, en mi opinidn, los doctores gnds-
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profundidad primordial en que yacen desconocidas
originalmente todas las cosas, corresponde a lo que
san Agustin lama abysius bumranae conscientiae, y
que hoy recibe el nombre de «subconscientes. Paor
otra parte, la «barreras (phragmos) que en los siste-
mas de Basilides v Valentin separa el mundo de la
humana experiencia del mundo de la luz corresponde
a la que impide la llegada de los impulsos del sub-
consciente a la conciencia normal *, Ademds, como
sefiala Tertuliano ¥, Valentin vio el mundo material
como una proyeccién de los dolores de Acamot, el
doble mitoldgico del yo humano, atormentado por el
anhelo de la verdad definitiva, pero incapaz de pro-
ducir otra cosa que un racionalismo bastardo que es
preciso «crucificar» para que sea redimido el yo. Fi-

ticos no son eguipatables a los «fildsofoss, en el sentido mo-
dr:nm del térming, sino més bien 2 visionarios y creadores de
mitos. por temperamento, hombres del tipo de Swedenborg o
William Blake, Almunos de ellos tavieron la experiencia de las
visiones personalmente; asf, Valentin contempld al Logor en
forma de nifio recién nacido y Marcos vio Ia Térada en figu-
ta de mujer (Hip., Haer,, 6.42.2). Otros, como Basilides, Isido-
ro y Apeles, aceprsban los ordcolos imspirados de algunos
mgogieo; of. p 85, n. 62, fnfra; of. también la lista que da
Porfirio de los «apocalipsise gndsticos (Vi Ploz, 16), algunos
de los cugles han aparecido en Nag Hammadi,

* Cf la codess plegaria gue se ha de recitar después de
atravesar el phrapwmos, cada por Otigenes, C. Celsurm, 6.31:
fraoihéa povirgomoyv, Seopdv dfieplas, 0By dneploeentov
aomilopm; of. tambidn Epifanio, Haer, 315 &' dgyiic &
Adwondreg witds fv faved wepelye T mivia, Svia by davzd
v dyvmaip.

# Adw, Valent,, 15:20; of, Tren, Haer,, 14.5 (Vilker, Quel-
Ien, 104.25ss). En el mito simoniane, el lipanar de Tiro al
que va a parar la divina Elens, olvideda de su nombre v raza,
¥ en que es encontrada potr Simdn Mago (Tren,, Heer, 1,23.2),
representa evidentements g este mundo cafda en gue Ias almas
esperan su redencidn,

|
g
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nalmente, la idea de dividir a Dios en dos personas,
un Padre misericordioso v remoto y un creador esti-
pido v cruel, parece corresponder a la misma dupli-
cidad de la imagen paterna individual con sus corre-
lativos componentes emocionales, con lo que se resuel-
ve simbdlicamente el conflicto entre el amor v el odio
subconscientes, al mismo tiempo que se aplaca el sen-
timiento de culpabilidad v sus remordimientos *.

Si tal era la idea que del mundo se formaban los
hombres de aquella época, ¢qué es lo que pensaban
acerca de la humana condicién? Se comprende que en
un mundo semejante se sintiera extrafio y como des-
terrado el que Plotino llamaba «hombre interiors, el
hombre «pneuméticos o espiritual de san Pablo y los
endsticos. Son abundantes los testimonios en este sen-
tido. Es légico que los cristianos, que vivian en la
esperanza de la segunda venida de Cristo, se sintieran
desde un principio «extranjeros y peregrinose; su con-
signa era «no amar al mundo ni las cosas que hay en
el mundo». En las palabras epigraméticas de la Carta
2 Diogneto, «viven en sus paises correspondientes,
pero como extranjeros; aceptan todos sus deberes de
ciudadanos v sufren todas las desventajas como ex-
tranjeros; cualquier tierra extrafia es su pattia, y cual-
quier patria les resulta extrafia» ¥. Este sentimiento
de alienacién se acentda aiin mds cnando se trata de
las gndsticos cristianos, que responden a una «eleccién
extrafian, enseflan un «saber extrafos y esperan mo-

# En muchos sistemas gndsticos tiete asimismo gran impor-
tancia la fmagen materna; en este sentido, el cristiapismo or-
todoxo, en s formss mds antipuas, no se preocupd de tomar
medidas eficaces, También lz imagen materna sufre una esci-
sidn, pero de maners distinta. Por una parte, como Sophia
celeste (lamada 7 witng; of. Iren,, Haer,, 1.5.3), se proyecta
sobre ¢l Pleroma como una entidad diving; per otra, como
Sophis terrena (Acamot), se interioriza o identifica con el yo.

® Epist, ad Diognetum, 3.3,
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rar un dia en una tierra «nuevay o «extrafias ¥, Pero
estos sentimientos no son exclusivos de los circulos
cristianos; en la escuela plarénica habian llegado a con-
vertirse en un lugar comdn *. El mismo Marco Aure-
lio, que gastd sus dias en administrar todo un imperio,
pudo exptesar en ocasiones tal sensacidn desoladora
de extrafiamiento: «Toda la vida del cuerpo humano
es una corriente que fluye; su existencia, una pelea y
una estancia en un pafs extranjero, v su fama pdstuma,
puro olvidor, Luchd para no caer bajo el dominio
exclusivo de tales ideas con todas las fuerzas de su
religiosidad estoica, recordindose constantemente a si
mismo que su existencia formaba parte de la gran
Unidad. Perc aquéllas eran las ideas que dominaban
en su época, ¥ no podia eluditlas; sélo le quedaba se-
guirse preguntando: «gsHasta cuindo?s =,

Tales reflexiones llevaban inevitablemente a plan-
teatse un interrogante; «/Para qué estamos aguifs

® Clem., Strome, 41655 Edviv oy Bxhoyiv tod xdopou
o Booveibne elinge aéyery; 32120 wfv By, o gom,
wvinoty ehayyeiliovva (de fos marcionitas); Ploe., 11, i, 11.11:
W yf ovtoic N EEvn keyoudvn; L ix, 524 s e
fcf. C. A, Baynes, Copdic Grosfic Treatise [1933], 134). Celso
atribufa a los cristianos una creencla semejante (Orig, Con-
trg Cel, T28Y% of Ap 211, De hecho, los sctitas se daban
g s mismos el nombre de scxtranjeross (dddoveveiz), v del
mismo modo designaban a Set, [a fgora ceneral de su mircle-
gin; un documents de Nag Hammadi, ain no publicado, leva
el tmlo de Allogener Hypsistor, Recuérdese la frase de Tols-
tol: «Un temor gue me hacls sentirme como wun huérfano,
como gislade en medio de todas estas cosas que ten extrafas
me tesultabane {Cosfesidn),

# [Platdn], Awiochus, 365 B b wowdv &) voito »ou mpbs
dmiyrioy foukoipevoy, mepembinuic s Bory & flog.

= M. Ant,, 2.17 (cf, también 12,1.2: tvoc div e matplfoc);
7.9, 646 péypl vivos ofv. Festogitre ha estudiado la evolo-
cidn de la ides, emparentada con la anterior, de ovapdonoic
(Persaral religion, cap. 4),
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(37l <t veybvopsy). Es ésta una pregunta muy vieja.
Empédocles se la hizo, y propuso una respuesta; Pla-
wén afirmé en el Teetefo que ése era justamente el te-
ma propio de la investigacién filoséfica ®. Pero se trata
de una pregunta que, con seguridad, no se formularin
los hombres que se sientan felices, pues una vida feliz
parece justificarse por si misma. Hasta el Imperio no
se la harfan los filésofos y otros muchos hombres co-
mo expresion de un problema capital #. Todos ellos
se apresuraron a dar sus respuestas, que Fesm%iére
ha catalogado *, partiendo de la dozografia que ofrece
YVamblico en su tratado Sobre &l alma, en que los
hombres se dividen en dos grandes grupos, el de los
optimistas y el de los pesimistas. Los que seguian
apegados 4 la vieja fe en la divinidad del cosmos te-
nian en el Timeo una respuesta ficil: sin la humani-
dad no estarfa completa la perfeccidn del cosmos ™.
Dicho de otro modo: nosotros estamos agqui, como
afirmaba un platdnico del siglo 11, «para revelar la
vida divinas ¥; la vida humana forma parte de la auto-
rrealizacion de Dios, Otros, tomando pie del dicho
platénico de que «todo lo que estd vivo se cuida en

“ Platén, Teet, 174 B. Sobrc la primitiva historfa de esta
cuestidn, of, Dodds, Greeks, cap. 5.

® Morden, Agnostor Theor (19130, 1019, recogic alpuncs
ejemplos. Dude mucho en adhcricme a la hipdtesis de este
autor, en el sentido de gue todos ellos dependen de un wmo-
deloe compuesto por Posidonio; para la mayor parte de los
antores, agol se trata de algo mds que de un vimog retdrico.
A esta coleccidn ha venido a afiaditse recientements Epawg,
Verit., 22.4ss Malinine-Pucch-Oiuispel.

7 Festugitre, Révélagion, IIT, cap, 2, de donde tomamos
casi todo el material empleado en este pdrrafo y en el si
guiente,

™ Platdn, Tim., 41 BcC.

¥ glg Geiac Cwic Exlfeiw atribuido por Yimblico, apsd
Stob., 13791, a ls escoels de Tavro, CE. Plot., v, viil, 5.29-37,
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todas partes de lo que no tiene vidas, consideraban
al hombre como un administrador puesto en el mundo
por Dios, de forma gue la existencia terrena venia a
ser una especie de servicio (leitowrgia). Ello podia
entenderse en sentido optimista o pesimista. De «ser-
vicio a la vidar habla Celso; Marco Aurelio, en tono
més amargo, de «servicio a la carnew; los sabios hin-
dies de Bardesanes pensaban en «un servicio obliga-
torio a la naturaleza», que cumplian a regafiadientes ¥,
Aquel servicio podia resultar peligroso para el alma;
Plotino, con expresiones conmovedoras, lo compara
con la determinacidn del timonel, que arriesga su vida
sin pensar en otra cosa que en salvar su barco ¥, pero
al mismo tiempo afirma que, en compensacién, el alma
saldri gananciosa con su experiencia del mal. Para
Proclo, esa experiencia es parte necesaria de nuestra
educacidn, mientras gue en algunos platénicos cris-
tianos hallamos una idea emparentada con la anterior:
gue el mundo es una «escuela para las almas»s %

Sin embargo, las explicaciones de este tipo parecian
insuficientes a los dualistas mds radicales. Si el hombre
es un peregrino sobre la faz de la tierra, su presencia

* Platén, Fedr, 246 »; Celso, apnd Oclg., C. Cels., 8.53;
M Ant, 6.23; Bardesanes; apad Porf., De abse, 418, p. 254
14 Nanck. Para Sinesio ez on servicio al cosmos (De prow.,
DS 88, 1279 Y o a la naturaleza (De fwsorn., 1296 ). La
w=mide optimista pedris derivar de Posidonio (aped Clem,
Sewwe 2129 of A D Nock JRS 49 [1979], 12)

= Pee v, i, 17.21ss. Cf. Numenio, fr. 20 Leemans {apad
Eem_ Fre=p Er, 11.17), donde el Deminegpo o alma ynivetsal
womte o L= omaterds, pero se olvida de si mismo; vendo al
spesenes O ls materip, entra en contacto con lo senszible, lo

o= 5 slewe hesrs su propla condicidne; o, tambidn Proclo,
i & = 37 1ls Coreuzer,
P v, @, 7.11-17; Proclo, Dec dub., 387 Boese; Ba-

sil, H &= Hex 15, &l mondo coma Sulamehelor st mwondies-
THQtoy Ty avbpastivery Yoo,
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aquf sélo puede ser debida a una caida, a una pérdida
de sus alas, como se dice en el mito del Fedro; algo,
como decia Yéamblico, «antinaturals ®. Desde este
punto de vista, nacer es una verdadera desgracia; los
sabios nunca celebran el aniversario de su nacimien-
to®. La condicién del hombtre como ser caido puede
explicarse de dos maneras: como un castigo por un
pecado cometido anteriormente en el cielo o como con-
secuencia de una eleccidn desacertada del alma. Parece
que la idea de considerar la encarnacién como un cas-
tigo es de origen pitagérico y érfico; aparece ya en el
catecismo pitagdrico. Aristételes la atribuyd a los «ex-
positores de los misterioss; Crantor, mds vagamente,
a «muchos entre los sabioss ©. De tales fuentes, com-
binadas con la creencia judia en los dngeles caidos, la
tomaron los gndsticos cristianos o semicristianos (Va-
lentin, Marcitn, Bardesanes, Mani) v, al parecer, tam-
bién Origenes, lo mismo que el hermético pagano gque
compuso el Kore Kosmon. Segiin este tiltimo, el delito
de las almas consistié en una desobediencia inspirada
por una indebida autoafirmacion (folma) # De tono
menos mitoldgico es otra versidn de esta misma doc-
trina en que el alma elige deliberadamente su propio
descenso; en esto precisamente consiste su culpa. Hsta
es la doctrina que hallamos en Numenio, en el hermé-

¥ Yimbl, Protrep, 60.10ss (clertamente, no es de Arised-
teles: of, I, Diiving, Aristofle’s Profrepeicus [1961], 237).

= Onig, In Lewir, borr. viii, 3: «Sanct non solum non
agunt festiviratem in dis naeali suo, sed in spirfta sancto repleti
exsecrantur hune diems, También Plotino == negaba a celebrar
el diz de su natalicie; of, Porf., Vi, Plor, 2.37s,

Y YVimhl, Vit, Pytk, 85 (= Vorsokr, 58 ¢ 4); Acdse, Pro-
trept., fr. 106 Diiring {= fr. 60 Rose’); Crantor, apsed Plat, (7],
Cons, ad Apoll, 77, 115 8. Seplin Clemente, Stromr, 33, los
marcionitas tomaron esta doctrina eimpias de Jos fildsofos,

o Kare Kosmoun, 24 (Corp. Herm, wol, 1v, 8 NockFes-
tuzitre). En cuanto a Origenes, of p. 37, n. 40, sapra
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tico Podmandres v, a veces, en Plotino. Lo que impulsa
al alma se describe como amor a la naturaleza o a la
materia, o, con mayor sutileza, como narcisismo: el
alma se enamora de su propia imagen reflejada en el
mundo material; también se habla a veces de ambicién
o folma®, Coando aparece el término fofma hay que
pensar en una fuente pitagdrica, pues sabemos que
tolma es un nombre pitagdrico para designar a dyas,
el principio de discordia opuesto al Uno®. Cuando
san Agustin nos habla de que wandacia separa al alma
de Dios» %, su sudaciz no es otra cosa gue una traduc-
cidn de tfolma.

Atencidn singular merece la forma en que Plotino
aborda esta cuestidn, ya que, a mi modo de ver, no ha
sido adn comprendida del todo. Se le ha acusado de
que sus ideas resultan confusas e inconsecuentes a
propdsite de esta cuestién; ello no es del todo justo,
pues como €l mismo indicd, la inconsecuencia surge
ya en los escritos de su mismo maestro Platén ®, Desde

® Amor a diky o gime (Numenio, fr. 20 Leemans; Poim,
{Corp. Herm., i], 14); narcisismo (Plot., rv, iii, 12.1; Paeim.,
ibid.); ambicidn de erear o regir {Didn Cris, Boryseh, 55
Plot., rv, 4, 1.3 [véhpal; Paedm., 13). En Ios neoplatdnicos gpa-
recerd tambifn téipa, por ejemplo, Hieracles, 148.19ss; Pro-
clo, Mal, subst., 12,13 Boess,

* Plut, Is. er Os, 381 F; Anatolio, apad [Yamb.], Theal,
Arithnr., p. 719 de Faleo; Olimpioders, I Alr, 4317 Cr.
CE. Proclo, Tn Ale, 152,13 Cra vy mpdofiay madeny “rdhpoy’
amoxahkel vy TvBaybpetov tpdmov. Lido, De mens, 2.7, ato-
buye este uso de tdhpa o «le esenels de Ferecidess; es posible
gue ecncontrara el término en alguna mixtificacidn pitagdrica
sobre «Ferecidess,

T Aguet, De moribus, 1.20; of, De mus, 640 Cio, Des,
2324, sobre ln audacis de Addn; cof, también W, Theiler, Por.
phyrios ned Aupustin (1933), 27:30.

® Plot., 1, wiili, 1, Sobre la inconsecuencia de Platine,
cf., por ejemplo, Inge, P, of Plotinus, 1(°1929), 259; Bréhicr,
La Philasaphbie de Plotin (1928), 64-68; Festugitre, Révdla
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un punto de vista histdrico, el problema que se plan-
teaba —y que adn sigue planteado— consiste en con-
ciliar la cosmologia del Timeo con la psicologia del
Fedén y el Fedro. En un tratado temprano hizo Plo-
tino un primer intento de conciliarlas, pero sin mucho
éxito . En sus primeras obras, sin embargo, general-
mente tiende a aceptar el presupuesto pesimista, here-
dado de Numenio, de que el alma individual descien-
de en virtud de una eleccién deliberada, a impulse del
deseo plenamente consentido de «gobernar por si mis-
ma una parte del mundo» o de «ser duefia de si mis-
ma» ™. En tres tratados sucesivos utiliza la terminolo-
gia pitagdrica relacionada con la idea de folmae . Pero
se produce un cambio cuando rempe definitivamente
con el gnosticisime. En su teatado Coutra loy grdsticos
son sus adversarios los gue creen gue el alma cred el
mundo «por arrogancia v folmas ©. A partir de este

tiosr, TIT, 93s; mis recientemente, C. Tresmontant, Métaphy-
sigue dy Christanissre (1962), 31944, Ninguno de estos auto-
res considera la posibilidad de ong evelueidn en el pensa-
miento de Plotino acerca de esta cuestidn, En cambio, J. Guit
ton, Le Temps ef Pétermitd chez Plotin el Saint Awugastin
('1959), 71.86, reconoce v pone en relacidn con la controversia
contra fos padsticos esa evolucidn,

# 1w, vill, 5, Parece gue Plotine tantea agol el terreno como
otientindose hacia I3 concepcidn que mids tarde adoptard, pero
sus palabras resultan adn oseurss (Ia oscuridad sumenta a can-
sa de la cormupcidn del texto on un pasaje cdtico, lineas 16ss).
Este tratado es el sexto en la ordenacidn cronoldgica de [os 34
gue compuso (cton, Gl

" v, vil {cron, 2), 1311; v 1 (cron, 10}, 1.5 Cf. ambién
1v, viil (cron. &), 4.10-28.

oyt ix {eron, 9), 529 Br., en que Nous se separa del Uno
por un acto de wohpa; ¥, 1 (crom. 10): wdipoe es el principio
del mal para ef alma; v, i (eron. 11): el elemento yegetative
del alma o5 w0 wohunpiretor sal dqoovestatoy,

g1, ix (crom. 23), 11.21, Schre otro caso, dentro de este
mismo tratado, en que se rechoxs el ponro de vista nomeniano
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momento desaparece de su doctrina la terminologia
relacionada con tolwa, v el descenso del alma indivi-
dual deja de considerarse como una culpa. En 1v, i, 13
tenemos su opinidn madura al tespecto: las almas des-
cienden «no deliberadamente ni por mandato de Dioss,
sino instintivamente, obedeciendo a una sinstruccidne
(prothesmiia) intima, al modo de los cuernos que le
salen a un ternero; se trata de una necesidad bioldgi-
ca ™. Nos enconttamos, por tanto, con gue Ploting
terming por emanciparse de la influencia de Numenio.
En uno de sus dltimos escritos, el tratado Sobre la
persona y el organismo, tenemos la confirmacidn de-
finitiva; se nos dice en él, efectivamente, gue no hay
mis pecado en que ¢l alma ilumine al cuerpo gue en
producit sombra ™, Plotino pudo tener sus dudas al
principio, pero al fnal se alzd como campedn del ra-
cionalismo helénico.

Hasta ahora he venido describiendo, lo mejor que
he podido dentro de la brevedad, las que parecen ser
actitudes caracteristicas de aquella época ante el mun-

v endstico, que Plotino habfa adoptade antes provisionalmen-
te, of, Les Sowrces de Platie, 195, En csta misma obra, pp. 182-
130, sc pone de relieve la importancia de la ruprora con el
gnosticismoe como punto ctftico en la evolueidn del pensamisn-
to plotiniang, Admitdrlo asl sobre el camine a un estudio «ge-
néticor de su filosoffa conforme a una lines mis echerente gue
la sexrida en el desdichade libro de Heinemann,

B, i (cron. 27}, 13. Las ideas se desmrrollan sobre un
contexto mds amplio en la continuacion de sste tratade, v, iv
(cron. 28), 11,

"1, 1 (eron 53), 12.24. Cf. también 1, viii {cron, 51), donde
se trata como una realidad natoral Ia ssociacidn del alma v el
cuerpo; la edebilidads del alma no le es inherente, sine debida
a la presencia de la smarcrizs (cap. 14} que, a su ver, €8 con-
secuencia necesaria de la ewpansidn dindmica a partic del Uno
{cap, 7). Este mismo sentic inspira el pasaje 1, iv (coon. 46),
162055, en gue se dice gue el sabio coida de so cuerpo como
el muisico de su lira.
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do y el puesto que en €l ocupa el hombre. Nos resta
indagar las repercusiones que todo ello tuvo en la
conducta de los individuos. Es claro que aquellas acti-
tudes no eran las mds & propdsito para fomentar en
los hombres el deseo de «utilizar o mejorar el mundo
exteriors: de hecho, el siglo 11 apenas muestra indi-
cios de que se realizaran muchos esfuerzos en tal sen-
tido, al menos hasta que llegamos a la época de Dio-
cleciano, cuyas reformas estaban basadas en el nuevo
concepto teocrdtico del emperador como representan-
te de Dios en la tierra. Pero tampoco hemos de con-
fundir extrafiamiento del mundo con indiferencia, Qui-
zi hayamos de admitic que un Marco Aurelio o un
Plotino prestaban mayor atencién a su propio perfec-
cionamiento que a la vida, pero ello no hos autoriza
a olvidar que el primero luchd por asegurar el bien-
estar de los hombres como pocos lo han hecho, mien-
tras que el segundo supo robar tiempo a la contempla-
cién del Uno para convertir su casa en orfanato y
hacer de tutor de sus pupilos, «escuchando sus reci-
taciones» ¥ «examinando las cuentas de sus pertenen-
cias y comprobando su exactitude . Por otra parte,
abundan los testimonios de las actividades filantrd-
picas de las Iglesias cristianas; por citar un solo ejem-
plo, a mediados del siglo m1 la comunidad de Roma

% Porf., Vir. Plor., 9, Queda claro, sin embargo, que pama
Plotino Ia vida activa es sélo un pobre suceddneo, indigno en
principio del hombre contemplativo (vr, ix, 7.26); el verdadero
fldeofo renunciar & todos los cargos pdblicos (1, iv, 14207,
como hizo Rogaciano, discfpulo de Plotine (Vi Plot, 7.37).
Die haberse convertido en realidad el abortado provecto de
crear una «Platondpolise, lo mds segrmo es gue se hubiera pa-
recido a un monasterio cristizno mds que al estado ideal de
Platén, Marco Auvrelio era mds realisra: «No pongas tu espe-
ranza en la Utopia de Platdn; comténtate con dar algdn paso
adelante, ¥ piensa gue no es poco lo gue con ello habréds con-
segmidon {9.29).

4
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sostenfa mds de 1.500 «viudas y pobres» ™. Y esta
avuda no se limitaba a los cristianos; Juliano afirmaba
en tono malhumorado: «Estos impios galileos alimen-
tan no sdlo a sus pobres, sino también a otros, mien-
tras gue nosotros tenemos abandonades z los nues-
tros» ”', Volveré sobre esta cuestién en el capitulo IV.

Un efecto mis positivo que cabria esperar, y que
de hecho se produjo, fue la inferiorizacidn de los sen-
timientos hostiles. El resentimiento frente al mundo
se convierte en resentimiento contra si mismo o lo
provoca de rechazo; es lo que Séneca llamaba displi-
centia sui ™, y puede encontrar una de estas dos formas
principales de expresarse: el tormento puramente men-
tal infligido por una conciencia demasiado escrupulosa
{dicho en términos freudianos: las recriminaciones del
«super-egor) o los actos fisicos de autopunicién, que
en casos extremos pueden llepar a la automutilacidn
o el suicidio. El remordimiento es [recuente en auto-
res cristianos de todos los tiempos; es la consecuencia
légica de una fe que impone unas exigencias morales
que el individuo resulta incapaz de satisfacer plena-
mente. Entre los paganos se trata de algo mds bien
raro. En los Canfos dureos pitagdricos se recomienda

™ Eus., Hist. Eccl, 64311, La condicidn més lastimosa de-
hin de 2er la de las viudaes, ya que s= desaconsejaban enérgica-
mente las segundas nupcias, Otros muches datos se encontra-
rin en Harnack, Mission, 11, cap, 4.

7 Tulinno, Epise, 84 a Bidez-Comont, 430 d, Cf. J, Kabiersch,
Uniers. zum Begriff der Philanthropie bei dewm Eaiser [nlisa,
v las recensiones de M. J. Boyd, CR 76 (1962), 1675 v R,
Browning, JHS 82 (1%962), 192, Oiro testimonio pagano ante.
rior {dado con el misme rono malhumommdo) de s avoda matie
entre los cristianos es el de Lociano, Peregr, 13. Cf. también
pp. 177ss, infra,

*® Bén., De trang., 2.10, Su andlisis de la insatisfaccidn poses
un tono muy s«modernos, ¥ merece un ¢studio mds atento del
gue ghora puedo dedicarle,
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examinar la propia conciencia: nunca te entregards al
suefio sin antes haber examinado lo que hiciste o de-
jaste de hacer a lo largo del dia; amonéstate por las
malas obras y alégrate por el bien que hayas hecho.
Epicteto cita, y aprueba, este consejo, que Séneca po-
nia en prictica ™. Por lo que se refiere al periodo que
estudiamos, el ejemplo mds lamativo de remordimien-
tos morales aparece alli donde menos justificado po-
dria parecer: en Marco Aurelio. Al considerar el re-
sentimiento contra el munde como la peor de todas
las impiedades, Marco Aurelio interioriza este senti-
miento y lo dirige contra si mismo. Ya en una carta a
Frontén, escrita a la edad de veinticinco afios, se mues-
tra disgustado por no acertar a llevar la vida que co-
rresponde al verdadero fildsofo: «Estoy pesaroso —es-
cribe— y de mal humor contra mi mismo, estoy triste
v descontentn, me siento lenp de miserias ¥, Los
mismos seatimientos le acosan cuando va es empera-
dor: no ha logrado realizar los ideales que se habia
propuesto ni consigue llevar una vida que wvalga la
pena vivir; su existencia le ha cargado de manchas y
cicatrices; anhela ser un hombre distinto del que es,
wempezar a ser por fin verdaderamente humanos an-
tes de que le llegne la muerte. «Duro es para un
hombre —afirma— soportarse o si mismos ¥,

™ Carm, aur., 40-44, citado por Epicteto, 3.102; of. Sén.,
De ira, 336358, La confesidn de los pecados, privada o pdbli-
cn, ei extrafia o la tredicidn gricga, pero no es exclusiva del
cristianismo; of. R, Pettuzzonl, Lo cowfesrionme dei peccati
(1929.36), v Confessions of Sins and the Classicr: «Harvard
Theol. Revae, 30 (1937), 1ss,

* Frontdn, Epist. 1, 216 Loeb, CF. ¢l agudo cap, que dedica
Misch a Mareo Aurelio en History of Auwtobiography in Anti-
guity, Il [trad. inglesa; 1950),

" M. Ant, 8.11; 1051-2; 11.18.5; 5101 Resulte tents
dora la idea de relacionar esios pasajes con el suefio de Marco
Auvrelio antes de ser clegido emperador, en que sofié que tenls
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Otros hombres de aquella época (y el mismo Marco
Aurelio coando su disposicién de dnimo era distinta)
se senifan capaces de soportarse a si mismos mediante
el recurso de establecer una dicotomia tajante entre
su espiritu y su cuerpo, cargando sobre el segundo
todo el peso de sus resentimientos. Esa dicotomia
viene, por supuesto, de la Grecia cldsica™, de cuya
aportacién a la cultura humana puede que éste sea el
legado mds discutible y que mds serias consecuencias
ha tenido, Pero en el perfodo que estudiamos tuvo
extraiias aplicaciones. Paganos y cristianos (aungue no
todos los paganos ni todos los cristianos) competian
¢n una carrera de insultos al cuerpo; éste era wbarto
v viscosidadess, un 4sucio costal de excrementos y
orinas: ¢l hombre se halla inmerso en su cuerpo como
en un bafio de agua cenagosa. Plotino se avergonzaba
del simple hecho de poseer un cuerpo; san Antonio
se abochornaba de tener que perder el tiempo en ali-
mentarse o en satisfacer cualquier otra necesidad fisi-
ca® Y como la vida del cuerpo era muerte para el

manos ¥ brazos de marfil, pero goe podia servirse de ellos
petfectamente (Didn Cas., 71.36,1), Tomados confontamente
todos estos datos, parccen sogerir que Marco Aurelio sufrié
lo gue wn psicdlopo moderno llamaris ona sgrave crisis de
identidade, Sin embargo, sunque tan enormes remordimientos
puedan parecernos morhosos, £n el caso de Marco Aurelio nada
indica gue s¢ d¢ una ides como la de Tertuliano, que senfa
esta wtortura del almas por un sacrificlo agradable a Dios
{De esw carr, 8).

© ¥y he snalizado los origenes de ests idea en Greeks,
cap. 3.

# M, Ant, 33; Armobio, 237; M. Ant, 824; Porf, Vir
Fiot, 1; Atanasio, Vit. Ane, 45, 909 &; of. también Regals
Pachowii, 30, donde se prohibe gque los monjes se miren
unos & otros durante las comidas; tambidn Jerdn., Epiir,
107.11, donde se recomienda gue las jdvenes no se bafien
nuncd, pars que no tengan ocasidn de contemplar sus cusr-
pos desnudos. Para una actitod diferente con respecto al
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alma, la salvacién consistia en mortificar al primero.
Como decia un Padre del yermo, «le doy muerte, por-
gue ¢l me estd matando» ¥, La unidad psicofisica se

cuerpo, of, Plut, Sfo. rep, 21, 1044 nss; Clem., Stome, 44,
17s; 4.26.163-64; Orfp, C. Cels, 342: «En si misma, la na-
toraleza corpdrea no estd implicada en el mals,

® Heraclidis Paradeisos, 1, Es muy antigua Ia idea de que
esta vida es muerte pars el alma, v se remonta a Herdclito y
Empédocles, pero en la época que esiudizmos resurge asoclada
3 una mds intenss carga emocional, El cuerpo es «la renchroza
mazmorra, la muerte en vida, el caddver a la vista, la tumba
que siempre levamos a cuestase (Corp. Ferse, vil, 2). En el re-
cientemente publicade Evamgefio de Tomds se insiste en Ta
necesidad d= desentenderse absolutamente del coerpo: 1Ay
de 1a carne que sgobia al alma! (A del alma que agobia a la
carnels (110}, Es posible gue Ja doctring de la resorreccidn
de la carne contribuyera a mitigar un tanto la tendencia a
denigrar ] cuerpo entre los eristianos (ef, Tere., De rer. carn,
43). Sin embargo, las consecucncias, cn este sentido, no llega-
ron sy lejos, En el De anima, 53, después de citar las pala-
bras de san Pablo, =n gue sc lama al cuctpo stemplo de
Diose, Termiliano dice inmediatamente despuds gue estorba,
oseurece ¥ mancha sl alma, Daniélon afirma gue la ascesis
crisgana del sigle TV ne se fundsba, s«como la pagana, en el
desprecio del ouerpos (Origen [rad. inglesa; 1935], 12), pero
esto me patece exsperade, Mo todos los ascetas paganos des-
preciaban €] cucrpo; Porfido nos dice gque el pecador debe
recriminar a s alma, no a su cueerpo (Ad Mare, 29). Por otra
parte, en ouanto 4 la actitad de Jos Padres del vermo, of., por
ejemplo, Aran., Vit Ant, 22s5; Apopbeh. Patrum, 1017, asi
como los datos recopilados por O, Zickler, Arkere werd Minch-
turme, I, 236-68, Este odio al cuerpe ha de distinguirse de la
prictica universal de la {gxnoig, ¢} como un medio para con-
geguit la pureza ritwal (ordinarfamente, sdlo en determinadas
ocasiones); #) como un medio para robustecer el propio mana
(cf. H. J. Rose, «CL Philw, 20 [1925], 238ss); o) como un
ejercicio parz fortalecer la volontad (esto dltimo es tipico de
los pitagéricos; of. Dind., 10.5.2; Didg. Laer, 8.13; Yimbl,
Vi, Pyeb., 187; Epict., 3.12.17),
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habia escindido en dos, no sdlo en teorfa, sino tam-
bién en la préictica; una mitad encontraba su satisfac-
cidn en atormentar a la otra,

Esta ascesis queda muy lejos de la antigna doxngig
griega, que en Platon y Aristételes significa simple-
mente «ejercicios. Nunca faltardn antecedentes de una
u otra prictica ascética en la antigua Grecia ®, pero
cl origen de este movimiento en su totalidad perma-
nece oscuro. Poseemos descripciones de cierto nimero
de comunidades ascéticas que parecen haber surgido
independientemente unas de otras en diversas regio-
nes del Mediterrdneo oriental poco antes de la era
cristiana, Esenios en Palestina, terapeutas en torno
al lago Mareotis, los contemplativos egipeios descritos
por Queremdn o los neopitagdricos de Boma. Des
gracisdamente, si prescindimos de los documentos de
Qumrdn, ninguno de estos grupos nos puede hablar
hoy con su propia voz; sdlo contamos con descripcio-
nes de segunda mano, en las que resulta dificil dife-
renciar el hecho histérico de la presentacidn literaria
de un ideal. ;Hasta qué punto pudo influir alguna de
estas comunidades en la ascesis cristiana? No sabria
dar una respuesta categérica. Holl y Reitzenstein ®
han demostrade que la Vide de san Antonio, eserita
por Atanasio, estaba en deuda con una Vida paga-
na de Pitigoras; ello no debe sorprendernos, ya que
la hagiografia era un género literario comin a eris-
tianos v paganos; efectivamente, tenemos ejemplos

" Cf. ). Leipoldt, Griech. Phiosopbie and frithchrisiliche
Askese, en Verd, Sdchs. Aked. (Phil-hise. Kl 106.v; 19561).
También ha recogido muchos datos sobre Gownec L. Bicler,
Beiog 'Avyip, I (1933-36), 60-73,

® K. Hell, Gesammelre Aufséize, 11, 2495s; B. Reitzenstein,
Siezh, Heid (1914) Abr, viii (Reitzenstein, como es habioal
en estc autor, leva sus conclusiones bastante méds lejos de lo
que justifican estrictamente los datos aducidos; of, H., Dirries,
aMachr, Gutts [1949], 401).
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paganos en la vida de Apolonio por Filostrato, en la
de Proclo por Marino y en las de los fildsofos neo-
platénicos por Eunapio. Sin embargo, como Festugiére
ha sefialado ¥, de ahf no se sigue en absoluto que la
préctica ascética cristiana derivara de modelos paga-
nos. Hay ligeros indicios de que antes de iniciarse el
movimiento eremitico cristiano ya habia <«ermitafios
paganose, pero serfa muy aventurado afirmar gue su
cjemplo influyé en los Padres del yermo; todo lo que
os decir es que en ambos casos actuaban los
mismos impulsos psicoldgicos. Si es que cabe hablar
de algin modelo, éste serfa judio mds que pagano ™.
Para apreciar la gran diferencia que hay entre la
ascesis cristiana y la pagana no tenemos mds que echar
una mirada a las Semtencias de Sexto, una coleccidn
de aforismos morales y religiosos que ha llegado hasta
nosotros en la forma gue le dio un redactor cristiano
hacia finales del siglo 11 y en varias versiones paganas

T REG 50 (1937), 478.

" El dnico «ermitafio paganos que CONOCEmMOS DOT SU DOM-
hre parece ser Sdstrato, que vivid el aire libwe en el monte
Parnaso, ¥ del gue se dice que se mantuvo toda su vida sdlo
de leche (Ludano, Demonax, 1; Plur, Q. Symp, 4.11), pero
no hay pruebas de que sus motivos fueran de orden relipicso
{se dedictd a actividades como luchar contra los bandoleros v
consteuir caminos), El santo vardn a que se refiere Plutarco,
que vivia en el desierto de Arabis ¥ comfa una sola ves al
mes (Def. or, 421 a), parece ser un personaje ficticio. San
Jerénimo, sin cmbargo, conocfs & unos pitagoricos que «in
solitudine et desertis locis habitave consueverunts (Ady, Jo-
gintan., 29), vy Porfirio lo confitma (De abst., 1.36), Mm‘m
mds antigne v firme es la tradicidn eremitica entre los judios
{Elias, Juan Bautists, los terapeutas). Joscfo pasé tres afios en
el desierto junto & un tal Banno, que «sec vestia dnicamente
con lo gue pusden ofrecer los drholes, se alimentaba de frutos
espontineos v solin bafarse frecuentemente en agua fria, de
diz o de noche, pera mantenerse puros (Vila, 2).
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anteriores ®. Los aforismos paganos ofrecen un ideal
ascético moderado cuando no trivial: el dominio de
si mismo es el fundamento de la piedad; no debemos
comer sino cuando tenemos hambre; hay que dormir
tinicamente lo necesario; se debe evitar la embriagues;
las relaciones sexuales han de setvir (inicamente para
engendrar hijos ™. El redactor cristiano, acerca del
tiltimo punto, adopta una postura mucho mids som-
brfa: el matrimonio, si es que alguien se arriesga a
contraerlo, debe ser una «competicidn de continencias,
y es mejor la mutilacién que la impureza ®, Eran mu-
chos los que sostenian tales puntos de vista y actuaban
en consccuencia, sobre todo entre los rigoristas cris-
tianos v gndsticos. Galeno v Origenes dan testimonio
de que en sus tiempos eran muchos los cristianos que
se abstenian de las relaciones sexuales durante toda
la vida; la virginidad era la cumbre y la corona de
todas las virtudes, En los Hechos de Pablo y Tecla,
obra muy difundida entonces, se afirmaba que sélo
resucitardn los y las virgenes, y se dice que los mar-
cionitas negaban los sacramentos a los casados ™. En
cuanto al adulterio, la primitiva Iglesia lo solia cata-
logar, junto con el asesinato v la apostasia, como pe-

® H, Chadwick, en su admirable edicidn de Sexto (1959),
ha estublecido definitivamente la prioridad de las wersiones
paganas, la ypmd@y ovvaywyn de Clitareo y las mdximas wli-
zidas por Porfirio en ] Ad Marcellam,

® Qit, 13 (= Sext,, 86"); 97; 87; 116; 70 {cf. Sext, 232,
¥ Clem., Strore., 342),

" Sext,, 239, cf, 230™; 13, f, 273.

