EL DIALOGO INTERRELIGIOSO Y EL INTERFILOSOFICO

EN LOS PRIMEROS SIGLOS DE LA IGLESIA EN CONTRASTE
CON NUESTROS DIAS

En las ultimas décadas se ha puesto de actualidad, por no
decir de moda, el didlogo interreligioso. Cualquier celebracioén, esté
directamente relacionada o no con el pluralismo religioso, es
coronada con un acto interreligioso. Hasta el “Camino de Santiago”
ha sentido las pisadas de una peregrinacion interreligiosa. En ella
un grupo de catdlicos, protestantes, judios, musulmanes y budistas
han recorrido este verano un trecho del Camino. Los medios de
comunicacion social informaron de su comienzo, pero no he visto
ni leido nada sobre su desarrollo posterior. No obstante, la
experiencia muestra que, con ocasion de la celebracidon de actos
interreligiosos, son mas los que se alejan de la fe catdlica que al
revés, al menos en paises mayoritaria y tradicionalmente catdlicos
como son los hispanohablantes. Es un fendmeno -a mi parecer-
|6gico.

. EL DIALOGO INTERRELIGIOSO o desde la fe y creencias
religiosas

1. éLos primeros siglos de la Iglesia, una especie de ADN
o cAdigo genético de la Iglesia?

Las raices de cualquier realidad individual o colectiva
contienen cifrado su cédigo genético, que condiciona y regula su
desarrollo normal posterior. En atencion a su origen divino, esto es
aplicable —si cabe- mucho mas a la Iglesia de Jesucristo, al menos
en cuanto a sus elementos esenciales. éPuede aplicarse también
respecto a las lineas maestras de la pastoral eclesial o seria caer en
la investigacion de un yacimiento arqueoldgico mas o menos
interesante, pero desconectado de la realidad actual? Ademas, un
experto en la materia y con instrumental adecuado puede ver la
encina prefigurada en la bellota y el organismo humano en su ADN




presente y actuante ya en el cigoto o célula primera de un nuevo
ser.

2. La dinamicidad interna de la semilla mds importante que

su entorno

Es mas importante el "yo” que “su circunstancia” segun la
sentencia orteguiana. Lo decisivo es la semilla y su dinamicidad
interna. Quien siembra trigo cosecha trigo, no patatas ni racimos
de uvas. Pero la cantidad de la cosecha depende, en gran medida,
de su entorno: calidad del terreno, el clima, etc. Jesucristo
compard su lglesia con una “buena semilla” y con “un grano de
mostaza” (Mt 13.24ss.,, y 31-32). Lo realmente decisivo e
importante en la Iglesia es su ser mismo y su dinamicidad interna,
recibidos de Jesucristo. Como el clima no cambia el ser del grano
de trigo, tampoco las mudables circunstancias histdricas son
capaces de alterar el ser de la Iglesia ni su dinamicidad interna vy, si
lo consiguieran, dejaria de ser la Iglesia de Jesucristo. Por eso, es
merecedor de compasion y de reaccidn el preocuparse mucho mas
por adaptar la Iglesia y su pastoral a la circunstancialidad de su
tiempo que de ser verdaderamente cristianos, o sea, santos vy
apostoles o misioneros. Ciertamente es necesario adaptarse a cada
tiempo. Pero esto no es lo principal, sino "la afadidura” (Mt 6,33).

¢éEn los primeros siglos de la Iglesia hubo didlogo de los
cristianos? Si lo hubo, éfue interreligioso o interfiloséfico? ¢Estos
dos tipos de dialogo pertenecen al ADN de la Iglesia, o solamente
uno de ellos, o0 ninguno?

3. La pluralidad de religiones y el pluralismo religiosos, dos

presupuestos del didlogo interreligioso

La coexistencia de varias religiones es un requisito sin el
cual no puede haber didlogo interreligioso. ¢Pero, qué religiones
hubo en los primeros siglos cristianos y como se relacionaron?

3.1. La pluralidad de religiones

Hablando con la gente he llegado a la conclusién de que,
para muchos, en los primeros siglos de la Iglesia solo habia dos
religiones, a saber, la tradicional de Roma (veneradora de Jupiter,
Juno, Apolo, Venus, etc.,) y el cristianismo. Algunos se acuerdan de




mencionar el judaismo. Pero, ademas, coexistieron otras muchas,
por ejemplo las numerosas religiones mistéricas o los misterios de
Eleusis ( a unos 21 kildmetros de Atenas), los frigios de Cibeles-Atis,
egipcios de Isis-Osiris, cabiricos de Samotracia, mesenios de
Andania, los de Sabazio, iranios de Mitra, los sirios de Atargatis-
Adonis, los dionisiacos o baquicos, las coliridas, etc. Son las
estudiadas en sendos capitulos por Angel Alvarez de Miranda (Las
religiones mistéricas, Madrid 1961). Aunque su cuna y centro se
halle en una region determinada —ahi indicada- su influjo se
extendié por toda la cuenca mediterranea, especialmente por su
mitad oriental.

Ademas, hay que afadir las incontables sectas del
gnosticismo. Segun san Epifanio en su Aduersus haereses, su
numero asciende por lo menos a 72, o sea, practicamente las
mismas que las del gnosticismo moderno implantadas en los paises
de lengua espainola desde su restauracion en las ultimas décadas
del siglo XIX por el masdn Jules Doinel). El elenco de religiones de
los primeros siglos cristianos se completa con las incontables
“herejias” o “sectas” de origen e impronta cristiana: los monofisitas
(actualmente unos 13 millones; de ellos, 8 millones de la iglesia
etiope, 3.500.000 coptos, 1.200.000 jacobitas o sirioortodoxos),
nestorianos (80.000), montanistas, marcionitas, arrianos,
semiarrianos, monotelitas, macedonianos, apolinaristas,
pelagianos, priscilianistas, etc., casi todas subsistentes en nuestros
dias de una forma residual en su mayoria. Afadase el
maniqueismo. En total un hormiguero de religiones;
fundamentalmente como ahora en cualquier region de la Tierra. A
partir del siglo V d. C., las oleadas de los Barbaros impusieron sus
religiones (el arrianismo y las numerosas de indole étnico-politica
de sus pueblos) en la mitad occidental del Imperio romano ya
derrumbado y fragmentado.

3.2. El pluralismo religioso

Para que haya pluralismo religioso se requiere en primer lugar
la pluralidad de religiones y, ademas, que todas las religiones,



también las minoritarias, tengan los mismos derechos basicos, al
menos en teoria, y que traten de vivir en paz, o sea, que coexistan
y ademas, convivan.

En los primeros siglos de la Iglesia propiamente hubo pluralidad
de religiones, pero no pluralismo religioso. Habia un “Estado”
confesional que reconocia a una sola religion como la suya propia
mientras las restantes quedaban como en penumbra. Eran
toleradas y algunas o al menos a veces perseguidas. El culto de
Cibeles fue introducido oficialmente en Roma el afo 205 a. C.
cuando un oraculo prometié la derrota de Anibal si un aerolito
negro considerado sede de la Gran Madre Cibeles era traido desde
Asia Menor (Turguia) a Roma. Recuérdese la piedra Caaba de La
Meca. El senado romano lo decretd. Unos meses mas tarde (afio
204) Anibal tuvo que pasar a defender Cartago y fue derrotado.
Luego fue extendiéndose la libertad religiosa a las demas religiones
mistéricas. Las “Bacanales”, cuyo nombre ha pasado a la historia
como sindnimo de todos los excesos, no eran sino los ritos de una
religion mistérica, la del dios Baco-Didniso. En Roma se celebraban
en un bosquecillo del Aventino, a orillas del Tiber, durante Ia
noche. La oscuridad, las libaciones no escasas y cierta
promiscuidad ritual crearon en torno a las bacantes y a sus fiestas,
las bacanales, un clima enrarecido, que descargd en el aifo 186 a.
C. Segun el historiador Tito Livio (Hist 39.17. 5-7) siete mil bacantes
de ambos sexos -en una sola noche- fueron eliminadas de muerte
violenta y legal y los misterios dionisiacos prohibidos en 185 a.C.
(cf. texto del decreto del senado en CIL 1.2.185). La libertad
religiosa fue aplicada al cristianismo por el emperador Constantino
(afio 313).