® CGaleno, fragmento del drabe en Walzer, Galen, 15; Orig.,
C, Celr, 748; Metodio, Symep., 1, 2; Acta Pauli et Theclae,
12; Tett., Adv. Marc., 1.29. El Evangelic de los Egipcios en-
sefin que «Critta vino para destrur las obras de la mujers,
5 decir, para poner fin a la reproduccidn sexual (Clem., Strom.,
3963). La misma iden aparece en un supuesto escrito sapos.
télicos, 2 Clem 12,

Hombre y mundo material 57

cados imperdonables *, Justino martir cita, ¥ aprueba,
el caso de alguien que tratd de castrarse, y Origenes
(si hemos de creer a Eusebio) se castré cuando apenas
era mds que un nifio. En época posterior, tales actos
no eran raros entre los Padres del yermo, hasta el ex-
tremo de que en el siglo 1v fue preciso prohibirlos en
el derecho candnico™. Las vidas de los Padres del
yermo ofrecen numerosos v repulsivos ejemplos de
continua autotortura fsica: muchos de ellos vivieron
afios seguidos sobre una columna, otro se encierra de
por vida en un cajén en gue no puede siquiera estar
de pie, mientras que otro se condena a vivir siempre
en esta postura; algunos se cargaban de pesadas ca-
denas {en Egipto ha aparecido el esqueleto de uno de
ellos con todas sus cadenas alrededor); otros se enor-
gullecen de proezas tales como haber mantenido una
abstinencia total de alimentos durante la Cuaresma.
No hay por qué alargar esta enumeracién ™.

¥ Pueden verse pruchas al respecto en Kirk, Visfon, 222.29,
En el Apocalipsis de Pedro, documento del siglo 11, se advierte
la intensidad de los sentimientos de repulsa con gue los castos
reaccionaban ante los impuros, reflejados en la minuciosidad
y el regoden con que se describen los tormentos con que serdn
afligidos después de la muerte los adiilteros, fornicarios y ho-
mosexuales,

™ Tustino, Apel, i, 29; Euns.,, Hirt. Eecle, 6.8; Epifanio, De
fide, 13: Cimoner apostdlicos, 23. Cf. Chadwick, The Seniences
of Sextus, 110-12, La opinidén de que la muotilacidn es preferi-
ble a Ia impureza no es, sin embargo, exclusivamente cristiana;
como el profesor Chadwick me indica, aparece ya en Fildn,
Ouod det. por, 176. En su comentario a Mt 1912, Oripenes
citd los pareceres de Fildn y Sexto, pero tdtnicamente para con-
denarlos (Comme. in Mare, 15.3). Tambifn parece que en algu-
pos casos de martirio voluntario medisnte la auredenuncia
actusban los sentimientos de auroagresién; of, p. 176, n. 105,

% Cf. A-T. Pestugitre, Antiocke paienne ef chrétienne (1939),
eaps. 9 v 12; Les Moinesr d'Orient, 1, Culture ou Sainteté
(1961}, cap. 3. Sobre el esqueleto encadenado, of, C. Butler,
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¢De dénde arranca toda esta locura? Una vez mds
he de reconocer que lo ignoro, A pesar de lo que dicen
Reitzenstein y, mds recientemente, Leipoldt *, no pue-
do creer que sus rafces mis firmes estén en la tradicidn
helénica, En relacién con las ideas y las précticas a
gue me he referido en el pdrrafo anterior, los paralelos
griegos que conozco resultan a la vez inadecuados v
escasamente autentificados *; por otra parte, fueron
reprobadas por moralistas paganos como Plutarco ¥

Lausige History of Pallading, 11 (1898), 213, Al trater de ex-
plicar conductas como ¢stz, hemes de tener en cuenta ! influ-
jo de otros motivos distintos del deses de sutoponicidn, En
muchos casos se advierts un vebemente deseo de emulacidn
exhibicionista (ef. A-J, Festugiére, «Hermess, 73 [1955],
272-77): asi, Macario de Alejandria supera a todos los demis
monjes en el ayono, con lo gue provoss la envidia v la ira
de éstos (Hise, Laws, 18, p. 52.1ss Butler), ¥ Sarapidn dice
con jactanciz: « Yo estoy mds muerto que Wis (EByh ool vexpd-
Tegic elpl, 84, 37, po 1153.17). Es esclarccedora la descrip-
cign gue hace san Jerdnimo de Ia «soberana arropancias de sus
compafieros de vida evemitica, Epirt, 17. Entte los modvos
gue se alegan para retirarse al desierto figura en primer lugar
el sentimientn de culpabilidad, pero no es el tnico; asi, Nae
ciso, ¢l primer crmitafio cristiano de que se tienen noticlas
{siglo 11}, marchd al desierto movido por el disgusto de verse
calumniado {Eus,, Hirt. Eecle, 6.94-6); en otros se dice que
irfluveron las guersllas familiares (Hist. Mew,, 24.1; Calinico,
Vie. Hypatir, 1) 0 el mero dispusto de la humanidad ¢ Apapbeh.
Parrasm, 1.33; 11.53).

" Reitzenstein, Hell, Wawmd, 142ss; J. Leipoldt, ep. cit
(cf. p. 54, n. 83) v la recensitn de Dikle, «Gnomons, 34 {1962},
453zs. Para una critica v andlisis cuidadoses de la teorfa de
Reitzenstein, of, Kirk, Vidos, 451-303,

 La principal fusnte es la biografis novelesea de Apelonio
de Tiana, por Filostrato. Su walor es muy escaso, va que &e
trata de un remeato ideglizado del perfecto feloz dvig, no de
nna descripcidn de una forma de vida realmente llevada a la
orictica, Sin embargo, las mortificaciones gue Filostrazo atri-
buye a su hémoe resultan muy moderadas en comparacidn con

b
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Epicteto, y los cristianos pertenccientes a la tradicidén
cultural helénica, como un Clemente de Alejandria,
se opusieron a ellas con toda energia *. Tampoco tie-
nen antecedentes en el Antipuo Testamento, ni base, a
mi modo de ver (aparte de un pasaje de significado
dizscutido @), en las ensefianzas atribuidas al fundador
del cristianismo. En cuanto al valor fabuloso acordado

lo gue era habitual entre los ascetas cristiands contemporinens,
Apolonio practicaba o abstinencia sexual (1.13) v el vegeta-
rianismo; formula el vomo pitagivico del silencio (1.14), cosa
que admiraba Eusebio {Ade, Hierocless, 381 Eavser) v que,
segin se coents, fue imitads per el gndstico Basilides (Hise
Ezel, <4.7.11); desaconsejzba los baiios calientes (1.16), igual
que muchos cristianos, incluide el moderado Clemente (Paid.,
3.46-48), Pero no hay indicio alguno de que practicara [a euto-
torturs 0 que mantuviers una egoertae sistemdtica contra su
coerpo. Clemente, que habla en términos elogiosos de la con-
tinencia de los pitagbeiens, indies gue no estd inspirada por
nada gus pueda juzgarse odio & la vida, ya que permite las
relaciones sexuales para enpendrer hijos (Sérome, 3.24), Hasta
el famdtico neoplatdnico Teoschio, & mivoov apovotoTos,
gue presentd o sU esposa un cinturén de castidad v le ordend
llevardo siempre o marcharse, no lo hizo hasta gue hubo des-
gparecido toda esperanza de tener hijos con ella (Damaseio,
Vit Isidori, 59); esta aceitnd contrasta con los contimuos elo-
pios al amatrimonio blancos que aparecen en log apdcrifos
cristianos  populares, Cuando Tertuliano (Fraescr, baer., 40)
alirma gue el Diablo también tiene sus wivgines v continentes,
probablemente alude a las exigencias de purera riteal que im-
ponfan algunos cultos pagancs: en este caso habria que hablar
de tabi mds que de ascesis,

% Plut, Sio, rep, 21, 1044 Bss; Q. Comp., 7.7, 710 B=s;
Tuend, san., 17, 131 ®; Epict, 3.12.1: vig aoxfoas ov Bt
Bu i mwogd gomy el aeoeditoy moelofion, Cf, I defensa
del matrimonio que hace Clemente, Srrom,, 3.86; de la cos-
tumbre de comer carne, Peed,, 2.9.2, o de beber vino, Paed,,
232, v de la posssidn de riquezas, Posd., 3.34-36,

® Mr 19,12, Cf. H, von Campenhausen, Dde Askere im
Urchristentnm, en su Tradition and Leben (19600, 114-56.



60 Paganos y cristianos

a la virginidad, podria parecer que san Pablo es el
principal responsable, aungue 1 Cor 7 sugiere que sus
gpiniom:s eran menos radicales que las de la comuni-
ad a que se dirigfa. En todo caso, los escritos de
Pablo proporcionaron a los riporistas los textos con
que justificaban su obsesidén psicoldgica. Los indivi-
duos mds sanos pensaban que «la Iglesia, al igual que
el arca de Noé, ha de recoger animales impuros junto
con los puross ™, Lo cierto es, sin embargo, que la
Iglesia absorbid en su sistema una fuerte dosis de fa-
ndtico rigorismo, que ha actuado como un veneno
lento, y cuyos restos (si se permite opinar a un ex-
trafio) todavia no han sido expulsados del rodo,

Pero ésta es otra cuestidn, Lo que en este capitulo
he tratado de demostrar es que el desprecio de la
condicién humana y el odio al cuerpo era una enfer-
medad endémica en toda la cultura de la época a que
me vengo refiriendo. Sus manifestaciones mds extre-
madas se dieron principalmente entre los cristianos y
los gnésticos, pero tampoco faltan los sintomas de la
misma dolencia, siquiera en forma mds mirigada, en-
tre los paganos de formacidn puramente helénica. Esta
enfermedad, por otra parte, se manifestd en una gran
vatiedad de mitos y fantasfas, que sc inspiraban unas
veces en originales griegos v en fuentes orientales
otras, aunque se alteraban en ocasiones el significado
o el acento, sin que faltaran tampoco las nuevas inven-
ciones. Por mi parte, me inclino a pensar que todo
ello no es una enfermedad contagiada a partir de una
fuente extrafia, sino mds bien una neurosis enddgama,
indicio de unos sentimientos de culpabilidad intensos
v muy difundidos. Las calamidades materiales del si-
glo rir agravaron ciertamente Ia dolencia, pero no fue-
ron su causa, va que los primeros sintomas comenza-
ron a notarse, como hemos visto, mucho antes,

™ Anédn., Ad Novatiamum, 2 (Cipriano, CSEL mm, i, 55).

—

CAPITULO 1I
HOMBRE Y MUNDO DEMONIACO

Somos wvividos por umas potencias que
imaginamos conocer.

W. H. Aupen

En el capitulo I he descrito la progresiva desvalori-
zacion que sufre el cosmos durante los primeros siglos
cristianos (en otras palabras: la progresiva separacién
que se establece entre la divinidad y el mundo mate-
rial) y la paralela desvalorizacién de la experiencia
humana ordinaria. En los dos capitulos siguientes me
propongo describic ciertas experiencias ex#ra-ordina-
rias de los siglos 11 y 111, de las que han llegado hasta
nosotros algunos ‘testimonios. Como punto de partida
para el presente capitulo podemos tomar ¢l pasaje del
Simposio de Platén en que éste define lo demoniaco.
«Lo demonfaco —dice Diotima a Sécrates— es todo
aquello que media entre Dios y los mortales. Une
ambos extremos y llena el vacio que los separa, inter-
pretando y transmitiendo los deseos de los hombres
a los dioses y la voluntad de los dioses a los hombres. ..
Dios no entra en contacto con el hombre; sdlo a tra-
vés de lo demonfaco puede darse trato y conversacién
entre hombres y dioses, ya sea en la vigilia, ya en los
suefios. Y el hombre que llega a adquirir experiencia
en semejante trato es un hombre demonfaco; compa-
rados con €l, los expertos en las artes o en las restantes
habilidades no son mds que jornaleros» *. Esta defini-
cién exacta de los términes daimon y daimonios, has-
ta entonces vagos, era una novedad en tiempos de
Platén, pero en el siglo 11 d. C. no era mds que un

! Plagén, Simp., 202 p; 13-203 4 6.
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Jugar comin, Précticamente todo el mundo —paga-
nos, judios, cristianos y gndsticos— crefa en la exis-
tencia de aquellos seres y en sus funciones de media-
dores, aunque podia variar el nombre que se les
attibuia: demonios, dngeles, eones o simplemente «es-
pirituss (mvebpete). Incluso en el sentir 1de muchos
paganos piadosos de aguella época los dioses de la
mitologia griega no eran ofra cosa gue demonios me-
diadores, sdtrapas de un invisible Rey supramundano °.
Y el «hombre demoniacow, capaz de establecer con-
tacto con ellos, gozaba de la consiguiente estima.
Empezaré por los sofiadores. «La mayor parte de la
humanidad —dice Tertulizno— debe su conocimiento
de Dios a los suefiose®, E. B. Tylor no dejaria de
estar de acuerdo con esta idea. Ciertamente, de todas
las formas de contacto con lo sobrenatural, los suefios
son, v fueron en la Antigiedad, la mis pr_a::-tmafis_x,
Como indicaba Sinesio, es una forma de afilmamén
accesible por igual al esclavo y al millonario, ya que
nada cuesta y no exige ningin preparativo, aparte de

L 03 cjemple, [Ar.], De mundo, 6; Ardstides, Orat.,
43,18 K::;n Ci]mp apud Otig, C. Celsuom, T.68; r.E: P 154,
infra. Plutarco, Def. orac., 13, 417 A,_nmhuj': la Mﬂv‘lﬂ:ﬂl de
los ordculos a unos demonios subordinados, I..as monedas to-
manas impedales muestran una tendencia relacionada con [:-1
anterior en la sustitucidn, cada vez mds frecuente, de ]Iﬂs -
genes de los dioses mitoldgicos por abstracciones piadosas;
of. F. Gnecchi, Monete Romune (°1907), 290-99. M. P. Nils-
son, «Hare, Theol, Rev.e, 56 (1963), 101ss, ha demostrado la
importancia de la tendencia monoteista, ol menos entre las
pentes educadas. Pero tanto los eristianos como los paganos
sentian la necesidad de un mediador accesible mtrelel_ln‘u‘y el
Dios supremo, ¥ ¢l paganismp, no mmﬂ;i que ¢l cristianismo,

ocupd de contur con esos imtermediarios.
“’p{'ecn.,p%e amima, 47.2, Afirma, sin embargo, que muchos
suefios son provocados por demonios malignos; (Ii.qr.a erd fam-
bién la opinién general entre los spologetas (Justino, Apol., i
14; Taciano, Crat., 18; Atendg, Leg, 27
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que no hay tirano que pueda prohibirla, a menos que
ordene a sus sdbditos permanecer continuamente des-
piertos *. No cabe duda de que, entre todas las practi-
ca adivinatorias paganas, los suefios fueron la dnica
tolerada por la Iglesia cristiana. Pero los suefios adi-
vinatorios tenfan ademds una fitme base escrituristica,
pues el mismo san Pedro habia citado las palabras del
profeta Joel: «Vuestros ancianos tendrdn suefios v
vuestros jovenes verdn visiones» %, En cuanto a la tra-
dicion cldsica de los suefios «oracularess o «divinoss,
no repetiré lo que ya dejé dicho en The Greeks and
the Irrational. Me limitaré \nicamente a indicar de
pasada que hoy me siento menos seguro que cuando
escribf aquel libro de que los suefios «divinoss», tan
frecuentemente consignados en la Antgitedad, refle-
jan una diferencia real con respecto a la experiencia
del suefio comiin al hombre antiguo y al moderno.
Entre tanto, me ha indicado Geoffrey Gorer que nos-
otros recordamos de nuestros suefios sobre todo lo que
nos parece digno de ser recordado, v que, en conse-
cuencia, los relatos antiguos de suefios pueden ser
versiones muy simplificadas de la experiencia onirica
original. Desde este punto de vista, lo que viene cul-
turalmente determinado quizd no sea el tipo de suefio
tal como realmente es sofiado, sino simplemente el
modelo a que se ajusta en el recuerdo. Pero esto no
cambia la cuestién. Ahora pasaré a analizar la dnica
serie extensa de suefios habidos por un solo individuo
de que el mundo cldsico nos ha legado una relacidn.

Por los mismos afios en que Marco Aurelio con-
signaba por escrito sus reflexiones y remordimientos,

* Sinesio, De insommiis, 8. 81 este tratado corresponde, como
parece, a la etapa pagana de Sinesio, la mencidn de las prohl-
biciones titdnicas quizd s refiere a Jos edictos de los empera-
dores cristianos en que se proscribian las prdeticas adivinaro
rias paganas.

* 71 2,28, citado en Hch 2,17,
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B Paganos y cristianos

su contempordneo Elio Arfstides llevaba un diario
muy distinto. No se trataba propiamente de un dia-
rio, sino de alge que Sinesio llamé un «libro de no-
ches; era, efectivamente, una relacidn, noche por no-
che, de sus suefios, que a la vez era la narracidn de
sus tratos con su divino sanador, Asclepio. Se inclu-
ven, como nos dice su autor, scuraciones de todo gé-
nero, algunas cotversaciones ¥ discursos continuos,
visiones de todas clases, todas las predicciones de
Asclepio v sus ordculos sobre muchisimas cosas, unos
en verso ¥ otros en prosas ®, Conforme iban pasando
loe afios, aguellos «libros de noches se acumularon
hasta alcanzar la formidable cifra de 300.000 versos .
Cuando Aristides dio por finalizada su obra, encontrd
muy dificil ordenarla, ya que no habia tomado la pre-
caucién de fechar los distintos documentos, aparte de
que algunos de ellos se habfan extraviado con motivo
de una perturbacidn doméstica. Peto con lo gue pudo
conservar v la ayuda de su memoria, recopild, en orden
nada coherente, los cinco libros que se conservan de
sus Doctrinas sagradar®; el autor se disponia a co-

¢ Aristides, Orar, 488 Keil (todas Iag referencias a Doctri
nas szgradar se hacen por la edicidn de Keil, goe sctnalmente
s puede obtener en reimpresidn), La obra cldsica sobre Arfs-
tides o5 @in la de Boulanper, deliur Arisgides (1923), Cf, tam-
hién Wilamowitz, Der Rbefor Arirteides: «Sitzb, Akad, Betls
{1923), Sobee Doctringr sagradas, of G, Misch, Hirr. of Auto-
EBiograpby, 11 (trad. inglesa), 493-710; O, Weinreich, «Neus
Jahebos, 33 (1914), 597ss; Campbell Bonner, «Harv, Theol
Revos, 30 (1937), 12431 E, D, Phillips, «Greece and Romes,
21 (1952}, 23-36; Pestugitre, Personal Beligion, 85104 (con
traduccidn de mumerosos pasajes).

T Ohrar, 483, La cifra de 30000 que da Boulanger es un
descuido que otros han venido copiande de este sutor,

' Tegol Adyor (Orat, 47-52 Keil). La traduecin convencio-
nal, «Discursos sageadoss, puede inducic 4 etror; no se trata
simplemente de discursos piblicos, ¢omo casi todas las restan-
tes obras de Aristides; el titulo Ie fue impuesto por Asclepio
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menzar el sexto cuando le sorprendié la muerte, Estos
cinco libros constituyen la Gnica autobiografia religio-
54 que nos ha legado el mundo pagana.

Aristides era hijo de un rico hacendado de Asia
Menor. Tuvo la mejor educacidn que cabia en su épo-
ca, bajo el mismo preceptor que mds tarde formaria
a Marco Aurelio. A los veinte afios ya habfa viajado
y leido mucho, era un espléndido orador v dominaba
perfectamente el mejor estilo aticista. Al cumplir los
veintiséis afos marchd a Roma y fue introducido en
la corte. Se le abrieron las puertas de una espléndida
carrera politica, pero entonces se sintié abatido por la
primera de una larga serie de enfermedades que ha-
brian de convertirle en un invdlido crénico durante
por lo menos doce afios, que transformarfan su per-
sonalidad para el resto de su vida. La mayor parte
de sus dolencias, por no decir la totalidad, era de
origen psicosomdtico. Entre la meszcolanza de sinto-
mas de que él mismo nos informa podemos reconocer
los del asma y diversas formas de hipertensién, que
le causaban violentos dolores nerviosos de cabeza,
insomnios y graves trastornos gdstricos®. No es muy
de extrafar que las recetas comunicadas en suefios por
su dios lograran proporcionarle al menos el alivio mo-

en un suefo (48.9), v seguramente implica la idea de una re-
velacién diving, como en Hdt.,, 2.81.2; Platdn, Ep,, vil, 235 a,
¥ en oiros pasajes (cf, Festugitre, Personal Religion, 88, 168).

¥ Asma, 48.6; 48.57 (no poder adoptar ln posicidn horizon.
tal), ete; hipertension, 49.17; dolores de cabez, 48.57; in-
somniog, 47.3; 48.58; wastornos dipestivos, 475 v passim,
Serfa muy dtil un estudio médico, No parece que los sintomas
de Arfstides desaparecieran sunca de manera definitiva, quizi,
come ha indicado Festugitre, Persomal Religion, 86, afunda.
mentalmente porque oo guiere de verdad corarse, Recuperar
fa salud hubiera significedo no disfrutar va de la familisridad
v la presencia del dics: lo qoe en realidad quiere & paciente
es esa compafifa del dioss.
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mentdneo de los peores sintomas, Los suefios de Aris-
tides merecen por si mismos la atencién de un psico-
logo profesional, y espero que slguien se encargard
algin dia de realizar este estudio. _

Se pueden dividir en tres grupos pﬂnﬂp?lcs. Hay
terrorificos suefios angustiosos en que el paciente crec
ser envenenado, perseguido por un toro o atacado por
los bdrbaros; hay sobre todo uno, minucipsamente
descrito, en que Arfstides se ve recortiendo un largo
winel y rodeado por personajes sospechosos que em-
puan cuchillos y parecen dispuestos a arrojarse sobre
é1 %, Vienen luego los patéticos suefios de tono mega-
lomanfaco, en que su truncada carrera se ve espléndi-
damente compensada; postrado en el lecho de dia, por
la noche conversa con emperadores; oye que va a
compartir con Alejandro Magno un monumento pu-
blico; voces secretas le aseguran que es mejor orador
que Deméstenes, v (lo mds sorprendente de todo) que
él es Platén y Tucidides unidos en la misma persona .
Vienen finalmente los suefios «divinoss, en que le sale
al encuentro su patrono o recibe de él sefiales de su
presencia ¥, Muchos de estos suefios, aunque no to-

W Opa., 47.22; of. 479; 47.13; 47.54. El seefio del tinel
puede compararse con otro suefio arribuido a Caracalla, en
que éste vio cémo su padre y su madre lo perseguian con g5
padas (Didn Cas., 77.15).

B g, 47.36-38; 50.19, 49, 106; 51.59.

B Muchos suefios absolutamente ordinarios eran incluidos a
fa [merza en la categorfa de «divinoss mediante ingenlosas
interpretaciones; asf, cavar una trinchera significa la prescrip-
cidn de tomar un vomitive (47.50); un libro de Menandro es
una advertencia contra un viaje (4731, MévevBpog = pdvery
tirv Gvboa); leer las Nubes de Aristdfanes significa tiempo liu-
vioso {31,18). Més ejemplos en Festugitre, Persomal Religian,
101s, Al igual que Artemidoro y Freud, Adstides sabe tam-
bién que los juegos de palabras son un elemento importante
en el mundo de los suefios,
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dos, poseen un contenido de cardcter médico. Como
el mismo Aristides sefiala, las recetas recibidas en sue-
fios son con frecuencia paraddjicas v hasta de una
sorprendente crueldad. Cuando se le obliga a renun-
ciar a los bafios calientes durante mds de cinco afios, y
se le obliga a correr desnudo en pleno invierno, a
bafiarse en rios helados o en un lodazal mientras sopla
un viento glacial, o hasta a marearse B, no podemos
sino advertir la semejanza que hay entre estas pres-
cripciones divinas y las penitencias de los devotos de
Isis o las mortificaciones de ciertos ascetas cristianos ™.
También podemos conjeturar que tienen el mismo ori-
gen psicoldgico. Para todos ellos, el precio de la salud)
fisica o espiritual, es la continua expiacidn de
culpa inconsciente,

Es también caracteristico el impulso a eludir algin
imaginario mal inminente anticipdndolo en una forma
simbélica indolora. Asi, tiene que simular un naufra-
gio para evitar que se produzca en la realidad; en otra
ocasitn ha de cubrirse de polvo «en lugar —afirma—
de ser enterrado, de forma que esto ocurriera de algin
modo»; también tiene que sacrificar uno de sus dedos
apara salvar todo el cuerpos, aunque luego se le con-
muta aquel sacrificio por el de un anillo ® (este dltimo

U Oraf, 4759, 63; 481823, 74-80. En cuanto al cardicrer
aparaddjicor de algunas prescripeiones, 36.124; 4289,

" Los devotos de Isis tienen gue bafiarse en el Tiber rom-
plendo el hielo dorante el invierno {Juv., 6.522), Tamhbién eran
ejercicios favoritos de Jos Padres del yermo los bafios en agua
helada v caminar descalzos en tado tiempo, El bafio de lodo de
Ardstides, aungue tiens una evidente finalidad terapéutica, pue-
de compararse con los bafios de lodo penitenciales descritos
por Plutarco (De superst, 7, 168 p} v los de los ascetas egip-
cios, en Luciano, De morte Peregring, 17,

Y Orat, 4813-14; 50.11: 4827, El enterramiento simulsdo
recuetda la anticipacidén ritual de la muerte en fa religidn isiaca
{Apul,, Met, 11.23.7) v del enterramiento en la teirgia (Pro-
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ejemplo enlaza, si no me engafio, con el suefio de un
nifio que se ve en un tinel oscuro donde hombres
malvados amenazan con mutilarlo), ¥ cuando estos
sacrificios personales no son suficientes para aplacar
al Destino, se ve obligado a sacrificar a sus amigos.
Sin ningtn eseripulo cuenta eémo dos de ellos, en dos
ocasiones distintas, desempediaron el papel de Alcestes
en favor de su Admeto, y murieron como sustitutos
inconscientes para salvar su valiosa vida .

Cuando el impaciente lector moderno tropieza con
este cimulo de insensateces, siente la tentacion de
despreciar a Aristides como un «loco insensato» ' gue
stlo puede despertar el interés de un psiquiatra. Loco,
ciertamente, estaba Arfstides, y de una locura nada
divertida, pero ello no nos impide que caractericemos
como religiosa su experiencia. Por ello lo he traido a
colacién, Aristides se tiene por eleﬁo de Dios como
servidor y portavoz (bypokrites) gran Sanador *.
Cuando Asclepio le dirige en un suefio las misticas
palabras ol €l ele («ti eres singularmente elegidos),
siente gue todos sus sufrimientos quedan compensa-

clo, Theol. Plat, 19338 Portus), Scbre el sacrificio del dedo,
cf. Dodds, Greeks, cap. 4, n. 79, y Deversux, Reality and
Dream (1951), B4,

% Orgr, 48.44; 511925 Tales fantasfas expresan un pro-
fundo sentimiento de culpabilidad (esoy yo el que tenia gue
haber muertos), Oteo adicee del suefio «divinos tuvo una
experiencia parecids; C. G, Jung nos cuenta gue cn c‘ierl:a
ocasion, hallindose gravemente enformo, se sintid obsesiona-
do por la idea, fundada en un suefio, de que ¢l médico que
le atendia iba a morir en su lugar { Memovies, Dreams, Reflec-
tioms [trad. inglesa; 1963]. 273)

U La expresion es de Bonner («Harv, Theol, Rev.e, 30
[1957], 129}, pero al mismo tempo advierte gue Atistides
posefa sun sentimiento religicsn & la vem auténtico ¥ muy
finaw,

B Orae, 4212,
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dos y que su existencia vuelve a tener sentido; a par-
tir de este momento es ya un hombre distinto, estard
unido a Dios y superard asi la humana condicién. Al
iniciar esta nueva vida, adopta otro nombre, Teodo-
ro, porque todo en €l es ahora un don de Dios ™. En
ade]]:ﬁte va no hard nada, importante o no, sin la
aprobacién previa del dios, «pues todo es pura insen-
satez en comparacion con la obediencia a Dioss ™.
Ya nunca estard solo, preso en la terrible soledad del
neurdtico; ha encontrado un Awuxiliador cuya presen-
cia constituye un gozo inefable ™.

Asclepio empieza por ser un consejero médico, pero
luego va extendiendo su ayuda a toda la vida de Arfs-
tides; le aconseja acerca de sus lecturas, le inspira
brillantes ideas, le dicta el pérrafo inicial de un dis-
curso o el primer verso de un poema, y a veces le
otorga vislumbres del futuro, sobre todo en forma de
previsiones del tempo a corto plazo (Aristides era
especialmente sensible al tiempo) 2. ;Cdmo hemos de
interpretar esta curiosa simbiosis entre hombre y Dios?
Quizd tengamos una indicacién de la respuesta en el
suefio en que Arfstides se ve ante su propia estatua,
y €ste se cambia en la de Asclepio ™. Aristides inter-
preta este snefio como simbolo de su unidn con el

" Oras, 30.51-53, Cf también 42.7,

® Orat, 50.102; 51.56.

* CL la conmovedora visidn de Asclepio naccada en 48.32
(tzaducida en Dodds, Greeks, 113,

® Orat, 4738; 302426, 31, 39, 45, Predicciones; 48.26,
48, 54, etc. Sobre Asclepio como patrono de la literatura,
cf. Ludwig Edelstein, Asclepins, 11 (1945), 206-8; sobre su fun-
cidin méintica, of, iBfd,, 104z,

= Orat., 47.17. El paralelo mds préximo que conazeo se halla
en Damascio, Vir. Isidori (Phot, Bibl, cod. 242, p, 345 a
Bekker), en que Damascio sueda que es Attis v gue recibe
instroceiones culmorales de Cibeles. Sobre la wdivinizacidne en
general, of, pp. 104-10, fufra.
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divino patrono. Es posible que nosotros hayamos de
ver en ¢l una simbolizacidn del proceso mediante el
cual se reconstruye una personalidad rota que ha en-
contrado finalmente la paz a través de la autoidenti-
ficacién con la imagen de un Padre ideal.

La relacion de Aristides con Asclepio es caso sin-
gular, tanto por su intensidad como por su duracién.
Pero contaba con numerosos antecedentes. Celso nos
asegura que Asclepio se habia aparecido 2 gran ni-
mero de individuos, «tanto griegos como bdrbaross,
v que los habia curado y prediche su futuro. Esta
afirmacién es confirmada por las numerosas inscrip-
ciones dedicadas por los pacientes agradecidos®. En-
tre los contemporanens de Atistides, Miximo de Tito
se habia visto favorecido por una de estas visiones
cuando estaba despierto; Marco Aurelio da gracias a
los dioses por haber recibido su «ayuda en suefioss,
en que fue curado de vértigos y hemoptisis. Hasta el
gran médico Galeno estaba convencido de haber sal-
vado muchas vidas actuando conforme a los consejos
obtenidos en sucfios ®. Otro contemporineo fue Arte-
midoro, que dedicé toda su vida a recopilar suefios
de todos los posibles origenes, junto con la correspon-
diente interpretacién. Las creencias de Arfstides eran
las creencias de su época, una época en que, como ha
dicho Eitrem, «se estaba perdiendo la confianza en la
realidad wista a la luz del dias*,

La actitud cristiana ante los suefios no era diferente
en principio, salvo en el sentido de que a la incubacidén

“ Opfe, C, Celr, 324, Las inscripclones ge han recogido ¥
cstudiado en Edelstein, Asclepins. Cf. tambidn la importancia
de los sucfios en &l relate de Apuleyo sobre la iniciacion de
Lucin, asf como el estudio de A, D Nock, Conversion, cap. 5.

® Max, Tyr, 9.7; M. Ant, 1.17.9; Galeno, vol. xvi, p. 222
Kithn,

% 8 Fitrem, Orebel und Mysterien aw Auspang der Antike
(1947}, 52.
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en un santuario de Asclepio para obtener la salud
sustituyd la practicada junto a la tumba de un mdrtir
o un santo, prdctica que se ha conservado en Greciy
hasta nuestros dias ¥, Los suefios de contenido reli-
gioso, como podiamos suponer, eran frecuentes en la
primitiva Iglesia, v se tomaban muy en serio. Cuando
un obispo suefia en la inminencia del juicio final, los
fieles dejan de cultivar sus campos v se entregan por
completo a la oracién. Segin Origenes, muchos se
convertian al cristianismo a consecuencia de un suefio
o de visiones diurnas ®. En otros casos, un suefio sig-
nificaba una crisis en la vida espiritual: Natalio el
Confesor se salvd de caer en la herejia gracias a que
estuvo sofiando que los dngeles le azotzban durante
toda la noche; Gregorio de Nisa se entregs a la vida
contemplativa a causa de un suefio en que los Cuaren-
ta Mirtires le reprendian por su negligencia; un suefio
convencid al médico Gennadio, amigo de san Agustin,
de la inmortalidad del alma, y hasta un hombre tan
prictico como Cipriano patece haber actuado constan-
temente conforme a lo que le indicaban sus suefios *,
Entre todos los suefios gue conocemos, creo que el
més decisivo fue aquel en que Consrantino vio el m4-

# f. E. Locius, De Anfinge dor Heiligenkults (1904), 252
270 L. Deubner, De fmopbatione (1900), S6ss; B, Schmids,
Dar Volksleben der Neugriechen (1871), 77-82; 1. C. Lawson,
Modern Greeh Folblore and Awciemi Greel Religion (1910),
302, Los montanistas practicaban la incobacidn en Pepuza, el
lugar predestinado para & descenso de ln Moewa Jerusalén
{Epifanio, Haer., 49.1-2).

* Hipdlito, In Daw., 4.19; Orlg,, C, Celowm, 146, En cuan.
o & actusr por obediencia 2 un suefio, los cristianos contaban
con el cjemplo de san Pablo, Heh 16,95,

* Eus, Hisr, Ecel, 5.28812; Greg, Nis, In XL martyres
(PG 46, 784 p-785 B); Apgust, Epist. od Evodinm, 1593;
Cipr., Epést, 1134 (cf. Harnack, ZNTW 3 [1902], 177-81).
Mis ejemplos en Labriolle, Crive, 342,
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gico monograma ¢hi rbo, al tiempo que ofa las pala-
bras hoc signo wvictor eris, la vispera de la batalla del
Puente Milvio ™, No puedo aqui entrar en la discu-
sién que ha provocado este suefio, pero no tenemos
por qué adoptar la versién racionalista de los histo-
riadores del siglo X1x, que sélo veian en él una argu-
cia de un politico, que de este modo pretendia impre-
sionar a la multitud . Hay otras pruebas de que
Constantino compartia las supersticiones de sus sib-
dites 2. Lo que ocurtia era que, a semejanza de Ci-
ptiano, era un hombre perfectamente capaz de com-
binar unas creencias supersticiosas con una visién clara
de las exigencias administrativas, Su suefio, desde
lnepo, poseia una indudable utilidad prdctica, pero

® Este o5 ¢l relato, casl contempordnes, teansmitido por
Lactancio, De morf, perr, 44, Muchos afios més tarde, Cons-
tantino, ys anciano, recordsba una aparicidn gue habia con-
templade, «junto con todo el efércitos, una tarde, estando en
la Galia: la relsciond con aguel suefio, ¥ contd todo a Eusebio
(Eus., Vit. Const., 1.28), En este caso hemos de sospechar que
ge trata de una claborseidn secundarda de un recuerdo, todo
ellg de buena fe, No cabe duda de que aguella tarde se vio
algo desacosturmbrado; en épocas de crisis era normal observar
coft angustiosa arencidn ciertos fendmenos metesroldgicos, co-
mo los halos, pathelios, etc.: Livio los consigna muchas veces
v les da la categorfa de prodigios, Pero aquel portento dificil-
mente podria haber side interpretado en sentido cristiano e
el momenio en que swcedit; de otra modo, no s explicaria
gue Lactancio no lo conociese ¥ lo pase en silencio, El simbclo
chi #ho era un yopawtip capaz de espantar a Ios demonios,
Lact,, Diw, fust,, 4271,

* Contra la idea racionalista, of. ™. H. Baynes, Consiantine
the Great and the Chrintian Church: «Proc. Brit, Acads, 15
{1929.31); A, Algldi, The Conpersion of Constamting and
Pagan Rome (wad, inglesa; 1948), cop. 2; A, H. M. Jones, en
Momigliano, Cenflict, 33s.

# La orden de edificar Constantinopla fue recibida en un
suefio (Cod. Theod, 13.5.7; Sezom., Hist. Eecl, 2.3.3)
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ello no prueba que fuera una supercheria. Los suefios
tienen una intencionalidad, como nosotros sabemos
perfectamente.

Pero, desde un punto de vista psicolégico, los sue-
fios cristianos mds interesantes de la época que estu-
diamos son los atribuidos a santa Perpetua, una mujer
casada, de veintidds afios de edad, que fue martitizada
en Cartago en el afio 202-3, Digo «atribuidos» porque
los martirologios pertenecen a un género literario muy
sospechoso, v la Passio Perpetuge ® ha de ser cuida-
dosamente analizada antes de aceptar los datos que
aos suministra, Estd compuesta a base de dos docu-
mentos escritos en primera persona. Uno de ellos
pretende ser el diario escrito por Perpetua mientras
esperaba en la prisidn ser ejecutada; incluye una de-
tallada descripcién de cuatro suefios con sus circuns-
tancias concomitantes. El otro consiste en una visidn
narrada por Sdtiro, que fue martirizado en la misma
ocasion. Un redactor anénimo afiadié a estos dos do-
cumentos una lista de los mdrtires, algunos datos mds
relativos a Perpetua v un largo relato del martirio en
si. Todo este conjunto ha legado hasta nosotros en
una versién latina y en otra griega. Los historiadores
de la Iglesia que han estudiado la Passin han acepta-
do sin discusién la veracidad del redactor v la anten-
ticidad de los documentos que recogié. Pero un critico
tan experto como Eduard Schwartz piensa que amhbos

¥ Ultima edicidn de C. van Beek (19368}, con introduccion
v comentario, La moderna investigacidn se inicia sl publicarse
por vez primera el texto griego (Harris v Gifford, en 1590),
Entre las aportaciones més destacadas se encoentran Jas de
J. A Robinson, Texts and Studies, 1, i (1891): L, Duchesne,
C. B Acad. Inser, iv, 19 (1891-92), 39ss: Harnack, Geseh, 4,
alechr. Lit, m, i (1904), 321-24; Pio Franchi de’ Cavalier,
«Rim, Quartalschrifts, 5 (1896), Suppl-Band; Labrinlle, Crise,
338ss, ¥ E. Ruppreche, «Rh. Mus», 50 (1941), 17792,
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documentos fueron inventados por el redactor®, En
mi opinién, los distintos elementos de la pieza poseen
un valor muy desigual. No me inspira confianza la
truculenta v edificante narracién del redactor, sobre
todo por el hecho de que esti en contradiccién con
el escueto y sobtio relato de los hechos que ofrecen
los Acta Perpetuae, de fecha posterior ®. El redactor
nos informa de que compuso su obra por autoridad
del Espiritu Santo, y se diria que el mismo Espiritu
le comunicé muchos detalles, episodios y conversa-
ciones que dificilmente hubieran podido llegar a co-
nocimiento de los espectadores. Mis aiin, hay inci-
dentes que, al igual que ocurre en los relatos de los
Evangelios, parecen haber sido introducidos para dar
cumplimiento a alguna profecia®. Sin embargo, la

* E. Schwartz, D¢ Piogio ef Polycarpo (Progr. Gittingen;
1905), 23, El mismo punto de vista adoptd Stihlin, Geschichte
d. griech. Lir, 11, ii (1913), 1079, Los relatos en primera pef-
satta respondian a una ficcidn literaria bien conocida y ueili-
zada, no sblo en las novelas gricgass, sino también en los apd-
crifos cristancs (of, B, Stder, Die apokrypben Apostel-ges-
chichten w. d. romanhafte Literatur der Anmithe [1932], 211s).

* Hay gue admitir que, en conjunto, los Acts merecen aiin
menos confianza que la Parsio, ya que los primetos dan una
fecha para el martirio equivocada en mds de medio siglo. Pero
su guter, gue evidentemente tenfa a la vista la Passio, no ca-
receria de buenas razones para rechezar el pintoresco relato
de ésta sobre los acontecimientos ocurrides en Ia arena y sus-
titmirlos por uns enumetscidn, nada emocionante (cosa incom-
patible con la Paerio), sobre qué mértires fueron arrojados a
cada: clase de fiemas.

* En el soefio de Perpetua, Sitiro Is precede por la escala,
por lo gue éste habri de morir antes que ella. En su suefio
sobre el combate en el circo, el adversatio lleva una espada,
lo gue significa que, una vez guoe haya sido maltratada paor
una «vaca bravas, Ja rematarén con una espada; sin embargo,
segin los Aeta, fue devorada por un ledn, Uno de fos propd-

Hombre v mundo demoniaco 75

historicidad de este relato no nos afecta directamente.
También dudo mucho de la visién de Sitiro ™, Pero
hay buenas y numerosas razones para creer due el
diario de la prision de Perpetua es sustancialmente un
documenta gemuino,

En primer lugar, el sencillo estilo de Perpetua con-
trasta vivamente con la habilidad retdrica del redactor,
lo que ha inducido a algunos investigadores a identi-
ficarlo con Tertuliano *. Por mi parte, acepto que estd

sitos de la Pasrfo, quizd el mis importante, era demostrar que
el Espiritn Santo signe achando en la Iglesia,

Y Fsta visidn carece en absoluto de contexto; no se nos
explica cimo o en gué circunstancigs la experimentd Sdtiro,
Por otra parte, estd Dena de imdgenes cristianas convenciona-
les: dngeles gue llevan en sus manos al alma; otros dngeles
atn mds importanies, los de la Presencia; mures de luz; voces
que gritan «jSanto, santo, santols; sndanos colocados en filas
a ambos lados del trono. Es lo que poadia esperarse de un apo-
calipsis literario de mediocre criginalidad, Es posible incluso
que esta visién se haya forjade con intencidn de compensar de
algiin modo la poca ortodoxia de las que tuve Perpetua (ad-
vertimos gue, en el celo d= Sdtiro, los espiritos no comen
queso, sino gue se alimentan del aroma de la santidad). Pero
salta a la wista otro motivo, concretamente, en la curiosa esce-
na =0 gue aparecen ol obispe Optato v el anciane Aspasio
{c, 13), que son tratados por el autor con mwcha dureza: hasta
gus no Hepuen a un acuerds en sus disensiones, v mientras
Optato no gobierne mejor su rebafio, quedarin excluidos del
ciglo. Agui la revelacién se conjuga con la polémica; la wisidn
del otre muondo se convierte en un recurso literario pars sati-
rizar cofitra unos personajes impopulares, como se adyierte
también en el Parfor de Hermas, Si el sutor de 1z Passio, imi-
tando al de los Aetq, hubiera decidido prescindic de la visidn
de Sdtiro, creo que no habrfamos perdido gran cosa de valor
psicoldgico o religioso.

* Labtiolls enumera las semejanzas estilisticas que se ad-
vierten entre i redactor ¥ Termaliano. Sin cmbargs, de acusrdo
con Rupprecht, creo gue ezt identificacidn ha de ponsrse en
duds s causa de la inexactited que preseats la dnica mencidn
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suficientemente claro ¢l hecho de que la lengua ma-
terna del redactor era el latin, pero que hay buenas
razones para pensar que el diario fue escrito original-
mente en griego ¥,

En segundo lugar, en el diario brilla por su ausen-
cia el elemento maravilloso; los suefios que relata
tienen todos los visos de ser verdaderos suefios. A di-
ferencia de la visidn de Sitiro, se narran en un con-
texto cotidiano, como parte de la experiencia vivida
en la prisién. Los tres primeros son «suefios solicita-

de la Passio que hallamos en Termuliano, su referencia 2l suefio
de Perpetua en el De amima, 554, que parece referirse mds
bien a la visidn de Sdtiro (11.9; 13.8); en efecto, aunque Fu-
biera escrito marfyrar en ver de commgriyrar, su lengusje no
queda justificado por la mencidn de candidati por Perpetua en
Passio, 48, Los autores antigunos citaban mal frecuentemente
los escritos de otros, pero no es verosimil gque también citaran
errineamente los propios, Ha de tenerse rambién en cuenia
gue san Agustin no sabfa gnidn era ¢l antor de ln Passio (De
nat, animae, 1, 10 [127).

® Después de llegar a esta conclusidn, encuentro que ya ha-
bia sido formuleda por Hamnack (foc. gir) y W. Kroll, «Glot-
tax, 13 (1924), 283, Hay razones serias para pensar qus el
redactor escribié originalmente en latin, especialmente los jue-
gos de palabras con saless en e, 12, que no aparecen n griego.
La afirmacidn de Sddro en el sentido de gue Perpetua hablaba
griego en el cielo (13.4) mmbién sugiere en este punto que &l
original era latino. Por otra parte, en ¢l diatio de Perpetua
hay muchos pasajes en que el latin resulta menos comrecto que
el griego, v parece como sl ello fuesa debido a vna lectura
incorrecta {0 a una corrapeidn) de un manuscrito grisgo; asi,
en 4.7, quasi por dic elz {leldo por emor &g £l); en 6.1, cum
pranderemus por fv f) @oove (lectors errdnen por alpin tiem-
po de dpordm); ¥ especialmente en 8.2, el absolutamente in-
adecoado trabebat por Egpesv (lefdo errdneamente sipuev], No
es sorprendente que Perpetua escribiera su diario en griego,
ya que «Sdtiros sabe gue puede hablar este idioma, v su her-
mano lleva un nombre griepo, La familia era indudablemente
bilingiie, como muchss otras del Africa romana,
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dos», inducidos mediante la oracién ®. En el primero
y el dltimo se describe el mattitio inminente, en el
primero bajo la imagen de escapar de una serpiente
por una peligrosa escala, hasta llegar a un lugar en
que espera un pastor celeste; en el segundo, el mar-
titio se presenta bajo la imagen de un combate con
el Diablo en figura de un repugnante egipcio, al que
la santa derrota finalmente. Los suefios segundo v ter-
cero tienen gque ver con su hermano menor, muerto
cuando atn era muy nifio, Deindcrates, que, con sor-
presa de la santa, habia aparecido insistentemente en
sus recuerdos durante el dia anterior a su manifesta-
cion en el suefio. La figura del hermano representa
sin duda un elemento del subconsciente al que es ne-
cesarip prestar atencidn. Este es el tipo de detalles
que un impostor dificilmente inventarfa por su cuenta.
Pﬂi:‘ otra parte, los suefios en si se presentan con su
tipica inconsistencia. En el primer suefio, el pastor
ordefia a sus ovejas y saca directamente gueso o, mds
bien, requesén, que ofrece a la santa; se trata de la
abreviacién cronolégica frecuente en los suefios. En el
cuarto suefio, Perpetua se encuentra repentinamente
convertida en un varén; tampoco es éste el tipo de

* Se suponiz que lis personas que espershan a ser martiri-
zadas estaban en una relscidn especial con lo sobrenatural
{cf. Heh 7.55ss); no o5 de extrafiar que quienes se encomtra-
ran en aquells circunstancia confiaran en recibir suefios del
mismo origen. E. le Blant, Ler Perrécutions et les martyres
aux premicrs sidcles de notre ére (1893), 88ss, ha recogido
ejemplos de suefios' y visiones que se dice haber tenido los
mirtires en prisidn. He tomado casi todo el material de este
pdrrafo y del siguiente de Marie-Louise von Franz, Die Passio
Perpetuas, publicida como aspéndice en C. G. Jung, Aion
(1951; sdlo en la edicidn alemana). No pueda Aceptar, sin
embargo, la interpretacién jungiann que la autors da de cada
uno de los soefios en particular,

et
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F4sy

Seall=s guc se le suelen ocutrit a un hagidgrafo *.

T o-ma patte, estos suefios carecen casi totalmente
4= -== colorido especificamente cristiano que cabria
semersr =n una piadosa ficcidén (y que hallamos efec-
——w—=nte en la visién de Sétiro). Comer queso en el
—-1~ =s una idea poco ortodoxa, y dudo mucho que
=== nada que ver con la oscura secta herética de los
«oen-v-queserosy (arfotyrites); éstos son menciona-
“~= por vez primera casi dos siglos mds tarde, y en
wna regién del mundo muy lejana *; por otra parte,
=n el suefio no aparece el elemento esencial del pan.
12 escala tiene paralelos en los suefios de Arfstides *,
asi como en el mitraismo, mientras que el suefio de
los dolores de Deindcrates no se basa en la imagen

cristiana del purgatorio, sino més bien en las antiguas

“ En el gndstico Evangelio de Tomds leemos que las mu-
jeres podrdn entrar en el reino de los cielos (inicamente a ¢on-
dicién de que se conviertan en varones (112; cf. Clem., Exc. ex
Theod., 21.3; Hip., Haer., 5.8.44). Pero no hemos de atribuir
a Perpetua esta opinién hetrética; en los suefios no es raro el
cambio de sexo, v es necesario que Perpetua se convierta en
varén para poder luchar con un gladiador,

2 Cf, Labriolle, Crise, 343s. Como me ha indicado Devereux,
el «requesén» ofrecido por un personaje masculino en lo alto
de una escala podria tener un significado sexual latente. Cf, el
uso consciente de este simbolismo en Job 10,10, con la nota
de Jastrow.

% Cf. especialmente Orat., 49.48, con un suefo en que apa-
recen unas escalas «que se extienden por debajo y por encima
de la tierra v que indican el poder del dios en todos los 4m-
bitoss; Arfstides habla de una wehe)|. En 51.65 hay otro suefio
terrorifico relacionado con unas escalas, y en 48.30 suefia Fi-
ladelfo con «una escala sagrada y una presencia divina» (peto
en 47.48 la escala significa evidentemente un progreso mun-
dano). Menos importancia parece tener la escala de Jacob,
mientras que las pinturas bizantinas con escalas por las que
suben las almas son de época posterior (se inspiran en la Es-
cala de san Juan Climaco).

Hombre y mundo demoniaco 79

ideas paganas acetca de la sed de los muertos y del
destino de los que parecen prematuramente, En el
tltimo suefio, el juez supremo no tiene los rasgos de
Cristo, sino los de un 4rbitro o entrenador de gladia-
dores, mientras que el premio ofrecido al vencedor
no es la corona de los mdrtires, sino las manzanas
doradas de las Hespérides. Fste conjunto de imdgenes
paganas resulta perfectamente Idgico en los suefios de
un converso reciente, pero serfa sorprendente encon-
trarlo en un apocalipsis propagandistico.

De todo ello podemos concluir que en el diario de
la prisién tenemos un relato auténtico y de primera
mano escrito por un animoso mértir en sus tltimos
dias. Es un conmovedor testimonio lleno de humani-
dad y coraje, absolutamente libre de la importancia
patoldgica que se dan un Ignacio o un Arfstides. Pet-
petua ha sido significativamente * comparada con otra
mdrtir cristiana, Sophie Scholl, que aproximadamente
a la misma edad recibié la muerte de manos de los
nazis. También Sophie Scholl tuvo un suefio la ltima
noche de su vida en la prisidén: se vio escalando una
empinada montafia, llevando en sus brazos un nifio
para ser bautizado; de pronto se hundié en una grieta,
pero el nifio se salvé. La montafia v sus hendiduras
corresponden a la peligrosa escala de Perpetua; el
nifio sin bautizar nos recuerda a Deindcrates, que mu-
rié a la edad de siete afios sin haber recibido el bau-
tismo *. En ambos suefios se salva el nifio, y ello sig-

® Ct. F. J. Dolger, Antike Parallelen zum leidenden
krates: «Anti, u. Christ.», 2 (1930),

* Por Frl. von Franz, en C. G. Jung, Afon.

* San Agustin afirma, por razones teoldgicas, que Deind-
crates debfa de estar bautizado, pues de otro modo no hubiera
podido salvarse (De nat. animae, 1, 10 [12]). Sin embargo, la
piscina de los suefios debe de significar seguramente la fuente
bautismal; por otra parte, el padre del nifio era pagano, y la
misma Petpetua habia sido bautizada recientemente,

Dejno-
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~i5ca un consuelo para los sentimientos maternales
&= las sofiadoras, Pero mientras Perpetua suefia tam-
“iZn con un Buen Pastor y una victoria simbdlica en
13 arena, Sophie Scholl se conforma al verse caer en
=] abismo: la fe en un futuro milagroso resulta miés
dificil en el siglo xx de lo que era en el siglo 1L

Nos fijatemos a continuacién en otro tipo de per-
<onalidad «demoniacas: el hombre o la mujer a través
de los que habla durante el dia un ser sobrenatural.
En nuestra sociedad, tales individuos suelen actuar,
aungue no siempre, como «médiums espiritistass. Los
polinesios los llaman «cofres divinoss. En la Anti-
gitedad eran conocidos por una diversidad de nombres.
Quien crefa en sus ordculos los llamaba prophetai,
aportavoces de lo sobrenaturals ¥, o entheoi, «llenos
de dioss; en otro caso, eran «posesos del demonio»
(daimonontes), con lo que quedaban incluidos en la
misma clase que los epilépticos v paranoicos. También
se podfa recutrir al término psicoldgico neutro eksta-
#ikoi, que podia aplicarse a cualquier individuo en que
se hallaba perturbado temporal o permanentemente el
estado normal de la conciencia. El término vulgar era
engastrimuthoi, sventrilocuoss. El Nuevo Testamen-
to v los Padres antiguos usan prophetai y a veces
preumatikoi, «llenos del Espiritu», aunque el segundo
término tenfa una gama mds amplia de aplicaciones .

# Fete ps el significado original del términe, ¥ siempre seria
¢l més hahitual; su historia ha side analizada por E. Fascher,
Moogiens (1927). El conccimiento del futuro era atributo
frecuente del prophetes, aungue no siempre, Ipogrretesy en
el sentido de «predecizs ¥ mpogureia en el de aprediccicne
son casl exclusivos de los antores judios y paganos (Fascher,
148).

# Sobre ol significado de fwavonwxds, of. pp. 100es, énfra;
sobre fvaorgipufo, Dodds, Greeks, 71s y notas. Yémblico,
Die myse, 3.7, rechaza el término Exotams por entender que a
lo sumo describe un efecto secundario; Io esencial es la pose
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Con todos estos términos se podia describir el mismo
sipo psicolégico: el individuo que padece ataques de
disociavidn. Los antiguos observaron, igual que nos-
otros, dos grados diversos de disociacién: uno en que
la conciencia normal del individuo se mantiene simul-
téneamente con la personalidad intrusiva, y otro en
que se produce un trance mds profundo, en que se
suprime por completo la actividad del yo, de forma
que el individuo afectado no conserva recuerdo alguno
de lo que ha hecho o ha dicho®. En el primer caso,
el sujeto se limita simplemente a transmitir lo que
dice la voz extrafia; en el segundo, la yor intrusiva
habla en primera persona por los labios del sujeto,
como se suponia que hablaba «Apolos en Delfos o
en Claros. En la Antigiiedad, la voz intrusa normal-
mente pretendia pertenecer 4 un dios o a un demonio;
s6lo en casos excepcionales afirmaba ser la voz de un
ser humano difunto #, como ocurre modernamenite en

glén (matdyzabo), De 3.19 init se despronde también gue ho-
biera rechazado el término moderno amédimme, G, Verbeke,
L'Bvolution de la doctrine du Preama de Stofcisme & 5. Awgas-
s (1945) ha estudiado los diversos significados que tienen
mvelpe ¥ mvevponxds en los autores flosdficos, médicos, ju-
dios v eristiancs; of, también el esclarecedor andlisis de Edwyn
Bevan, Symbolinme gnd Belief (1938), conferencias VII v VIIL

# Yimhb.,, De wmyit, 3.5 Casiano, Collationes, 7.12; Psel-
lus, Scripta weinors, 1, 248.1ss (basado en Proclo), Cf. Doods,
Greeks, 297, 309, n. 116,

* Notmalmente el alma ligada a la tietra de un ProoBava-
oo (Tect, De anima, 53.7; Eonap., Vir. sopbh, 473 Boissona-
de). Justing, Apol, i, 18, habla de individoos poseidos por las
almas de los muertos, pero afade gue nonmalmente suele de-
citse que son locos o poseidos del demonio. Porfirio, gpud
Yimbl, De weyst, 2.3, se pregunta, en relacidn con las apa-
riciones, eémo podemos distinguir la presencia de un dios, un
dngel, un arcingsl, un demonio, un arconte (espirim planets-
rio) o un alma humana.
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el espiritismo. Se buscaba mis el contacto con lo so-
brenatural que con los parientes o amigos difuntos.

Los motivos de este deseo no tenfan que ser nece-
sariamente de orden religioso; a veces eran de cardc-
ter puramente prictico. En aquellos tdempos, al igual
que en éstos, se atribuian a estas personalidades se-
cundarias ciertos eres oculios: podian sanar a los
enfermos, hablar las lenguas de los dngeles ¥, leer los
pensamientos de los consultantes o las palabras escri-
tas en una carta sellada; se mostraban enterados de
acontecimientos lejanos v, sobre todo, podian predecir
el futuro ®. Hahia decaido desde hacia mucho tiempo

* Algjandro de Abonutico profiere: evacablos ininteligibles
gque sonaban como hebeeo o fenicios (Luciano, Alex, 13), v
las formulss desprovistas de sentido que aparecen en los papi-
Tos mégicos s suponia que eran transcripeiones de glosolalias.
Por otro lado, patece que ésta fue una especialidad cristiana
desde los tiempos de san Pablo {en cuyo sentir los corintios
la sobrevaloraban; 1 Cor 14) hasta los de Ireneo, a fingles del
siglo 11, quien nos informa de gue «muchos hermanes tienen
en la Iglesia dones proféticos, v por la fuerza del Espirima
hablan en una diversidad de lengoass (Haer, 5.6.1). Sdlo
Dios entiende las «lenguase de los corintios (1 Cor 14,2); no
se trate, en consecuencia, de lenguss humanas; se dirla gue
vienen a ser como el lenguaje marciano inventado por Heléne
Smith y descrite por T, Flournay, Des Inder @ fo plaméte
Mars (1900). Por otra parte, ¢l sutor de Hch 2 interpretd
este fendmeno como una exenoplosins, hablar en lenguas hu.
manas desconocidas para los mismos gue heblan, Tembién en
este caso hay numerosos paralelos supuesios, desde Herddomo
{8.135) hasta las sorprendentes capacidades atrfbuidas a algo-
no: médiums modermos. Sobre todo este tema, of, la excelente
obra de E. Lombard, De la glossolalie chez les premiers chré-
dieny (19107,

# Leer el pensamiento: 1 Cor 14.24; Tde, Ann, 2.54 (Cla-
ros); Plut, De garr., 20 (Delfos); Agust., C. Aced, 1.65, Leer
cartas selladas: Luciano, Alex., 21; Macrob., Sar, 1.23.14s;
PGM iii, 371; v, 301, Noticia de acontecimientos lejanos: Didn
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¢l prestigio de los orfculos oficiales ®, y a pesar de
gque el patronazgo imperial habia producido una cierta
animacién en el siglo 11, nunca llegaron a recuperar,
quizd con la excepcién de Claros, su antigua popula-
ridad. El motivo no es que hubieran disminuido la
curiosidad o la credulidad humanas, sino el incremen-
0 de la competencia. Un rival importante era la astro-
logfa, y habfa también muchas revelaciones escritas del
futuro, como los Ordculos sibilinos v los numerosos
spocalipsis gndsticos y cristianos. Se dice que san
Agustin hizo recoger y quemar mds de dos mil ejem-
plares de libros proféticos, andnimos o pseuddnimos ¥,
Por otra parte, los antiguos centros religiosos habfan
perdido el monopolio de los propbetai. Alejandro de
Abonutico ™ es un buen ejemplo de lo fddl que resul-

Cas., 67.18 (Filostr., Vit Apoll, 826ss); Eunap, Vit soph.,
470 Boiss.: Apust, De Gen. ad lise, 1227, Prediccion del fu-
tura: Heh 11.27s; 21,10s; Filostr, Vie Apoll, 4.18; Orig.,
C. Celrums, 1.46; etc. Cf. mi artfeulo en Greek Poefry and
Life, essays presented to Gilbere Murray (1936), 364ss (reim-
preso en «J, of Parapsychologys, 10 [1946], 290ss).

¥ Cic, De Dip, 1.38; 2117; Estrab, 93.8; Pluz., Def.
orgc, 5. A finales del siglo 11, Clemente de Alejandria afitma
que los oriculos oficiales estén muertos, pero que adn gozan
de mucha populatidad entre las masas los emédiumss privi-
dos (eyyaovpinufol); of. Protrep, 2.11.1s. Un ondeulo drado
por Porficio, Phil. ex orac., p. 172 Wolf (= Eus., Praep. Evang.,
5.15) afirma gue los dnicos santuarios de ordeulos supervivien-
tes son los de Apolo en Didima, Delfos v Claros. ¢Se traturd
en esie cigo de una advertencia a los competidores ilegitimos?
Sobre la sstrologia como heredera de Delfos, of. Juvenal, 6.
553ss.

# Suet., Dir. Awguse, 31.

8 Cf, O, Weinreich, «N. Juhrbuchs, 47 (1921}, 129ss; A. D,
Mock, CO 22 {1928), 160ss, y Comversion, 93ss; 5. Eitrem,
Orakel und Mysterien, cap. 8: M, Caster, Etnder sur Alexan-
dre (1938), en que se incluye el texto de ln traduccién del
Alexandros de Luciano, con comentario,
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taba organizar un nuevo ordculo sin ninguna base y
en torno a un nuevo dios, montando asi un magnifico
negocio con la sola ayuda de algunas buenas relacio-
nes (su hija se casd con el gobernador de Asia); la
tinica oposicién seria era la que ofrecian los epiciireos
y los cristianos, A partir del siglo m abundan las proe-
bas del creciente aumento de médiums privados, a los
que Minucio Félix llamaba «profetas sin templos *
Los papitos mdgicos ofrecen recetas pata poner a tales
individuos en el necesario estado de trance ™. Muchos
de los wordeuloss gue cita Porfirio proceden, al pare-
cer, de fuentes de este tipo; todos estos médiums
privados eran objeto de explotacidn por parte de los
tefirgos, cuya escritura era el mazacote conocido con
el nombre de Ovrdculos caldeos.

No cabe duda de que la creciente demanda de ordcu-
los refleja nada mds que la inseguridad de los tiempos.
De ello es buen ejemplo un papito en gque aparece
una lista de 21 preguntas dirigidas a un ordculo, a
finales del siglo 111, entre las que aparecen las siguien-
tes: «¢Me convertiré en mendipo?s «¢Seré vendido?»
«¢Me veré obligado a huir?» «¢Recibiré mi salario?»
«¢Soy victima de un hechizo?» ®, Pero éstas no re-
presentan el dnico tipo de preguntas que interesaban
a los hombres en el periode que estudiamos. En algu-
na ocasion, durante el siglo 11 o el 1, un cierto Ted-

= Oct., 27, vater abigue femplo; corvesponde a los fyyoo-
tpiuvlor de Clemenre (cf, p. 83, n. 33, supra).

T PGM i, B30-929; vii, F40ss; wiil, 1ss. Apuleyo, Apel, 42;
Just, Apal i, 18; Orig., De princ, 333, se refioren al emplea
de nifios como «médiumss para este An,

# P, Oxy., 1477; cf. Rostovizeff, Soc, avd Eeon, Hisr, of
the Roman Ewrpire, 427, En P. Oxy,, 923, un cristiano dirige
esta misma pregunta a Cristo, Otos cjemplos, paganos v cris-
tianos, tomades de papiros en B. B Rees, Popalar Religion in
Giraeco-Rawan Egype, 11z «], Bg. Archos, 36 (1950), 87,
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filo propuso al ordculo de Claros ™ una pregunta menos
personal: «¢Eres 1 Dios o es Dios alpuno otro?s.
A nosotros puede parecernos una simpleza: «Question
de Dien, cela mangue d’actualités, como escribid un
editor francés al rechazar una obra. Pero la cuestidn
era plenamente actual ¥ de suma importancia para los
hombres de aquellos tiempos. ¢Y a quién recutrir en
busca de una respuesta sino a un prophetes inspirado?
En Claros se pronuncié puntualmente esa respuesta:
el Dios supremo es Aion, «Eternidads; Apolo era (ini-
camente uno de sus sdngeles» o mensajeros. Rasgo
tipico de aguel perfodo fueron los ordculos «dactrina-
Iesw de esta clase @, Aparte de todo esto, los prophetai
ejercieron una decisiva influencia religiosa sobre todo
en dos dmbitos, el cristianismo (incloyendo ¢l gnosti-
cismo cristiano) v la tedirgia.

En otros lugares he tratado el tema de la tedrgia,
v como su pleno desarrollo cae fuera del periodo que
ahora nos ocupa, no lo trataré aqui de nuevo. En la
primitiva Iglesia se aceptaba generalmente que los
prophetai hablaban inspirades por el Espiritu Santo,
pues la Escrituta oftecia wvna base firme para esta
creencia. El presma habia descendido sobre los Apds-
toles, v asi seguirfa ocurriendo hasta el dldmo dia;
se afirmaba que el mismo Cristo habfa predicho su
venida ®. Al igual que en la profecia pagana, el preama

* Theasophia Tubingensis, n. 13 Buresch (recogido tam-
bign en la edicidn de Port., Phif. ex orac, 23155, de Wolff, v
en H. Lewy, Chaldagan Orader and Theurgy, 185 No puedo
estar de acoerdo con Lewy en que sed neccsarfamente ernd-
nea Ia atribucién a Claros ni con so traduccidn del ordeulo;
cf, aHary, Theol, Reves, 34 (1961), 266

= Cf. A, I Nock, REA 30 (1928), 280ss; Eitrem, Ore-
kel wnd Mysterien, eap, 6. Cf, los ordeulos de Porfirio sobre
Cristo (pp. 143s, fnfra).

" Hch 2; Ef 423ss; Jn 16,125; Eus, Hisf Eeol, 5174,
Ct. W. Schepelemn, Der Mowtanismas wnd die phryeischen
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podia hablar en primera persona a través de su ins-
trumento humano; tenemos un ejemplo en Heh 13,2
Naruralmente, se exipia alpuna vigilancia para asegu-
rar que la inspiracidn correspondia cfectivamente al
presmia ¥ no a un demonio. San Pablo ensefié que el
discernimiento de los espiritus constituiz un don es-
pecial. En la prictica, parece que aquella vigilancia
fue ante todo de cardcter moral; si el profeta itine-
rante vive de manera humilde y no pide nada para si,
probablemente todo estd en orden, Pero la Didajé
previene contra los falsos profetas cuya inspiracién
les sirve para pedir dinero o buenas comidas, mientras
gue Hermas se pronuncia contra los que tratan de ga-
narse el favor del pueblo echando la buenaventura ®,
Celso conoce ciertos falsos prophetai que, «en la re-
gitn de Fenicia y Palestina profetizan a la menor
excusa por motivos triviales tanto dentro como fuera

Kulte (trad. alemana; 1929), 152ss; F. Pfister, en RAC, 5 v
«Ekstases, 95815,

= 1 Cor 12,10; Didecke, 11; Hermas, Pastor, Mand. 11.
Desde el punto de vista cristiano, la «profecias no tiene por
qué ser profesional (ef, por cjemplo, Aristides, Apal, 11.1);
el Iugar propio de su ejercicio eran las asambless religiosas,
En cuanto a la condenacidn de los falsns profetas sobre bases
doctrinales, of, 1 Tim 4,155, donde ¢l aptor, polemizando con-
tra el goosticismo, proviene a sus lectores contra alos malos
espiritus que prohiben el matrimonios, Parece que los docto-
res gndsticos tenian un firme apove eo los prophefal; asi,
Basilides apelaba a la autoridad de los profetas Barcabbas y
Barcoph, ¥ de «otros a los que designaba con nombres birba-
rose (Eus,, Misi. Ecdl, 4.7.7); su hijo Isidoro se hizo portavos
del profeta Parchor {squizd idéntico con Barcoph?), semin san
Clemente, Strom., 66.53; Apeles basuba su Phameroseis en
las revelaciones de una profetdsa Uamada Filomena (Terr., De
praescr,, 6.6; 30.6; De carme Christi, 6.1; Euws., Hist, Eed.,
3.132), sunque parece que en su ancianidad Hegd a la con.
clusién de que se ha de desconfiar de todos los profetas
(Eus., ibid,, 5.13.5s).

Hombre y mundo demoniaco 87

de los temploss; segiin Celso, pretendian ser Dios o
Hijo de Dios o el Espiritu Santo, pero no cabe duda de
gue quien formulaba estas pretensiones era la voz que
a través de ellos hablaba en primera persona, Celso
habia hablado con algunos de ellos, que se confesaron
impostores ®. Se ha pensado a veces que eran mon-
tanistas, pero, teniendo en cuenta las fechas que se
atribuyen a Celso y a Montano, parece demasiado
pronto para que los montanistas se encontratan ya en
aquellos parajes *.

Es listima que ningiin propbetes, cristiano o paga-
oo, nos haya legado una relacidn de sus experiencias
comparable a las Doctrinas sagradas de Arfstides. No
tenemos una obra novelesca como la Vida de Apolo-
nio por Filostrato ni una alegoria artificiosa como el
Pastor de Hermas en que se nos den noticias abun-
dantes sobre aquellos prophetai. Los dos tnicos posi-
bles individuos de aquella clase de los que tenemos
bi ias contemporineas son Alejandro v Pe.r;ﬂa
no®, pero como ambas son decididamente hostiles,
resulta dificil distinguir en ellas lo que es realmente
historia v lo que no pasa de invencién maliciosa. Si
hemos de creer a Luciano, la historia de Alejandro

B Ofa., C. Celsum, TH911.

* Cf. Labriolle, Crice, 9558, Ni Celso ni Montano, sin em-
batgo, pueden fecharse con seguridad. Aguellos personajes
fusron tomados también por propbetai pagancs, pero resulta
dificil pensar gue Celso se hubiera confundido hasta tal extre
mo; la formula {tedc 4 fteofl maiz 7 avedpe felov nos Jleva
con seguridad & un ambiente cristiano.

& Sobre el Alexandros de Lucianc, cf. p. 83, n. 53, sapra.
Su D morte Peregrini ha sido publicado con comentario de
J. Schwartz (1951). Perepring ha sido estudiado por Zeller,
Vortrige, 11 (1877), 154ss; Bernays, Lucion und die Kyniker
{1879); D. R. Dudley, Histary of Cynicisem (1937), 170ss; M.
Caster, Lucien et la pensée religiense, 237ss; K. von Frite,
PW, 5. v, v otros;
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es simplemente un caso de fraude con un enorme
éxito de publico. Peregrino es un personsje mucho
mds complejo e interesante, y su vida y hazafias, tal
como nos las cuenta Luciann, resultan extrafiisimas,

MNacido de padres ricos en Pario del Helesponto, su
juventud se ve perturbada por una serie de aventuras
amorosas v las continuas disputas con su padre, al que
se llegd a sospechar que habia estrangulado, por lo
que tuvo que abandonar su casa. Se convirtid al cris-
tianismo en Palestina, donde se hizo propbetes v fue
reconocido como uno de los dirigentes de la comuni-
dad; alli se dedicé a exponer las Eserituras y a escri-
bir varics libros. Encarcelado como eristiano, gana un
gtan prestigio por su firme negativa a abandonar su
fe, pero un gobernador ilustrado lo pone finalmente
en libertad. Luego regresa a su casa voluntariamente
para hacer frente a la acusacién de parricidio, y logra
imponer silencio a sus acusadores mediante el gesto
de donar a la ciudad todas sus posesiones para que
sean dedicadas a obras de beneficencia ®, Durante al-
giin tiempo los eristianos le aseguran el sustento, pero
al fin se pelea con ellos ™, v se ve en la necesidad de

* Como sugiere Von Fritz, Luciano ha confundido agui pro-
bablemente el orden de los acomtecimientos, 5i Peregrino era
aan cristano por esta época, dificilmente hubicra regresado
su casa con atuendo de cinico, como afirma Luciano (Peregr,,
15), y habrfa donsde sus posesiones o la Iglesia en vez de a
la municipalidad pagana, Sobre la entrega de sus riquezas por
los pagancs; of. Filostr.,, Vit Apell, 1.13; Porl,, Vie Ploe, 7

 Peregr, 16, No se conoes la ocasidn en que se produjo
esta ruptura, Loclano suglere que Peregrine rompid con los
cristianos & ceusa de una prohibicidn relativa a los alimentos
sdlo como una conjeturd, Que, por olza parte, o parece Vero-
simil, Un wconfesors tan acreditado dificilmente se hoblera
avenido a comer carnes sacrificadss a los {dolog (como supone
Labriolle, Réaction, 104), ¥ mucho menos las de los sscrificios
ofrecidos a Hécate en las encrucijadas {Schwariz), gue cstaban
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reclamar, aunque indtilmente, sus posesiones. Visita
después Egipto, donde practica la flagelacién, mancha
con lodo su rostro y adopta el estilo de vida de los
cinicos en su forma mds grosera ®, Marcha luego a
Iralia, de donde es expulsado por insultos al empe-
rador; una vez mis, la indiferencia que muestra ante
el riesgo personal le gana nuevos admiradores. Le en-
contramos luego instalado en Grecia, donde trata de
promover una sublevacidén contra el poder romano, ¢
insulta publicamente al filantrépico benefactor Hero-
des Atico. Pone fin a su nowvelesea vida mediante un
suicidio no menos sensacional: prendiéndose fuego
ante una asombrada multitud durante la Olimpiada
de 165 d. C. A continuacién se le empieza a tributar
culto; el biculo gue habia llevado en otros tiempos
es vendido por un talento®; se le erige una estatna
que empieza a realizar milagros (como atestigua un
escritor cristiano ™) y atrae peregrinos en gran mimero.

oficialmente prohibidas por un tabd gquoe afectaba a todo el
munda, ¥ que, en consecuencia, quedan excluidas por fas pa-
labras mismas de Luciano. Tampoco apova el texto de Lucia-
oo la conjeturz de MNock, en el sentido de que habria sido
hallado culpable de conducta inmoral {Conversion, 220),

# La ascesis cristiana v la cinica tenfan muchos rasgos co-
munes; ambeg se caracterizeban por la pobreza voluntaria, ¥
Arfstides pensaba que coincidian también en que combinaban
los wicios opuestos de aifddew v tomewvdmg, junto con el
desprecio haciz la religidn tradicional (Orar., 46 Dind., p. 402),
CE. Bernays, 30-39; Reitzenstein, Hell Wand., 64-74. Hipdli-
te, Haer,, 10.18, describe la vida gue Hevaba Tactano como
snuditegog [og, ¥ la historia del asceta cristinno Sarapicn
abunda en rasgos cinicos de ln mayor crudeza (Hist, Laws, 37,
p. 109 Butler).

® Luciano, Ade. indoct., 14.

™ Atendgoras, Legat, 26; cf. Peregr., 41, evidentemente una
praedictio post eventum. Pudo ser la aparicion de este nuevo
culte lo gue movid a Luciano a escribir su irscondo panflews,
posiblemente como eéplica s otro publicado por Tedgenes,
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¢Qué hemos de pensar de esta extraordinaria bio-
grafia, cuyos principales episodios son probablemente
ciertos, aungue rechacemos las interpretaciones que
de ellos nos ofrece Luciano? Este autor ttata de ex-
plicarlo todo, desde el principio hasta el fin, por una
morbosa ansia de notoriedad, v es probable que haya-
mos de aceptar, entre otras cosas, que Peregrino era
un exhibicionista ™. Hasta nos sentirfamos inclinados
a pensar que era algo mds gue un individuo algo tras-
tornado, Sin embargo, Aulo Gelio, que Ilegd a cono-
cetlo durante su estancia en Grecia, encontré que se
trataba de «una persona seria v de cardcter firmes,
que ¢tenis muchas cosas valiosas v provechosas que
decir» ™; el mismo Luciano atestipua que fue tenido
por «un segundo Sdcrates» o «un segundo Epictetor @,
¥ ello, notoriamente, sobre una base moral mds que
filoséfica. Esto puede inducirnos a dedicarle una mira-
da mis atenta que la de Luciano. Una clave para com-
prender su personalidad quizd sea la aterradora acu-
sacién de particidio que pesé sobre Peregrino durante
toda su vida. Huye de ella y retorna para hacerla fren-
te, ¥ parece sepuro gue la recuerda hasta en sus dlti-
mas palabras: «Espititus de mi padre v de mi madre,
recibidme bondadosamente» ™. No tenemos por qué

discipulo de Percgring (ef. Rcltzenstein, Hell Wand, 50;
Caster, Lucien, 242),

" Ansia de notoriedad: Peregr, 1: 14: 20, Fxhibicionismo:
Peregr., 17. Bl sepundn es un rasgo tradicional de los ofnicos
{Didg. Laerc, 646, ctc.); es posible que Luciano peque de
excesiva malicia 4l atribuirlo a Peregrino; lo cierta o5, sin em-
bargo, que encaja en el cardorer del personsje hasta el punto
de resultar verosimil,

* Aulo Gelio, Nocter Aeticas, 1211

¥ Perege, 12; 18, Ammiano, 29.1.3%, Ic da el titulo de
philosopbur clarus.