En el trascurso de unos cien afios, los emperadores romanos
reconocieron como religiones oficiales del Imperio a cuatro
religiones distintas, a saber, la tradicional de Roma; la del dios
Helios/Sol (emperador Aureliano, afios 275-276 d. C.,); el
arrianismo (emperador Constancio, 337-340); el cristianismo
(emperador Teodosio, afo 385).



4. Las tres actitudes de la relacion de la Iglesia _con la
religiones no_cristianas en los primeros siglos de su
existencia

Para conservar la vida y la salud, el hombre necesita recibir
alimentos, que toma fuera de su organismo: comida, bebida, aire.
Respecto de estos elementos foraneos, adopta tres actitudes, a
saber, come, bebe o respira lo asimilable que su metabolismo
transforma en su propio ser al mismo tiempo que desecha lo
inservible (sudor, orina, defecacidon); no toma lo perjudicial
(substancias toxicas, alimentos en mal estado) y, en fin, sustituye
unos elementos por otros mdas adecuados a su situacién (proteinas,
medicamentos). Solo los seres viejos o prematuramente
envejecidos, los enfermos y enfermizos viven condicionados por los
cambios del medio ambiente. Si alguien esta pendiente de los
cambios exteriores, atmosféricos, etc., publica que ya no es joven
ni atlético o que, si lo es, esta enfermo.

Durante los primeros siglos de su existencia la Iglesia vivid
en un clima no especificamente cristiano. Peor aun, adverso y -de
vez en cuando- opresor y perseguidor. Pero el vigor de su fe y su
dinamismo evangelizador la inmunizaron del influjo de elementos
nocivos e incompaginables con su ser tal como lo recibié de su
fundador, Jesucristo. Solo los debilitados por su desconexion del
centro de la unidad dogmatica, moral y vital —los herejes, los
cismaticos- cambiaron de molde y de modelado en lineas
esenciales.

La Iglesia adoptd entonces las tres actitudes indicadas, a
saber, aceptar lo asimilable de las religiones no cristianas; eliminar
lo inasimilable generalmente identificandolo con el Demonio vy lo
demoniaco; en fin, sustitucion del uso no cristiano por otro
cristiano. Esto puede verse expuesto en mi obra Sacerdotes y laicos
en la Iglesia primitiva y en los cultos paganos (Eunsa, Pamplona
2002, pp. 249-298). Ademas, lo trataré en una de las proximas
bitdcoras, dedicada al "sincretismo religioso”.

San Gregorio Magno (Registrum 11. 56 CCL 140A, 961, carta
del 10 de julio del afio 601) resume estas tres actitudes en sus




orientaciones pastorales a san Agustin de Canterbury y a los demas
monjes benedictinos enviados por él para evangelizar a Inglaterra.
Les propone como objetivo la cristianizacion de sus habitantes: los
anglos y sajones, paganos en su mayoria; algunos, arrianos. Para
ello, "no hay que destruir en modo alguno los templos de sus
dioses, sino solo los idolos (imagenes) que haya en ellos”. Pero
necesitan ser purificados y consagrados. Para ello, “hay que
bendecir agua, asperjar con ella los templos, erigir altares y poner
unas reliquias (de martires)”. Gregorio esta convencido de que asi
los habitantes de Inglaterra “pasaran del culto de sus dioses
(daemones, “demonios”) a la adoracién del Dios verdadero”.
Destruye las estatuas de los dioses porque no las considera
recuperables para el culto cristiano y porque los cataloga entre los
“demonios” o espiritu malignos. Si conserva el edificio del templo
no es por motivos artisticos ni culturales, sino pastorales, porque
“acudiran con mas facilidad a sus lugares tradicionales de culto”.
Aconseja sustituir “los sacrificios de muchos bueyes a sus dioses
(daemones)” por la celebracion de “fiestas populares” en dias
determinados, por ejemplo, “en el dia de la dedicaciéon del templo
o de la muerte de los santos martires, cuyas reliquias se han puesto
alli”. Conviene celebrar banquetes de confraternizacidon cristiana
“en cabanas hechas con ramas cerca de los templos convertidos en
iglesias”. De esta manera a los conversos del paganismo les costara
menos olvidarse de las comidas que organizaban con los residuos
de los animales sacrificados en honor de sus dioses. El programa
pastoral gregoriano en esta cuestion consta de la destrucciéon de
los elementos inasimilables (estatuas de los dioses, identificados
con los demonios y asi llamados), la conservacion de otros
elementos (los edificios de los templos) y su uso una vez
consagrados, y la sustitucidon de unos ritos por otros similares (los
banquetes de confraternizacion humana y religiosa).

5. Ni antes ni después de la invasion de los Bdrbaros (siglo

V) hubo didlogo interreligioso

El didlogo se refiere al intercambio entre dos o mas
personas o instituciones por medio de cualquier modo de




expresion, especialmente de la palabra. Desde la perspectiva
catdlica, serd “didlogo ecuménico” si se realiza entre personas o
instituciones de la Iglesia catdlica y una o mas religiones cristianas
(Iglesias ortodoxas, anglicanismo, protestantismo); "interreligioso”
si entre la Iglesia catdlica y una o mas religiones no cristianas. La
palabra dialogo se introdujo oficialmente en el vocabulario eclesial
catdlico con la enciclica Ecclesiam suam (17 mayo 1964), que usa
dialogus (proveniente del griego) si bien emplea mas veces su
equivalente latina colloquium, “coloquio”. Sobre la realidad actual,
fines, cualidades y actitudes del didlogo interreligioso, cf. M.
Guerra, Historia de las Religiones, B.A.C., Madrid (42 edicién) 2010,
pp. 47-59 y éPor qué hay tantas religiones? El cristianismo y la
verdad de las otras creencias, edicion digital en
www.digitalreasons.es

5.1. Didlogo evangelizador o directamente orientado a la

conversion de los no cristianos

Si cada uno cree poseer la verdad y que su religion es la
verdadera, creencia compartida por los miembros de cualquier
religion, ¢Para qué dialogar? Pues las relaciones interreligiosas no
son un fin en si mismas; no se dialoga por dialogar, aunque a veces
parezca obrarse asi. A veces las personas hablan por hablar, por
“matar el tiempo”; hablar como cotorras o como un disco ya
rayado de tanto dar vueltas y vueltas.

El didlogo tiene unos objetivos determinados, a saber,
descubrir los destellos de verdad presentes en otras religiones;
conocer mas profundamente las respectivas creencias o
convicciones; lograr un mejor entendimiento entre los
pertenecientes a distintas religiones sobre la base de algunos
valores humanos fundamentales; promover una verdadera
convivencia, o sea, la coexistencia pacifica, tolerante y solidaria a
pesar de la diferenciacion religiosa; alcanzar un encuentro de
salvacion.