* Luciano no sugiere ningiin motive convincente para el
suicidio. Los seguidores de Peregrino creyeron que éste trata:
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creer que la acusacidn fuera literalmente cierta, pero
rampoco podemos descartar que ciertos recuerdos pe-
saran sobre él como una carga muy dura, y asf nos lo
sugieren no sélo sus dltimas palabras, sino el sermdn
que Aulo Gelio le oyé pronunciar en Atenas, cuyo
rema era: «Vuestros pecados secretos terminardn por
delataross ™. 8i ello es asf, estatemos en condiciones
de comprender mejor gue Luciano los dos rasgos so-
bresalientes de su vida y actividad, su actitud hostil
ante toda autoridad y su resolucién de terminar su
vida con el martirio, Por lo que ello valga, me atrevo
& conjeturar que estos dos rasgos tienen su origen en
las tensas relaciones con su padre en la infancia. Por
una parte, rechazard el paternalismo del gobernador
de Siria, de Antonine Pio, de Herodes Atico; como un
verdadero ipualitarisea se butlard de todas las conven-
ciones, Pero al mismo tiempo se castigard a si mismo
con la pohreza, la flagelacidn v, finalmente, con la
muerte, en competisacidn por la violencia con que ha
tratado la dominadora imagen paterna,

Si estoy en lo cierto, hemos de considerar a Peregri-

ba de emular a «los brahmancss [25; 38); es posible que pen-
saran en una inscripoidn de Atenas, en gue se hablaba de un
hindd gue se suicidd lansindose sobre la pire foutdy dnoBo-
varbong (Nic. Dam., gpad Estrabén, 15.1.73; Plut., Alex., 69).
BResulta tentadora la idea de comparar el suicidio de Peregring
con los recientes asoicidios por el fuegos perpetradas piblics
mente por los monjes budistas en Salgdn, En estos casos, sin
embargo, se trataba de protestar contra la discriminacidn reli-
giosa; si Peregrino tuvo un motivo semejants, Lociano lo so-
primio,
® Gelio, Noctes Atficas, 1211, Cuando Peregring citaba los

versos de Sdfocles

aphe tabrn wpimee pnddy, Gz O wded Spde

sl @wovty Geoboy mivs Gvamrhoses ypdvos
(fr. 280 Nauk = 30) Pearson), ¢no estirfa pensando en su
propio caso?
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no como un individuo mds que como un tipo. En cual-
quier caso, no podemos decir gue nos es bien conocido
en su papel de prophetes cristano; Luclano apenas
sabia nada de las pricticas cristianas, que, por otra
parte, le tenfan sin cuidado. Si queremos hacernos
alguna idea acerca de las formulaciones sproféticass
ctistianas, serd mejor que nos fijemos en las atribui-
das a Montano, a pesar de que éste, lo mismo que
Luciane, fuc rechazado por la Iglesia, sin contar con
que también en su caso dependemos de fuentes hos-
tiles para obtener una informacién mds precisa ™, Se
dice que Montano, frigio de nacimiento, habia sido
sacerdote de Apolo o de la Magna Mater antes de
convertirse al cristianismo. No parece, sin embargo,
que su actividad profética dependiera en grado apre-
ciable de sus origenes frigios ™, Fue pm%:ﬁblemente
hacia el afic 172 ™ cuando una voz, que clertamente
no era la suya, comenzé a hablar en primera persona
por boca de Montano. La voz decia: «Yo soy el Sefior
Dios Todopoderaso, que en este momento moro den-
tro de un hombres, v a continuacidn: «No es un dngel
lo que hay aqui, ni un portavoz humano, sino el Sefior,
Dios Padres. Y luego explicaba la voz cdmo podia

" Las fuentes estdn recogidas en P, de Labriolle, Ler Somr
cer de Ubistoire du Montaniome (1913), v analizadas en su
Crize; sobre los otdeulos de In Ves, of. Crise, cap. 2,

" Esta es la conclusidn negativa de Schepelern, Der Mones
nismus und die phrygicchen Kaulte El montanismo sursid de
la tradicidn apocaliptica judia ¥ cristiana, no {como pretende
Fascher, TToogiitns, 222) de la religidn mistérica frigin. San
Jerdnimo, Epist, 414, presenta 3 Montano come un antipuo
sacerdote eunuco de Cibeles; un documento andnimo puhli-
cado por Ficker lo hace antiguo sacerdote de Apolo, pero sos-
pechamos que en ambos casos se trats de meras conjeturas.

™ Es la fecha de Eunschio; Epifanio da la del afic 137, que
alpunos preficren. Cf, Labriolle, Crise, 56955, v Ia nots de
Lawlor en su edicidn de la Historia Eclesidstica, 11, 180s.
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suceder tal cosa: «Mirad —decia—, el hombre es co-
mo una lira, v yo la toco con el plectro; mientras
duerme el hombre, yo veln, Mirad, es el Sefior, que
quita a los hombres su corazdén v les pone otro cora-
zén en su Iugar» ™. Por supuesto, Montano no pre-
tendia ser Dios, del mismo modo que ninglin médinm
moderno afirma ser Confucio o Frederic Myers; ague-
lla afirmacién pertenecia a la voz extrafia, Y la for-
mulaba en términos tradicionales, pues tanto Atend-
goras como la Cobortatio ad Graecos se sitven de la
misma compatacidn musical ¥, Poco después comenzd
a hablar la voz a través de dos médiums femeninos,
Priscila v Maximila; la profecia es contagiosa, Sus
ordculos fueron tomados por escrito, y los fieles ase-
guraban que venian a ser un Tercer Testamento.

De este Tercer Testamento sélo se han conservado
unas migajas, que, al ipnal que todas las comunica-
ciones del mds alld, resultan enormemente desalen-
tadoras. Es posible gue los criticos hostiles, como
Epifanio, no eligieran precisamente los pasajes mis
valiosos para citarlos, pero podriamos pensar que Ter-
tuliano, convertido al montanisme, nos dijera qué fue
lo que le movié a convertirse, pero la realidad es que
no hizo tal cosa. La principal revelacién era que la
MNueva Jerusalén iba a descender dentro de poco de
los cielos y que se iban a iniciar los mil afios del
reinado de Cristo sobre la tierra. La profecia cristia-
na, por supuesto, llevaba mucho tiempo ligada a las
esperanzas milenaristas; los profetas mantenian aque-
llas esperanzas que, a su wvez, los mantenian a ellos.
Pero mientras que los cristianos ortodoxos esperaban

* Epif., Haer, 484 v 11 {(Labriolle, Crise, 37ss, 43ss).
Sabre sntnyivdpevos &v avBodm, of. Porf., apud Firm, Mat,
Err. prof. rel, 13 (= Phil. ex orac, 111 Wolff]: Serapis vo-
catus ef intra corpus borminis conli{ochatus taliz respordit,

* Atendgoras, Legar, 7; [Tustine], Cobort. ad Graccos, 8.
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que la Nueva Jetusalén apareciera en Palestina, la
voz de Montano afirmaba con tozudo pattiotismo gue
el lugar elegido era Pepuza, una remota aldea de Fii-
gia a la gue habrian de acudir todos los buenos cris-
tianos a esperarla, Por lo demds, como ha sefialado el
profesor Greenslade, sparecfa que el Espiritn Santo
no tenfa nada de valor religivse o intelectual que co-
municar a sus profetass *. Salta a la vista que se con-
taba con amonestar a los obispos por su laxismo v
con imponer unas cuantas penitencias adicionales a los
elegidos; segtin Tertuliano ¥, se interesaba incluso por
cuestiones como a longitud del velo que debian Hevar
laz solteras, ¥ como ﬁs mujeres suelen desempefiar
mejor que los varones el papel de médium, es ldgico
que Montano les atribuyera mayor importancia que
los ortodoxos; una profetisa llegd inchiso a tener una
visidn en gue Cristo se le manifestd en figura de
mujer ., Pero se dirfa que la mayor innovacidn fue
de orden préctico, pues parece gue Montano fue el
primero que pagd un jornal regular a sus misioneros ¥,

Los obispes, disgustados por las criticas de Monta-

% 5. L. Greenslade, Schism in the Early Charch (1953), 109,

© Tert., De pirginibur velandis, 176,

B Epif., Haer, 491 (Labriclle, Crise, 86ss), También el
gnistico Marco comunicaba a sus diseipulos el don de Ia pro-
fecla (Iren., Haer, 1.13). Justino, Digl, 88.1, advierte gue
entre Ios cristianos hay profetisas ademds de profeiss, mien-
tras que en la Iglesia frigia parece haber existido wna tradi-
cidn de profecls femening; la fuente andmontanista de Fuse-
bio menciona (Hird, Beol, 517.J35) una profetisa Hamada
Ammis de Filadelfia, que los monrenistas tenfan por precur-
sora, ¥ que debe de pertenecer 2 la primera mitad del siglo oo
ief. W. M. Calder, «Bull. John Rylands Librarps, 7 [1922.23],
329),

" Eus,, Hiet, Eeel, 5182, A juzgar por este pasaje, Mon-
tano, lo mismo que Cipriano, sabfa combinar sus dones «pnen.
midticoss con sus talentos de organizador,
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no, v nada dispuestos a admitir mds Testamentos,
respondieron excomulgdndole y tratando de exorcizar
los malos espiritus que posefan a sus seguidores. Pero
el montanismo no se dejaria aniquilar fécilmente ni
por la intervencidn de los obispos ni por el fracaso
de la cita concertada en Pepuza. Desde Frigia se di-
fundid por Oriente, y de alli pasé a Roma, al norte
de Africa y hasta a la remota Espania. Y a pesar de que
Maximila habia afirmado: «Después de mi ya no habré
mids profetas, sino que vendrd el fin del mundo» ®, la
profecia continud, Tertuliano habla de una mujer que
sconversa con los dngeles v a veces incluso con el
Sefiors, v gque ha wisto un alma humena en figura
corporal (con lo gue probd a plena satisfaccidn gue
las almas son corpdreas). Una generacidén después,
Cipriano sabe de unos nifios que han sido favorecidos
con visiones y palabras de parte del Espiritu Santo,
no sdlo en susfios, sino estando también despiertos,
en estado de ekstasis ®, También se nos habla de una
profetisa de Capadocia que, poco después del afio 235,
se arrogd la potestad de administrar los sacramentos,
pretendit ser capaz de producir terremotos y se com-
prometic a llevar al pushlo de Dics a Jerusalén; a
juzgar pot el relato de Firmiliano, parece que la per-
secucidn renovada bajo Maximino se conjugd con las
calamidades naturales v las crecientes dificultades eco-
némicas para encender de nuevo las esperanzas mile-
naristas ¥, Después del triunfo de Constantino, aque-

® Epif., Heer,, 43.2 (Lalwiclle, Crire, G8ss).

* Tert., De anima, 9; Ciprisno, Epist.. 164, Recoérdese ¢l
nifin que utilizaba Apulevo (Apol, 42) como médium, Es po-
sible que en el temperamento o en Ia tradicidn culmaral del
norte de Africa hubieta alpan raspo favorable a los estados
de disociacion; cof. P. Courcells, Ler Cosfersions de Saint
Anpustin dans e tradivion littéraive (1963), 12734,

7 Pirmiliano, apad Cipriano, Epist, 73.10. Cf K. Aland,
ZNTW 46 (1955), 110s. Labriolle sostisne que aguells mujer



96 Paganas y cristianoys

llas esperanzas comenzaron a patecer anacrénicas, pero
el montanismo continué firme en sus antiguos reductos
a lo largo de los siglos v v v. Arcadio mandé quemar
los libros montanistas y suprimid las reuniones de
estos sectarios, pero hasta el reinado de Justiniano no
se encerrarfan los montanistas en sus iglesias, pren-
diéndose fuego vy muriendo de este modo, pues pre-
ferian este fin a caer en manos de los demds cris-
tianos ¥,

Era inevitable a la larga la derrota del montanismo,
Asi se podia prever ya en el sabio consejo que el
Espiritu Santo habfa dado a Tgnacio: «Nada zin el
obispo» ¥, En vano protestaria Tertuliano que la Igle-
sia no es el conjunto de los obispos; en vano se que-
jaria Ireneo de la repulsa de la profecia®, Desde el
punto de vista de la jerarqufa, la tercera persona de
la Trinidad habia desbordado su primitiva funcién ®,

no podia ser montanista, ya gque su objetivo ers Jerosalén, no
Pepuza; pero es posible que en so época ya se hubiera cen-
celado la cita en Pepuza {Tertulisno nunca la menciona), Ya
Euschio (Hist. Eeoel, 67) advirtid que la persecucidn estimu-
leba las expectativas milenaristas. Ei sotprendente que un
siglo tan desastroso como el tercero no provocars movimientos
guiliastas mds violentos; quizi hayamos de suponer que la vi-
gilancia eclesidstica era ya mucho mds firme v estricta. Sobre
movimisatos de este tipo en fecha algo anterior, of, Hipdlito,
In Daw., 4.18s.

" Cod. Theod, 1635.48; Procopio, Hir, e, 11.14.21.
Cf. Labrolle, Criss, 528-38.

¥ Tgnac., Philad., 7; of. Magn., 6, donde se afirma que wel
c-Efspn preside en hugar de Dioss, Por supuesto, Tgnacio era
obispo,

™ Tert,, Pe pudicitia, 21; Tren,, Haer,, 3.11.12. Sobre Ia de
cedencia de la proficle, of. Fascher, Tomgrone, 220s; H. Lietz-
manm, The Fouedieg of the Church Universal (trad, in-
glesa; 1950), 36-59,

" Ogrigenes intentd —por razones muy distinees, es cietto—
reducir al Espiritu Ssnto a la cateporfa de un meto agente
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El Espiritu tiene una presencia tan firme en el Nuevo
Testamento que no era posible suprimirlo, pero dejé
de desempefiar un cometido perceptible en las deter-
minaciones de la Iglesia, La antigna tradicidn del
prophetes que comunicaba lo que se le crdenaba decir
fue sustituida por la idea, menos incdmoda, de una
constants asistencia divina garantizada, sin que ellos
mismos lo advirtieran, a los principales dignatarios
de la Iglesia. La profecia iba a quedar soterrada, para
reaparecer en las manias quiliasias de finales de la
Fdad Media® y en otros muchos movimientos evan-
gélicos subsignientes, John Wesley reconoceria en
Montana un espiritu afin al suyo, y afirmd que habia
sido «uno de los hombres mds santos del siglo 112 ®,
Con este epitafio nos separamos de éL

subordinada (Priwe, 1.3.3), pero sa opinidn no fue aceptada
por la Iglesia. Los apologetas apenas hablan de la Tercera
Persona, a la gque tepden a identificar con la Segunda (Liste-
mann, op. cif., 210}, San Basflio escribirfa més tards que, en
cuanto a la naturaleza del Espiritu Santo, lo menos «peligro-
son g5 reconocet la propin fenorancia (Cowmera Sab, et Ar., 6;
PG 31, 613 a). Estoy dispuesto a admitie, con Edwyn Bevan
(Symbolisss and Belief, 191), contra Reltzenstein, Leisegang
¥ otmos, gue imicialmente ests petsonificacidn de un estado
peicoldgico fue «un intento de explicar una cxperiencia reals,
Al prineipio, Dios Espiritn Santo era el Dios que frrumpe,
pero logrd su condicidn independients muecho despuds de que
la reiteracién de sus irrupcionss hubicra dejade de resultar
aceptable a la Tplesia

2 Cf. el fascinante libro de Norman Cohn The Pursuit of
the Mitlenizm, Ha de advertitse qus une funcidn de que ant-
guamente se encargaban los propbetsl pasd luego a ser cjer
cida por los exorcistas, que son enumerades entre los clérigos
de la Iglesin de Roma hacia mediados del sigle r (Eus,, Hisd,
Eeel., 64311},

? Tohn Wesley, Sermons, I, 328, citado por Labriolle,
Crise, 129,

7



CAPITULO 111
HOMBRE Y MUNDO DIVINO

He dado vueltas por el mundo de la
variedad, y abora me ballo centrado en lo
eterno; éxte e el semo de donde procedo,
v a él se dirigen abora todos mis deseos.

Jacor BaurrsuMLEY

Las experiencias que he analizado en el capitulo II
eran de cardcter marginal, v su valor religioso resul-
taba ambiguo; por eso les he dado el calificativo de
edemonfacase. En nuestra cultura, las voces v las vi-
siones suelen tratarse como sintomas de enfermedad,
mientras que los suefios se enjuician no como un cauce
de comunicaciones entre Dios y el hombre, sino entre
los niveles consciente e inconsciente del psiquismo hu-
mano. Los fendmenos de este tipo desempefian todavia
un papel importante en la religiosidad de algunos
individuos y de diversas sectas, pero casi todos nos-
otros nos inclinamos a despreciar estas manifestacio-
nes como pertenecientes, en el mejor de los casos, a
la patologia de la religién, Me propongo analizar a
continuacién clertas experienclas de naturaleza cier-
tamente oscura y mal definida, pero euyo valor reli-
gioso se admite generalmente,

Todas las creencias v experiencias que vamos a
revisar aqui son del tipo que llamamos «misticos en
sentido amplio. El término «misticos, sin embargo,
es vago y peligroso. Con vistas al desarrollo de este
capitulo adoptaré la definicién estricta que da Lalan-
de en su Vocabulaire de la Philosophie': mistica es

' {*1974) 644, citado por Festugitre, Répélation, 1V, 265,
Esta definicidn tiens Ias ventajas de: o) no introducir el tér.
mino «Dioss (gue zlgunos misticos orientales rechazarian de.
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{" «la creencia en la posibilidad de una unién intima y

I

L

! directa del espiritn humano con el principio funda-

* mental del ser, una unién que constituye simultdnea-

mente un modo de existir y un modo de conocer dis-
tintos y superiores a la existencia y al conocimiento
normaless. Llamaré amisticos tedricoss a los que creen
en la posibilidad de semejante unidn y «misticos prac-
ticantes» a los que creen haber tenido tales experien-
cias. En el primer grupo estdn incluidos también los
segundos, por supuesto; pero no a la inversa. Una
vez definidos de este modo los términos, muestra si-
guiente tarea consistird en distinguir, hasta donde ello
sea posible, las teorias v experiencias especificamente
misticas de otras que sdlo pueden calificarse de «mis-
ticasy en el sentido amplio, no preciso. Hay mucha
confusidn al respecto en los libros dedicados al estu-
dio de los fenémenos religiosos del periodo de que
nos ocupamos .

Un motivo frecuente de confusién es la palabra
griega ekstasis. Dado que en la Jiteratura de la mistica
medieval se usa el término «éxtasisy para describir
normalmente el estado de unidn mistica, resulta muy
ficil proyectar este mismo sentido sobre la palabra

cididamente); £} subrayar por igusl los sspectos existencial v
cognoscitive de la experiencia.

* Por efemplo, un investipador tan competente come H.-C.
Puech, después de observar acertadamente que la mistica cris-
tana, en el sentido que habitualmente damos al término, apa-
recid tardfamente, afiade que «sorgid de vna “mistica’ en gue
el éxtasis va esencialmente unide ¥ subordinedo a la profecias
(4«Rev, dHist, et Phil, Rels [1933], 513). Se enuncia asf
correctamente la secusncia cronoldgica, pero no se aclars que
el wéxtasiss del profeta es un estado pricoldgico completamen-
te distinto del «éxtasise de la umidn mistica, Hasta el mismo
Wilsson llega a equiparar el estille Eksrases de Plotine con la
supuesta levitacidn de Yimblico como si se tratese de fend-
menes del mismo orden (Gerch, II, 415).
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griega, Pero lo cierto es que eksiasis v los términos
afines tienen una amplia gama de aplicaciones *. En el
griego clisico sirven para designar cuslquier desvia-
cién del estado normal, un cambio abrupto de espi-
ritu o talante; a partir de este uso se desarrollaron
diversos sentidos especializados. Pueden consistir és-
tos en estados de pavor o estupefeccidn, como cuando
Jests disputaba con los doctores, v los asistentes exis-
tantp, westaban asombradoss !, Puede tratarse tam-
Lién de histeria o insania, como ocurre habitualmente
en Aristételes v en los tratadistas médicos . A veces
se alude asi a la posesién, de origen divino (como en
el caso de los profetas del Antipuo Testamento) o
diabélico (como en el ekstasis que Origenes atribuye
a la Pitia®); este uso es corriente en Platén v autores
sucesivos. Con este tipo de ekstasis se ha confundido
a veces el que Fildn atribuye a los profetas hebreos, v
sin razén, como se desprende con claridad de las ex-
plicaciones que el mismo autor da a propdsito de
aquel ekstasis. «Nuestro entendimiento —dice— es
desterrado de nosotros mismos a la llegada del espi-
ritu divino, ¥ es resttuido al retirarse éste, pues lo
mortal y lo inmortal no pueden compartir la misma

! Cf. Phister, en Piwicnli F, J. Doelger (1939), 1783, v en
RAC, 5. v. «Ekstases; también, Par, Lex, 5 v Exovame. Ya
Filén distingufa warios eentidos; of. Quis rer, 249,

' Le 247, Cf, Platén, Menex, 235 a 7; Menandro, fr, 136
Koette: va undt mpoobordpey’ Txotaovy qipe, oo,

¥ Ar., EN 1149 B 35 iEfomnue Tic quierms Gomep ol par-
vopevor; Hip, Prorh, 2.9: al.. peloypolool ofitn fxotd-
mEs ob Lemtelées, efc.

® Orig., €. Celsume, 7.3. Este sentido pevorativo es el que
tiene habitvalmente en Origenss (W, Vilker, Dar Vollkom.
menbeitiideal des Q. 119311, 137ss). El iinico caso de un uso
amisticos de Zxaraowz en Origenes que pretendiz haber ha:
Dado Vilker, en Hom, in Num., 27.12, me parece extremp-
damente dodoso.
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morada» *. No hay agui una deseripcién de la unidn
mistica, sino de un estado de aposesidne ocasional
o, como hoy dirfamos, de «trance mediGmnicos, El
espiritu divino desciende a un cuerpo humano; no es
que el hombre se eleve o sea elevado por encima de
su corporeidad. Por lo que sé, la primera vez que se
aplica este término a la experiencia mistica en sentido
estricto es en una famosa sentencia de Plotino, en que
la unidn mistica se describe ® como «un éxtasis, una
simplificacidn v entrega® de la persona, una aspira-
cidn hacia un contacto, que es a la vez quietud v es-
fuerzo intelectual de adaptacién» ™. Parece que la mis-
tica cristiana aprendié de Plotino, por mediacidn de
Gregorio de Nisa, este uso del término ekstasis.

Daré ahora otro ejemplo de lo engafiosas que pue-
den resultar las palabras. Los misticos cristianos, hin-
diies y musulmanes han utilizado frecuentemente la
férmula «yo soy td y td eres yo» para expresar la
identificacién del alma con lo divino; por ejemplo,
santa Angela de Foligno, en el siglo xmr, crefa haber
escuchado cémo Cristo le deeia: «Ti eres yo vy yo soy
tii» ', Ahora bien, en el perfodo que estudiamos co-

" Filén, Quis rer.,, 2645, Su lenguaje es «misticos en ol sen-
tido amplio del término, pero ls tdnica experiencia cuasi misti-
cn gue Fildn pretende haber conocido personalments o5 la
ainspiracidne del escritor coando las ideas fluyen sin trabas
{Migr. Abr., 7).

* Plot., v1, ix, 11,22 Br. En v, iii, 7.14, v v1, vii, 1740, <l
término tiene el significadn amplio de salirse de In propia con-
dicitin original.

* "Enifioms suele entenderse aqui de este modo; en cuanto
@ la idea, of v, v, 8.11. Otma traduccidn posible serla «dilats-
cidns; of. Ar., De amima 417 b 7.

* Entiendo épaguoyy como el eencajarses del centro del
alma en el gran Centro (v, ix, B.19); cf. w1, ii, 830,

" He tomado este cjemplo, v la meyor parte de los gue si-
guen, de O. Weinreich, «Arch, f Relw, 19 {1218), 16555,
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nocemos media docena de casos en que se usa esta
misma formula de identificacién reciproca, pero seria
completamente errdneo creer que entonces tenfa el
mismo sentido que le daba la santa. Asi, en un papiro
migico leemos una invocacién al dios supremo del
cOSMOs para que penetre en un mago «para todos los

~dias de su vida» v cumpla «todos los deseos de su

almas, después de lo cual declara ¢l mago: <Porque
til eres yo v vo soy tii; todo cuanto yo diga se cum-
plird» 2. Aqui no se trata de uni6én mistica en abso-
luto, pues la identificacién reciproca se ha logrado me-
diante recursos migicos; por otta parte, habrd de
durar toda la vida, y los motivos que mueven al mago
a provocar ese estado no son otra cosa que sus deseos
de adquirir un poder personal. Lo mds que podriamos
decir es que su autor ha tomado una férmula religio-
sa en su origen, le ha atribuido una virtud mdgica v
la utiliza para sus propios fines; los papiros migicos
operan siempre con los restos de la religiosidad de
otras personas ., Mds cerca del sentido que la expre-
sion tenfa en santa Angela se halla, al parecer, un
pasaje de la gnéstica Pistis Sopbia, en que Jesds dice
del verdadero gnéstico: «Este hombre es yo y yo soy
este hombres . Peto el caso mds interesante en que

& PGM, xifi, 795. La misma fdrmula aparece usada de jgual
modo en PGM, viii, 36 ¥ 50, despuds de una invocacidn a
Hermes para que peaetre en ¢l mago «lo mismoe gue los nifios
penetran en el senos (viii, 1), Otros dos pasajes en que apa-
rece la fdrmula carecen de importancia para nuestto propdsito,
En M. Berthelot, Alcbimistes grecs, T (1887-88), 28ss, la iden-
tificacidn afirmada es la del dics Horus con el dngel Amnael;
en Ireneo, Haer, 1133, es la del gndstdeo Marco con sus
discipulas, consumada, segiin Ireneo, mediante la unidn sexuval.

" Cf. M. P. Nilsson, Die Religion in den griech, Zauberpa
pyri: aBull Soc, des Lettress (1948), 59ss5; tambidn A, D.
Nock, «]. Egypt, Archos, 15 (1929), 21%s.

" Pistic Sophia, 96, p. 168 Schmidt. Parece, sin embargo,
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aparece la férmula es un pasaje del ofita Evangelio de
Eva, en que dice «una voz de truenos: «Yo soy td v
tii eres yo; donde estds o, también estoy yo. Yo estoy
disperso en todas las cosas; donde i lo desees, alli
te reunirds conmigo, y al reunirte conmigo, también
te reiines contigo mismos “. Hste no es el lenguaje
de santa Angela o de Plotino, sino el de una mistica
extravertida o panteista, Volveré sobre el tema, pero
antes he de ocuparme de otra forma de experiencia
que se puede confundir ficilmente con la unidn mfs-
tica.

Se trata de la experiencia que ha sido descrita como
«deificacidn» (Oebg vyeviodan, Oeomoreiofon, [dmal
Bewbijvare). La idea de que un ser humano puede con-
vertirse en dios o en demonio despuds de su muerte
era conocida desde muy antiguo; aparece afirmada
frecuentemente en las estelas de los perfodos helenis-
tico y romano *. Pero que un hombre llegue a ser dios
en vida, «un dios que camina en su carner, como lo
expresa Clemente ¥, nos ha de parecer muy extrafio
si prescindimos de los convencionalismos del culto al
gobernante en época helenfstica v romana, Lo cierto
es, sin embargo, que hallamos este lenguaje usado no
stlo entre paganos como Plotino, Porfirio v los her-
méticos, sing también por cristisnos como Treneo,
Clemente, Orfgenes y Gregotio de Nisa. Para enten-

que se alude a una absorcidn ocarions! del gndstico en la di-
vinidad (cf. F. C. Burkitt, Church amd Guosis, 77).

* Epifanio, Haer., 2631 (= Hennecke, NT Apokrypben’,
166). En coanto al lenguaje pantefsta, of, Gospel of Thomar,
sent. 77: «¥o soy el Todo; de mi procede el Tode, v a mi
ha retornado el Todo. Talad el bosque: alli estoy yo, Levantad
la pledra, v me encontraréiss,

 Cf, R. Lattimore, «1llinois Studiess, 28 (1942), v A-]. Fes-
tugitre, L'idéal vel. dev grogs, TT (1932), cap. 5.

" Clem,, Swom., 7.1014. CE Epicuro, fr, 141: dgfagric
wou meguadrer el s dpBdgrovs Swvood,
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detlo, habremos de recordar ante todo que en una
sociedad politefsta, el término theos no tenia las mis-
mas resonancias de temor y lejania que para nosOLros
entrafia la palabra «Dios». En la tradicidn popular
griega, un dios se diferenciaba de un hombre ante
todo por el hecho de estar exento de la muerte y por
los poderes sobrematurales que ello le conferia. De
ahf Ia frase, tantas veces repetida, de que «el hombre
es un dios mortal, ¥ un dios es un hombre inmortals;
de ahi también la posibilidad de tomar ertdneamente
por dios & un hombre, con tal de que éste hiciera
alguna demostracién de poderes sobrenaturales, como
se dice gue ocurrié a Pablo y Bernabé en Listra, y
en diversas ocasiones a Apclonio de Tiana *.

Los filésofos, sin embargo, afiadieron una nueva
cunlificacién al ser divino: la bondad ®. Y el hombre,
afirmaban, debe imitar esa bondad divina hasta donde
le sea posible. Esta es la doctrina de la homoiasis, [a
«asimilacién a Dios», que Platén fue el primero en
formular en un famoso pasaje del Teeteto, del que se
harfan eco constantemente todos los platdnicos 1:11:1
perfodo que estudiamos, tanto paganos como cristia-
nos 2, Pero se trata aqui de una doctrina moral, no
mistica propiamente, pues asitnilacién no es lo mis-

* Hrh 14,8ss; Fileste, Vit Apoll, 431; 5.24; T.1L Sobre
las implicaciones limitadas del término feac, of. A . Nock,
Deification and Jelizs: JRS 41 {1951}, 115-23.

8 O Plut, Aristides, 6 «Se afirma que In divinidad se
distingue por tres caracterfsticas: ¢l ser imperecedera, su poder
¥ su virtuds, o

® Plagdn, Teet, 176 B: gyl &8 dpolmos Sed wove o
fuvorow Guolmmis 82 Alxalov wil Omov pETh gQoVioEmg Ye-
veoBay. Es significative que en las citas postetiores de la fraze
de Platén, por ejsmplo, co Plotin, se omiten frecuentemen.
te lIzs palabras resttictivas wove b Suvosdy, La historia de
esta idea ha sido culdadosamente wazady por H, Metki en su
libro ‘Quoless Beo (1952)
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mo que identificacién. Su objetivo final, sin embarso,
serfa el ideal de la identificacidn, hasta el puntogdc
que Plotino afirmard que el fin dlimo del hombre
virtuoso no es el negativo de evitar el pecado, sino
el positivo de llegar a ser dios, y Clemente dird que
el hombre virtuoso «practica para ser dios» 2, Fn pa-
safes de este tipo, la «deificaciéns no parece ser otra
cosa que la situacién limite, en teotfa, de la asimila-
cidn, Como tal sirve para caracterizar al verdadero
sabio, que, como dice Porfirio, «se divinizard en vir-
tud de su semejanza a Dioss Z. Puede suponerse que
los tedlogos catdlicos ortodoxos hablaban de «deifica-
clon» precisamente cn este sentido, Ademds, contaban
con el respaldo biblico de Gn 1,26 v Sal 82,6.

Pero hay otros pasajes, paganos y cristianos, en que
esas expresiones parecen implicar un auténtico cam-
bio de identidad: la sustitucidn de una personalidad
humana por otra divina, conseguida en virtud de unos
ritos migicos o un acto de la divina gracia, o por
ambas cosas a la vez. Como ha demostrado Festu.
giere @, éste es claramente el sentido del decimotercer

.M Plot, 1, ii, 62 (donde preferitfamos traducir wser an
dioss, en vez de wser Diosw, como hace MacKenna; of. verso
6; Clem,, Strom., 6.113.3, Sobre la edivinizacidne en Clemen-
te, of, G. W, Butterworth, JTS 17 (1916), 157.69; en cusnto
a los Padres griegos en peneral, of. |, Gross, La Dipiniration
des ehrdtiens Fapirds les pires grecs (1938), Butterworth dice
de f;Jement: que «lo que su lenguaje hiperbdlico quiere decir
3 s:Euplcmen:e que el elemento diving gue hay en el hombre
aw:!qu:ene una unidn cada vez mis estrecha v consclente con
Dios, del que procede en principios (loc, cft, 160). Esto sue
ma & reduccién demasiado exaperads, ¥ no dejs lugar a la
influenciz del pensamiento gndstico en Clemente,

* Port, Ad Marc, 28520 Nauck, Cf Porf., apud Agus,,
Civ. Dei, 1923; «La imitecidn nos diviniza al aproximarnos
a Doz,

2 Révélation, IV, 200-67.
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tratado hermético, en que se describe una experiencia
de regeneracidn por la que un individuo se convierte
en <«un dios e hijo de Dios, totalmente, dotado de
todos los poderes divinoss que han penetrado en &%,
Se trata agui nada menos que de una irrupcién de
Dios en un hombre, que podifa compararse con el
ekstaris de Filén v con los casos de posesion divina
que analizdbamos en el capitulo 11, pero con la dife-
rencia de que aquf se llega a un estado permanente.
Tanto los hermetistas como Clemente ensehan que
el renacido es impecable a partir de ese momento =,
Para los hermetistas, la regeneracion parece ser con-
secuencia, en parte, de una accién ritual ®, a la que
acompafia la comunicacién de un saber oculto, y, en
parte, de la gracia divina; para Clemente, depende
del bautismo, ademds de la formacién y de la gra-
cia; algunos gndsticos cristianos afiadian la necesidad
de un rito especial, un segundo bautismo, mienitras
que otros afirmaban que bastaba por si misma la ad-

* Corp. Herpe,, xiii, 2.

% Pero no de Origenes, que adoptd la opinidn, mds pru-
dente, de que el alma, del mismo modo gue nunca es Incapaz
de redencién, tampoco es nunca incapaz de caer en ¢l pecada;
la libertad de eleceidn es parte de su naturaleza inalienable,
Sin embargo, en 1 Jn 3,6 se encontrd 1n respaldo biblico pera
la doctrina de la «impecabilidady gndstica.

* Bl candidato 2 ln divinizacdén ha de dejarse arrastrar
{tmomdoogfa) por el aliento divino (Corp. Herm., xiif, 7),
del mismo modo que el candidato a Ia inmortalidad en PGM
iv. 537; en ambos casos se concibe el prewws en términos
materiales. Of, Festugitre, Révélation, 111, 171, v IV, 249, asi
camo el relato de econversifne de comienzos del sigle ®mx,
citado por William James, Vardetier, confercncia IX: «Habia
una corricnte (gue daba lo sensacidn de aire) que penetrd en
mi hocs v en mi corazdn de manera mds sensible que si be
biera algo, v guoe se prolongd, por lo gue yo puede juzzar,
durante cinco mMinuios o mEss,
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quisicion de la gnosis ¥, En todos estos casos parece
que el dato psicoldgico subvacente es el fendmeno de
la conversidn, a la que acompafia la creencia firme en
que todo comienza de twevo v en que, al menos por
el momento, ha desaparecido todo deseo de pecar .
Cuando la conversidn es repentina y total, el sujeto
se siente elevado a un plano nueve de la existencia;
como ha diche Lifton, un cambio radical de ideclogfa
¢xige un cambio radica’ de identidad ®, En el capirulo
anterior sefaldbamos diversos indicios que apuntaban

T Ireneo, Haer, 1211 (marcosiancs). Sobre el efecto md-
gico del bautismo, of, Cipriano, Ad Domatam (De Gratia
Dei), 3-4: Al bautizarse, de maners maravillosa lo dudoso
se vuelve seguro, se abre lo cerrado, sc ilumina lo oscuro ¥
resnlta posihle cusnto s= habfa juzgado imposibles.

® Cf Kirk, Visow, 22934, Dado gue, segin palabras de
Tgnacio, «el hombre espirinaal no puede hacer nada carnale,
algunos han sacado la conclusidn de que, si aparenta hacer
algo carnal, realmente no estaria hacicnde tal cosa. Algunos
sndaticos son acusades por los Padres ortodoxos de despreciar
todas las normas morales sobre eza base, En asontos como
éste, los Padres no son los testigos que mayor confianze me-
[ECEN, PEro sus acusaciones reciben mds fuerza del testimonio
independiente de Ploting, 11, ix, 15, asi como de ooanto sa-
bemos gque ha ocurride en otras culturas (cf, Zachner, Myss-
cham, 187s, 208).

= R, 1. Lifton, Thoxght Beform end the Prvchology aof
Toralism {1961}, 45dss. El problema de la identided personal
se plantea y disente explicitamente en dos pasajes de Ploti-
no: VI iv, 14.16ss, v 1, i, 108 ¢ha de identificarse el yo
{fjpsiz) con la conciencia intemporal gue forma patte de la
estructura de la realidad, o «con aguel otto hombre goe de
seabs existir v enconttd esa conclencie intemporal v se adhirid
a cllan? Su respuesta es que la identidad del yo es inestable;
sus lmires fluctdan con Jas Huctuacionss de la concienciz. La
impottancia de este descubrimiento ha side puesta dltimamen-
te de relieve en la obra de P, Hadot Plogie on la simpiicité
du regard (1963), cap, 2.
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4 una crisis de identidad: «¢Fs una imagen de Arfs-
tides o una imagen de Asclepio?». «¢Es ésta la voz
de Montano o la Vaz que se sirve de Montano?». Del
mismo modo, otro hombre podria preguntarse: «JAcd-
so soy aun aquel ser inseguro y pecador que ayer era?
¢No soy mds bien un nuevo ser, renacido en la segu-
ridad y la ausencia de pecado?s. Por otra parte, en
términos frendianos, un hombre que ha llegado a esta
situacién se encuentra en condiciones de resolver sus
conflictos mediante la interiorizacién de la puflzmsa
imagen paterna. A partir de ese momento podrd orar,
como hacian los adamitas: «Padre nuestro que estds
en nosotross .

Se habrd comprendido que el fendmeno que vengo
analizando es completamente distinto de la unidn mis-
tica; €sta es una experiencia de breve duracidn, y
normalmente se produce, en todo caso, a intervalos
muy prolongados. Ciertamente, Plotino podia_decir
que en la unién mistica el alma «se ha convertido en
Dios o més bien es Dios» *, pero &ste no es el sentido
en que Clemente o los hermetistas hablaban de «dei-
fieacién». La diferencia ha sido perfectamente estable-
cida por Norman Cohn por lo que se refiere a la mis-
tica medieval tardia. Después de citar la afirmacion
que aparece en el optisculo del siglo xv, Schwester
Katrei, en el sentido de que «Cristo me ha hecho su
igual, v ya nunca podré perder esta condicidn», pro-
sigue Cohn: «FEl abismo que separa estas experiencias

® Cohn, Pursait of the Milleninws, 233, En el gran crisal
de las postrimeriss del Imperio, donde se mesclaban hombres
de los més diversos orfgenes raciales, religiosos y saciales, eta
inevitahle goe ssumiers una impc;mancia excepeional la pri:—

nts «fquidn soy yofe, ¥ par las mismas pazones gue la
f:ﬂ]os pisﬁeadm con toda urgencia en la moderna Américe;
of. Erik H. Erikson, Identity and the Life Cycle (1936).

A Plat, vi, ix, 9.59.
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de las de los grandes misticos catdlicos es, por su-
puesto, enorme. La swio mystica reconocida por la
Iglesia era una iluminacién momentdnea, que se con-
cedia sélo ocasionalmente, quizd una sola vez en la
vida. Aparte de las energias que pudiera liberar y de
la seguridad que otorgara, el ser humano que Ia expe-
rimentaba no se despojaba por ello de su condicién
humana; seguia siendo un ser mortal ordinario que
atn debfa consumir lo que le quedara de vida sohre
la tierra. El mistico hereje, sin embargo, se sentia
completamente transformado; no es simplemente que
se hubiera unido a Dios, sino que se identificaba con
Dios y asi permanecia ya para siempres 2 Porque
«los grandes misticos catélicos lefan a Plotinos, mien-
tras que «los misticos heréticos lefan a ciertos herme-
tistas y gndsticos cristianose; la distincidn es perfec-
tamente vilida para el periodo que estudiamos, Tam-
bién Plotino rechazaba enérgicamente la pretension
megalomaniaca de los gndsticos, que se crefan en po-
sesion de un monopolio de la presencia divina. Para
Plotino, Dios se hace presente a todos los seres, v el
poder de tomar conciencia de esa presencia es una
capacidad «que poseen todos los hombres, aunque son
pocos los que la utilizans ®, 48 Dios no estd en el
mundo —explica a los gndsticos— tampoco estd en
vosotros, y nada tendréis que decir acerca de él» ¥,

Pasemos ahora al dificil tema de lz unidn mistica
propiamente dicha. También en este dmbito hemos de
hacer algunas distinciones. En dos importantes obras
recientes, Mysticisn: Sacred and Profane, del profesor
Zachner, y Mysticism and Philosophy, del profesor
Stace, se ha intentado establecer una morfologia de lo
mistice. Ambos autores usan términos distintos y e

# Cohn, Pursuit of the Millesnfum, 184,
B Plot., 1, vi, 8.24.
“ Plot., 11, ix, 1625,
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gan a conclusiones diversas, pero también coinciden
en distinguir dos clases principales de experiencias
misticas, extravertida (que el profesor Zaehner llama
amistica de la naturalezas) e introvertida. Cito las
definiciones de Stace:

«la experiencia extravertida mira hacia fuera a tra-
vés de los sentidos, mientras que la introvertida mira
hacia dentro, a la intimidad del espfriru. Ambas cul-
minan en la percepcién de una unidad suprema con
la que quien percibe se siente unido o incluso identi-
ficado. La mistica extravertida, que pone en juego los
sentidos, percibe la multiplicidad de los objetos ma-
teriales exteriores misticamente transhgurada, de for-
ma que a través de ellos brilla el Uno o la Unidad.
El mistico introvertido, por el contrario, trata de hun-
dirse en las profundidades de su personalidad median-
te el recurso de cerrar deliberadamente las puertas de
los sentidoss *.

Hasta agui Stace. Cudl de estas dos maneras de
buscar la unidad elegird cada individuo supongo que
serd cuestidn en parte de temperamento y en parte
de formacién culrural. Por otro lado, teniendo en

* Stece, Mystichim and Philosoply, 61-62 (algo abreviado).
Zachner, Mysticism, 50, define la «cxzpericncia mistica natu-
rals como «ung experiencia de Ia naroraleza en todas las cosas
o de todas las cosas come una solas, Con razdn se opone al
térming «mistica pantelstas, va gue algunos misticos [espe-
cialmente Richard Jefferies) no hen wisto en sus experiencias
nada 8 lo que se sientan movidos 2 designar con ¢l nombre
de «Diose. Otros objetardn gue con el t¥rmine scxtravertidos
designamos na experiencia que realments es una proyeccidn
del munde interior sobre el exterior, no una recoptividad de
impresiones sensoriales, Pero al menos implica el uso de los
sentidos, cosa que se excluye en la mistica wintrovertidas,
Buodelf Otto, Myséicisme Eapt and Wesp (trad, inglesa; 1932),
cap, 4, ha establecido una distinci6n semejante entre Einfeiis
schan (extravertido) y Selbstversenkung (introvertido).
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cuenta lo que en el capitulo I dije a propdsito del pe-
riodo que estudiamos, sus tendencias mds claras fa-
vorecian evidentemente la actitud introvertida con
preferencia a la extravertida. La corriente de «opti-
mismo cdsmicow, el sentimiento de temor reverencial
ante el cosmos visible, que brota del Timeo v, pro-
funda o somera, discurre a través de todos los estoi-
cos, estaba empezando a perderse en la arena, aungue
munca llegaria a desaparecer del todo, mientras que la
corriente contraria, la del «pesimismo edsmicow, ga-
naba fuerza por momentos. Todavia se advierte vivo
v podetoso el antiguo sentimiento de la unidad y el
orden divine de todas las cosas en Marco Aurelio,
como cnande habla de «un mundo que contiene todo,
un Dios que lo penetra todo, una sustancia v una
notmaw, ¥ al mismo tiempo hace memotia de que
también él estd unido con todo: «El espiritu de todo
hombre es un dies y una emanacidn de la divinidads;
el hombre que se separa de la Cindad de Dios es como
un cdncer rebelde frente a la naturaleza *. Pero todo
esto se reduce a un conjunto de ideas tradicionales, v
nada hay que apunte en el sentido de una experiencia
mistica personal. Mids caracteristica de su época es la
insistencia en la necesidad de que el individuo se retire
a la intimidad de su propia vida, «ese pequefio dominio
que es €]l yow. «Cava en tu interiors, contimia di-
ciendo; «dentro estd la fuente del bien que nunca

M, Anr, 7.9; 12.26; 429, Estos v owos pasajes, aungue
sustancialmente tradiclonales, me parecen llencs de un proo
fundo sentimiento (cf. p. 26, n. 13, sepra). William James no
supo hacer justicia a esta emocidn cusndo hablaba de suna
frisldad de hielo en sus palabras como no se we casi nunca
cn un cscrito religioso judio v nunca en uno cristanos (Ve
pictier, conf, I1) Mds cerca de Ja verdad andaba Wilamowitz
cuando observaba que Marco Aurelio tenis f2 y caridad, pero
gue le faltaba esperanza (Kaiser Marcus, en Vorirag [1931],
10},
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dejard de manar mientras contindes cavandos. Y en
una ocasion exclama triunfalmente: «Hoy he logrado
evadirme de todo lo circunstancial, o mejor, he logra-
do eliminar todo lo circunstancial, pues era algo que
no se hallsba fuera de mi, sino dentro, en mis pensa-
mientoss . Frases como éstas parecen preludiar en
cierto sentido a Plotino; mientras ¢l hombre exterior
de Marco Aurelio dirige con éxito la guerra contra
los sdrmatas, su hombre interior prosigue €l viaje ha-
cia sus propias profundidades. Sin embargo, me resis-
to a considerarlo siguiera un emfstico tedricos. Su
preocupacion se reduce simplemente a liberarse del
apego sensible al mundo exterior, Marco Autelio pue-
de afirmar; «Dentro estd la fuente del biens, pero no
llegard a decir con Plotino: «Dentro estin todas las
cosase. El mundo exterior, por muy repulsivo que le
resulte, todavia se le presenta con toda su densidad ¥
solidez.

Mejor podrd ilustrarnos el tipo de la experiencia
mistica extravertida un pasaje, que ya he citado, del
gndstico Evangelio de Eva. Compatemos con €l otto,
tomado del undécimo tratado hermético, en que Nowus
dice a Hermes;

«8i no te haces igual a Dios, no podrds caprar a

¥ M. Ant, 434; 75%; 9.13; of. también 6.11: Emanb =ic
gowtdy. Sobre el tema general del recogerse en sl mismo
(dveydonme), of. Festupitre, Persomal Religion, 5%ss; sohre
€l términe especial Emorpdpeolon elz (mobs, &nl) favdy, of
P. Aubin, Le Probidwme de la «Conversions (1963), Marco
Aurelio (9.42.4; cf. 8.48: &g foved cvotpepdy del fyeponady)
usa esta frase en una sola ocasidn, mientras gue Epicteto la
tepite varies veces, pero sin las resonancias metafisicas gue
adguiere en Plotino; of, mi nota sobre Proclo, Elewents of
Theology, props. 15-17. Es interesante €] hecho de gue Aubin
no encontrara usads la expresion Emorpégeclon siz favrdy
en autores cristiancs anteriores & Plotine (Oddg., Comwr. in
Gen, 3.9, no significa una verdadera emcepcidn].

&
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Dios, pues lo semejante es captado por lo semejante @,
Deshorda todo cuerpo v extiéndete hasta alcanzar la
grandeza inmensa; supera todo tiempo vy hazte eter-
nidad #; de ese modo captards a Dios... Acoge en i
mismo todas las sensaciones de todas las cosas crea-
das, del fuego v del agua, de lo seco ¥ lo himedo;
8¢ al mismo tiempo todas Ias cosas, del mar, de la
tierra y del cielo; 5€ al mismo tiempo criatura no na-
cida v que estd en el seno, joven v viejo, muerto y
sitnado mds alld de la muerte; v si eres capaz de guar-
dar en tu pensamiento todas estas cosas al mismo
tiempo, todos los tiempos, lugares v sustancias, cua-
]idad?:: v cantidades, entonces podrds captar a Dios.
Pero si rebajas tu alma manteniéndola encerrada en
su cuerpo; si dices: “No entiendo nada, no puedo ha-
cer nada; me da miedo el mar, no puedo ascender al
cielo; no sé lo que he sido, no conozco lo que seré’,
en este caso, Jqué tienes wi que ver con Dios?s ¥,

# Plotino aplica el mismo principie tradicional a la unidn
mistica; of, vi, ix, 11.32, Sobre so histegia, of, Schneider, Der
Gedanke der Evkenntnic des Gleichen durch Gleiches in ant,
t. patr, Zeit

B Aléw yevol, Sobre la interpretacidn de esta sentencia,
que admite dos puntuaciones, cf, Festugigre, Réedlarion, IV,
148s; asimismo, sobre las diversas significaciones de oidw en
la Antigiiedad tardia, of. Nock, «Harv, Theol, Rev.e, 27 (1954),
T8.99; FPestugitre, Révdlation, IV, caps, 8 v 9. Cf la «sensa-
cidn de eternidade descrita por un amige andnimo de Freud
{Cipilization and its Dircontests [trad, inglesal, 2). Sin em-
bargo, una «ascensidn al afows, desde un punrte de vista flosd-
fico, viene 4 ser una mera metiforas resdrica, como en el i, 37
del epicireo Metradoro (= Clem,, Strom., 5.138): dwnfic =f
drpdy Boc fmi wiv el@ve wob vy dmogloy oiv mpoypdroy
witteldeg ol #xd © goodpeve mpd T Edvoos.

= Corp., Herm., =i, 20, Cf, =iii, 11, donde el iniciado pre-
tende haber asleanzado este cxperienca de unidn con toda Ia
naturaleza mediante ola energla Intelectual gue ha ebtenido
de las Potenciazy,

e
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¢Es esto pura retdrica o un serio ¢jercicio de lo que
llaman los alemanes Einfiblung, un ejercicio, en rea-
lidad, de mistica extravertida? ¢Llegd a conocer el
autor una experiencia semejante a la descrita por el
novelista del Ulster Forrest Reid, en gue «parecia
como si todo lo que hasta entonces yo creia que me
era exterior y gue estaba en torno a mi penettara re-
pentinamente en mi. Fra como si todo el mundo es-
tuviera en mi interior. Dentro de mi agitaban sus
verdes tamas los drboles, dentro de mi cantaba la
alondra, dentro de mi brillaba el sol cdlido y daban
sensacion de frescor las sombrass? . sPensaba el her-
metista en algo parecido a esto? Mo puedo dar una
respuesta segura. Me limitaré a repetir lo que dice
Festugi¢re al final de su gran obra sobre los Hermeti-
ca: «El historiador sélo conoce lo que le dicen; no
puede penetrar los secretos del corazéns .

Pero en cualquier caso no dejard de ser esclarecedor
comparar el anterior pasaje hermético con un ejerci-
cio que prescribe Plotino:

«Que toda alma medite en esto: que es ella la que
cred todas las cosas vivas, inspirdndoles su principio
vital; todo cuanto nutre la tierra o el mar, todas las
criaturas del aire v las divinas estrellas, ella las cred;
ella cred el sol, v por ella fue hecho este gran firma-
mento:; nadie mds que ella lo dispuso con orden, nadie
méds que ella lo hace girar conforme al curso previsto.
Y, sin embargo, el alma es cosa distinta de todo lo
que ella dispone, mueve y hace vivirs ®.

Amhos pasajes estdn inspirados en el sentimiento
de la unidad de todo cuanto vive; ambos afirman la
paradoja del yo capaz de dilatarse hasta el infinito,

“ Forrest Reld, Following Darbuess, 42, citado por Zachner,
Mysticism, eap. 3.

2 Révélation, TV, 267.

Y Plot., v, 1, 215,
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pjro ﬁﬁer]:,tras {11..]1&. los hermetistas se contentan con
adecuar el yo o la naturaleza en todos sus

Plotino lo identifica con la fuerza cansativa aqf;icfﬁi
vace a toda la naturaleza. Y no es esto todo, pues lo
que para los hermetistas es la meta final, para Plotino
no es més que el comienzo de una ascensién. De con.
templar la naturaleza hemos de pasar a contemplar el
«cosmos inteligibles, la trama de las puras relaciones
que se refleja en el espfritn de todo hombre #: en el
centro de esa trama hemos de descubrir «el punto
mmﬂﬂ_l en torno al cual gira el mundos, el yo intimo
patencialmente idéntico a esa reserva innominada de
energia que Plotino designa como el Uno, el Bien o
en ocasiones, [‘.lliosﬁ Para Plotino, el visje del alma es
un camino que la lleva al descubrimiento de su ia
intimidad: «Llegard — dice— no a otro, sino a Sl}m n:ﬁi
mox». Su lema es panta eiso; adentro de nosotros estd
la suma de las cosass ¥; si aspiramos & conocer la rea-
lidad Suprema, no tepemos mds que mirar dentro de
nosotros mismos. En otras palabras: Plotino es o] tipo
perfecto del mistico introvertido,

Es también, junto con sn discipulo Porfirio, la tini-
ca persona del perfodo que nos ocupa de I que se
aﬁz_w}m repetidas veces que llegs a experimentar Ia
unién mistica. Cuatro veces, segin Porfirio, durante
los cuatro afios que amhos trabajaron juntos, «Plotino
se elevé hasta el Dios primordial v trascendente gra-
cias a 13 meditacién y siguiendo los métodos que Pla-
t6n sefiald en el Simposios; el mismo Porfiria logrard
alcanzar esta misma cumbre, pero una sola vez y mu-

* Plot, 1, iv, 3.22: fouty Ereaos i
» I, v, g 0g. whopos vanrde, Pienso
Esmrfuilﬂlo c:lirt;;‘al afirmar gue, pars Plotino, este mundo de
; a3 platonicas es va objeto de Espec expe.
rieticia mistica, 4 j = -
*® Flot., vr, ix, 11.38: 101, wiii, 640,
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chos ainos mds tarde ¥, De ello tenemos un testimonio
del mismo Plotino en su tnico paszje autobiogrifico,
en gue habla de las ocasiones en que «me desperté
del cuerpo y volvi en mi mismo vy pasé a sentirme
exterior a todas las cosas restantes v me recogi en mi
mismo, cuando contemplé una belleza maravillosa
tuve la seguridad, como nunca la habia tenido, de
pertenecer a un orden superior, coando posei activa-
mente la mds noble forma de vida, cuando me hice
una sola cosa con lo divino, v me senti fundado en
lo divino» ¥. En otro pasaje describié Plotino con
prosa memorable, si no la unidn mistica en si, al me-
nos los pasos que a ella conducen. Al nos dice que
cuando hemos alcanzado la disposicidn adecuada me-
diante la formacidn intelectual y moral, hemos de
practicar una disciplina de negacidn, suprimir la idea
de la densidad opaca y corpérea del mundo, prescin-
dir del marco de referencia espacio-temporal v des-
echar finalmente la trama interior de las relaciones.
¢Qué es lo que queda entonces? Nada, se diria, sino
un centro de conciencia que podria ser en potendis,
pero ain no realmente, el Absoluato %,

La dltima etapa de esta experiencia no se alcanza
en virtud de un acto consciente de la voluntad, sino

* Porf., Vie. Plot, 23.7ss.

T Plot,, v, viii, 1.1s, En otros lugares apela al testimonio
de «quisnes han tenido la experiencias (1, vi, 7.2; ¥, v, 8.23;
VI, ix, 9.39).

* Cf, Plot., vi, viii, 212538, v v1, v, 65. Los pasajes relasi-
vos a la unidn mistica han sido recogidos vy estudiados por
Arnou, Le Désir de Dien dawns la philosophie de Plotin (1921).
Se encontrard un agodo andlizis en H-C, Puech, «Buoll, Ass,
Buodés, 61 (1938), 1346, Recibi demasiado tarde para prepa-
rar este capftulo las obras de Philip Merlan, Monopsyehism,
Mysticism, Metaconsciousness: Problems of the soul in the
Necaristotelian and Neoplatonic fradition (1963), v Plerre
Hadot, Plotin ou la simplicité du regard (1963),
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que «hemos de esperar serenamente a que se produz-
ca —dice Plotino— v prepararnos para contemplarla,
del mismo modo que la mirada espera la salida del
sols . Pero lo gue entonces se produce no puede ex-
presarse en términos de «visidne o de cualguier otro
acto de conocimiento ™, ya que entonces queda supti-
mida la distincién de sujeto v objeto! Cito un pasaje
en que Plotino trata de describir esta experiencia:

«El alma contempla a Dios ™, que se manifiesta re-
pentinamente en su interior, ya que nada media en-
tonces entre ambos; ya no son dos, sino una sola cosa:
mientras perdura la presencia, no puedes distinguirlos.
Es esa unidn que los amantes terrenos tratan de imitar

uando quisieran ser una sola carne, El alma va no
tiene conciencia de morar en un cuerpo ni de sf misma
como dotada de identidad: hombre o ser viviente,
cosa o suma de cosas... Porque no tiene espacio para
ver qué es lo que estd viendo. Cuando alcanza este
estado, el alma no cambiarfa su condicién actual por
nada del mundo, ni aunque le ofrecieran el reino de
todos los cielos, porque se trata del Bien, v nada pue-
de haber mejors 2,

Esta descripcién tiene muchns puntos comunes con
las gue nos han transmitido otros pensadores misti-
cos de muy diversas épocas y lugares. El recogerse
sobre si mismo y vaciarse al mismo tiempo para lle-
narse de Dios; la necesidad de permanecer en absaluta
quietud y pasividad; la supresion del sentimiento de
la identidad personal; la repentina v total satisfac-
cion; la conciencia de que cuanto se estd experimen-

? Plat, v, v, 83,

* Cf. Plot., v, i, 14.1ss; v1, vii, 35.4255,

® Con el participio maseufing qrovivra hemos de sobren-
tender, como ocurre frecuentemente cn Plotino, oy Sedy;
cf. Schwyzer, en FW, 1 v «Plotinoss, col, 515,

® Plot., v, vii, 34.12s5; cof, tambign vi, Iz, 1011,
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tando difiere radicalmente de cualquier otra cosa, con
la consiguiente dificultad para mmum_carlo, son Otros
tantos elementos gue hallamos descritos una y otra
vez desde la antigua India hasta la moderna ﬁmerlciia.
y en términos siempre muy parecidos. A mi modo de
ver, se trata siempre de la misma experiencia psico-
l6gica, independientemente de las g}o?g.s que luego se
le hayan afiadido o de las incompatill:uhdades que pre-
sente con las teologias que acaso intenta confirmar.

El rasgo propiamente plotiniano —quizd hayamos
de decir helénico— que presenta la mistica de Plo-
tino no es la experiencia en si, sino la an:utudﬁdaptada
ante ella v su interpretacién. La actitud es tajantemen-
te intelectual, no psicolégica, como se da en algunas
sectas orientales, o sacramental, como en algunos mis-
ticos cristianos. Plotino no prescribe ejercicios respi-
ratorios, ni fijar la mirada en el ombligo, ni la repeti-
cién hipnética de silabas sagradas; tampoco €s preciso
ejecutar ningiin rito para provocar la experiencia mis:
tica. En cuanto a los ejercicios puramente mentale:
que a veces recomienda®, se atiene estrictamente a
los tres medios tradicionales para el conocimiento ©@
Dios que Albino habja enumerado ya un siglo ante .
la via de la negacién (posiblemente pitagorica en .u
otigen), la via de la analogfa (basada en la mlogm
platdnica entre el sol y el Bien) y la via de la emine
cia (basada en la ascensién hacia la Belleza supretia
segtin el Simposio de Platén)*. Si hemos_df: creer i
Potfirio, fue del tercer modo como Plotino alean:G
su experiencia de unién, pero en su doctrina utiliza
rambién libremente los otros dos™. Como he dicho

% Por ejemple, Plot, v, i, 23, pﬂf._l?l]'e cuyas palabras
iniciales hemos citado antes, p, 83, ¥ v, vid, 9. .
i ; Cf. apéndice I
# Athino, Epftome, 10, 165.14ss Hermann, Gt ap
en mi edicién de Proclo, Elementy of Theology, 312s.
% Part., Vit Plot, 239, Plotino alode brevemente 2 las
res viss en VI vil, 36.6. Su mds antigno tratado wmisticoe,
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en otro lugar, Plotino no hubiera estado de acuerdo
con Aldous Huxley en gue «el hdbito del pensamien-
to analitico resulta fatal para las intuiciones del pen-
samiento integrals ®. Por el contrario, el hébito del
pensamiento analitico es para Plotino una disciplina
necesaria y valiosa, una &atharsis en que ha de ejerci-
tarse el alma antes de intentar lo que Huxley llama
el «pensamiento integrals y Plotino noesis. Para Plo-
tino, al igual que para su maestro Platén, la formacién
del contemplativo ha de comenzar por las matemati-
cas y proseguir con la dialéctica ¥; la unién mistica no
sustituye al esfuerzo intelectual, sino que es su meta
v su corona. Tampoco puede sustituir al esfuerzo mo-
ral, como profesaban algunas sectas gndsticas: «5in la
verdadera virtud —afitma—, hablar de Dios se queda
en meras palabras» *, Quien pretenda alcanzar esta
experiencia ha de ser un verdadero artista de la moral:
«MNunca cesard de tallar su propia imagen, suprimiendo
todo exceso v enderezando toda sinuosidads, hasta
que no quede ya nada extrafio que pueda estorbar al
puro yo en su proceso de unificacién ®.

1, vi, es eminentemente una meditacidn sobre el pasaje del
Simposio (210 a-212 a), Sobre la analogla del sol, of, pos
ejemplo, 1, vil, 1.24ss v 1v, iii, 11; sobre la «via de la negs-
cidne, of, v1, ix, 3.368s; 6.1ss.

* Aldons Huxley, The Peremmial Phdosopby (1946), 27.
CE. JRS, 50 (1960), 7.

 Plot., 1, iff, 3. Semin Porfirio (Vir, Plos, 14.7), Plotino
teafa una buens formacidn en geometra, teorfa de los mime-
ros, mecdnics, dptica v musica, aungue nada escribié sobre
estas materas,

# Plot., m, ix, 1539, CL p. 108, n. 28, swpra,

® Plot., 1, vi, 9.75s. Quizd adaptado de Platdn, Fedr., 252 b,
aungue aqui In idea es completamente distinta, pues la «ima-
gene eg la que el amante se hace de su amado, El pasaje ple-
tiniano es imitado muy de cerca por Gregorio de Nisa, PG 44,
541 pss y 1069 B: para €], el Logos esculpe en el alma In
imagen de Cristo.
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En su interpretacidn de esta experiencia, Plotino se
acerca a ciertos misticos hinddes mds que a la idea
cristiana ortodoxa ®. En primer lugar, se trata de un
acontecimiento mafural, no de una gracia sobrenatu-
ral, como la entienden las teorias misticas cristiana y
musulmana. Su rafz natural estd en la identidad po-
tencial del alma con su fundamento divino, y en la ley
natural de que todas las cosas tienden a revertir a su
fuente, Se trata de la actualizacién de algo que aguar-
daba a ser hecho realidad: la revelacién momentdnea
de un datum eterno®. «El Uno —dice Plotino— estd

2 No todos los mfsticos cristisnos se han mantenido dentro
de los Mmites impuestos por la ortodoxia catdlica, Eckhare,
en particolar, cuando no se defiende de las acosaciones de
herejfa, eseribe en términos gue frecusntemente no pueden
distinguirse de los de Ploting, como cuando dice: «Siempre
he mantenido esto, y lo sigo manteniendo, que ya posco-todas
las cosas que me estin prometidas para la eternidad, Porque
Dias, en la plenitud de su divinidad, mora eternamente en
su imagen, gue es ] almas,

# Cf H.C. Poech, «Bull. Ass. Budés, 61 (1938), 45, Plo-
tino fue el primero en reconocer que el psiquismo
incluye sensaciones, deseos v tendencias de que normalmente
no tiene concisncia el individuo (v, i, 12.5; rv, viil, 8.9; v,
iv, 4.7); eonsidera la experiencia mistica como una dilatacidn
de la conciencia personal hasta sbarcur esa zona de h incons-
ciente {v, i, 12). En apoyo de esta visidn pueden citarse los
analistas modernos, Frend mismo eseribid en sus New Intro-
ductory Lectures (trad, inglesa; 1933): «Clermas pricticas de
los misticos pueden conseguir a veces desbordar las relaciones
gue normalments se dan cntre los diversos niveles del psiquis-
mo, de forma que, por ejemplo, €l sistems perceptual s¢ vuelve
capaz de captar ciertas relaciones al nivel més profundo del
Ego, lo mismo que en el Id, que de otro modo resultarfan
inaccesibless. Por otra parte, seplin Erich Fromm, Pryehaana-
lisiv and Religion (1951), 101, ael proceso consistente en des-
bordar los limites del propio yo organizado —el ego— y en-
trar en contacto con las zonas excluidas v disociadas de_lu
propia personalidad, lo inconscients, tiene estrecha selacidn
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siempre presente, va que no contiene alteridad alguna;
pero nosolros estamos presentes solo cuando nos des-
pojamos de la alteridad». ¥ afiade: «Fl Uno no expe-
rimenta deseo alpuno de nosotros, de hacer de nos-
otros su centro; es nuestro deseo el gue tiende hacia
€l, para ponetlo como nuestro Centro. De hecho, es
siempre nuestro Centro, pero nosotros no siempre te-
nemos fijos los ojos en el Centros ®, Este es el segun-
do rasgo distintivo en la forma de entender Plotino
la unién mistica: al igual que ocurre con todas las re-
laciones entre lo inferior v lo superior dentro de su
sistema, no hay reciprocidad. El alma experimenta un
anhelo (eros) del Uno, del que se puede decir, como
de Dios en el sistema de Aristételes, que mueve el
mundo por ser objeto del anhelo del mundo®. Pero

con la experiencia refigiosa de desbordar 1a propis individua-
lidad ¥ seatirsc una misma cosa con e Todos,

2 Plot., vr, ix, 833,

® Cf. Plot,, w1, vii, 31.17. No puedo estar de acnerdo con
la frase de Inge de que «la mistica erdtics no forma parte del
platonismos. Plotine, al igual gue muchos misticos cristianos,
recurre libremente a las imdgenes erdticas para desceibir la
utidn mistica; por cjemplo, en este pasaje ¥ en VI, ix, 9.24ss.
Puesto que se ha dicho siempre gue es la mds complets
intima de todas las uniones, es natursl compararla con la
unidn de los sexos, Por otra parte, la madicidn erdtica de la
mistica occidental tiene unas fuentes ltersrias: el Simnosio
de Plawén v, para los eristianos, el{Santar de los Cantares) en
la interpretacidn de Origenes. Tanto Plotino (v, ix, 9.28)
como Origenes (Comme. in Cant, GCS vill, 66.29%s) estable-
cen una diferencia ol respecto enwe Afroditn Pandemos
Afrodita Urania {Simp, 180 p). Es clerto que la unidn en-
e el hombre v DHos, sepin la concibe Platdn (v Plotino),
es muy distinta de la gue implica el Nueve Testamento
(cf. W J. Verdenius, Plaro and Christianiey: «Ratiow, 5 [1963],
15-32). Sin embargo, histdricamente no resulea fdcil trazar una
linea de separacidn entre la mistica de la 'ﬁzg'_eﬁ' cristiana y la
mistica del groy platdnica; en efecto, en Origenes v en Gre.

e e ——— | Y ——])
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¢l Uno no puede experimentar deseo, ya que el deseo
es signo de imperfeccién; la criatura, en efecto, no
puede influir en su causa. Plotino nos repite una y
otra vez que &l Uno no tiene necesidad de sus cria-
turas, y que nada le importaria el no haberlas produ-
cido . Ciertamente, en ocasiones le da el nombre de
Eros, pero tnicamente en el sentido de amor sui®.
Si podemos decir que en Plotino hay algo parecido a
la «gracia», es solo en el sentido de una presencia pet-
manente de lo divino en todos los hombres, una pre-
sencia que puede ser advertida tinicamente en raras
ocasiones y por pocos individuos en virtud de su pro-
pio esfuerzo sin otra ayuda. Esto es muy distinto de
la nocién de los impulsos circunstanciales de la gracia,
que hallamos no solo en la teologia cristiana, sino en
muchos autores paganos ®. Pero se trata, lo diré una

eorio de Mizsa parcce que agdpe v eros se usan oomo términos
perfectamente intercambiables; of, J, M, Rist, Eror and Pry-
che; 1. Damidlow, Platonisme et théologie mysitgue (1944),
218, Orifgznes v Gregorio de Misa estdn notoriamente infloi-
dos por el Simposic en sa concepcidn del erps. Cf. John Bur-
naby, Amor Dei (1938), 15=s; A, H, Armstrong, Platosic eras
and Christian Agape: «Downside Reviews (1961), 103ss,

# Plat, v, v, 12,4049, Dice el Poderose, como Krishna en
el Bhagavedgita (9.29): «Yo soy indiferente a todos los seres
engendrados; nadie hay a gquicn yo ame, nadie a guisn odie,
Pero aquellos gue me veneran con devocidn moran en mi ¥
yo en elloss, Parcee gue Marcidn pensaba lo mismo con res.
pectn al Primer Dios, poes se le atribuye haber dicho: «Hay
un DNos bueno, un tnico Primer Principio, un solo Poder
innominado; cste Dios dnico y ptincipio singular no se pre-
ocupa de las cosas gue suceden en este mundos {Epifanio,
Haer., 44.1).

% Plot., v, viii, 15.1.

® Bn todas las aretalopfas va implicita la idea de la gracia
diving para con el individuo; sparece constantemente en Elio
Arfstides v en el relato de la conversidn de Lucio por Apule-
yo: también se encuentry en mumerosos escritos herméticos
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vez mds, de una diferencia de interpretacién. No veo
razén alguna para suponer, como hacen algunos auto-
res catélicos, que ello implica una experiencia psico-
légica radicalmente distinta. Cuando el profesor Zach-
ner, por ejemplo, me dice que mientras que la mistica
monista «logra la liberacién enteramente por su propio
esfuerzo, en el caso de la mistica tefsta es siempre
Dios quien da el primer pasos, no puede por menocs
de sospechar que estd proyectando sobre aguella expe-
riencia algo que, de hecho, sélo es una glosa teolégica
posterior a la misma ¥,

Mo es éste el momento de analizar las fuentes de
la teologia caracteristica de Plotino ni de calenlar su
valor religioso. Baste decir que €l estaba seguro de
contar con el respaldo de Platén v que, de hecho, la
mayor parte de sus elementos aparece dispersa en los
escritos de los platénicos del siglo 11, aunque sin
formar adn un sistema coherente®. Mucho mds im-
portante es ahora saber si la expetiencia mistica de
Plotino constituyé un fendmeno aislado, resultado

(Festugitre, Révslation, TII, 106), e incluso puede verse en
los estoieos (of, Marco Aurclio sobre la oracidn, 9.40). No en
tendo por qué algunes mutores catdlicos tratan este teme como
si fuesz un rasgo peculisr del cristianisme.

7 Zachner, Mysticiom, 192 (cf, ibid, 204). Stace, Mysti-
cizst and Philosaphy, 36, adopta este mismo punto de vista,
Cf. Edwyn Bevan, Symbolitm and Belief, 353: «Fn la mayar
parte de los casos en que un hombre nos dice gue ha caprado
algo directamente, advertimos que realmente ha caprade alpo,
pero de ahi no se sigue que se reate precisamente de In e £l
pietsa que se trata, Fse hombre interprera lo que capta a
través de una masa de ideas gue ya tienc cn su mente, de
forma que la conviccidn resullante puede ser una amalgama
en que; si bien uno de los clementos puede ser algo goe se
ba captado de la realidad, también se afiade una voluminosa
mezcla de falss imaginacitne,

# Cf, los articulos v estudios de Lee Sonrcer de Platin,
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accidental de una personalidad excep:ionahnentf: es-
tructurada ®, o si en escritores de aquella época, inde-
pendientes de Plotino, hay asimismo indicios de una
tendencia a la mistica introvertida. Pero antes de po-
nernos a buscar una respuesta conviene tener en cuetita
gue no se trata de una experiencia gue se _pml:lur:cr i}
no se produce en absoluto; por el contrario, admite
una amplia gama de matices en cuanto 4 su {uten?ﬁada@
v el modo mds o menos completo de ]_:rmd‘uc:rser . Di-
cho esto, parece justificade fijar la atencidn primera-
mente en la nueva importancia que atribuye la es-
peculacién del platonismo medio a la bisqueda perso-
nal de Dios. .

De ello tenemos un conocido testimonio en el Did-
logo con Trifén, de Justino, donde el autor describe
esa biisqueda; después de tratar vanamente de apren-
der algo acerca de Dios con un estoico, un arlstﬂlB]iFG
y un pitagorico, por fin se decide a escuchar las leccio-
nes de un platdnico, con el que alcanza la esperanza
de ver algiin dia a Dios cara a cara, «ya gue &sta

* Supongo gue hahrfa interesado mwcho a Frend el dnico
rasgo biografico de la infancia de Plotino que conocemos, es
decir, que se negd a defar de tomar ol pecho hasta Ta edad de
oche afios (Porf, Vit Plor, 3.1ss). El momento del destete
varfa mucho en las diversas colturas {of. la nota d:: Hﬂ-del_',
ad loc.); pero parece significativo el hecho de no mﬁcpend_i-
zarse de la madre hasta época tan tandis, Se dirfa que encaja
aqui la sugerencia hecha por Freud en el seutidnt de que rla
experiencia mistice, con su sentimiento de dﬂamcfén ufﬁmta
y unidad con lo Real, podria representar una persistencia del
senrimients infantil en que ain no sc ha establecido d:.fere:}-
cia entre el ayor y lo «otros, un sentimiento que fp?dna
cooxistit, como una especie de contrapeso, con el sentimiento
de la persomalidad claramente delimitada, como cmresp_oud:
a la maduters (Cioilization and ity Discomtents [trad. ingle
anl, 13s) . s

]”CE_ los ejemplos de experiencias marginales, semimisti-
cas, citados por Stace, Mysticism and Philasophy, cap. 2.
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—dice— es la finalidad que se propone la filosofia de
Platn» ™. De hecho, parece ser que fueron los plats-
nicos de tiempos de Justinoe los que elaboraron las
tres vias del conocimiento de Dios a que antes me he
referido, una doctrina que mds tarde adoptarfa la
filosofia de la cristiandad medieval, En efecto, la en-
contramos no s6lo en el sivtemestizador Albino, sino
también, con di- inta iermic loga, en Celso @, v, ex-
puesta en lengu 1345 pop ar, en Méximo de Tiro ™,
Para el hombre de la calle, | término «filosoffas llegsé
a significar cada vez mds la biisqueda de Dios: como
dice el autor del hermético Asclepio, «la filosofia
consiste tnicamente en aprender a conocer a la divi-
nidad mediante la contemplacién habitual y la pia-
dosa devocidns ™. Por otra parte, en Mdximo pode-
mos ver lo que parece ya una tradicidn bien establecida
de ejercicios de contemplacién introvertida. Hemos de
acerrar nuestros oidos y volver nuestra vista v los de-
mis sentidos hacia dentro, a nuestra intimidads; esto
nos permitivd ascender, con las alas de la verdadera
razén y del deseo apasionado (legos y eros), hasta un

* Just, Dial, 2.3-6, También Ios cultos y misterios paga-
nos de esta época reflejan el anheln de la iluminacidn personal;
cf. Nock, Conversion, cap. 7.