Los primeros cristianos integran el didlogo interreligioso en
el anuncio o en la misidon evangelizadora. Su “didalogo” o “coloquio,



conversacion” con alguien de otra religiéon tiende al menos
intencional y directamente a la conversién del no cristiano. Su
dialogo interreligioso busca la verdad porque estan convencidos de
que, si se busca honradamente la verdad, se la hallara al
encontrarse con "la Verdad”, que es Jesucristo (Jn 14.6).

5.2. Didlogo en y desde Jesucristo, no simplemente desde
Dios

El nucleo esencial del mensaje evangélico y de la
evangelizacién es sin duda la pasidon, muerte y resurreccion de
Jesucristo ya desde la predicacion de los Apodstoles y en los
primeros siglos de la Iglesia. Y lo debe seguir siendo también en
nuestros dias y siempre. iLo es de hecho y siempre en la "nueva
evangelizacion”?

5.2.1. “Jesucristo crucificado, muerto, sepultado, resucitado
y aparecido”

He aqui el nucleo o lo esencial de la primera evangelizacion,
o sea, la realizada por los Apdstoles y en los primero siglos de la
Iglesia, tal como la formuld san Pablo en su primera carta a los
Corintios, el texto probablemente primero o mas antiguo del
Nuevo Testamento (escrita en el afio 57).

5.2.1A. En el contenido y estructura del mensaje

San Pablo marca la pauta. Su discurso en el Aredpago de
Atenas (Hch 17.16-32) es modélico en su estructura y en la
aplicacion de todos los recursos estilisticos de la oratoria griega,
incluidas las normas de la prosa ritmica o artistica. Parte de la
“suma religiosidad” de los atenienses y de su creencia en “el Dios
agndsto (= desconocido e incognoscible)” al que habian dedicado
un altar. En el Philopatris (n2. 9), atribuido a Luciano, Critias jura
por el "Dios desconocido”. En Falero, barrio ateniense, habia un
altar dedicado “a los dioses desconocidos” (Pausanias, Graeciae
descriptio 1,1,4, siglo Il d. C.)). Segun san Jeronimo —siglo IV/V- (In
Titum 1.12 PL 26,572c-573a), es el que habria visto san Pablo,



quien lo enuncia en singular interpretandolo de acuerdo con su fe
monoteista cristiana; le describe como Dios unico, creador y
providente. El hombre puede conocerle por medio de la razén. Por
ello queda descartada la idolatria. Luego pasa al nucleo de la
evangelizacién: la resurreccion de Jesucristo, constituido juez. Sus
oyentes, "algunos filésofos estoicos, y epicureos”, en cuanto le
escucharon “resurreccion de Jesus de entre los muertos”, le
emplazaron para “otra ocasion”. Habian pensado que Pablo
anunciaba una nueva religion mistérica que veneraba a la diosa
Madre Andstasis (= “resurrecciéon” en griego, como lIsis, Atargatis,
etc.,) y al joven dios Jesus (al estilo de Adonis, Mitra, etc.,) (Hch
17.18). éQué hemos hecho o dejado de hacer para que los joévenes
espafoles crean menos en la resurreccion de los muertos (24%)
que en la reencarnacion de las almas (28%), creencia totalmente
exotica y casi desconocida en Espafia hasta las ultimas décadas del
siglo XX? (cf. articulo ¢Los jovenes espaioles creen en la
reencarnacion de las almas mds que en la resurreccion de los
muertos? en este mismo blog).

San Pablo fracasé a pesar de haber resaltado lo comun en
un dialogo interreligioso implicito y de haber partido del
conocimiento racional de lo divino. Mas aun, no gand a sus oyentes
ni, en un gesto de cercania, citando un verso (Hch 17.18) de dos
poetas griegos del siglo lll a. C., a saber el matematico y astronomo
Arato en su obra Los fendmenos; el Himno a Zeus del filésofo
estoico Cleantes, aungue en ellos predomine el sentido impersonal
o panteista de lo divino. Pablo aprendié la leccidon; volvié a la
tematica de su evangelizacion, alterada en Atenas en atencion a la
categoria filosofica, retdrica y social del auditorio areopagita.

5.2.1B. Importancia de la forma o calidad literaria para la
conversion o aceptacion del mensaje evangélico

Desde Atenas Pablo fue a Corinto. En su primera carta a los
fieles corintios proclama: "nosotros predicamos a Cristo
crucificado” (1Cor 1.22). “Yo mismo, hermanos, cuando fui a
vosotros a anunciaros el misterio de Dios, no lo hice con la



sublimidad de la retérica ni de la filosofia, pues nunca entre
vosotros pensé saber algo, sino a Jesucristo, y este crucificado”
(1Cor 2,1-2). San Pablo ya no se preocupa de los recursos
estilisticos ni de argumentos de razon o filosoficos. Valora solo la fe
en “Jesucristo, que murid por nuestros pecados segun las
Escrituras, que fue sepultado, que resucito al tercer dia segun las
Escrituras y que se dejo ver (se aparecid a) por ...”. Es el nucleo de
la evangelizacion cristiana, lo que “yo he recibido y os transmiti en
primer lugar” y que es lo que “os salva” (1Cor 15,2-3 y siguientes;
cf. su andlisis estilistico en M. Guerra, El idioma del Nuevo
Testamento —gramadtica, estilistica y diccionario estadistico del
griego biblico-, Facultad de Teologia, Burgos 1995, 42 edicidn,
pp.368-374).

Pero una cosa es no preocuparse de los recursos retdricos,
de la prosa ritmica, y otra olvidarse de ellos. En las cartas paulinas
aparecen al menos en los pasajes mas importantes y doctrinales. El
estilo de la Sagrada Escritura en su traduccion de la Vetus Latina
(siglo 1), anterior a la Vulgata de san Jeronimo, le apartaba a este
de su lectura. Durante su vida de penitencia y de ayuno riguroso,
no podia pasar sin leer a Ciceron o a Plauto, olvidandose de la
Sagrada Escritura por la mala calidad de su estilo. “Si alguna vez
volviendo en mi mismo me ponia a leer un profeta (AT.), me repelia
su estilo tosco (incultus), y al no ver la luz por tener cegados los
ojos, pensaba que la culpa no era de los ojos, sino del sol” (Epist
22,30). Una vez Jerénimo se encontraba tan enfermo que casi se
muere. Entonces, estado febril, se vio ante el tribunal de Dios. A su
pregunta sobre quién era, responde: “un cristiano”. Cuando el Juez
supremo le replica: “Mientes, ciceroniano eres, no cristiano,
porque donde esta tu tesoro, alli también tu corazon (Mt 6.21)”,
entre los latigazos que le dan por orden del Juez, promete no leer
mas “libros de letras paganas” (Epist 22.30). Moderaria su pasion
por la literatura clasica pagana, pero es el escritor latino cristiano
de mayor calidad literaria.