® Celsa, apwd Orig, C. Celswm, 742: 3 «f awvbléae v
£mio v dhie 7 dvallos. dn’ adtéy § awakoyig, donde adw
Bzgig parece cotresponder a la ofs eminentioe, v dvdlume, a
la wia negationis; of Chedwick, ad loc, y Festugitre, Réné-
lation, IV, 11923, «El alma —dice Celso en otro lugar— ha
de estar continuamente orientada hacia Dioss (849,

® Max, Tir, 11.9-12, No designa por sus nombres las tres
vias, pero las describe en términcs platdnices; of. Festugitre,
Révélation, IV, 11115,

® Acdlep., 12 (Corp. Herm., 11, 312 NockFest.). El autor
sfiade {14) que In «filosoffus ha de manteperse libre de la
«importuna curicsidad intelecruals; of, Antonie Wlosck, Lak-
tanz snd die philosopbische Grosis {1960), 132.36,
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lugar de paz mds alld de los cielos. «Despdjate de
todas las demds vestidutas —dice Maximo—, desecha
del pensamiento la preocupacidn de los ojos, v en lo
que queda verds el verdadero objeto de tu anhelo» =,

Este lenguaje resulta muy parecido al de Plotino,
pero no arranca necesariamente de una experiencia
mistica personal, Como con razdén ha repetido Festu-
gitre, tiene sus rafces doctrinales en una interpreta-
cidén mistica de ciertos pasajes de Platdn: la ensefianza
del Fedén sobre el retiro, la ascensidn del Simposio,
el mito del Fedro v el pasaje de la Carfa séptima sobre
la chispa que prende en el alma. Quizd encontremos
un acento mds personal en un fragmento de Numenio,
¢l pitagérico del siglo 11 cuvas obras se lefan en la
escuela de Plotino, hecho que le vali6 a éste la acusa-
cién de plagio ™. Numenio compara al contemplativo
con un vigia que observa desde un lugar elevado a
través de un mar vacio y que de pronto fija la vista
en un barguito solitario; «del mismo modo —dice
Numenio— es preciso retirarse lejos de las cosas de
los sentidos y entrar en comunidn solitaria con el
Bien, donde va no hay ninglin ser humano, ni criatura

% Max, Tir, 11.10 b, 11 e Del mismo modo, en los Her-
wietica se tclaciona frecuentemenie el conocimiento de Dios
con la supresidn de la experiencia sensfble, por cjemplo, x, 3:
4Bl conocimiento del Bien cs un divino silencio e inhibicidn
de todos los sentidoss; xim, 7: «Detén la activided de los
sentidos corporales ¥ nacerd asf la divinidads.

™ Pozf., Vit Plos, 14.10; 17.1. Hoy sc admite cada vez mds
decididamente la influencia de Numenio en el neoplazonismo;
cf. Les Sources de Plotin, 1-24, 33.61; J, C. M. van Winden,
Calciding on Matter (1939), 103-28 v passim; P. Merlan,
«PhiloLs, 106 (1962), 13745; J. M. Bist, «Mediaeval Studiess,
24 (1962}, 173-77. También influyd en Oripenes; of. Jerdn,,
Epice, 70385, donde se dice gue Origenes probd los princ-
pios del cristianisme apoyindose en Flatdn, Aristdteles, Nu-
menio ¥ Cornuto.
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alguna, ni cuerpo grande o pequefio, sino tan sélo una
especie de divina desolacion que, en verdad, no se
puede nombrar o describir, donde se encuentran las
moradas y los lugares v los esplendores del Bien, v el
mismo Bien reposa en paz v en amistad, principio
soberano que flota sereno sobre las corrientes del
Ser» ™. Como en oiro Jugar he tratado de demostrar @,
Plotino se hace eco en muchas ocasiones de este pa-
saje, v creo razonable pensar que lo entendid como
una descripcion de la unidn mistica, Sabemos que Nu-
menio afirmd la «identidad indiferenciabler del alma
con sus otigenes (archai); afirmd «sin ambigiiedads
que toda alma contiene en cierto sentido «el mundo
inteligible, dioses v demonios, ¢l Bien y todos los gé-
neros anteriores del Sers» ™. Esta es la base tedrica de
la mistica plotiniana; y si Plotino tomé la teoria de
Numenio, también es posible, al menos, que de € to-
mara la prictica.

Diesearia, de pasada, lamar la atencidn sobre un cu-
rioso vinculoe entre Ploting y el pensamiento mistico
judio. En su primer escrito, el tratado Sobre la belleza,
Plotino compara la «desnudezs del alma con que éfsta
se prepara a la unidn mistica con la exigencia de «des-
pojarse de las vestiduras» a que han de someterse los
que penetran en «los dmbitos sagrados de los tem-
plos» ®. Los comentaristas no han advertido que esta

7 Mumenio, fr. 11 Leemans = Ens., Praep, Ex, 11.21,

™ Lex Sonrcer de Plotin, 17ss,

™ Numenio, test, 34 Leemans = Stob., 1, 458.3 Wachsmuth;
test. 33 = Stob., 1, 365.5.

* Plot, 1, vi, 7.4ss: 1d dwe viv legdv no s «la sagrada
celebracién de los mistericss (MacKenna), sino las estancias
interiores de los templos, como se desprende de las palabras
iniciales del capitulo siguiente, asi como de v1, ix; 11.17, «co-
mo uno que ha penetrado en el interior del santuario, dejando
atrds Iss estatvas en el templo (exterior)s, que viene a expre-
sir la misma idea, pero con imdgenes mds helénicas,

Hombre y mundo divino 129

misma comparacién aparece en Filén *. Al hablar éste
de que ¢l alma ha de despojarse de las pasiones cor-
porales, dice: «Este es el motivo de que el sumo sacer-
dote no penetre en el Santo de los Santos con sus
vestiduras sagradas, sino con ¢l alma despojada de la
tinica de la opinién y la imaginacién... despojada de
todos los colores v los sonidos» ©. La idea es la misma,
si bien Plotino elimina los términos especificamente
judios, Sin embatgo, hoy nadie piensa que Plotino
hubiera leido a Filén®, y tampoco hemos de pensarlo
nosotros. El cardcter de Ia fuente inmediata de Plotino
esti indicado en un pasaje de un autor valentiniano
que ha recogido Clemente. Se dice alli que la entrada
del sumo sacerdote en el Santo de los Santos simboliza
el paso del alma al mundo inteligible; del mismo modo
que el sacerdote se despoja de su atuendo ritual, tam-
bién el alma se desnuda; «el ser humano —dice este
autor— se convierte en portador de Dios, manejado
directamente por el Sefior y como si fuese el cuerpo
de éstes ®. Este texto va més alld de lo que dice Fi-

% Tanto Cumont, que la entendié como una referencia al
culto isieco (Mon. Piot, 23, pp. Tiss), como Henry, que su-
girié (Ler Fiats du fexte de Plotdn, 211, n.) una conexitn
con log Ordealos Caldeas, baséndose en el débil apoyo de
Procl., In Alc, 13818 Cr., dieron por supucsto que la com-
paracién ¢s original de Plotino,

u Bl Leg alleg, 236; of. Lv 16,24, )

® [gs pooo convincentes scmcjanzas aducidas por Guyot,
Les Réminiscences de Philow le Juif chex Plotin (1906), han
de explicarse sobre todo por las fuentes comunes en Plawdn y
Posidanio. .

# Clem., Exc. ex Theor,, 27. No todos los testimonios re-
cogidos por Clemente son valentinianos (algunos parccen ex-
presar su propio punto de vista), pero creo que éste lo es
La coriosa teorls de gue ¢ alma, una vez que se desprende
del cuerpo terreno, se hace coma wsi fuese el cuerpo de la
Potencizs (273) o «el coerpo del Sefiors {27.6) parece co-

9
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16m; la accién del sumo sacerdote se interpreta ya de
cididamente como simbolo de la experiencia mistica,
al igual que en Plotino. Y ésta podria ser la fuente de
Plotino; su tratado Conmtra los gndsticos, escrito des-
pués de su ruptura final con el gnosticismo, parece
demostrar un notable conocimiento de las doctrinas
valentinianas ®. Pero hemos de pensar también en
MNumenio como posible intermediario, ya que estd
bien atestiguado el especial interés que éste sentfa por
las cosas de los judios ™,

¢Qué ocurria con la mistica dentro de la Tglesia
cristiana? Como ya hemos visto, se habla mucho de
asimilacidn a Dios, especialmente alld donde se ma-
nifiesta con [uerza la influencia platdnica; hay incluso
ciertos autores que se refieren a una «divinizaciéns
del hombre todavia en estado corpéreo. Clemente
gusta de aplicar el lenguaje tradicional de los miste-
rios griegos a la experiencia religiosa cristiana; habla
con frecuencia, por ejemplo, de la «visiénw (epopteia)

rresponder a la descripeidn, iguslmente extrafiz, del «slma
materiale como «el coerpo del alma divinas en excerp, 51.2,
gue genemmlmente s& tiene por valentiniano, Si esta especuls-
cidn resultara ser una pura invencidn de Clemente, serfa difi-
cil imaginar cdmo legarfs a conocimiento de Plotino, que no
se molestaria en consultar los apuntes privados de un autor
crstiang,

% Cf las notas de Bouiller a su traduccitn, 1.491-344;
H.-C. Puech en Ler Sources de Plotin, 1625, 174 v {sobre las
relaciones de Ploting con In pnosis) 183ss, La tendencia mistica
del valentinianismo se hace evidente en el Foangelium Veri-
iatiy, por ejemplo, cuande su sutor dice: «En wirmud de la
Unidad cada cunl se encontrard a ¢ mismo, Por medio de la
gnosis se purificerd de la diversidad con una mirada a la Uni-
dad, consumiendo la Materia dentro de sf mismo como una
llama, la oscuridad con la luz v la muerte con la vidas (p. 25,
10ss  Malinine-Puech-Quispel).

" CF, Les Sources de Plotin, 55,
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de Dios, aunque, por regla general, sin aclarar lo que
entiende por ello ™. Las Seniencias de Sexto nos dicen
que «viendo a Dios te verds a ti mismos», y a la inver-
sa, que «¢l alma del sabio es el espejo de Dioss. Este
lenguaje se puede remontar a dos fuentes: el Primer
Alcibtades, atribuido a Platén, y la segunda carta de
san Pablo a los Corintios ®, Pero si bien se da la misma
tendencia general a la mistica, que ya hemos observa-
do en los autores paganos, hasta donde alcanzan mis
lecturas no he encontrado en ningiin escritor cristiano
de este periodo una sola referencia explicita a la posi-
bilidad de la umidn mistica en esta vida,

Se ha dicho a veces que Origenes fue la excepcidn,
pero todo lo que Vilker, el principal portavoz de esta
opinitn, ha podido demostrar es que Orfgenes se sirve
a veces de términos que podrian aplicarse a la unidn
mistica, ¥ que otros aplicarian mds tarde en este sen-
tido ™. El tinico pasaje de Origenes que Volker pre-
tende presentar como una descripcion de la unidn
mfstica apenas es otra cosa que una pardfrasis de las
palabras de san Pablo que Origenes estd comentan-
do®, Mis impresionante resulta otro pasaje del De
principiis, en que su autor describe un estado en que
«el espiritu ya no serd consciente de ninguna otra
cosa fuera o distinta de Dios, sino que pensard en

Y En Strom., 7.11 habla Clemente de la visidn (Exomrelo)
coma de la ecoronacidn que se ofrece al alma godsticas, pero
en 128 la equipara simplemente a le teologlh o la metafisica,
En cuanto a oteos pasajes, of. Par. Lex, 5o inomrsio.

¥ Sext,, Seme, 446 (of, 577), 450, Las fuentes son [Plat.],
Alz, 1, 133 ¢, donde Dios es el espejo en que el hombre con-
templa su verdaders yo, v 2 Cor 3,18, donde se discute el
sentido (cf. Kirk, Visfor, 102-4)-

" W, Vilker, Das Vollkommenbeitsideal des Origenes (1931},
117-44. Cf, en contra, H-C, Puech, «Rev, d'Hist. et Phil.
ReL» (1933),

* Volker, ap. cit, 124.
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Dios v verd a Dios v se apegard a Dios, v Dios sexd
el mado v la medida de cada uno de sus movimientoss.
Pero aquf se habla de la consumacion final, v partien-
do de un versiculo del Evangelio de san Juan, afia-
diendo ademds la advertencia de que semejante bien-
aventuranza no ha de ser esperada por el alma encar-
nada ni siquiera después de la muerte, cuanto menos
antes de ésta®. Parece tratarse, como dice Daniélon,
de «una teoria especulativa... mds que de una descrip-
cién de la experiencia mfstica» ®. Recientemente, sin
embargo, H. Crouzel * se pregunta si es verosimil que
un autor en gue ya aparece gran parte del lenguaje
de la mistica cristiana posterior no tuviera personal-
mente algin grado de esta misma experiencia, Llama
también la atencién sobre uno de los pocos pasajes
en que Origenes habla de sus propias experiencias;
en un sermdn sobre el Cantar de los Cantares, dice:
«Frecuentemente, Dios me es testigo, sentl que el
Esposo se me acercaba, y que permanecia, en la me-
dida en que ello es posigle, a mi lado; entonces des-
aparecia repentinamente, ¥ yo no podia encontrar lo
que andaba buscandos ®. Y afiade que este anhelo y
esta desilusién se hahian repetido varias veces en di-
versas ocasiones. Es posible que, con estas pruchas,
havamos de clasificar a Origenes como un mistico
wfrustrados. Ciertamente, posefa el concepto de la
unién mistica, y lo valoraba mucho; de este modo

" Oxdg., De prine, 3.6.1:3; cf. Jo 17.21.

= Daniélou, Origen, 297.

" H, Crouzel, Origéne et la connaissance mystigue (1961),
330,

® Owlg., Hom, in Cant, 1.7 (GCS vimn, 39.16), Podria re-
sultar significativo el hecho de que Orfgenes fue, al parecer,
el primere en identificar la ecsposas del Cantar de los Can-
tares con el alma individual; los anteriores comentaristas cris-
tianos Ia identificaban con la Iglesia,
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prepard el camino a Gregorio de Nisa, en el que in-
fluyé poderosamente y que ha sido [lamado el primer
mistico cristiano,

No puedo extenderme ghora mucho sobre la mistica
de Gregorio, que, por lo demds, queda fuera del pe-
riodo que estudiamos, Pero de buena gana planteard
la cuestién de su deuda con Plotino. Es un tema que
nuncd ha sido tratado con detenimiento; pero, a juz-
gar por las semejanzas de pensamiento y expresion,
me parece muy seguro que leyd al menos uno o dos
de los mds populares tratados de Plotino. A semejan-
za de éste, Gregorio afirma también que el alma estd
naturalmente unida a Dios, y coincide asimismo con
Plotino en comparar el estado del hombre caido al de
un individuo cubierto de lodo, del que es preciso
limpiarle para que recupere su natural condicidn. Per
mientras que Plotino dice que fsu tarea consiste en
volver a ser el que eraw) Gregorio hace una silenciosa
correccidn, insistiendo en que el cambio no es «tarea
nuestras, sino de Dios®, Esta insistencia en la inter-
vencién de la gracia parece ser el rasgo mds importan-
te que diferencia la mistica de Gregorio de la de Plo-
tino. En cuanto a la forma de exponer la union mis-
tica, ambos autores estdn absolutamente de acuerdo,
y me resulta muy dificil admitir la pretensién de Da-
ni¢lon en el sentido de que esa coincidencia en el

¥ Greg. Nis, PG 46, 372 sc; of. Plot., 1, vi, 543ss. Ecos
claros de este popular trstade (mepl tof xedod) se advierten
con especial frecuencia en Gregorie; pot ejemplo, Greg, PG
44, 541 Dss, estd muy cetca, en fraseclogla e fdeas, de Plot., 1,
vi, 9.8ss; of. rambién 46, 364 ¢ con 1.20; 44, 428 c y 1145 B
con 8.16ss; 46, 173 0 con 9.29ss, Utilizaron el mismo teatado
Basilio (Henrv, Efats du texte de Plosin [1938], 173), Am.
brosio, hien de primera mano o a través de un intermediario
griego (Courcelle, «Rev, de Phils, 76 [1950], 2%ss; Theiler,
«Gnomone, 25 [1953], 113s3) v Agostin,
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lenguaje «oculta realidades totalmente distintass *. Al
igual que Plotino, Gregorio describe la unién mistica
como un despertarse del lecho del cuerpo o como una
ascensitn al puesto del vigfa; al igeal que en Ploting,
no se trata de una vision, sino mds bien de una toma
de conciencia de que la divinidad se ha hecho presen-
te; al igual que en Plotino, el alma se unifica y sim-
plifica, asume la calidad de la luz y se identifica con
aquello que capta ™. Pienso que Gregorio ha tenido la
misma experiencia que Plotino, pero creo también que
reconocia lo que Plotino habia escrito al respecto y
gue adoptd su lenguaje descriptivo. En este sentido v
en esta medida puede decirse que la mistica eristiana
arranca de una fuente pagana ™,

" J. Daniflou, Plaionisme et théolagie mystigue, 233. Su
afirmacién de que ¢l pensamiento de Gregorio, a diferencis
de su lenguaje, «es puramente cristianos (ibid, 9) puede con-
trastarse con la opinidn de Cherniss, para quicn «aparte de
unos pocos dogmas ortodowos que no podia dejar de lado,
Greporio se limitd a aplicar nombres cristianos 4 la doctrina
de Platén, lamando al resultado teclogiz cristianas (The Ple
tomism of Ciregory of Nyssa [1930], 62). Ambos juicios re
sultan con sepuridad un ranto excesivos,

7 Despertarse del cucrpo, Plot, v, wiil, 1.1; Greg, 44,
996 A-D, Exomi, Plot, v, iv, 5.10; Gres., 44, 453 & [cf. tam-
bitn Numenio, fr. 11, citado antes, p. 127, v Plawn, Rep., 445
). Presencia divina, Plot,, v1, ix, 8.33, etc.; Greg., 44, 1001 s,
"Amiwmg, Plot, vi, ix, 1123; Greg., 46, 93 c. Hacerse gz el
alma, Plot., 1, vi, 9.18ss; Greg., 44, 869 a. Cf. también Plot.,
e, viil, 10.5ss con Greg., 44, 1000 a8 (Dics comparado con
una fuente inagotable); Plot, vi, ix, .38 con Grepg, 44, 508 8
{las almas formands un coro v mirando a Dics como a su
carifen). Estoy convencido de que un esmdio mds a fondo por
alpuien que conoeca mejor & ambos escritores revelaria nuevos
parzalelos.

* Sobre el puesto secundario de la mistica en la primitiva
tradicidn cristisna ¥ su falta de originalidad, cf. A-J. Festu-
gitre, L'Enfant d&'Agrigente (1950), 12748,

’.
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Para resumir, en el periodo que estudiamos sélo se
sabe que practicaran la m stica en srﬂl'.idl:t e: tricto P!-:-—
tino y Porfirio. Pero la expurien istica admite
diversos grados, y la mistica p.. -inis.. noes un fend-
meno aislado. En la filosoffa del sigln 11 aparece muy
marcada la tendencia hacia la teoria de la mistica in-
trovertida, que, en Numenio al menos, se expresa de
forma tal que sugiere una experiencia efectiva. Hemos
visto también que en un texto gndstico y en otro her-
mético apagecia algo que se asemeja a la mistica ex-
travertida® Y si aceptamos como «misticor en m:tud?
amplic cudlguier intenro de establecer un puente psi-
colégico entre el hombre y la divinidad, podremos
afirmar que la mistica era algo endémico en cast todo
el pensamiento religioso de este perfodo y que cada
vez gané mis fuerza, desde Marco Aurelio hasta Plo-
tino y desde Justino hasta Origenesy Ello no ha de
sorprendernos. Como ha dicho con n Festugiére,
emiseria y mistica son realidades conexas» . Los espi-
ritus serios debicron de sentirse atraidos por cualquier
camino que les prometiera la posibilidad de escaparse

® A.]. Festugitre, Cadre de lo mrystigue bellinistigue, en
M&anges Goguel (1950), B4, La observacién de Lucrecio,
emultoque in rebus acerbis acrius advermnt animos nd re-
ligionems (3.53), parcce aplicable por igual a la mistica y
al eulto externo, en el que pensaba Lucrecio, W. Nestle,
o, Jahrbuchs (1922), 137-57, al mismo tiempo que reconoct
la inexistenciz de wperfodos misticoss en la Grecia chisu:a?, ar-
fiala coatro ctapas de disturbios politicos y sociales que uim'm
arigen a ciertos movimientos a los gue se podria aplicar «l
calificative de «misticoss en sentide amplio, concretamente,
en el siglo v1 a. C. (Pirigoras, el orfismo}; después de $a gue-
rra del Peloponeso (Platén); en el siglo 1 a. C. (Posidonio,
los neopitagdricos); en el siglo mx d. C. (Plotino). No afirmo
que las esplicaciones de este iipo sean exhaustivas (cf, p. 22,
n. 5), pero no dejan de tener cierta importancia parz el tema
que tratamos,
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de un mundo intelectualmente tan empobrecido, ma-
terialmente tan inseguro, tan lleno de temor y odio
comao el del siglo 111. Ademds de Plotine, debieron de
ser muchos los que daban un nuevo sentido a las pa-
labras de Agamenén en Homero: «Huyamos a nuestra
propia derra» ', Este consejo podria encabezar como
un lema todo aquel periodo. Toda la cultura, la pagana
v la cristiana por igval, avanzaba hacia una fase en que
la religién habria de abarcar todo el dmbito de la vida,
en que la biasqueda de Dios habria de cubrir con su
sombra todas las restantes actividades humanas.

* Plot., 1, vi, 8.16. de que se hace eco Greg., 44, 1145 B,
v Agust, Cip. Dei, 917, La frase estd tomads de la Hieda
{2.140), pero Plotino pensaba en la Odises; incluso lega a
presentat 2 Ulises huyends de Circe y Calipso como prototipo
del alma que huye de In belleza sensible. Este pasaje tiene
T Isiglniﬁcativa réplica pictdrica en uno de los frescos gndsti-
co-cristianos que decoran una tumba del siglo mrocerca de
Viale Manzoni en Roma, gue parece representar el regreso de
Ulises como prototipo del alma gue retomns «a sa patriss
(1. Farmpino, De Pythagore anx Apferes, 173-211), Tanto
Plotine como el pintor gnistico se inspiran probablemente en
una fuente pitagdtica (Carcopine, Joc ¢it.; F. Buffitre, Ler
Mythes d'Homére et la pensée grecgue, 413-18; M. Detienne,
Howsdre, Hésiode et Pythagore, 32460); Numenio hahia tlego-
rizado la Odises de muanera parccids (test. 45 Leemans, apad
Porf., Amt. mympb., 34),

¢

CAPITULD IV

DIALOGO DEL PAGANISMO
CON EL CRISTIANISMO

Uno itinere non potest pervenivi ad tam
gmrsde seCretim.

SiMmMaco

Hasta shora me he ocupado de actitudes v expe-
riencias que casi siempre compartian cristianos v pa-
ganos, al menos en el caso de algunos de ellos por
ambos bandos, Pero no quisiera dar la impresidn de
que, a mi modo de ver, no habia importantes diferen-
cias entre el paganismo v el cristtanismo en el periodo
de que nos ocupamos. En este capitulo final me pro-
pongo exponer algo de lo que pensaban cristianos y
paganos unos sobre otros, segin los testimonios de
la literatura de la época. Es éste un tema amplio v
complicado; para tratarlo adecuadamente serfa preciso
todo un curso de conferencias!, por lo que me veré

' La obra bdsica sobre la perte pagana del didlogo es el
libro de Tabriolle, Réaction, obra brillante, cuya dnica falea
consiste en que las firmes convicciones del autor hacen que
en ocasiones su joicio no ses del todo equitativo respecto a
los autorss pagencs. Une actitud opuesta se advierte en el
articulo de Westle Die Hawpteimodnde des amttken Denkens
gegent day Christentam: wArch, £ Rels, 37 (1941-42), 31-100.
La obra de Celso La werdaders doctrimg nos es conocida 1ini-
camenie a través de Origenes, Contrg Celsam (Ed, Koetschau,
GCS; trad, inglesa de H, Chadwick [1953], con wvaliosa in-
troduccion v breves notas). R. Bader, Der Adgflys Adyec des
Celsus {1940), ha realizado un intento de reconsttuccion, Es
mdios en L. Rougler, Celre (1925); A, Miura-Stange, Celsas
w, Ovigener (1926); C. Andresen, Logor snd Nowror (1833).
Los fragmentos del libeo de Porfivdo Adversus Cheistianos
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obligado a fijarme sélo en algunos puntos mds desta-
cados. Al elegirlos habré de tener en cuenta no tanto
las discusiones doctrinales cuanto las diferencias de
sentimientos que parecen constituir una divisoria psi-
coldgica,

Comenzaremos por hacer dos aclaraciones necesa-
rias. En primer lugar, la disputa se desarrollé en di-
versos niveles intelectuales v sociales. En ella emplea-
ron sus energias hombres cultos como Origenes v
Potfirio, pero tampoco faltarfan las frecuentes y ds-
peras discusiones en las asambleas de las ciudades
griegas, en los mercados de las aldeas del norte de
Africa v en millates de sencillos hogares. Desgracia-
damente, nuestras noticias sobre el didlogo a estos
niveles son muy escasas, pero lo que sabemos o po-
demos conjeturar al respecto habrd de dejarse aparte
del didlogo, mds refinado, que mantuvieron entre si
los mds instruidos. En segundo lugar, no se trata de
un debate estdtico; tanto el cristianismo como la filo-
sofia pagana se hallaban en un proceso de cambio
continuo ¥ de evolucién durante este periodo, v las
relaciones entre ambos cambiaron también en conse-
cuencia, Podemos diferenciar tres fases en Ja evolu-
cidn de aquellas relaciones.

Al principio de este periodo, ni el pensamiento pa-
gano ni el cristiano constitufan sistemas unitarios o
cerrados. La filosoffa griepa tanteaba el terreno en
busca de la sintesis que un siglo més tarde hahria de
lograr Plotino, pero adn era muy notorio el desacuer-
do que cundia entre los adeptos del platonismo, que
cida vez estaba mds en candelero. En cuanto a los

fueron recogidos por Harnack, «Abh, Akad, Berl,, Phil-Hist,
ELs, 1 (1916); cf. J. Bidez, Vie de Porphyre (1913), 65.79;
I. Geficken, Der Awsgang des grorbm, Heidentums (1920),
56-77; A. B. Hulen, Porpbyry's Work Againse the Christians
(1233).

1w
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cristianos, segin Celso, estaban divididos en numero-
sas sectas que s¢ hacian la guerra, y que entre si apenas
tenfan nada en comin, como no fuera el nombre de
cristianos 2. Se trata, con seguridad, de una exagera-
cién; pero es clerto que adn no habia sido formulada
un credo cristiano obligatotio para todos y que tam-
poco habia sido fijado el canon de la Escritura cris-
tiana. El Fragmento muratoriano, que suele fecharse
hacia el afio 180, excluye todavia la Epistola a los
Hebreos e incluye el Apocalipsis de Pedro; algunos
dignatarios de la Iglesia romana rechazaban el Evan-
gelio de san Juan, y eran afin muchos los que no ad-
mitian el Apocalipsis de Juan; Hermas, por otra parte,
era considerado todavia por Otrigenes como libro de
inspiracién divina, y en la misma consideracion se te-
nfa una gran variedad de Evangelios apderifos, Hg—
chos v Apocalipsis que circulaban entre los fieles”.
Hasta habia quienes se permitian alterar el texto de
los evangelistas; asi, Marcidn redacté de nuevo eJ de
Lucas, v Clemente de Alejandria tuvo conocimiento
de una versién «secretan de Marcos que ¢l consideraba
basicamente auténtica, aunque interpolada por los

3 Apud Origenes, C. Celsam, 31012, .

1 Sohre la repulsa del Evangelio de san Juan, Epifanio,
Hasr, 513; sobre la accptacién de Hermas, Iren., Haer.,
4720.2: Org,; Princ, 424; of. Bus, Hist. Eodl, 325, ¥ el
estudio de Harnack, en su Origin of the New Testament
{trad, inglesa; 1925), Es significativo que a finales del perfodo
que estudiamos parece que el Evangelio de san Juan es el
mis estimado. Su doctring del Logos atrafa a los fildsofos;
asf, Amelio, el discfpulo de Plotino, lo cita con sprobacidn
{apud Fus, Praep. Fw, 11.19.1), ¥ un platdnico citado por
san Agustin pensaba que las palabras iniciales del Evangelio
de tan Juan edebetian escribirse con letras de oro y ponetse
en el lugar mis elevado de las iglesias para gue todos pu-
dieran leetlase {Civ, Dei, 1029},
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gndsticos en servicio de sus propios fines maliciosos %,
Adn po estaban claramente diferenciadas la ortodoxda
y la herejia, v resultaba ficil deslizarse de la una a la
otra; Taciano pasd de la ortodoxia al valentinianismo
v Tertuliano al montanisme, S5i Celso confundia a ve-
ces ¢l cristianismo con el gnosticismo, como alega Ori-
genes %, es muy probahle que en esta misma confusién
incurtiera un buen mimero de cristianos contempao-
rineos,

El didlogo con el paganismo se inicia justamente
en este momento. Los «Padres spostdlicoss habfan
escrito tinicaments para sus correligionarios cristia-
nos. Ahora salen los apologetas de su ghetfo idecld-
gico y por primera vez defienden la causa del cristia-
nismo ante el mundo de los paganos ilustrados, pero
no tanto con la esperanza de convencerlos y convertir-
los cuanto con el deseo de inducirlos a reprobar las
intermitentes persecuciones locales a que por entonces
se vefa sometida la Iglesia, Fue también a finales del
siglo 11 cuando un intelectual pagano tomd en serin
al cristianisme por primera vez. Lo que para Plinio
el Joven no habia sido mds que una incémoda com-
plicacién administrativa, lo que Luciano y el mismo
Galeno habian mirado como una mera curiosidad psi-
coldgica, fue considerado por Celso comn una smenaza
real contra la estabilidad y la seguridad del Imperio.
Con notable anticipacidon supo ver en la Iglesia un
potencial Estade dentro del Estado, cuye continuo

' Asf se afirma en ung carts, recientemente descubierta, de
Clemente; of, W, Jaeger, Early Christianity and Gresk Paideia
(1962), 365, 132, Cf. la affrmacién de Celso en el sentido de
gue algunos cristianos alteran el texto origing] del Evangelio
ttes o cuoatto o muchas veces; ¥ lo desfiguran para de este
modo eludir las dificultadss que les plant=a la criticas (Cow
tra Celsume, 2237).

L Celsarm, 5.61s; 6.24ss.
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desarrollo, en su opinién, amenazaba con romper los
vinculos de la sociedad y abrir finalmente las puertas
a los bhirbaros ®. Celso expuso sus opiniones en un li-
bro llamado Le verdadera doctring, cuyos propositos
eran oponerse a la expansion del cristianismo y per-
suadir a los cristanos de que debian ser mejores
ciudadanos. Se cree que fue publicado bajo Marco
Aurelio, guizd hacia el afio 1787, Si es exacta esta
fecha, parece que domind la situacién, sin tener ré-
plica, dutante dos genmeraciones.

La segunda fase abarca desde el afio 203, en que
el joven Origenes comenzé su lzbor docente en Ale-
jandria, hasta el 248 aproximadamente, cuando, siendo
ya anciano, publicé su Contra Celsum. Para los pue-
blos del Imperio fue aquélla una época de inseguridad
y miseria crecientes; para la Iglesia fue una etapa de
libertad relativa, sin persecuciones, de intenso creci-
miento numérico v sobre todo de ripido progreso in-
telectual, Clemente de Alejandria comprendié gque si
el cristianismo aspiraba a ser algo mds que la religién
de los iletrados no tenia mds remedio que contar con
la filosofia y la ciencia griegas; los sencillos cristianos
tendrfan que dejar de «temer a la filosoffa como temen
los nifios 4 un espantapdjaross % la mdxima de Tertu-
liano, «nobis curiositate opus non est post Christum

§ (. Celswm, 355, 835, v especialmente 86873, CE la in-
troduccidn de H, Chadwick, xxis, )

7 Sobte 1a fecha de Celse, of Chadwick, introduccidn, xeviss,
Pero los datos son muy poco sepuros. Es posible que Celso
Tevera a Justino y gue tratara de responder a dste conm su
obra, sungue no lo nombra explicitaments (Andresen, 343-72;
A D, Mock, JT5, NS 7 [1956], 316z). El titulo de Celso pa-
rece significar wla verdidera (= tradicional) doetrina teoldgi-
cap; of, A, Wifstrand, Die Wabre Lebre der Kelros, en Komg.
Hum, Vetensbapstundet i Lund, Aarsberdtielse (194142

¥ Clem., Strom., 6.80; of, 6,93,
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Tesums *, serfa juzgada como un fatal obsticulo a la
conversién de las personas inteligentes. Origenes acu-
dié a la escuela del pagano Ammonio Saccas, el mismo
que, en fecha posterior, tendria entre sus alumnos a
Plotino. En aguella escuela se impartia no sélo una
formacién filosdfica, sino que también se daban leccio-
nes de matemdticas y ciencias naturales, siguiendo
unos planes educativos basados en Platén, seguramen-
te no muy distintos de los que estableceria Plotino 1.
A partir de aguel momento, el didlogo con el paga-
nismo se desarrollarfa entre intelectuales de la misma
valfa, y hasta se advierte que Origenes, en el Contra
Celsum, adopta un tono de superioridad intelectual ®
no del todo injustificado. Mds adelante me ocuparé
de las amplias concesiones que hizo al platonismo.

Por parte del paganismo se advierten en esta época
indicios de que se desea absorber el elemento cristia-
no en el staty guo, del mismo modo que habfan side
asimilados tantos otros cultos antiguos, o al menos
fijar los términos en gue podria gdmitirse la posibili-
dad de una coexistencia pacifica. Es posible que fue-
ran éstos los propdsitos de Julia Mammes, la empe-

" Tert., De pragscript, baer., 918 Kroymann, Cf rambién
D¢ anima, 1s,

* Eus., Hist, Eecl,, 6.18.3; Greg. Taom,, Papeg, in Origines,
15, Cf, Porf,, Vie, Plot, 14,

# Cf, por gjemplo, C. Celsum, 2,32, donde Origenss acusa
a Celso de oo haber acertadn con sus mejores bazas: asi, no
ha caido en In cuents de las discrepancias que presentan Ins
genealogias f:]e Jesiis, wque es un problema disciutide incluse
enire los cristiancs, ¥ que muchos plantean como una acisd-
cian contra estoss, «Origenes esed convencido de gue €l mis-
mo podefa haber lanzado contra los cristiancs acussciones
mucho méds eficaces gue las de Celsos (MiuraStange, Celsus
nd Grigques, 137, n. 1). Sobre el uso que hace de argumen-
tos Hlosdticos pagancs contra Celso, of. H, Chadwick, T3 48
(19471, 3449,

-
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ratriz madre, cuando invitd a Origenes a la corte; de
Alejandro Severo, su hijo, se nos cuenta que tenfa
en su capilla privada estatuas de Abrahin, Orfeo, Cris-
to v Apolonio de Tiana, cuatro poderosos propbetar
a los qgue tributaba igual reverencia . No era el dnico
que mantenia semejante actitud: por la misma época
predicaba el gnéstico Carpdcrates un culto compuesto
parecido; si hemos de creer a Treneo v Apustin, sus
discipulos veneraban imdgenes de Homero, Pitdgoras,
Platén, Aristételes, Cristo y san Pablo P, El mismo
espiritn demuestra una carta, no fechada, de un sirio
llamado Serapién, en que se cita a Cristo, «el sabio
rey de los judiose, al lado de Socrates y Pitdgoras,
como ejemplo de sabio cuvas ensefanzas han sobre-
vivido a la persecucidn ¥, 4 la misma época corres-
ponden probablemente los dos ordculos de Hécate
citados por Potfirio en su obra temprana Sobre [z filo-
soffa de los ordculos. Respondiendo a una consulta
sobre si Cristo era Dios, Hécate contestd, en sustan-
cia, que Cristo fue un hombre de piedad sobresalien-
te, pero gue, al confundirlo con una divinidad, sus
seguidores han incurrido en un grave error, De lo que

2 Eus., Hist. Eccl, 6.21.3; Lampridio, Afex., 29. La dinas
tia de los Severos {193-235 d. C.) tuve una fusrte inclinscion
no precisamente hacia el cristianismo en particular, sino hacia
los cultos orientales en general; of, A, D, Nock, Conversion,
12852,

Y Iren,, Haer, 1.25.6; Agus., Haeer, 7 {PL 42, p. 27). El
gnosticismo acogia también de buena gena [as supuestas doc
trinas de los sabios ocientales; gsi, el gndstico Prodico pe-
sefs «libros secretoss de Forosstro (Clem., Strowr, 1.65.6:
cf. Porf.; Vir. Plor, 16); en los textos de MNag Hammadi se
inchidan revelacionss bajo el nombre de Zostriano v Hermes
Trismegisto; Mani contaba g Buda v Zorosstro, ademds de Je
shs, entre sus predecesores enviados por Dies (€, Schmidt,
Sitzb. Ber. [1933], 56s).

¥ P Lond, 987,
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Porfirio concluye que «no hemos de hablar mal de
Cristo, sino compadecetnos de la locura de los hom-
bress 1,

Muy diferente es Ia tercera fase. Se inicia con la
persecucidn de Decio en el afio 249, el primer intento
sistemdtico de aniquilar el cristianismo por el proce-
dimiento de privar a la Iglesia de sus dirigentes, y
gue quizd hubiera logrado este propdsito de no haberle
puesto fin la muerte de Decio en el campo de batalla *.
Finaliza esta etapa con la gran persecucién bajo Dio-
cleciano y Galerio, en la que hubo muchos renegados,
pero que no logré conmover al nidcleo mids firme de
los creyentes, que durante diez afios se vieron tratados
como proscritos. En el intervalo, gracias a las espan-
tosas: condiciones sociales y econdmicas de los afios
230 a 284, la Iglesia habia ganado rdpidamente en
nimero e influencia. Fue precisamente en el curso de
ese intervalo, probablemente hacia el afio 270, cuan-

“ Eus,, Dem. Ev, 3.7, Agus., Civ. Dei, 192325 (= Welff,
Porphyrit de phil. ex orac, religuize, 180ss). Cf. 1a glusidn fa-
vorable de Amelio al Evangelio de san Juan (p. 139, n. 3,
stpral.