Uno de los primeros pasos de san Agustin hacia su
conversion, impulsado seguramente por su madre, fue su deseo de
“ver que tal eran las Santas Escrituras”. Pero quedo desilusionado;
le parecieron “indignas de compararse con la categoria de los libros
de Tulio” Cicerén, especialmente con su Hortensius. “Mi
engreimiento rehuia de su estilo y mi mente no podia penetrar en
su interior”, en su mensaje (Confesiones 3.5.9). El didlogo se realiza
sobre todo por medio de palabras, que —como todo signo- constan
de significante y de significado. Si el significante, que es como su
cuerpo o aspecto visible, resulta repugnante y feo, el lector no
intentara llegar a lo invisible y alma del lenguaje, a su contenido.
Légicamente, entonces se interrumpe el didlogo y la conversién —
conversacion y union con el Sefor- quedara anulada o al menos
retardada. Los prosistas grecolatinos acumulan los recursos
ritmicos en lo pasajes mas importantes y en los finales de los
periodos para lograr una presentacion bella y grata al oido,
cautivando asi al oyente o lector. Asi se consigue que estos, como
fascinados y seducidos por la belleza y armonia incluso acustica,
acojan el mensaje (Cicerdn, Orat 56.186; 57.170; 59. 200). San
Pablo y los escritores cristianos sabian muy bien esta leccidn,
hubieran leido o no a Cicerdn y a los oradores atenienses. Hay una
coleccion de estudios de la prosa artistica o ritmica de
Demodstenes, Esquines y restantes oradores griegos. ¢Por qué no la
hay de san Pablo y demas autores inspirados del Nuevo
Testamento, que usaron los recursos estilisticos para facilitar la
conversion de los paganos a la fe cristiana, pues fides ex auditu, “la
fe entra por el oido (por el mensaje que se escucha)” (Rom 10.17)?
Si un espafol lo intentara, no faltaria quien lo considerara
reservado a los teutones e incluso una manera de “perder el
tiempo” o debido a que “hay gustos pa tdo” como respondio el
torero famoso e ingenioso al enterarse de que Ortega y Gasset se
dedicaba a la filosofia. No obstante, Jesucristo se merece un
estudio asi mucho mas que los oradores atenienses.

5.2.2. Un enfrentamiento paradigmdtico: el de Simaco,
Pontifice Mdximo de la religion romana, y san Ambrosio



En la linea paulina se mueven los evangelizadores de los
primeros siglos cristianos antes y después de la invasion de los
Barbaros. De ahi el enfrentamiento entre dos condiscipulos en el
periodo de sus estudios en Roma antes de la conversién a la fe
cristiana de uno de ellos, a saber, Simaco y san Ambrosio. Ambos
pueden erigirse en representantes y portavoces del doble y
contrapuesto enfoque: el teocéntrico y el cristocéntrico segun se
parta de Dios o de Jesucristo en el didlogo interreligioso. Quinto
Aurelio Simaco, senador, gobernador de Roma vy el primer Pontifice
Maximo de la religién tradicional romana por derecho propio, no
por representacion del emperador (Pontifex Maximus titular
anteriormente) pidié en el 384 que se entronizara de nuevo en su
puesto tradicional en el senado la estatua de la diosa Victoria,
retirada del mismo en 382 y que se restableciera el culto pagano.
Pues “para llegar a un misterio tan grande (como Dios) tiene que
haber mas de un camino” como hay muchos senderos para
ascender a la cima de una montafa. “Lo adorado por todos” en las
diferentes religiones es unum, o sea, “Unico y lo mismo”. La
prosperidad de Roma y el esplendor de su Imperio han sido
debidos a la proteccion de sus dioses y diosas. Simaco, ademas,
pide que se abonen sus emolumentos a los sacerdotes y a las
sacerdotisas vestales, y afirma que —por habérselos denegado- ha
sobrevenido una hambruna, castigo de la diosa Vesta (Simaco,
Relatio, presentada al emperador PL 16,966-969; respuesta de san
Ambrosio, Epist 18 PL 16.971-982).

Maximo de Madauro, en su carta a san Agustin (Epist 16 PL
33,81-83; su respuesta Epist 17 PL 33.83-85), afirma lo mismo,
aunque con otra metafora, a saber, Deus (“Dios”) es “el nombre
comun” de lo divino “en todas las religiones”; los paganos “tributan
culto a un solo Dios, aunque lo designen con muchos nombres:
Jupiter, Juno, Minerva, Venus”, etc. Los dioses reducidos a diversos
nombres de la misma realidad divina o, si se prefiere, de los
atributos divinos. Ciertamente, en el conocimiento racional de
Dios, una cosa es la mismidad divina o la realidad de Dios y otra
distinta su conceptualizaciéon o representacion. Esta se halla



condicionada por las circunstancias socioculturales de cada pueblo;
aquella, no. De ahi los diferentes senderos para ascender a la cima
y los distintos nombres de la misma realidad. En cambio, a la
pregunta: équién y como es Dios? la revelacion y fe cristiana tiene
una respuesta maravillosa: Jesucristo (Col 2.9; Jn 4.9, etc.,).

En su respuesta al teocentrismo de Simaco, san Ambrosio
recurre al cristocentrismo especifico del cristianismo. Recuerda al
emperador Teodosio las palabras del Sefior: “Nadie puede servir a
dos sefores” y “el altar de Cristo rechazara tus ofrendas si eriges
un altar a los idolos, pues la Escritura (Ps 95,5) afirma: todos los
dioses de los gentiles son demonios” (Epist 17 PL 16.961-969).
Muertos el emperador Teodosio (afio 395) y san Ambrosio (afio
397), Simaco se atreve a presentar otra “Relaciéon” en favor del
culto pagano. Ahora se el opone el "Horacio cristiano”, el hispano
Prudencio con dos libros vibrantes “Contra Simaco” en versos
hexametros (texto latino y traduccién espanola de Alfonso Ortega
e Isidoro Rodriguez, Aurelio Prudencio. Obras completas, B.A.C.,
Madrid 1981, pp. 365-475). Prudencio habla unay otra vez de Dios
Padre y sobre todo de su Hijo Jesucristo, “Principe de la paz”, “el
Camino unico y verdadero hacia la felicidad celestial y la salvacion
eterna” mientras “el Demonio es el guia de los muchos senderos”,
dioses, religiones y perversiones morales, propuestos por Simaco
(I, vs. 843-909). Su Providencia, no los dioses paganos, forjo la
grandeza de Roma para que fuera cabeza de la fe catdlica. En el
prefacio al libro segundo, implora el auxilio de Jesucristo, “Verbo” y
"Palabra del Padre” para poder refutar la falsa palabreria de
Simaco, el mas elocuente orador de su tiempo. Pide que la estatua
de la diosa Victoria no vuelva al senado, pero que no sea destruida,
ni tampoco las de las restantes deidades, “idolos marmdreos de
podrida sangre”, sino que, ”lavados”, sean expuestos a la
admiracién de todos en plazas y jardines” por ser “obras de
grandes artistas, monumentos del arte, bellisimos ornamentos de
nuestra patria”. La admiracion de la belleza de las estatuas
mitoldgicas, paganas, no es compaginable con la veneracién “de la
insignia (la cruz) y del nombre venerable de Cristo” y “el aprecio



del Dios verdadero” (Contra Symmachum |, vs. 494-505). Aunque
no todos los primeros cristianos pensaron y obraron asi, jexcelente
y oportuna leccion del poeta cristiano, nacido en Calahorra, a los
laicistas de nuestros dias!

5.2.3. Un didlogo misericordioso con los débiles, pero sin
miedo a molestar a los poderosos (autoridades, ricos, etc.,)

En nuestros dias se insisten tanto en la mansedumbre,
humildad, sencillez y misericordia de Jesucristo que puede
correrse el riesgo de desfigurar su figura y consecuentemente la
espiritualidad cristiana. He oido exposiciones que me hacian dudar
si se referian a Jesucristo, Dios verdadero y hombre perfecto o a
alguien aquejado de blandengueria, persona sin personalidad ni
caracter ni madurez humana. Ciertamente Jesucristo rebosa
ternura, comprensidén, compasion, amor misericordioso, pero es
respecto de los necesitados fisica, psiquica y espiritualmente, con
los débiles que no pueden valerse por si mismos. Para convencerse
de ello, basta recordar las escenas de la mujer sorprendida en
adulterio, la samaritana, la que irrumpié durante la comida del
Sefior en casa del fariseo Simén, san Pedro conmocionado vy
arrepentido junto al lago Tiberiades después de la resurreccion de
Jesucristo, etc., sin olvidar varias de sus parabolas, por ejemplo la
del Hijo prédigo.

Pero a estos rasgos hay que anadir los complementarios
gue corresponden a una persona de personalidad muy fuerte e
incluso a veces muy enojada, por ejemplo cuando derriba las
mesas de los cambistas del dinero profano por el exclusivo del
templo y expulsa a latigazos a los vendedores en el templo aunque
vendian precisamente los animales necesarios para los sacrificios
rituales. Llamdé "zorro” al rey Herodes (Lc 13,22). éSi un obispo
aplicara este u otro calificativo similar a un gobernante o a algun
politico, no seria tratado al menos de imprudente? Recuérdese la
reaccion “airada” de Jesucristo por el cerrilismo legalista y la
incomprensiéon de las autoridades judias cuando sanaba
milagrosamente a los paraliticos o a otros enfermos de cualquier



dolencia en sabado, etc. Jesucristo no tenia reparo en molestar y
hasta en corregir con dureza, pero lo hacia solamente con los
poderosos ensoberbecidos e “hipdcritas, sepulcros blanqueados”,
con las autoridades, con los miembros del sanedrin y con los
fariseos, con los que ponen su confianza en el dinero transformado
en idolo capaz de exigir sacrificios humanos. Si Jesucristo no
hubiera hablado y obrado asi, ¢habria muerto crucificado? ¢Por
gué ahora se tiende a no molestarles, a veces con escandalo de los
fieles sencillos?

En los primeros siglos de |a Iglesia no escasean autoridades
eclesiasticas, obispos, que imitan al Sefor también en esto al
corregir a los gobernantes o al refutar los errores doctrinales vy
exponer con audacia las verdades cristianas. Tras la matanza
indiscriminada de habitantes de Tesalénica (verano, 390),
ejecutada por los legionarios, no directamente por el emperador
Teodosio, San Ambrosio le impone la penitencia publica antes de
acercarse a los sacramentos. Una vez realizada, Teodosio hace la
ofrenda y se coloca en el presbiterio. Ambrosio le indica que su
lugar no es el presbiterio, "reservado para los sacerdotes y vedado
a todos los demas”. Teodosio obedece y se coloca entre los laicos,
presumiblemente no sin el enojo de sus subditos no cristianos, que
han visto como su emperador, en unos 75 afios, ha dejado de ser
“dios” y “Pontifice Maximo”, convirtiéndose en uno de los laicos
(Teodoreto Hist. eccl 5.17-18 siglos IV-V). ¢ Por qué ahora se reserva
un sitial de honor en el presbiterio a los reyes y a los jefes de
Estado? En 386 Auxencio, un obispo arriano, con el apoyo de la
emperatriz Justina, consigue la asignacion de la basilica Porciana de
Milan para celebrar los cultos arrianos. San Ambrosio la ocupa con
una multitud de fieles —incluida santa Modnica- durante algunos
dias con sus noches. Para superar el cansancio compone varios
himnos, conservados ahora en el Breviario latino. Les ponen
musica. Pasan el tiempo orando y cantando. De esta forma se
introdujo el canto liturgico en Occidente, ya existente en Oriente.
(Cf, Ambrosio Epist 20 y 21; Agustin, Confesiones 9.7.15).



Piénsese en las invectivas de san Juan Crisdstomo, patriarca
de Constantinopla contra los ricos, a veces no sin ironia contra la
emperatriz Eudoxia. De ahi su destierro a Bitinia (afio 403) y, por
segunda vez, a partir del 404 a Armenia (casi tres afos) y poco
tiempo a la orilla oriental del Mar Muerto hasta su muerte
(septiembre, 407). Por su valiente defensa de la fe cristiana contra
los arrianos, san Atanasio (295-373), obispo de Alejandria, estuvo
desterrado cinco veces por el emperador: en Tréveris/Alemania
(noviembre 335-junio 337), en Roma (marzo 339-octubre 346), en
las zonas desérticas de Egipto con los monjes (febrero 356-febrero
361); acusado de “perturbador de la paz y enemigo de los dioses”
fue desterrado (octubre 362-febrero 364) por Juliano el Apdstata y
finalmente desde octubre 365 a febrero del 366; el resto de su
existencia hasta su muerte (afio 373) le dejaron vivir y desempefiiar
su ministerio episcopal en paz. Hilario, obispo Poitiers, cerca de
Paris, estuvo desterrado en Frigia (actual Turquia) desde 356 al
359; Eusebio, obispo de Vercelli (norte de Italia) primero a
Palestina y luego a la Tebaida egipcia (afios 355-362). En tiempo de
los emperadores arrianos o afines era habitual el destierro de los
obispos catadlicos, a veces de treinta o mas con un solo decreto.
Generalmente el destierro de un obispo implicaba la existencia de
otro arriano o semiarriano en la misma didcesis con el consiguiente
confusionismo doctrinal y el desbarajuste disciplinar.

5.2.4. La interpretacion sincrética y pluralista de la
pluralidad de religiones y del didlogo interreligioso

A juzgar por los textos conservados y conocidos por mi, la
linea marcada por Simaco y Maximo de Madauro quedod
interrumpida durante siglos. En parte y con algunas matizaciones
ha emergido a mediados del siglo XX por algunos tedlogos y
pensadores: John Hick, Paul Knitter, Raimundo Panikkar, Stanley
Samartha, etc. La escala de descensos descristianizadores de



Occidente se compone de varios peldaios, identificado cada por su
eslogan: Religiones no cristianas e Iglesia catdlica NO, Jesucristo Si
(Lutero, protestantismo); Jesucristo y las religiones no cristianas
NO, “Cristo (cosmico)” Si (New Age-Nueva Era); Jesucristo NO, Dios
Si (religiones no cristianas, exceptuado el budismo que prescinde
también de Dios); Dios y religion NO, lo humano idolatrado SI
(increyentes —agnosticismo, ateismo; Nietzsche con la "muerte de
Dios”) (cf. su exposicion en M. Guerra, Diccionario enciclopédico de
las sectas, B.A.C., Madrid 2013 -52 edicidon-, pp. 448-449 y mas
ampliamente en IDEM, La degradacion del sentido religioso en la
modernidad y posmodernidad occidental, “Analecta Cracoviensia”
27 -1995- pp. 123-140).