¥ CE A Al CAH xm, 202; F. C. Burkdtr, ibid,, 521.
Laz mds duras de las antiguas persecuciones lo fueron menes,
por supuesta, que las matenras de judios en Hempos de Hitler,
Fueren ejecutados los clérigos cristianos v los luicos mis emi-
nentes, pero, salve en ocasiones excepcionsles, «los cristiancs
ordinarios gque no s2 empefishban en hacer exhibicidn de su fo
penas tenfan probabilidades de ser victmes de la perseco-
citne (G, de Ste, Croix, «Hary, Theol. Beve, 47 [1954], 104).
En cuanto a los motivos subyacentes a estas persecuciones, es.
tamos escasamente informados, Segin slganes historiadores,
era sobre todo ¥ oaun exclusivamente de carfcrer politico:
segin otros, fundamentalmente religiosns, Pero no parece fcil
dar ona respuesta exclusiva. Bl caso de Hitler deberfa ense
fiarnos hasta qué punto el fanatsmo religioso o racista puede
entremeszclarse con motivaciones de orden puramente prdctico,
tales como la necesided de chivos expiastociog,

-
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do Porfirio publicd su duro alegato Confra los cris-
thanos, que tuvo muchos imitadores en los afios si-
guientes, pero que también provocd numerosas répli-
cas por parte de los eristianos, Potfirio expresaba en
s obra los sentimientos de alarma que embargaban
a todos los paganos con sentimientos religiosos. Pre-
senta al cristianismo como una doctrina que se predica
en los mds remotos rincones de la tierra; adwvierte
cémo en Roma el culto de Jesis estd sustituyendo al
de Asclepio, v sefiala ademds un nuevo sintoma de la
confianza y la riqueza de los cristianos: el hecho de que
éstos consttuyen por todas partes grandes iglesias 7.
No pide que sean persepuides; al contratrio, parece
que se compadecié de los muchos cristianos que, por
causa de las doctrinas de su Iglesia, fueron «inhuma-
namente castigados» '*, Sus sucesores fueron menos
eseruptlosos, Hierocles, autor de un tratado que Ile-
vaba por titulo Los amantes de la verdad, en que
exaltaba a Apolonio de Tiana como rival de Cristo,
fue también uno de los instigadores de la gran perse-
cucidn de Diacleciano, y en su condieidn de goberna-
dor provincial intervino activamente en su desarro-
llo ¥, Este personaje es buen ejemplo no solo de la

Y Post., Ade. Christ., frs. 13, 80, 76.27. Cf. Eus., Hist, Eccl,
8.1.5, v Harnack, Mission, II, 83-88. Los datos epigrificos su-
gimren una ripids decadencia ded culio pagano en la segunda
mitad del sigle m; of. Geffcken, Awsgang, 20:25: Frend,
ePast and Presents, 16 (1959), 20232,

B Ade, Chriss, fr, 36.9; cf, [, Bidez, Vie de Porpbyre (1913),
68, n. 1. En contra, Labriolle, Réaction, 286, n. 1, adujo una re-
ferencia a «justos castipose en el fr. 1.14; pero no podemos ase-
gurar hasta gué punio ¢l lenguaje de este lamado fragmento
[que 2 lo sumo es una parifrasis) se remonta 2l mismo Porfirio.

® Los datos sobre Hicrocles han sido recogidos por La-
briolle, Féaction, 306-10, Mo ha de confundirsele con el neo-
platdnico posterior Que escribié un comentatio, que conserva-
mos, sobre Cérnifco de Oro,

in
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colaboracidn de los intelectuales con el régimen wvi-
gente, sino de la transformacion del neoplatonismo
en una verdadera religién, con sus santos y sus tau-
maturgos. Ambas eran reacciones defensivas frente a
los progresos del eristianismo; ambas habrian de que-
dar ilustradas a gran escala durante €l breve reinado
del emperador Juliano.

Esta alteracion de las relaciones fue naturalmente
acompafiada de ciertos cambios en el tipo de argu-
mentos 4 que se recurria, aunque muchas veces se
repetian los viejos alepates que va habian perdido
toda su fuerza. En cuanto al didlogo a nivel popular,
apenas cabe hablar de sargumentoss, ya que se tra-
taba méds bien de invectivas. Todos los autores que
conocemos, desde Técito hasta Origenes, atestiguan
los dures sentimientos de hostilidad que el cristianis-
mo suscitaba en las masas paganas. Técito dice que los
cristianos eran «odiados por sus vicioss, v que eran
considerados enemigos de la raza humana, lo que ex-
plica el hecho de que se aceptara con tanta facilidad
que habian sido responsables del gran incendio de
Roma ™. «El pueblo de Cristo —dice Origenes con
clerto deje de orgullo— es odiado por todas las na-
ciones, incluso las que moran en los mds apartados
patajes del mundos ., El afio 177, toda la comunidad
cristiana de Lyon se hubiera visto arrastrada fuera de
sus casas v apaleada a muerte a manos de la multicnd
de no haber intervenido a tiempo las autoridades, que
sustituyeron el linchamiento por la tortura legal. Pa-

® Tac, Awm., 15443 «Per flagitia invises... 3 haud proin-
de in crimine incendii quam odio humani generis convict
sunts. Cf. Tert,, Apal, 37: sHostes maluistis vocate generis
humani christianoss,

N Comm, ser. 39 in My (vol. iv, 269 Lommatzsch), Esta
hostilidad, sin cmbarge, no era universal; en Alejandria, cuan-
do la gran persecucidn, muchos paganos ocoltaron de la poli-
cia a los cristianos fugitivos,

T
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rece gue muchas persecuciones locales durante el si-
glo 11 fueron decretadas a regafiadientes por los gober-
nadores a causa de que no podian contener los senti-
mientos populares contra los cristianos. Plinio el Joven
se vio ante las numerosas listas de nombres que le
llegaban de los denunciantes andénimos (y que Traja-
no le aconsejd muy sensatamefte que no tuviera en
cuenta): los esclavos paganos de Lyon denunciaban a
sus amos cristianos, y la misma persecucion de Decio
fue precedida de violencias mmltitudinarias en Ale-
jandria.

¢Por qué eran tan impopulares los cristianos? Los
datos que poseemos sefialan cierto mimero de mo-
tivos, aparte de la necesidad general de descargar
sobre quien sea los sentimientos de disgusto, rasgo
pocas veces reconocido, pero de enorme peso en la
naturaleza humana. No cabe duda de que los' cristia-
nos, al principio, hubieran de repartirse con los judios
la aversién de que éstos habian sido objeto desde muy
antiguo; parece que los primeros aparecen en los do-
cumentos romanos al principio como una secta judia
disidente que, a instigacion de un tal «Crestoss, se
habia enzarzado en una serie de peless callejeras con
los otros judios de Roma®. Al igual que los judios,
eran tenidos por «gente impias gque no tributaba la
dehida veneracidn a las imdpenes v los templos. Pero
mientras que los judios constitufan una nacién muy
antigua, v como tal con derecho a seguir sus costum-
bres ancestrales en materia de religién, los cristianos,
secta recién aparecida v formada por gentes de diversa
nacionalidad, no podian aspirar a semejante privilegio.

3 Spet, Claed., 253, La confusién que se advierte en las
palabras «impolsore Chrestos suglere un informe contempo-
réneo de la policia; una fuente posterior hubiera estado segu-
ramente mejor informada, Cf. H. Janne, «Impulsore Chrestos,
en Mélang, Bidez (1934), 331-33,
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Por otra parte, al parecer formaban una sociedad se-
creta, cuyos miembros se reconocian entre si mediante
saludos secretos, como hacen hoy los gitanos, y se
mantenfan unidos pracias a misteriosas intimidades @,
«don una raza huidiza —dice el pagano en Minucio—
que se esconde de la luz del dias *. A qué se dedi-
caban en sus casas, a puerta cerrada, de donde excluian
a los no bautizados? Contra los cristianos se alzaban
las sospechas que desde siempre han suscitado las so-
ciedades secretas; se decia que, a imitacién de las aso-
ciaciones dionisfacas, suprimidas en el afio 186 a. C.,
se entregaban a orgfas incestuosas, y que, a semejanza
de los catilinarios, practicaban el sacrificio de nifios,
cuyas carnes comian ritualmente . Estos eran segura-

* QOrlg, € Celrw, 1.1; Min, Félix, 9 «Occultis se notis
et insignibus noscunt et amant mutue pasne antequam no-
verint... s promisce apellant fratres et sororess, Cf, las se-
fiales secretas usadaz por los inicisdos en el culto dionisisco
(Plaur., Miles, 1016; Apul., Apol. 56).

* Min, Félix, 8: aLatchrosa et lucifugax natios. Los pita-
goricos eran también mirados con antipatia por los mismos
motivos; Séneca los lama «invidiosa turbae scholas, NO
1322

® Sobre las supuestas worgfase, dionisfacas v cristianas,
ef. M. Gelzer, aMHermes», 71 (1938), 285-86: sohre las acusacio-
nes de canibalismo sscramental, of. ¢l detallado andlisis de los
textos por F. J, Delger, Anwe. o Chr, IV (1934) 1852728,
Los rumores de que los cristianos comfan la carne v bebian
la sangre de un dios pudieron setvir de hase a esta acusacitn
posterior, Pero los eristianos no dudaron en lanzar acusacio.
nes semejantes contta los carpocratiancs (Tren., Haer, 1.20.2:
Clem., Strom., 3.101) v contra los montanistas (Epif,, Haer.,
43.14.5; Agus., Hazer, 26). Justino también habis oido contar
cosas. parecidas a propdsito de diversas sectas gndsticas, pero
oo admitidé que fucran derias, cosa que dice mucho en su
favor (Apol, 1, 26.7); también supone gue las calumniss con-
tra los cristianos eran difundidas por los espliritus malignes,
deseosos de desacreditar ¢l cristianismo (i84d., 10.6).

L
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mente los avicios» (flagitia) en que pensaba Técito.
Plinio se sintié en el deber de investigar tales acusa-
ciones, peto hubo de reconocer que ni siquiera con
ayuda de la tortura pudo obtener el menor indicio de
que fueran ciertas. Sin embargo, son citadas como una
realidad averiguada por Frontdn, el tutor de Marco
Aurelio, v leemos en Tedfilo de Antioguia que ain
corrian de boca en boca, incluso entre gentes educa-
das, en fecha tan tardia como el afio 180 *. Teodos los
apologetas creyeron necesario aludir # ellas, vy Orige-
nes nos marra que en sus tiempos habia ain muchos
que, Por su causa, no se atrevian a tratar con los eris-
tianos ¥, Celso v Porfirio, sin embargo, tuvieron el
buen sentido de ignorarias.

A las noticias erréneas sobre la conducta moral de
los cristianos se afiadia la ignorancia sobre sus propdé-
sitos. ¢Acaso no pronosticaban Jos libros sagrados de
la secta el rdpido hundimiento del Imperio Romano,
al que habria de sustiuir el reinado del Dios cristiano
sobre la tierra? Los apologetas hubieron de explicar
que el reinc esperado por los cristianos era de caric-
ter puramente espiritual ®, Pero dquién iba a creerles?
Los cristianos no vivian como los ciudadanos leales.
Para los paganos de tipo medio, la negativa de los
cristianos & guemar unos pocos granos de incienso
cuando se celebraba el natalicio del emperador debia
de parecer una deliberada e insolente expresion de des-
lealtad, como cuando alguien se niega a ponerse de

* Min. Félix, 9 (cf. 31); Teohlo, Ad Awfel, 34. En £l jui-
cio de los midrtdres de Lyon, el afo 178, estas acusaciones fue-
ron confirmadas mediante las declaracionss de esclavos, obze
nidas en la tortura (Eus., Hist. Ecol, 5.1.14).

T O, C. Celsum, 627,

2 Por ejemplo, Justino, Apel., i, 11.1: «Al oir goe nosotros
esperamos un reino, sacdis precipitsdamente la conclusidn de
que necesarigmente ha de tratarse de un reino en el sentido
humanos.
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pie mientras se toca el himno nacional. Los apologe-
tas trataron de explicar que tal actitud no implicaba
falta alguna de respeto hacia el simbolo nacional, pues
de buena gana elevaban sus oraciones por el empera-
dor, al que tenfan por inferior tnicamente a Digs ®.
Pero estas razones no resultaban muy eficaces ni ante
las masas ni ante la ley. El lector moderno se sentird
inclinado a pensar que en aquel asunto hubiera bas-
tado con un poco de buena voluntad para llegar a un
compromiso satisfactorio. Pero los cristianos hacian
gala en aquel terteno de la «inguebrantable obstina-
cions, que Plinio advirtié con extrafieza como su rasgo
mids ofensivo. No cabe duda de que los dirigentes
ctistianos estaban convencidos de gque la méds pequedia
concesién puramente formal al culto pagano hubiera
terminado por hacer que el cristianismo se viera engu-
llido y digerido en el estémago del paganismo greco-
rromano, como habfa ocurrido con las restantes reli-
giones orientales ™, De ahi la acusacidn de que «se
separan del resto de la humanidads que Celso lanza
contra ellos . Celso se queja ademds de que los cris-
tianos, en una época en que el Imperio atraviesa por
graves pelipros a causa de los birbaros que amenazan
sus fronteras, eluden el cumplimiento de sus deberes
civicos al negarse a prestar setvicio en el ejército e
incluso en los demis cargos oficiales. Poco pudo im-
presionar al hombre de la calle la réplica de Origenes,
quien afirma que los cristianos hacen mds por el Im-

® Tert., Apol, 30; 39. Cf. Haroeck, Mission, 1, 295.98;
A, D. Nock, Conversion, 22729; N. H. Baynes, CAH zn,
G57-59,

* CE A D. Nock, «Harv, Thed!, Revs, 23 (1932), 3545,
Los gndsticos eran en general mds acomodaticios, lo que pare-
ce haberles deparado una relatve inmunidsd de la perssco-
cidn; of. W, H. C. Frend, The Guostic Socts and the Rowan
Ewpire: ], Eecl, Hists, 5 [1954), 2537,

A Orp., C. Celsurm, 8.2,

T

Didlogo entre paganismo y cristianinmo 151

perio con sus oraciones «que quienes parece que llevan
adelante la luchaw; menos reconfortante debfa de ser
la pretensién de que los cristianos servian a la sociedad
al servir a su Iglesia ®. En este terreno, sin embargo,
la Iglesia se vio forzada por sus propios seguidores.
Los cristianos tenfan que ganarse la vida; el pacifismo
de Origenes era inviable, y mucho mds dificil de ob-
servar tesultaba el rigorismo de Tertuliano, que hu-
biera deseado ver a los cristianos renunciar a muchos
oficios, incluso al de la ensefianza. Ya habia cristianos
en el ejército a comienzos del siglo 111, si no en fecha
anterior; a finales del mismo eran tan numerosos que
Diocleciano se vio ohligado a decretar una depura-
cién ®. En tiempos de Porfirio ya no se¢ podia mante-
ner la acusacion de falta de patriotismo, y al parecer
va padie recurrié a ella.

Mis pertinaz —y mds dificil de erradicar, por cuanto
que era més irracional— fue la idea de que los cris-
tianos eran responsables de todas las calamidades na-
turales: su «atefsmos ofendia a los dioses. Tertuliano
lo expresé agudamente en un famoso pasaje; «Si el
Tiber inunda la ciudad o el Nilo no inunda los cam-
pos, si el cielo estd sereno o la tierra es sacudida,
si hay hambre o epidemia, la primera reaccion es:
“Los cristianos, a los leones!’» ™. A lo largo del si-
glo 111, en que abundaron las calamidades y resultaron
ineficaces o faltaron del todo las medidas para reme-

% Orig,, €, Celsum, 8.68-75, Cf, Tertul, Apol, 38.3: «No-
bis... nec ulla magis res aliena guam poblicas. Sobre la in-
fluencia de la Iglesia en apartar o hombres capaces del servi-
cio del Estado, cf. Momigliano, Conflict, 9s.

8 ¢f Harnack, Mission, 11, 52-64; N. H. Baynes, CAH xm,
6395,

¥ Tert,, Apal, 40, Especialmente los terremotos inspiraban
remor religioso: of. Cic., De barusp, rerp, 20ss, v la vivida
descripeitn, de primera mano, que hace Elio Ardstides, Oras,
49,38,
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diarlas, los cristianos sirvieron de chivos emisarios a los
apurados gobernantes. En el afio 235 se produjo una
serie de terremotos en Asia Menor, v ello dio origen
a una petsecucién, y en el 248 no faltaron guienes
acusaran a los cristianos de una calamidad de que
silo el hombre tenfa la culpa: la guerra civil; hacia el
270, Porfirio relacionaba las frecuentes epidemias que
padecié Roma con la decadencia del culto de Asclepio,
v mds adelante, Maximino Daia justificarfa su perse-
cucidn con acusaciones del mismo estilo ®. A veces se
acusaba a los cristianos de practicar la magia, v asi,
cuando algo fallaba en la ceremonia de los augurios,
se decia que algn cristiano habfa echado a perder el
rito haciendo en secreto la sefial de la cruz. Agustin
cita un dicho popular: «Por culpa de Ios cristianos
se mantiene la sequian *,

Otra de las causas de resentimiento, menos subra-
vada por los autores recientes, pero con seguridad no

# Firmiliano, apnd Cipriano, Epfse, 75.10; Ore, €. Cel
sumr, 3.13; Porf, Adv. Chrise, fr. 80; Méwimo, aped Eus,
Hist, Eegl, 978s. Arnobio nos informa de gue estas acusa-
ciones eran fomentadas por los sacerdotes de los ordculos y
los adivines, que veian amenazado su medio de vida por Ios
progresos del cristianismo (Ade. mat, 1.24); esto parece ve.
rosimil en s, v confirmade por el relate de Lactancio sobre el
extispiciam (of, nota siguiente), Melitdn aplicd el mismo prin-
cipio desde o dngulo positivo; escribiendo bajo Marco Aure-
lin, afirma que el cristisnismo ha astrafdo las bendiciones divi-
nas sobre el Tmperio (apud Eus, Hirt Eedl, 4.26.7s), mientras
gue un penfletists pagano citado por Lactancio (Die. Inst, 5.2)
promets gue se obtendrin graciss a la persecucidn de Diocle-
ciano. La verdadera importancia de este motive en el desarro-
llo de la persecucidn ha sido justamente subtsyads por Geof
frey de Ste. Croix, Why were the carly Christians persecuted?:
«Past and Presents, 26 (1963), Gss, un valioso ardienlo gue no
pude tener a mano hasta que este libro estoba va en la ime
prenta,

" Lact., Mord, pers, 10; Agns., Civ. Dei, 23,

)
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menos importante que las anteriores, era el impacto
que el cristianismo habfa cavsado en la vida familiar.
Como todos los credos que exigen la fofal sumision
del individuo —algo parecido a lo que ocurre en nues-
tros dias con el comunismo, por ejemplo—, el primi-
tivo cristianismo constitula una poderosa fuerza dis-
gregadora, Cada ciudad y cada eaga, dice Fusebio, se
halla dividida por una guerra civil entre cristianos e
iddlatras. Justino habla de una mujer cristiana que fue
denunciada por su propio marido; Tertuliano men-
ciona algunos casos de esposas repudiadas o hijos
desheredados por haberse hecho cristianos; en el re-
lato que hace Perpetua de sus relaciones con su padre
podemos ver hasta qué punto podia desunirse una
familia a causa de las discrepancias religiosas ™. En
semejantes situaciones, la acusacién recafa lSgicamen-
te sobre los misioneros cristianos. Celso tiene un es-
clarecedor pasaje, demasiado largo para citarlo, sobre
los cristisnos gue se ganan a los nifios paganos, les
animan a desobedecer a sus padres y maestros v los
llevan con enganos a los conventiculos cristianos; a
veces despliegan sus actividades también entre las mu-
jeres, Origenes no niega gue ocurran tales cosas, v
Jerénimo describe mds tarde un cuadro, igualmente
desfavorable, de monjes fandticos que se introducen -
en las casas aristocriticas y explotan los sentimientos
de culpabilidad de las mujeres ®. El eristianismo, al

¥ Eus,, Deme. Ev., 8.5; Justino, Apal., ii, 2; Tert.. Apal, 3;
Pagcio Perpetuze, 31 5; 6, Harnack, Mivsdon, T, 393.98, recogic
otros ejemplos.

® Onfg, €. Celrume, 3.55; Jerdn,, Epist., 22.28; of. Taciana,
Orat, 331, Los métodos poco escropieloses de algunos misio-
neros aparecen condenados: va en 2 Tim 3.6, que cita san
Jerdnimo, Peto no eran los cristiancs los tinicos merecedores
de tales reproches: of. Elio Aristides, Orar., 46 (11, 402 Dind.},
donde se compara a clettos soiditamd «fldsofoss (2cinicos?)
can los «impios de Palestinas,
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igual que el comunismo, era un motivo de constantes
pertuthaciones domésticas

Sin embargo, frente a esta abrumadora masa de
prejuicios, el eristianismo acerté a sobrevivir v pro-
pagarse. Mis adelante mencionaremos algunas de las
fuerzas que trabajaban a su favor, Pero antes nos
conviene analizar el diflogo entablado a nivel de inte-
lectuales, en que la tendencia a vituperarse mutua-
mente se atemperaba en wvirtud de una cierta racio-
nalidad de la argumentacidn.

¢En qué se centraba el debate? Abarcaba mds pro-
blemas de los que aqui puedo mencionar, pero los
problemas mds candentes no eran aquellos que cabria
esperar desde el punto de vista de un cristiano mo-
derno. En primer lugar, no se trataba de un debate
entre monoteismo y politeismo, Se ha diche, y hasta
clerto punto con justicia, que Celso era un monoteista
‘tan estricto como Crigenes; lo cierto es que tachaba
de blasfemo al cristianismo por situar a otro ser a la
altura misma del Dios supremo *. Es cierto que en él
se advierte un como politefsmo residual, pues ensefid
que hemos de mostrar veneracidn hacia los dioses sub-
ordinados o demonios que estdn al servicio del Dios
supremo. Pero también Origenes crefa que «Dios se
sitve de criados invisibles y otras potenciass que go-
biernan «no sélo los frutos de la tierra, sino también
los movimientos del agua v del aires, con Io que ve-

“: Orig,. C. Celsum, 812, 14; of. Miura-Stange, Celins &
fogeﬂf:, 11319, En fecha posterior acusarian Juliano a los
cristianos de edorar «no s6lo 2 un hombre, sino 2 otros muchos
desgraciadoss, aludiendo al culto de los mérdres (A4 Galil,,
201 e p. 198 Neumsnn), Orfgenes no coloca realmente a
Cristo a la misma altura def Dios supremo. Su cristologla era
«subn:n:liinacipnista» (€. Celswmm, 7.57); afirmaba que Cristo no
era divino sin mds precisiones, sino por participacidn ( Prirc.,
1213, fr. & Koetschan), coma el devrepos fede de Numenio

fr. 28 Leemans}). '

Didlogo epmire pagawismo ¥ criséianismo 155

nian a ocupar el puesto de los dioses paganos de la
vegetacidén ¥, El mismo Origenes, como casi todos los
cristiancs, crefa en la realidad y poder de los dioses
paganos; lo vnico que hacia era quitarles el signo po-
sitivo y ponerles uno negativo: no eran dioses, sino
demonios o dngeles caidos ¥'. El universo de Origenes
estd poblado por una enorme multitud de seres so-
brenaturales; cada pueblo, al igual que cada indivi-
duo, tiene un dngel bueno v un dngel malo ®, El uni-
verso de Porfirio cuenta tambidn con semejante po-
blacién entremezclada: los cristianos —afirma— los

“ Punto de vista de Celso, €. Cels, 825; de Origenes, 8.31.
Cf. Max, Tir., 17.5: grisgos v bérbaros por igual admiten dos
verdades gue «hay un solo Digs, Rey vy Padre de todoss, ¥
que hay «otros muchos dicses, hijos de Dios, gue participan
de su poders. En coanto a los demonios de los elementos,
cf. Albino, Epifame, 15,

4 ¢ Celtawm, 833, Bl mismo punto de wista {basada en
1 Cor 10200 fue adoptado por Tusting v la mayor parte de
los apologetas, con el resultado de goe <l temor s los espiric
tus seria para los cristianos una fuente perpetua de angostia,
Crra teorfa, menos dafiina en sus efectos psicoldgicos, era Ia
de Minncio Péliz, que siguid s Evémero al considersr a los
dioses paganos como simples hombres divinizados (O, 22s).
Cf, Nock, Conversian, 221-26,

Y Ogg., Hom. in Luc, 13 (GCS ix, 80); C. Cels, 32329,
Equipara sus «dngeles de las naciopess (que estin inspirados
en Dt 328:) con los «superintendentess de Celso (que lo es-
tin cn Pleton, Polir, 271 ). En coanto a los dos demonios
del individuo, uno boens y otro male, no tenemos que fecu-
riir necesgrismente 3 una foente oriental, Ya sostuvo esm
creencia Plutarco (Trang. am, 15, 474 8), goe citd a Fmpédo-
cles (B 122} en eu apoyo; Lucilio parcce haber sefalado a
Euclides de Megara como su sutor {Censoring, De die marali,
3.3) CE P. Boyancé, «Rev, de Phile, ser, 3, 8 (1934), 189-
202, La angelologia de Oripenes afin estd wviva; un andlisis
perfectamente serio ¥ exhaustivo de la misma en J. Daniélon,
Ovrigen (trad. inglesa), 220-45.
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llaman dngeles; nosotros les damos el nombre de dio-
ses, porque estdin mds cetca de la divinidad; pero spor
qué discutit a cuenta de unos hombres? Como Celso,
tambi¢n Porfirio defiende la préctica popular de ofre-
cer sacrificios a estos seres wen prenda de buena vo-
luntad y gratituds, pero no la admite en su religiosi-
dad personal, pues sélo reconoce como sacrificio ver-
dadero la comunidn solitaria del alma con el Dios
supremo ©. Tampoco hay diferencia sustancial entre
los platénicos paganos y cristianos acerca de la na-
turaleza de este Dios supremo; Celso Origenes
comparten la creencia de que Dios es incorpdren, im-
pasible, inmutable y situado mds allé del alcance de
la inteligencia humana; amhbos atacan las ideas antro-
pomdrficas del vulgo *. Los diversos pueblos han de-
signado de distintos modos a este Dios; pero, seglin
los autores paganos, aqui también se trata dnicamen-
te de disputas por cuestidn de nombres® Para los

* Los dioses equiparados a los dngeles, junto con una justi-
firacidn del sacrificio, Adv. Christ, fr. 76; no hay mal alzuno
en practicar estos cultos, ¥ nada se gana por abandonarlos, Ad
Mare,, 18; religiosidad personal de Porfirio, De abst, 234
43, v Ad Mare, 11, ’

O Cels, 661-65; 7.38; 745; 7.66. Celso v Origenes se
apoyan en los mismos textos platdnicos, especialments Bep
302 B, Epict, i1, 312 5 y Epise. vii, 341 ¢. No es de extrafiar
que, segin san Agustin, la mavor parte de los platdnicos de
gu tiempo se hubicran convertido al cristianismo wpaucis mu.
tatis verbis atque sententiiss (De vera religions, 23). Fsto nos
hice pensar en la observacién atribuida & Harnack: que en el
siglo 1v el paganismo v &l eristanismo «tenfan dos mitologias,
pero ung sola teologlas.

“ C. Cels, 124; 541, La misma observacidn hizo Méximo
de Madaurs, ¢l amipo pagano de san Agustin: lamamos o Dios
con muchos nombres, ya que nadic sabe endl o5 el verdadero,
pero wdeus omnibus religionibus commune nomen ests {Agus,,
E:pm‘., 16.1). Orfgenes incurse en ls debilidad de replicar gue
clertos nombres son mds adervados que otros, v gue asi lo
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paganos resultaba légicamente incomprensible que este
Dios hubiera podido adoptar la figura humana v sufric
humillaciones en la tierra®, A esto tratardn de hacer
frente Origenes v los apologetas, presentando a Jesds
no precisamente como un persongje histdrico, sino
mds bien como un «segundo Dioss helenistico, el
Logos intempotal, ¢l agente divino en la creacién y
gobierno del cosmos. Las cualidades v sufrimientos
humanos de Jests tienen tuy escasa importancia en
la propaganda de este periode, pues resultaban su-
mamente embarazosos frente a las criticas paganas ¥,

prucha su eficacis al ser usados en los conjures v eworcismos
(1.25; 5.43),

* oNingin Dhos o Hijo de Dios —dice Celso— ha venido
o podria venirs (C. Cels, 3.2). Estas palabras pueden resultar
sorprendentes, va que los pagsnes estaban femiliatizados con
dioses que mmeren, comoe Attls v Adonis, ¥ con las epifanfas
de los Olimpicos. Pero éstas eran momentdness, v los dioses
que mueren tenfan un eardcter codnico desds sus origenes
pertenecian a la terra, v no habfan avenidos en sentido cris-
tiano, El Dioniso de las Bacanfer eran un paralelo mis pro-
ximo, como Clemente de Alejandrfa v el avtor del Christus
Patiens va advirtieron, pero este paralelo sdlo es wilido desde
un punio de vista docedsts; Dionisio «vienes pamn burlarse
v castigar, no para sufrit. Cf, A D Nock, «Gnomons, 33
{1961), 585.90,

7 whe nos ha dicho muchas veces que el atractive singular
de la feura central del cristisnismo, ral eomo aparece en los
sindpticos, foe la csuss fundamental del éxito del cristianisme,
Pienso que esta idea ¢s un producto del idealismo v ¢l huma-
nitarismo del siglo x1x, En la literatura cristiana primitiva no
se subtayan precisamente los clementos del relato evangélico
gue mis destecan actualmente en la literatuta homilécica;
més bien g¢ carpa ¢l acento en las cualidades suprahumanas de
Jesiis, segin habian side prefiguradas en los profetas y ma-
nifestadas en sus milagros, sus ensefianges ¥ sU resurrecTidng
{Nock, Conpersion, 210). También vale esto mismo & propd-
sito de las cartas paulinas, en las que, como dice Bultmann,
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También serfa errdneo pensar que el debate estaba
planteado entre el rigorismo cristiano y el laxismo
pagano. Es muy dificil distinguir la ética cristiana de
la neoplatnica en este periodo. Para ambas, como
va hemos visto®, el fin ideal es la «asimilacidn a
Dios»; ambas se preocupan de la salvacién del alma
individual mds que de convertir el mundo en un lugar
mejor ®; podemos ver cudntos preceptos comunes tie-
nen con sblo comparar las versiones cristiana y pa-
gana de aguellas Sentencias-de Sexto a que me referfa
en el capitulo 1. Celso encuentra trivial la ética cris-
tana, puecs «no contiene doctrina alguna que impre-
sione o sea nueva»; el consejo de poner la otra mejilla
es muy viejo, y lo expresd muche mejor Platén, Ori-
genes, por su parte, no lo niega; la diferencia estd,

, en gue los predicadores cristianos «cocinan
para la multitud»s, mientras que Platén sazona el mis-
mo plato para agradar a los nobles ®, Admira a Platén
seguramente tanto como Celso, pero a Platén sélo

«Cristo ha perdido su identidad come figura humona indivi-
duals ( Primitive Christianity [trad, inglesa; 1956], 197),

“ Cf. p. 105, supra.

* Porfiric, a diferencia de Celso, se muestra del todo indi-
forente a las consideracionss de tipo social o politico; «El
sabio —afirmo— stlo a Dios necesitan (Ad Mare, 11), En
cuanto &l puntoe de vista cristiano en general, of. Bultmann,
Primitive Chrivtianity (trad, inglesa), 206: «Al cristianismo
primitivo no le interesa en absoluto mejorar el mundo; nada
tiene que proponer en orden a la reforma politica o socials.
Pero exto no excluyd, por supuesto, el ejercicio prictico de la
guievBpumin para con los individuos (ck pp. 1775, dnfra).

% Jdea de Celso sobre la érica cristans en €. Cels, 1.4;
7.58:59. Platdn no sirve de nada sino & los iustrados, 6.1-2
{donde se dice gue Epicteto sirve mucho mejor para las ma-
zas); 7.61. CE. la opinién de Juliane sobre el Decdloge (Adv,
Christ., 152 p, pp. 188z Neumann): si excepmamos las normas
sobre ] monotefsmo v el sdbado, lo demis forma parte del of-
digo moral comin a todos los puchlos,
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Io leen los ilustrados. De hecho, parece sugerir en
ocasiones que el cristianismo es un platonismo para
todos.

Si a un pagano culto del siglo 11 le hubieran pedido
definir en pocas palabras la diferencia que mediaba
entre su propia visidn de la vida y la de los cristia-
nos, hubiera podido contestar que se trataba de la
diferencia que media entre logismos y pistis, entte la
conviccidn razonada y la fe ciega, Para cualquier indi-
viduo formado en la filosofia griega cldsica, pistis era
el grado infimo del conocimiento, propio de los ile
trados, que creen las cosas de oidas v no son capaces
de apoyar con razones sus creencias. Por otra parte,
san Pablo, siguiendo en este punto Ja tradicién judia,
habfa presentado la pistis como el fundamento autén-
tico de la vida cristiana. Lo que asombraba a todos los
primeros observadores paganos —Luciano y Galeno,
Celso y Marco Aurelio— era la confianza total que
ponian los cristianos en unas afirmaciones no proba-
das, su disposicién a dar la vida por algo que nadie
podia demostrar ™. Para Galeno, un testigo hasta
cierto punto bien dispuesto, los cristianos poseen tres
de las cuatro virtudes cardinales; demuestran fortale-
za, templanza y justicia, pero les falta phronesis, cla-
ridad de juicio, que es discernimiento intelectual, base
de las otras tres®. Celso los tiene por enemigos de

® Luciano, Peregr., 13: las doctrinas cristianas no cusntan
con el apoyo de pnas procbas convincentes; Galeno, De puls.
diff.. 2.4 (vimr, 579 Kithn}: log judios v los cristianos aceptan
unas normas sin justificecion alguna; Celso, apud Orlg., Con
tra Cels., 1.9; 6.11: algunos cristianos dicen: «MNo hagas pregun-
tas; limftate g creers; M, Ant., 11.3.32: loz cristiznos estin
dispuestos & morir no por motivos bien raronsdos, sino por
pura obeecacién (xawi yikiy aogdrofiv). Ci el estudio de
Walzer en Galer, 48-56.

" Galeno, en Walzer, Galew, 15 (este pasaje s¢ ha conser-
vado Gnicamente en citas drabes); estudio en fbid, 65-74,
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la ciencia, charlatanes gue previenen a los demds con-
tra el médico, diciendo que la ciencia es mala para la
salud del alma . Més rarde parece que Porfitio repi-
tid la misma protesta contra s«una pisérr irracional e
indiscriminada», mientras que Juliano exclama: «jEn
vuestra filosoffa no hay nada aparte de la palabra
‘creed’!» ¥, Pero en tiempos de Porfirio, y mds adn
de Juliano, la situacidn ya habia cambiado en un doble
sentido,

En primer lugar, los cristianos no estaban prepara-
dos, como ya hemos dicho, para presentar una defensa
razonada. Ya Atendgoras habia reconocido la necesi-
dad de logismos *; Orizenes se disponia a refutar a
los paganos punto por punto, tomando con este fin
del arsenal de la filosoffa griega toda clase de armas.
No puede decirse que sienta menos desprecio que
Celso por la simple pistis. «La aceptamos —afirma—
como beneficiosa para la multituds, pues esto es lo
mejor que por ella cabe hacer, «puesto que, en parte,
a causa de las necesidades de la vida, v en parte debido
a la humana debilidad, son muy pocos los que se en-
tusiasman con el pensamiento racionals. Y prosigue
afirmando, con toda razén, que tampoco los paganos
eligen su filosofia por motivos puramente racionales %,

De hecho, mientras Origenes y sus sucesores tra-
taban de complementar la autoridad con la razén, la
filosofia pagana tendia cads vez mds a sustituir la ra-

2 ¢ Cels, 375,

* Porf., Adwv. Chrise, fr. 117 (cf, £, 73); Julisno, epad
Greg Maz, Orat, 4102 (PG 35, 637).

¥ Legar, B Atendgoras promete presentar thv howopdv
iy 1ilc mlorsmc.

* L. Celr, 195, La observacién de que el hombre elige acci-
dentalmente su filosofis ya fue hecha por Luciano, Hermod-
weas, 1585, v por Galeno, De ord. libr. swor, 1 (xmx, 50 K.
cf, Walzer, Galen, 19,
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zon por la autoridad, ¥ no sélo la de Platdn, sino
también Ja de la poesia Sufica, la teosofia hermética o
la de oscuras revelaciones, al estilo de los Oricador
caldeos. Plotino se resistia ante las revelaciones de
este tipo, v encomendd a sus discipulos la tarea de
exponerlas ¥, pero después de él, el neoplatonismo
pasé a ser una religidn mds que una filosofia, cuyos
adeptos, a semejanza de los cristianos, se ocupaban
en exponer y conciliar diversos textos sagrados. Tam-
bién para ellos se convirtié la pistis en una exigencia
fundamental. Y el mismo Porfirio, en sus tiltimos
afios, hizo de la pistir la primera condicidn para acer-
carse a Dios, epues hemos de creer (pistensai) que
en volvernos a Dios estd nuestra tinica salvacidne;
sin esta fe es imposible llegar a la verdad, el amor o
la esperanza ®, Esta misma ssociacidn de la pistis con
la verdad y el amor aparece repetidas veces en Pro-
clo®. Algunos han visto en ello un préstamo cons-

o Porf., Vie. Floz, 16.