Los pensadores citados, protagonistas de la interpretacion
sincrética y pluralista del didlogo interreligioso, se han instalado en
el penultimo peldafio del proceso degradador de la religiosidad
cristiana, operado en Occidente europeo y en los paises
occidentalizados (América, Filipinas, Australia, Nueva Zelanda)
durante la modernidad y la posmodernidad secularizadora y
laicista. Y lo hacen movidos por un afan al menos aparente e
intencionalmente noble, a saber, para facilitar la conciliacion de
todas las religiones aunque basicamente caigan en un sincretismo
religioso. Segun R. Panikkar el misterio de Cristo, entendido como
lo hace la fe cristiana, no puede servir como punto de partida del
didlogo interreligioso, pues lo dificulta, mas aun, lo imposibilita (cf.
su estudio Maya e apocalisse. L incontro dell” induismo e del
cristianesimo, Abete, Roma 1964, pp. 136- 141, etc.,). Panikkar
distingue entre el Cristo universal (Logos) y el Jesus histdrico. El
Cristo puede mostrarse de diferentes formas. Ademas de hacerlo
en Jesus, se mostraria también en otras religiones y en otros
fundadores o guias religiosos histdricos. Es una concepcién similar
a la de Nueva Era. Por eso, en el didlogo interreligioso habria que
partir de Dios o mejor desde lo divino para abarcar la creencia
panteista o impersonal, césmica (hinduismo, Nueva Era, etc.,) vy la
personal (politeismo, henoteismo, monoteismo: judaismo e
islamismo, monoteismo trinitario: cristianismo).



Consecuentemente se margina a Jesucristo. Pero Jesucristo, el
Mediador, Salvador y Redentor, no puede estorbar ni estorba en el
didlogo interreligioso.

De ahi la oportunidad de un documento profundo,
sugerente y providencial de la Congregacién para la doctrina de la
fe, alabado y aceptado también por las Iglesias Orientales, al
menos por varios de sus patriarcados. Como el lector habra
adivinado, me refiero a la “Declaracion Dominus lesus sobre la
unicidad y universalidad salvifica de Jesucristo y de la Iglesia” (AAS
92 -2000- pp. 742-765), firmada por su prefecto, el entonces
cardenal J. Ratzinger el 6 de agosto del afio 2000 después de haber
sido “ratificada y confirmada” por Juan Pablo II.

Jacques Dupuis, S. J., (Jésus-Christ a la rencontre des
religions, Desclée, Tournai 1989, pp. 312-313) afirma como
conclusion: “El didlogo interreligioso no sirve de medio para un fin
ulterior. Ni de una parte (dialogante de una religion) ni de la otra
tiende a la ‘conversion® del interlocutor por parte de la otra
tradicion religiosa; tiende mas bien a una conversion mas profunda
del uno y del otro hacia Dios, pues el mismo Dios habla al corazén
de cada uno de los dialogantes y el mismo Espiritu es el que actua
en todos”. “El fin del dialogo interreligioso es la conversiéon comun
de los cristianos y de los miembros de las otras tradiciones
religiosas al mismo Dios —el de Jesucristo- que les llama juntamente
interpelandoles a unos por medio de los otros. Esta interpelacidn
reciproca, signo de la llamada de Dios, es ciertamente Ila
evangelizacion mutua”. La Congregacion para la Doctrina de la Fe
publicé una “Nota” a propdsito de este libro de Dupuis el 24 de
enero del 2001, En ella corrige y aclara sus “ambigiedades vy
dificultades notables sobre puntos doctrinales de relevante
importancia”, que “pueden conducir al lector a opiniones erroneas
y peligrosas”. Entre las afectada enumera “la interpretacion de la
mediacidon salvifica Unica y universal de Cristo, la unicidad y
plenitud de la revelacion de Cristo, la accidn salvifica universal del
Espiritu Santo, la ordenacion de todo los hombres a la Iglesia, el



valor y significado de la funcidn salvifica de las religiones”. El autor
“aceptd esta Nota bien dispuesto” y se comprometid a insertarla
en las ediciones siguientes.

Esta interpretacion del didlogo interreligioso y de la
salvacion despoja a Jesucristo del caracter normativo para
reservarselo a Dios. La verdad religiosa y la salvacion estarian
vinculadas a Dios, no a Cristo ni a la Iglesia fundada por él. No
obstante, el cristianismo es la religién verdadera por la singularidad
de Jesucristo, Dios verdadero y hombre perfecto. El cristianismo es
la religién verdadera y el camino ordinario de salvacion; las otras
religiones poseen destellos mas o menos luminosos de verdad y
semillas de salvacion. Todos los hombres pueden salvarse, también
los no cristianos, pero el que se salva se salva por Jesucristo en su
Iglesia. El que se salva se salva por sus disposiciones subjetivas
(busqueda de la verdad, honradez ética) en cooperacién con Dios
Padre mediante la redencidn de Jesucristo y la accién santificadora
del Espiritu Santo. ¢El no cristiano que se salva se salva también
por la virtualidad objetiva de su religidon (ritos, creencias, normas
éticas)? (cf. M. Guerra, (Por qué hay tantas religiones? El
cristianismo y la verdad de las otras religiones, edicion impresa
Digital Reasons, Madrid 2015, pp. 70-92, 122-135; edicion digital:
www. Digitalreasons.es).

5.2.5. El papa Francisco

La intervencion del papa Francisco en el Congreso de EE.UU
nos ofrecié un espectaculo maravilloso, motivo de gozo profundo y
de gratitud a todos, también a la televisiéon, que nos permitid
contemplarlo en directo. No obstante, reconozco que, transcurrido
cierto tiempo, experimenté un peculiar malestar interior al caer en
la cuenta de que el Papa, Vicario de Jesucristo, no mencionaba este
nombre. Cuando al comienzo nombré dos veces a “Moisés,
Patriarca y legislador del Pueblo de Israel (...), que nos remite
directamente a Dios”, fue interrumpido por uno de los aplausos
generalizados, mas intensos en varios de los presentes -
presumiblemente judios. Mencioné a Dios cuando reprodujo las



palabras de Lincoln: "esta Nacidn, por la gracia de Dios, tenga una
nueva aurora de libertad”; también al aludir a “la sierva de Dios
Dorothy Day” y a “Thomas Merton”, monje trapense,
representante de “la capacidad de didlogo y la apertura a Dios”, asi
como al condenar las atrocidades cometidas por fundamentalistas
“en nombre de Dios y de la religiéon”.

Pero nunca aludid a Jesucristo, ni siquiera cuando recordd
“la regla de oro: 'Hagan ustedes con los demas como quieran
ustedes que los demas hagan con ustedes™, formulada por
Jesucristo mismo (Mt 7.12), aunque tomada de la Ley de Moisés
(Deut 6.3; Levit 19.18). Pero no es una norma especificamente
judeocristiana. Pues figura también en los libros sagrados de islam,
del maniqueismo, del taoismo, del zoroastrismo y en las
Constituciones de Anderson (VI,6), promulgadas en 1723, seis aios
después del nacimiento oficial de la masoneria moderna (afho
1717), y aceptadas practicamente por todas las Obediencias o
ramas masonicas. La formula “regla de oro”, que el Papa usa dos
veces, parece estar tomada de la Declaracion de una ética mundial
(apartado Il) del Parlamento de las Religiones, celebrado en
Chicago (4.9.1993) (texto en Hacia una ética mundial. Declaracion
del Parlamento de las Religiones del Mundo, Trotta, Madrid 1994;
cf. M. Guerra, Masoneria, religion y politica, Sekotia, Madrid 2013,
52 edicion, pp. 361-363,371-374). La misma “Declaracién (apartado
1)” reconoce que “no es posible un Nuevo Orden Mundial sin una
ética mundial” y que esta no puede ser la ética de una religion
determinada (la evangélica, la coranica, la védica, etc.,), sino lo
comun a todas las éticas, como en lo religioso se propugna lo
comun a todas las religiones. Para lograrlo, se recurre a la
divulgacion e imposicidn del laicismo, del dialogo interreligioso, del
sincretismo religioso, la supresion de las clases de la asignatura
tradicional de religion en los centros escolares, el establecimiento
de la escuela “laica (laicista), publica (estatal) y unica” (formula del
|éxico masdnico). Es la propuesta originariamente de la masoneria
(Masoneria, religion y..., pp. 357-408).



Para que sea posible la convivencia pacifica en las
sociedades plurales de nuestro tiempo, es necesaria la vigencia de
un codigo ético minimo, compartido por todos los ciudadanos del
mundo —aldea global-. Sin él, sobrevendria un caos igual o mayor al
gue habria en nuestras calles y carreteras si no se respetara el
codigo de circulacidon. Es ciertamente positiva y hasta necesaria
tanto la existencia de una ética mundial como la formulada en la
Declaracién de la Etica Mundial del Parlamento de las Religiones.
Un catodlico puede subscribir lo que dice, pero se queda con cierta
desilusidon por lo que no dice y también por lo dicho de un modo
demasiado genérico, por ejemplo “el respeto a toda vida, incluida
la de los animales y la de las plantas”. Con razdn, en su epigrafe 1V,
reconoce que “no es tarea facil lograr un consenso universal en
muchas cuestiones éticas concretas que se encuentran hoy en
discusion”. Se refiere a cuestiones de bioética, de ética sexual,
ética de los medios de comunicacion social y de la ciencia, la
economia y del Estado. Por otra parte se soslayan cuestiones
basicas, por ejemplo, el fundamento de la ética (ésdlo el consenso
democratico de la mayoria, que es cambiante, manipulable vy
sometido a la tirania del relativismo y del laicismo actualmente
imperante?), el origen de la fuerza capaz e cumplir las normas de la
ética mundial (ésin la ayuda de la divinidad, que la Declaracion...
silencia en gran medida?), las estructuras de enlace entre el
individuo y la sociedad-Estado (la familia, los sindicatos, las
empresas, los grupos religiosos).

Algunos -pocos- me han preguntado: éPor qué el Papa no
usa la palabra “Jesucristo” ni en el Congreso ni en la ONU, aunque
en algunos pasajes podria haberlo hecho con naturalidad? Solo el
papa Francisco conoce sus intenciones y el alcance de las mismas.
Consecuentemente solo él puede responder a esta pregunta. Pero
puede suponerse que lo hace para dirigirse a todos los creyentes,
aunque no sean cristianos. Ademas es posible que algunos de los
asesores y colaboradores del Papa en la elaboracion de estos
discursos participen de la interpretacion pluralista resefiada en el
epigrafe anterior.



Ciertamente el silenciamiento de “Jesucristo” agrada a los
gue se han comprometido a no pronunciar ni escribir esa palabra.
Entre ellos descuellan los masones. Resulta paradodjico que, en las
Constituciones de Anderson, no figure ni Jesucristo ni ningun otro
personaje del Nuevo Testamento mientras abundan los del Antiguo
Testamento: Adan, Cain, Tubalcain, Enoch, Set, Noé, Baal, Cam,
Mizraim, los once nietos de Canadan, Jafet, Abrahan, Ismael, Isaac,
Jacob, Esal, los doce Patriarcas, Juda, Dan, Bezaleel, Aholiad,
Moisés, Sansén, David, Salomén, Hiram, Hiran Abi,
Nabucodonosor, Ciro, Zorobabel, Salatiel, Dario, Baltasar. Todavia
no se ha conseguido descifrar el enigma de tantos nombres del AT,
ninguno del NT. en un texto elaborado y redactado por dos autores
cristianos, anglicano el uno y calvinista el otro, ambos residentes
en Inglaterra; mas aun, escrito en el contexto socio-cultural
cristiano.

Ademas, en los numerosos documentos masdénicos que he
manejado, como referencia cronoldgica, figura “A. L.” = “afio de la luz”, que
afade 4000 afios a los de la era cristiana, los que —segun los judios-
transcurrieron entre la creacion de la luz o del universo (Gen 1,3ss.) y el
nacimiento de Jesucristo; también; “E. V.” (“era vulgar”). “E. C.” y “a. E. C.” (=
“era comun”, "antes de la era comun”) con los afos de la era cristiana. Esta
datacion, que se limita a eliminar la referencia explicita a Jesucristo,
presente en “a. C; d. C.” (“antes de Cristo, después de Cristo”), ya se va
generalizando también en escritos de autores no masones (cf. Jesucristo en
Diccionario enciclopédico de las..., pp. 447-473, especialmente 449-450). El
Diccionario enciclopédico de la masoneria de Lorenzo Frau Abrines, Rosendo
Arus y Luis Almeida en cinco volumenes (editorial Valle de México, |, México
D. F., 1976, col 640) dedica a la entrada o palabra Jesu-Cristo dos lineas de
una columna (no pdagina): “Encarnaciéon del Dios de los cristianos, cuyo
martirio y muerte sirve de mito a las ceremonias de los Rosas Cruces”,
definicion que ignora el misterio trinitario y que se encarnd la segunda
persona divina, el Hijo, al mismo tiempo que parece concederle una
existencia meramente mitica y ritual. El silenciamiento de Jesucristo es
todavia mas clamoroso si se comparan esas dos lineas con la dedicadas a
personajes masonicos: general Prim (47 lineas), Manuel Azaia, presidente



de la |12 Republica espaiola (83), Juan A. Rios, presidente de Chile en 1941-
1946 (425 lineas), etc., o a cualquiera deidad mitoldgica: dios hindi Rama
(451 lineas). Obsérvese que son masonicos tanto los tres autores como la
editorial de este “Diccionario”, pues “Valle de (mas el nombre de una
ciudad)”, en el Iéxico masdnico, es un tecnicismo que designa la ubicacion
geografica de una logia filoséfica (del 42 grado y restantes superiores). Si la
logia es simbdlica (tres rimeros grados) o liberal (Grandes Orientes, de origen
francés) se dice “Oriente” en vez de “Valle”.

Tras el discurso, en la alocucion breve e improvisada
desde la terraza del Congreso, el Papa no aludioé a Jesucristo, sino a
Dios con la frase ya tdpica: God bless America, “Dios bendiga a
América” mientras John Bohmer, presidente de la Camara de
Representantes y del Congreso, que ocupa el tercer puesto en el
rango politico de EE.UU, no podia contener su emocidn y se secaba
la lagrimas con el pafiuelo ante la multitud de invitados que llenaba
el enorme espacio rectangular, cerrado por el obelisco y ante
millones de televidentes. Al dia siguiente Bohmer anuncio: "Me
desperté hoy, he hecho las oraciones como todos los dias, voy a
presentar mi dimision de mis cargos...”. Asi lo hizo. éCuantos
politicos europeos rezan diariamente al despertarse y cuantos, si lo
hacen, serian capaces de decirlo con naturalidad en publico? En el
discurso del dia siguiente (25 sept.2015) ante la 702 Asamblea
general de las Naciones Unidas, tampoco nombro a Jesucristo; una
sola vez a Dios al final: “Pido a Dios todopoderoso...”. Los discursos
del Papa en el Congreso de EE.UU. y en la ONU han sido muy bien
recibidos por la masoneria. Mas aun, la masoneria italiana ha
escogido palabras suyas: “Construir puentes, derribar muros”
segun "El Oriente” (3 octubre 2015), revista digital de la Gran Logia
de Espafia, que las acepta como consigna en su numero del 3 de
octubre del 2015. Claro que ya habia sido muy afectuosa la
felicitacion de las Grandes Logias de Argentina e Italia con ocasién
de la eleccion de Jorge Bergoglio como Papa.