® Porf.,, Ad Mare, 24,

# Procl, In Ale, 5115 Cr.t micng, ainfsue v Epme forman
ena triada de principios creativos gue corresponden respect-
vamente al Bien, lo Inteligible v lo Bello, fw Tim., 1.212.21
Diiehl: para hacer el mejor uso posible de la oracidn necesi-
tamos, eatte ofras eosas, sioty el abifeiy wol Egposa, i
v dxelvpy Ty toudda, wal Bwibe téy dyabav.. B pdvog
g T fed wivd owd- fe Parme, 92726 Cousin: siomc,
alfflews ¥ Egue son te oolovio wic i war emonbeud
e Tv mpos Exelve tole ouwimtouvdny. Bl profesor Arms
trong ha dicho recientemente que «la pistis de Proclo no os
la fe eristiana, sino la firme conviccidén racional platdnicas
(«Downside Revis [1961], 116, n. 13). Por mi parte, no creo
gue sef ninguna de estas cosas; la fuente inmediata de Proclo
podrian ser (como ya advirtié Eroll, De Orae, Chald,, 26) los
Ovicalos Caldeos, de los que cta (Is Ale, 52.13) el verso
mivee yho v oot ToioBe wuflepviital e wol fon. Cf, Theol.
Plag, 1.23, p. 62 Portus: §| mpds adnd (e vd dyafiv) ouvagr
wih Fomog Gad iy deoldyoy olonc Gnoxchsivan, (donde

1
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cientemente tomado del cristianismo; por mi parte
prefiero interpretarlo como una ilustracién de la vieja
verdad de que «nos volvemos semejantes a lo que odia-
mos», Y es que el neoplatonismo, si queria luchar en
pie de igualdad con el cristianismo, no tenfa més re-
medio que convertirse en una religidn, v ninguna reli-
gién puede prescindir de la pistis, que ya era exigida
en los Ordenlos caldeos y en algunos de los Herme-
tHea ©

Los primeros apologetas tenfan poco que decir acer-
ca de la personalidad de Jesis o la doctrina de la ex-
piacion, En vez de esto confiaban sobre todo en dos
argumentos que sus sucesores de nuestros tiempos, en
general, han abandonadoe: el argumento a partir de los
milagros v el argumento a partir de la profecia. Con
ello no hacfan otra cosa que seguir los pasos de los
autores del Nuevo Testamento, Pero los milagros des-
empefiaban un importante cometido en la propaganda

vy feokdymy = Orae. Cald ). Menos seguro es quisd que
Porfirio se inspirase en la misma fuente (como da por supues-
te Theiler, Entretiens Harde, 111, 87); la pistis de Pocfirlo o5
un estado espiritual, no un principio eosmoldgico. Por otra
parte, & diferencia de Ios Ordoelos, que hablan de una triada
{aunque, clertamente, mencionan ghmic en otros pasajes), Por
firio enumera coatro cualidades, Esta suposicidn, en todo caso,
estd mejor fundada que la opinidn de Harnacle, en el sentido
de que Pofido habia tomado de 1 Cor 1313 aiome, $lmic,
dpirn, 0 la de Reitwenstein, que postuls pars Porfirio v =n
Pablo una fuents comdn, que serfa un sulor pagano prepac-
lino. Sobre estss especulaciones, of, P Corssen, «Soleratess, 7
{1919, 18-30,

® Bobre pists en los Hermetica, of. Corp. Herm, Ix, 10:
th g vofjond fow TO motelonl.. ®ol fEplvorions T mov-
k... Emlovevse, kel 1 xabf nlots. Emovemahonre, ¥ los pa-
sajes citados por Festugitre ad foc, Ploting nunca uriliza piseis
en este sentido {en vr, ix, 4.32 tene el significado aristotélico
ordinario de sevidencia primss facies),
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de los cultos paganos . En la Antigtiedad, los debates
en torno a los milagros no oponian a creyentes y racio-
nalistas, sino a dos tipos distintos de creyentes. Para
un lector moderno, lo mds curioso es el hecho de que,
en nuestros tiempos, ninguno de los dos bandos estd
dispuesto a afirmar positivamente que los milagros del
otro son ficticios, El primer apologeta, Cuadrato de
Atenas, argumentaba que los milagros de Jesds eran
mejores que los de los paganos, no por ser mds genui-
nos, sino mds duraderos ®; se diria gue los cristianos,
como buenos médicos, segufan con atencién la marcha
de los casos tratados. El mismo Origenes no negaba
que se produjeran milagros en el santuario de Antinoo
en Fgipto, sino que creia que etan debidos a qun de-
monio alli establecidos, ayudado por «la magia v los
conjuros egipcioss ®. Con mavor frecuencia propone
a sus lectores dos explicaciones a elegir: las curaciones
milagrosas atribuidas a Asclepio v la inspiracidn de la
Pitia probablemente no son genuinos, pero de serlo
habrd que atribuitlos a los espiritus malignos *, Ori-
genes no podia permitirse manifestar un cscepticismo
total con respecto a los ordenlos, cosa que pudo hacer
Fusebio, ya que en su época se habian obtenido con-
fesiones comprometedoras de los prophefai oficiales

" Especialmente los de Asclepip, Isis v Serapis; of. Nock,
Conpersion, B3-98, Por parte cristiana, el insaclable apetito
de milagros tiene exprezsion en los «evangelios de la infancias,
los diversos «Hechose apdcrifos de los apdstoles v los marti-
rologios, Les milagros son el tema favorito del mds antiguo
arte céristiano (Lictzmann, Fousdizgs of the Church, 144-46).

® Eus,, Hist. Eedl, 432, Labriolle cita un argomento se.
mejante por parte pagana, basado en la eficacia duradera de
los talismanes de Apolonin (Quaest, ef Resp, ad orth, 34,
ed, Harnack, TU 3w, iv, 86),

“ (rig, C. Celsum, 3.36. Sobre estos milagros, of. Didn
Casio, 69.11.

® O Celsume, 3.2425; 73
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mediante la tortura®, La postura pagana es muy se-
mejante. Celso tiene por «leyendas monstruosass los
milagros del Nuevo Testamento; de ser éstos clertos,
no constituirian prueba alguna en favor de la divini-
dad de Jesis. A semejanza de las actuaciones de los
magos egipcios, podrian ser simplemente «pricticas
de hombres malvados poseidos por un daimon ig-
no» %, Porfirio admite que los cristianos «han reali-
zado algunos portentos gracias a sus artes mdgicass,
pero afiade que «tales maravillas no tienen gran im-
portancias: otro tanto han hecho Apolonio v Apuleyo
y muchisimos otros ™, Nown est grande facere signa;
en un mundo en gue todos crefan en el poder de la
magia *, los milagros eran a la vez cosa de todos los

# Eus., Praep, Ev, 421012,

O Cels, 168, Cf 1.6 «Jesds realizd por magia los mi-
lagros que parecia realizave, v 1.38. Cclso pone estas obser-
vaciones en boca de un judio; de hecho, segfin Justing, Dial,
$8.7, &sta cra la forma en gue los judios explicaban los mila-
gros del Evangelio. En Ios escrites polémicos, como observa
E. M, Grant, «tu magiz 5 mi milagro, ¥ a la inversas,

" Ade, Christ, fr. 4. En otros lugares, sin embargo, parece
que Porfirio explica los milagros del Evangelio amibuyéndeolos
& falsedad de los autores; of, fr. 49, en que ¢l suceso de los
pucreos de Gerasa se tiene probablemente por falso, pero se
afirma que, de haber sucedido, hubiera sido moralmente ze-
probahle,

® Fl miedo a la magia no era exclusivo de los ignoran-
tcs, Hombres de tan sdlida formecidn como Plotine v Li-
banio crefan en serio haber sido objeto de atagues mdgicos
(cf. P. Meclan, «lsizs, 44 [1953], 341-43; Campbell Bonner,
TAPA 63 [1932], 34ss5). En los cristianos, este miedo se refor-
zaba por el gue inspirsban los demonios (dicses paganos v
agrchontes planetarios); para ellos, Ia magia no era dnicamente
un dominio ejereide por la voluntad humana sobre unos espi-
ritus mds o menos neutrales, sing gue contabz con el apovo
v la colaboracion de unes potencieg hostiles. De ahi lag la-
ves geverisimas de Constantino 1T 3 Valeatinisno contra la

Didlogo entre paganisma ¥ cristigniswio 165

dias y un asunto sospechoso; podfan servir para im-
presionar a las masas, pero los argumentos basados
en ellos eran inevitablemente de doble filo.

En Justino tiene mayor importancia el argumento
basado en la profecia, y al mismo recurte una y otra
vez Origenes ®, Celso, por su parte, alude a la vague-
dad y al tono genérico que tienen las profecias del
Antigno Testamento ™, Pero su conocimiento de la
Biblia era limitado, y Origenes pudo refutarle sobre
la base de que habia olvidado ciertos puntos impor-
tantes ', Porfirio era un adversario mds formidable.
Por ser el mejor investizador de su época, estaba en
perfectas condiciones para discutir toda clase de prue-
bas documentales: conocia perfectamente ambos Tes-
tamentos y contaba con una preparacién en hebreo
superior a la de Orfgenes. Mientras que Celso se ha-
bia contentado con generalizaciones no siempre co-
rrectamente fundamentadas, Porfitio cita constante-
mente los textos biblicos para justificar sus afirmacio-
nes. Muestra el gozo del investipador cuando puede
acusar a los evangelistas de falsedad en sus referen-
cias a los profetas hebreos y al sefialar las contra-
dicciones entre los distintos relatos evangélicos, asf
como en exponer las inconsecuencias de san Pahlo ™,

magia; incluso In magia protectora o «hlancas, que Constan-
tino habia tolerado, fue penalizada ahora con la moerte
(cf. A. A. Barb, en Momigliane, Conflice, 100-125). A pesar
de tode, 1a magia se siguid practicande; «la principal diferencia
formal entre Is magis cristiana v la pagana se reducia a la po-
menclaturas (B. R, Rees, «J. Eg. Archae, 36 [1930], 82

* Cf, Justino, Apal., f, 3953; Ordg, C Celram, 13437,
49-5_?; 22822, 3.24; 724, 1620, Tusting Ia llama sproeba
meixima v mds verdaderas de la verdad cristiana, Apol, i, 30.

® €. Cele, 1.50: 2.28.

7 €. Cels, 134, 49; 237,

" Falsas referencias a los profetss, Ade. Chrise, frs. 9 v 10;
contradicciones, frs, 12, 15 v 16: inconsecuenca de san Pa-
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Pero tiene también la debilidad tipica del investiga-
dor: algunas de sus criticas pecan de pedantescas,
como cuando alega que el «mar de Galileas no es un
mat, sino un lago, v que por ello es dificil que en €l
se formen tempestades; otras veces se muestra lamen-
tablemente desprovisto de imaginacidn, como cnando
dice que no comprende cémo se compara el reino de
los cielos con un grano de mostaza ™, Pero en wodo
caso es un critico impresionante. Manejs las obras de
Filén de Biblos para contrastar los datos histéricos
del Antiguo Testamento, y se anticipd a los investi-
gadores modernos al fechar el libro de Daniel en €l
reinado de Antioco Epifanes sobre bases histdricas
coherentes ™, Fue realmente el primero, por lo que
nosotros sabemos, que aplicd a la Biblia los cdnones
de la critica histdrica,

Del lado cristiano, el fruto mds impresionante guoe
produjo el didlogo fue el grandioso intento de cons-
truir una sintesis del platonismo y el cristianismao,
llevado a cabo por Origenes en su De principiis ™. No

bla, frs. 30-33. Alpmnos sutores eristianos afitmaron que FPor-
firio fue un renegade cristiano, ! cual, habicndo side golpeado
por ottos correligionarios en s juventud, shandond la Tplesia
por amor propio (cf. Zeognisse 20, 26b v 29 cn la edic. de
Harnack), Asi lo crefa Harnack, pero, por mi parte, picnso
gue se trata de una mera conjerura basada en el conocimiento
excepeional de la Escritura demostrado por Porfido, v dehids
al desen de desacreditar de este modo sus atagues, & los guoe
s quiere dar un motive personal, Cf, la sospecha semejante
de Lactandio con respecto a Hierocles (D¥e, Inge, 52.12) v
la misma conjetura errdnea de Porfirio al suponer gue Chige-
nes era un renggado pagano (Ade, Chrise, fr. 39),

= Adv. Christ,, frs. 55, 54.

® Ade. Chreee, frs. 41, 43,

® Ed. Foetschau, GCS wol. 5 (trad. inglesa, Butterwarth;
1936). Esta obra temprana de Origenes se ha conservado, des-
praciademente, s6lo en la version lating de Bufino, que reco-

s
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puedo hacer aquf justicia a este libro tan notable,
pero un somero examen nos bastard para advertir
hasta gqué punto llegaron sus concesiones a la postura
a. Como ya hemos visto, recoge no sélo la sus-
tancia de la teologia platénica, sino también la imagen
del universo plasmada por Platdn. El cosmos es una
poderosa criatura viva, sustentada y mantenida en el
ser por el Logos, que ejerce las mismas funciones que
la platénica alma universal ™, Dentro de €| hay otros
muchos seres vivos, incluidas las estrellas, gue tam-
bién tienen alma, y que podrian ser la morada futura
de algunas almas humanas ™. El cosmos, clertamente,
tuvo un principio y tended un final, pero le seguirdn
ottos muchos mundos ™; la resurreccién se reduce asf
a un mero episodio en la historia casmica; la apoca-
tastasis final, en que todas las cosas serdn restituidas
a su condicidn original, queda infinitamente lejana.
Afin mds sorprendente es la psicologia del De prin-
cipiis, mucho mds cercana de Plotino que de san Pa-

noce haber suprimido ciertos pasejes no ortodozos, conside-
rindolos «interpolacionsss; sin embargo, es posible reconstruir
la doetrina original casi siempre por medio de las citas prie-
gas dque conocemos, Mis adelante, Origenes mismo abandond
o matizd —quizé por efecto de la presidn eclesidstica— algw-
nas de lss apiniones que alll habfa expresado, Por otra parte,
el problema se complica por las subsipuientes confusiones entre
los punatos de vista de Origenes v los de sus segoidores mids
extremistas, Se ha discurido mucho acerca de la doctring del
De principiis; of, C. Tresmontant, Métapbysigue du Christia-
witme (19611, 395.457: F, Refoulé, «Rev. de 'Hist. des Kels,
163 (1963}, 11-52,

* Prine., 2.1.2. CF, la observacidn de Porfirio; «Sobre Dios
v sobre el mundo, Origenes pensaba igual que wn griegos
(Ade, Christ, fr, 39.29),

* Princ, 1.7.2; 211.7; C. Cely,, 53.10-11, Sobre las estrellas
como posible morada de las almas humanas, of. Hom, i N,
28.2,

™ Princ, 23.45; 333
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blo. El alma es eterna no sélo a parfe post, sino tam-
bién a parte ante, y ello no sélo por gracia de Dios,
sino por su naturaleza esencial. Ciertamente, es una
cosa creada, pero su creacidn, al fgual que en Plotino,
queda fuera del tiempo ™. Cada una de las almas era
originalmente pura inteligencia, y a esta condicidn
retotnardn todas ellas ®. Pero en el intervalo habrén
de levantarse y caer muchas veces. El hecho de que
no todos tengamos las mismas oportunidades en la
carrera hacia la salvacién no puede explicarse de ma-
nera coherente con la justicia divina si no es supo-
niendo que se cometid algin grave pecado en una
existencia anterior®, Un alma puede elevarse a la
condicién angélica o hundirse en la diabélica; Orfge-
nes, por su parte, juega incluso con la idea platénica
de que podria renacer en un cuerpo de animal 2, Entre
una y otra encarnacién, su destino dependerd de cémo
haya vivido en la tierra. La mala voluntad habrd de
purgarse, aunque no eternamente, ya que Ia justicia
divina es siempre medicinal, no vindicativa. El in-
fierno no es un horno ardiente que dure hasta la eterni-
dad, sino un estado de conciencia; representa lo que
Orfgenes llamaba «la pena vy la tortara por la falta

¥ Princ, 143-5. Cf. Plot, v, iv, 15.16:s,

8 Drinc, 2.8.3,

" Princ, 2935, CL €. Cels., 3.38, donde va no se adhiere
4 ninguna teotfs, sino gue wdefard la cuestidn en manos de
Dioss. Sobre la wida terrena como castigo por culpas pasadas,
cf. Platdn, Leyer, 872 &,

® Princ,, 18.4 (segin Jerénimn v Gregotio de Niza); of la
nota de Courcelle en Momighiano, Conflics, 184-38, Origenes
va mis lejos que muchos paganos en la aceptacicn al piz de Ia
letra de la doctrina platénica. La reencarnacién en animales fue
sceptada pot Plotino, pero Porfirio Ia rechazaba (apad Agus.,
Ciw, Ded, 10.30), ls mismo que casi todos los platdnicos pos-
tetiores, los Owdondor Caldeos (p. 62 Eroll) v o antor del
Carp, Herm, %, 19,

™
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de coherencia del alma»*®, La buena conducta serd
premiada con una estancia temporal en el Paraiso
terrenal, donde Dios organizard para las almas una
escuela con preceptores angélicos, que les mostrardn
las respuestas a todas las cuestiones que las tuvieron
confusas en la tierra ®. Otigenes propone un cuestio-
nario del gue serdn examinadas las almas en su dia;
las que aprueben serdn promovidas a esferas superio-
res v cursos mas avanzados. El cielo es una universi-
dad que nunca acaba. En aquel estado, las almas es-
tardn dotadas de cuerpos hechos de una materia mds
sutil que los actuales, pero que serdn progresivamente
refinados ain més conforme vayan ascendiendo las
almas de una a otra esfera (como también afirmaban
los platdnicos paganos ®); al final, probablemente, al-
canzardn una condicidn absolutamente inmaterial: el
scuerpo espirituals de que habla san Pablo es tan sdlo
un recurso provisional *,

¥ La justicia divina no tiene esrdeter de venganza, Prive.,
2.10.6; Hom. in Ez, 12, v en otros logares. Los castizos to son
ctetnas, Prine., fr. 25; €, Celrum, 316, El fuego del infierno
es una metdfora por la conclencia, Prine, 2.10.4-5 {cf. Lucr.,
3.978sz, v Filén, Congr., 57).

¥ Pring, 2116, Sobre la ides de progreso después de la
muette, of. Clem., Eclog, 575 (GCS o, 154.8) v el mim de
Plutarco, De facie; pero nadie intelectoaliza tanto el tema como
Onrigenes. En Gregorio de Nisa se convierte en un progreso
ent la unidn mistcs (fméwromc), que continnard dursnte toda
la eternidad (PG 44, 941 a),

¥ Princ, 141 (zegin Jerdnime) v fr. 19; of. H. Koch, Pro-
wota prd Paideusiy (1932), 37, Daniélon, Origen, 209-16, Sobre
la creencia en wcuerpos sutiless, que se difundié z partdr del
siglo 1, of. mi edicidn de Procls, Elements of Theolagy,
apéndice 11,

¥ Princ., 3.6.1 (semin Jerdnima), Se trata de una importante
concesidn a2 las ideas papanas, Ninguna doctrina cristiana re-
sultaba tan mrbadora para Jos espiritus paganos como Ja de
la resurreccidn de los coerpos. Celso la lama eturbadora e
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Esta reinterpretacidn radical del eristianismo del
Nuevo Testamento fue posible gracias a la aplicacidn
del método alegdrico, que de tanto prestigio pozaba
desde antiguo. El arte de violentar los textos de este
modo, a fin de leer en ellos profundas verdades, fue
aplicado por wez primera a Homero, y se venia prac-
ticando desde hacfa mucho tiempo en Alejandria; los
judios lo habfan aplicado al Antiguo Testamento, y lo
mismo hicieron los gndsticos con el Nueve ¥; de ellos
lo aprendieron primero Clemente y luego Origenes.
Para los espiritus especulativos era Ia dnica escapatoria
que podia librarlos de caer bajo la tirania de la letra;
a pesar de su cardcter desesperadamente ahistdrico,
venia 2 ser, en cierto sentido, un instrumento de pro-
greso ®. Ya advirtié Celso que «los mds razonables

imposibles (C. Cels, 514), v Plotino (que no menciona s
los cristiancs por su nombie) seguramente pensaba en ella
cuando eseribia que «el despertar verdadero del alma es una
auténtica resurreccidn (fwioroowz) no con el cuerpo, sino del
cuerpos (11, vi, 6.71); Odgenes, aungoe le resulte incdmodn,
no terminard por rechazarla (Princ, 3.6.4-9), como algunos
cristtanos del siglo 1w {Celso, loe, eit.; 2 Clem,, 9.1; Justino,
Didl, 80.2) v mids tarde Sinesio, Para los shmepliciores, por
otra patte, posela sin duda alpuna un gran atractivo, El egois-
mo humano no guedaria satisfecho con menos gue la pervi-
vencia del propio yo, de Ia que Ia resurreccidn del cuerpo
parecia dar uma seguridad mayor gque todas las que pudieran
ofrecer los platdnicos.

7 Heracledn elabord una complicads interpretacidn alegd-
ca del Evangelio de san Joan al servicio de la teclogia wvalen-
tiniznn, mientras que Basilides loged incluse descubrir la trans.
migracién de las almas en las epistolas paulinas (fr. 3 Val
ker = Ordg., Comm. in Rom,, 5.1). Las leyes judias sobre los
alimentos fueron fantdsticamente alegorizadss en la Epistola
de Bernabé, Numenio introdujo en el mundo pagano la in-
terpretacidn alegfrica del Antiguno Testamento (frs, 19 y 32
Leemans = Oxlg,, €. Cels, 4.51), partiendo quizd de Filén.

 Cf, E. de Faye, Clémens d'Alexandrie (1898), 210.

T
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entre los judios y los cristianos interpretan estas cosas
en sentido sleéérim». Pero protestd, como mds
harfa Porfirio ®, de sus abusos de este método. Los
criticos, sin embargo, no pisaban terreno firme al ex-
presarse de este modo, pues tanto Celso como Porfirio
habfan recurrido al método alegérico para descubrir
el platonismo en Homero ®. Cristianos y paganos eran
por igual eruditos; no eran capaces de desafiar la auto-
ridad de los textos antiguos, y bo tenian otra escapa-
toria que tratar de leer en ellos sus propias ideas™.
Cuando Origenes escribi6 el De principiis, las ideas
escatolégicas cristianas se hallaban atin en un estado
de notable fluidez, v asi permanecerfan por m_ucho
tiempo . Cerca de dos siglos mds tarde, dos obispos
cristianos, Sinesio y Nemesio, atin manifestaban creer
en la preexistencia de las almas; el primero dudaba
ademds de la resurreccién del cuerpo y de la destruc-
cién, en su dia, del cosmos. Y hasta san Gregorio de

# Celso, apud Otig., C. Cels., 44851 (cf, 1.17); Porf,, Ade.
Chrise,, fr. 39; Orlgenes proyecta sobre los mitos judios las
doctrinas filoséficas griegas. De hecho, Origenes trata de «des-
mitologizare ¢l judaismo (C. Cels, 542), de manera muy pa-
tecida @ como ciertos tedlogos modernos guieren desmitolo-
gizar el ctistianismo. Fra el tnico recarso que le quedaba para
lograr que los llustrados saboreasen lo que Gregorio de Misa
lama «el pan duro e indigesto de la Escrituras (Hom. in
Cant,, 7, PG 44, 925 B).

w . Cels, 6.42; Porf, De antro mympharuns; <. P, Cour-
celle, «Rev. Et. Ancs, 46 (1944), 65-93; C, Andressen, Logos
und Nomos, 141-45, Tampoco Origenes pisa suelo firme coan-
do rechaza la interpretacidn alepdrica de los miws paganos;
of, G, e, 323,

% Cf mis observaciones en JRS 50 (196D, 1z, Si los freu-
dianos tienen razdn, esta dependencia intelectua] guards estre-
cha relacitn con los sentimientos de oulpabilidad cuya impor-
tancia sdvertiamos en el cap. 1; se trata de dos aspectos de la
misma personalided. .

" Cf, Marrou, en Momighiane, Cosflic, 143-49.
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Nisa, mds de un siglo después de Origenes, todavia
rechazaba los castigos eternos, afirmando que todas
las almas terminarfan por ser restituidas mds tarde o
mds temprano a su original estado paradisiaco ®. Para
un observador imparcial no dejard de resultar una
verdadera desdicha que esta tltima opinién no fuera
aceptada por la Iglesia. Pero la autoridad de ls Biblia
se imponia includiblemente en esta materia. Después
de tres siglos de discusiones, todas las novedades
aportadas por Origenes serfan condenadas como he-
réticas por un edicto de Justiniano en el afio 543,
Habria de ser san Agustin, no Origenes, el que deter-
minara el esquema de las creencias aceptadas por la
cristiandad occidental. Nilsson lamenta que la Iglesia
tirara el nifio con el agua del bafio al rechazar no
sélo las supersticiones del paganismo tardfo, sino tam-
bién «el meollo de la ciencia antigua» ®, Cabe dudar,
sin. embargo, de que esta ciencia hubiera podido guar-
darse en absoluto. A partir del siglo 1v se nos muestra
el paganismo como un caddver ambulante, cuyo co-
lapso se inicia desde el momento en que se queda sin
el apoyo del Estado. Resulta dificil creer que el intento
de Juliano, que pretendia resucitarlo con una mezcla
de ocultismo y sermoneos, hubiera tenido éxito ni
aun en el caso de haber vivido lo suficiente para con-
solidar su programa. El paganismo habia perdida toda
su vitalidad; como decia Palladas, hablando en nom-
bre de la iiltima generacidn de paganos ilustrados, «si
nosOttos estamos vivos, es que se ha muerto la vidas %,

" Sinesic, Epist,, 105; Nemesio, Nat. bowr,, 2, PG 40, 572 3;
Greg. Nis, PG 44, 1313 a; 46, 104 5, 133 b,

™ Wilsson, Gesch, II, 682,

# Amth. Pal, 1082, Los paganos siguicron ensefisndo el
neoplatonismo en Atenas hasta el afio 529, pero cuando Si
nesio visitd la ciudad sdlo pudo encontrar en ella la «cscaran
de su antigua vida intelecrual (Epise, 136),

”y
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Una de las razones del triunfo cristiano fue sencilla-
mente la debilidad, la decrepitud de la oposicion. Fl
paganismo habia perdido la fe en la ciencia v en si
mismo,

El cristianismo, por otra parte, se presenta como
una fe que merece la pena vivir porque es también
una fe por la que merece la pena morir. Fstd claro
que Luciano, Marco Aurelio, Galeno y Celso se sin-
tieron todos ellos impresionados, a pesar de sf mismos,
por el valor de los cristianos ante la tortura y la
muerte ®, v que ese valor habria de ser el punto de
partida de muchas conversiones { Justino es un caso) ¥,
Por la experiencia moderna de los martitios politicos
sabemos hasta qué punto la sangre de los martires es
realmente semilla de la Iglesia, con tal de que esa
semilla caiga en tierra propicia y no sea sembrada con
excesiva densidad, Por otra parte, fueron pocos los
mértires paganos bajo el régimen cristiano, no porque
el cristianismo fuera mds tolerante, sino porque el pa-
ganismo por aguel entonces era va demasiado pohre
como motivo para dar la vida,

Hubo otra razones, por supuesto, gue explican el
triunfo cristdano. No entro ahora en la cuestidn de los
méritos intrinsecos del credo cristiano; sin embargo,
terminaré este capitulo aludiendo brevemente a algu-
nas condiciones psicaldgicas que favorecieron su des-
arrollo v contribuyeron a su victoria, )

En primer lugar, su exclusivismo, su negativa a
conceder valor alguno a otras posibles formas de cul-
to; algo que hoy juzgamos como una debilidad, fue
en las circunstancias de aquella época una verdadera
fuente de vigor. La tolerancia religiosa, préctica nor-
mal en el mundo grecorromano, habia dado como re-

* Luciano, Peregr, 13; M, Ant, 11.3; Walser, Galen, 15;
Orig., €. Cels, 8,63, Cf. tambidn Epicteto, 4.7.6.
" Tustine, Apol, ii, 12,
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sultado una masa desconcertante de alternativas, Ha-
bia demasiados cultos, demasiados misterios, dema-
siadas filosofias de la vida entre las que elegir; se podia
recurrir a una religién tras otra en busca de salvacién,
pero no habia forma de sentirse seguro definitiva-
mente ®. El cristianismo hizo tabla rasa de toda aque-
lla situacién. Quitaba el peso de la libertad de los
hombros del individuo, que sélo habia de hacer una
eleccién irrevocable para tener ya expedito el camino
hacia la salvacién, Los criticos paganos podian bur-
larse de la intolerancia eristiana, pero en una época
de angustia siempre ocurre que los credos «totalita-
rios» son los que mayor atractivo ejercen; no tene-
mos mds que pensar en el que hoy tiene el comunismo
pata muchas mentes desconcertadas,

En segundo lugar, el cristianismo estaba abierto a
todos. En principio no hacfa distinciones sociales:
aceptaba al obrero manual, al esclavo, al proscrito y
al ex criminal, y aunque en el periodo que estudia-
mos estaba desarrollando una fuerte estructura jerdr-
quica, ésta ofrecfa toda clase de oportunidades a los
hombres de talento ™. Y por encima de todo, a dife-
rencia del neoplatonismo, no exigia una formacién
intelectual previa. Clemente podia sonrefr condescen-

W Cf, Festugiére, Répdlation, I, 10-14; en cuanto a la acu-
mulacién de rtos, es sipnificativo el caso de Aconia Panlina,
esposa de un procinsul del siglo v, que se inicid en los cuftos
de Eleusis, Lerna, Egina e Isis, hahis recibido el taurcholio
v ademds era hierofante de Hécate (CIL VI, 1780 = ILS
1260).

® Cf. Momigliano, Conflict, 211, Otigenes reconoce gue en
su £poca se empieza a mivar el sacerdocio como una carreta
capaz de atraer a los ambiciosos (C. Celr., 3.9), Pero al mismo
tiempo pretende que en ciudades como Atenas y Alejandtia
[a administracién de le Iglesia, aungue no sea irreprochable,
resiste favorablemente la comparacidn con la administracidn
cvica (ibid., 3.30).

)

Didlogo entre papanistio y cristianistio 173

dientemente ante las creencias de los simpliciores.
Origenes podia afirmar que el verdadero conocimien-
to de Dios guedaba reservado <a unos pogquisimos
entte los pocoss ', pero ln idea de «clases y diferen-
cias en el servicio de Dios» (como Arthur Nock dijo
en alguna ocasién) era originalmente extrafia al espi-
ritu del cristianismo, v asi habrian de continuar las
cosas en conjunto. Durante el siglo 11 e incluso el m,
el cristianismo adn era en gran parte (aunque con al-
gunas excepciones) un ejército de desheredados .
En tercer lugar, durante una época en que la vida
terrena tenfa cada ver menos valor y se imponfan por
todas partes los sentimientos de culpabilidad, el cris-
tianismo presentaba a los desheredados la promesa
condicicnal de una mejor herencia en el otro mundo.
También lo hicieron algunos de sus rivales paganos '@,
Pero el cristianismo acertd a esgrimir una amenaza
mds dura y a ofrecer un premio mds sabroso. Se le

W Orig., De oratione, 24.2, Sin cmbargo, no era indiferente
a las necesidades de las masas: «Los que sdlo prestan aten-
cién a las personas educadas cn la doctrina y el saber reducen
a un circulo muy limitado y estrecho lo que deberfa servir para
provecho de toda la comunidads (C. Cels., 6.1).

moCf el testimonio de Justino, Apel, i, 10.8; Atendgoras,
Leg, 11.3; Taciano, Oret, 321; Min, Féliz, Oct, B4; 127
Origenes (€. Celr., 1.27) admite que los eristianos son en su
mayoria agentes vulpares e iletradas», pero dando a entender
que lo mismo pucde decirse de los paganps. Incluso a finales
del siglo 11 €l cristianismo «estaba en gran parte formado por
gentes de las clases mediss v bajas, v habfa causado muy poca
impresidn en la aristocracias (A, H, M. Jones; en Momiglizno,
Conflict, 37), Pero habia, por supuesto, desde mucho tiempo
atrds, notables excepciones (of, Harnack, Mission, 11, 36-42);
Cipriano {Epirt., 80.1) habls de las medidas especiales adop-
tacas contra Jos senadores y egudter cristianos, Por otra parte,
el Paidagogor de Clemente se cseribié para personas de clase
acomodada

® Gf A D, Nock, «Harv, Theol. Rev.s, 25 (1932), 344-54,
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acusé de ser una religién del temor, v no cabe duda
de que lo fue en manos de los rigoristas, Pero fue al
mismo tiempo una religidn que ofrecfa una esperanza
viva, bien en términos crudos, como lo hizo, por ejem-
plo, Papias ™, bien en las versiones racionalizadas de
Clemente o de Origenes. Porfirio advirtié, como otros
han hecho después, que sélo las almas enfermas sien-
ten necesidad del cristianismo "™, Pero resulta que en
aquella época habia muchas almas enfermas; Peregtrino
v Elio Aristides no son casos aislados; el mismo Por-
firio estaba lo bastante enfermo como pata entrever
la posibilidad del suicidio, y hay motivos para pensar
que durante aquellos siglos fueron muchos los que,
consciente o inconscientemente, estaban enamorados
de la muerte ™. Para tales individuos, la perspectiva

* Begin Clements, muchos cristianos s& movian {equivo-
cadamente) a impulsos del miedo al castigo o la esperanza del
premio (Strom., 7.69.8). En cusnto & Papfas, f. Tren., Eaer,,
33335, v Bus, Him. Eeel, 3.39.12; sobre la religitn del e
mor, las terribles amenaras que proferian los prophetsr, de
i Celso tenfa noticia (€, Cely,, 7.9),

Porf., Adv. Christ., fr. 87. En cuanto a su propia

yohuty wioog, of, Ve Plor, 11.11s, RS

< La frecuencia del martide voluatatio entre los erdstianos
estd atestiguada por Luclano {Peregr, 13: eMuchos de ellos
g¢ cniregan voluntatiamentes), por Celso (Orig, € Celr,
8.63) ¥ por Clemente, guien afiema {como mds tarde haria
Juliano, Episs, 89 b Bider-Cumont) gue tales individuos ac-
tian por desea de motir, $avar@vees (Strams, 4.17.17. Es inte-
resante €l hecho de que Epicteto conoce ese mismo desen de
morir entre algunos jdvenss pagancs, ¥ se siente oblizado a
refrendarlo, asi como que Séneca hable de un «wsffectus qui
multos gccupavit, libido moriendis (Epist, 24.25). El cardcter
patolégico del anhelo del martirio parece evidente en o crudo
lenguaje de Ignacio, Ad Rowr., 4. Mfs sanos parccen los mo-
tivos gue impulseron a denunciarse eén mesa a los cristiznos
de que habls Termliano, Ad Szap. 5 (v que obligaran sl apn-
rado megistrado & indicarles gque habfa otros modos mencs
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del martirio, que llevaba consigo la fama en este mun-
do y la bienaventuranza en el otro, venia a ser un
atractivo mds del cristianismo %,

Pero, finalmente, los beneficios que acarreaba el
ser cristiano no quedaban confinados al otro mundo.
Una congregacién cristiana posefa un sentido comu-
pitario mds fuerte que cualguier otro grupo isiaco o
mitraico equivalente. Sus miembros guedaban unidos
no sdlo por unos ritos comunes, sino también por
una forma comiin de vida, como agudamente percibié
Celso ™, y por el mismo peligro que juntos corrian.
Su buena disposicidn para prestar ayuda material a
los hermanos que suftfan cautiverio o cualquier otra
desgracia estd atestipuada no sdlo por los autores cris-
tianos, sino hasta por Luciano ™, que no era ni mucho
menos un simpatizante. El amor al préjimo no es una
virtud exclusivamente cristiana ', pero se diria que

perturhadores de buscar la muerte), o los que movieron al
joven Origenes al deseo de moris junto a su padre (Eos., Hise,
Eccl, 6236, :MNo serfa la sutomutilacdn de Orfgenes un
snstitutivo del martirio, del que le habfa apartado su madre,
como sugiere Cadiow, Jesmesse &'Origine [1935], 387), Sin
embargo, las avtoridades de la Tplesia desaconsejsban peneral.
mente el martido voluntario (cf, Mart, Polycarpi, 4, v Clem,,
foc, cit.), Sobre todo cstz tema, cf. las agondas observaciones
de A, D, Nock, Coneersion, 197202, v G. de Ste. Croix,
«Harv, Theol, Reve, 47 (1934), 101-3,

" Las compensaciones del martirfo etan muy notables, S
el sconfesors superaba la tortura v seguia viviendo, gozaba
de gran prestigio entre los demds ceistianes; s moria, podia
confiar en que serfa objeto de culte ¥ contaba con una posicidn
privilegiads entre los difuntos. Segin Tertuliano (De anima,
53), s6lo los mirtires alcanzardn el paraiso antes de la sepun-
da wenida,

WA Ll 1L

W Peregr., 125,

® Mo eomprendo odmo puede afirmar Pohlenz que el amor
al préjimo cra alge shasta cntonces desconocide en el mundo

2
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en aguella époea era practicada por los cristianos con
mayor efectividad que por ningiin otro grupo. La Igle-
sia ofrecia todo lo necesario para constituir una espe-
cie de seguridad social: cuidaba de huérfanos vy viu-
das, atendia a los ancianos, a los incapacitados v a los
que carecian de medios de vida; tenfa un fondo para
funerales de los pobres v un servicio para las épocas
de epidemia'”. Pero mds importante, en mi opinidn,
que estos beneficios materiales era el sentimiento de
grupo que el cristisnismo estaba en condiciones de
fomentar. Los modernos estudios socioldgicos nos han
familiarizado con la universalidad de ese asentimien-
to de gropo» como algo absolutamente necesario para
el individuo, asi como con las formas inesperadas en
que esa necesidad puede influir sobre la conducta hu-

antiguos (Die Stpa [1948], 407). Cf., por ejemplo, Plinio,
NH 2.7.18: «deus est mortali iuvare mortalems; M., Ant,
713 hemos de amamos unos a oiros ede corszine; 7.22:
«la cuslidad mds digna del homhre es amar incluso a los que
yerrany; Porf., Ad Marc, 35: la fillantropfa es ¢l fundamento
de la piedad; of. también los passjes citados y analizados por
A. Dihle, Die Goldene Regel (1962), 6171, 117-27, Sobre las
instituciones filantrdpicas paganas, of, H. Bolkestein, Wobl
tatiakeit und Armenpflege (1939), Sin embargo, en el mundo
pagano del siglo T se predicaba mis que se practicaba la
filantropia; era agquél un mundo en que, como dice Rostowt-
zoff, w«reimaban por todaz partes el odio v la envidia; el cam-
pesing odisha al tecrateniente ¥ a los funcionarios, el prolets-
riado urbano odisba & ls burguesia urbane, v el cjército cra
odisdo por todose (Social and Economic History of the Rowan
Empire, 453), El eristianismo aparece entonces como la dnica
fuerza capaz de mantener unidos a todos estos elementos en
discordia; de abi gue Constantine Jo considerase tan intere.
sante.

U Cf. especialmente Arfstides, Apol, 15.7-9 Goodspeed;
Justine, Apal., i, 67.6; Dionisio de Corinto (ca. 160), apud
Eus,, Hist, Eccl, 4.23.10. Harnack, Mission, 1, 147-98, ofrece
un anilisis impresionante v exhaustivo,
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mana, particularmente entre los individunﬁ‘desanai-
gados de las grandes ciudades, No veo motivos para
pensar que en la Antigliedad ocurriera de otro modo;
Epicteto nos ha descrito el horrible desamparo que
puede exFerimmtar un hombre en medio de sus se-
mejantes 'V, Debieron de ser muchos los que experi-
mentaron ese desamparo: los birbaros urbanizados, los
campesinos llegados a las ciudades en busca de traba-
jo, los soldados licenciados, los rentistas arruinados
por la inflacién y los esclavos manumitidos. Para to-
das estas gentes, el entrar a formar parte de la comu-
nidad cristiana debfa de ser el tinico medio de con-
servar el respeto hacia si mismo y dar a la propia vida
algiin sentido, Dentro de la comunidad se experimen-
taba el calor humano y se tenia la prueba de que
alguien se interesa por nosotros, en este mundd y en
el otro. No es, pues, extrafio que los primeros y mds
llamativos progresos del cristianismo se realizaran en
las grandes ciudades: Antioguia, Roma y Alejandria.
Los cristianos eran «miembros unos de otross en un
sentido mucho mds que puramente formulario. Pienso
que ésta fue una causa importante, quizd la mds im-
portante de todas, de la difusion del cristianismo ',

M Hpiet, 3.13.1-3.

w Cf AT, Festugitre, aRev. de Théol. ¢t de Phil.s (1961),
31: «De no haber sido por esto, el mundo seguirfa aln pags-
mo. Y el dia en que esto se acabe, el mundo volverd a ser
paganow. Juliano parece haber opinade del mismo modo, pues
atribuye el éxito de los cristisnos a esu filantropia para con
los extranjeros, su preocupacidn por el scpelio de los muertos
v €l prerendido rigor de su forma de vidas (Epist, 84 a Bidez
Cumeont, 429 d; of. también pp. 495, smpra).
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