Il. EL DIALOGO INTERFILOSOFICO o desde la razén



En los primeros siglos de la Iglesia los cristianos dialogan,
pero no con las religiones de su tiempo y sus imaginaciones
mitoldgicas, sino con la razén humana y sus profesionales: los
filosofos y la filosofia. De ahi que pueda decirse que hubo didlogo
interfilosoéfico, no el interreligioso.

6. El diglogo interfilosofico de los cristianos en los primeros siglos
de la Iglesia

En nuestros dias la palabra “filosofia” evoca la elaboracion
y transmisién de informacién mas o menos abstracta y abstrusa,
una ensefanza intelectual en el mejor de los casos, una mera
interpretacidn repensada de la vida y del mundo, dltimamente del
lenguaje. En cambio, en la antigiiedad la filosofia era un estilo de
pensamiento, de vida e incluso de ser. De ahi la frase del cordobés
Séneca, que suena exoética a nuestros oidos: "facere docet
philosophia, non dicere (Epist 20,2), o sea, “la filosofia ensefia a
obrar” —a vivir-, "no a decir”, no simplemente a pensar y hablar.

6.1. Los filosofos griegos paganos son tedlogos; la filosofia,
una religion; el cristianismo, una filosofia y Jesucristo, “el
filésofo crucificado”

Los fildsofos griegos paganos son también tedlogos e
incluso algunos (Pitagoras, siglos VI-V a. C.; Plotino, siglo Il d. C.)
“misticos”. En cuanto fildsofos se alejan de sus religiones
mitoldgicas y de la inmoralidad de sus dioses. Su insatisfaccion ante
la religidn tradicional los llevo a elaborar, en cierto modo, su propia
“religion” o, mejor, a manifestar su sentido religioso en su misma
“filosofia” de un modo mas racional, no mitoldgico. De ahi que el
cristianismo sea “la filosofia divina” (san Justino, Apol 2.12.5, siglo
I1), “la verdadera filosofia” (Clemente de Alejandria, Paed
2.11.117.4, siglo l), la uerissima philosophia (san Agustin, Contra
Acad 3, siglo V). Asimismo Jesucristo es llamado “fildsofo” por
autores cristianos (Tertuliano, Apologet 46.2, obra publicada en el
afo 197; Eusebio de Cesarea, Demonstr. Euang 3.6.8. siglo V)
como paganos. Luciano (siglo Il d. C.) le llama “filédsofo crucificado”



(Mors Peregr 13). En las Institutiones diuinae de Lactancio (siglos
llI-IV) vy en el De uera religione de san Agustin se comparan las
ensefianzas de los filésofos con las de Jesucristo. Agustin propone
un criterio elemental para discernir si y cuando una filosofia no
cristiana es aceptable. Lo resume en la sentencia: Non aliam ese
philophiam (...) et aliam religionem, que identifica “filosofia” vy
“religion”, “pues se cree y se ensefia lo capital para la salvacién
humana, que la filosofia, es decir, el afan (studium) por la
sabiduria, no es una cosa y otra distinta la religion”. Por lo mismo
“rechazaréis a todos los que ni son filésofos en sus practicas
religiosas ni religiosos en su filosofia” (De uera rel 7,12).

6.2. Un didlogo interfilosofico no indiscriminado: criterios
para discernir con qué filosofia puede dialogar un cristiano

Pero el didlogo interfiloséfico no es indiscriminado. Los
cristianos de los primeros siglos dialogan con la filosofia, con las
escuelas filoséficas con tal que

1) Acepten la existencia de |la verdad objetiva;

2) admitan la cognoscibilidad de esta verdad por el hombre,
0 sea, que este es capaz de conocer la verdad,;

3) que estén abiertas a la transcendencia, a lo divino,
aunque su conceptualizacion no sea personal, sino
impersonal o panteista (estoicismo), si bien de este
asimilan sobre todo algunas nociones y concepciones
éticas.

Por eso mantienen cerradas las vias del didlogo con el
escepticismo, el ateismo, el atomismo y el epicureismo. San
Gregorio Taumaturgo (siglo Ill) en el "discurso de despedida” —en
nombre de todos sus condiscipulos- cuando iba a abandonar la
convivencia y escuela de Origenes, dice que "el Maestro” invitaba a
todos sus discipulos y discipulas a “filosofar” leyendo “todos los
escritos de los fildsofos y poetas antiguos sin reprochar ni rechazar
nada, pues todavia no teniamos criterio para ello. Pero,



exceptuaba los escritos de los ateos, cuantos —excluidos por el
hecho mismo de sus concepciones humanas- ensefian que no
existe Dios ni la providencia. Es indigna la lectura de sus obras
porque puede suceder que, al oir palabas contrarias a la religion, se
manche el alma destinada a la vida religiosa. No es digno ni
mencionar los escritos de los ateos por parte de personas que se
tienen por piadosas/religiosas” (Elogium Magistri 12.13.151-152).

6.3. Frutos del dialogo interfilosofico

En los primeros siglos de la Iglesia Taciano y Tertuliano no
creen posible ni, menos aun, provechosa la ésmosis entre la
sabiduria pagana y la cristiana. San Justino, Atenagoras, Clemente
de Alejandria, Origenes, san Cipriano, san Basilio, etc., tratan de
apropiarse las valiosas porciones de verdad que descubren en ella.
He aqui algunas muestras:

6.3.1. La filosofia, el "testamento de Dios” o revelacidon para
los paganos como “el Antiguo Testamento para los judios”

III

El hombre, “animal racional”, es capaz de religiosidad por
su racionalidad: todos los restantes animales irracionales carecen
de sentido religioso. Suele decirse que, en las religiones no
cristianas, el hombre busca a Dios; en el cristianismo es Dios quien
busca al hombre e incluso se hace hombre en Jesucristo, Dios
verdadero y hombre perfecto. Pero es verdad la segunda
afirmacion, no la primera. Pues el conocimiento racional de Dios es
posible porque Dios se ha adelantado a revelarse en sus huellas
impresas en el universo y en el corazén del hombre. Es la
revelacion natural al alcance de cualquiera de buena voluntad,
pero sobre todo —al menos en teoria- a la de los filésofos que son
los profesionales de la razdon o que trabajan no con instrumentos
materiales, sino con las ideas, con la inteligencia.

Clemente de Alejandria afirma: “Antes de la venida del
Senor, la filosofia era necesaria para los griegos en orden a su
justificacion (salvacion), pero ahora (después de la revelacidn
divina en Jesucristo) es util para la vida religiosa, pues es una



propedéutica para quienes fructifican la fe por medio de la
demostracion (razén)” (Strom 1,5,28,1). Incluso la llama
“Testamento” por comparacion con el "Antiguo Testamento” de
los judios. “La filosofia se dio sobre todo a los griegos como
Testamento propio de ellos para que fuera un peldafno de la
filosofia de Cristo” (/bidem, 6.8.67.1). Distingue, pues, tres
“Testamentos o Alianzas” con sus correspondientes “revelaciones”,
a saber, la racional/filosofia (paganos, griegos), la mosaica/AT.
(judios) y ambas conducentes al "Testamento/revelaciéon” de
Jesucristo (cristianismo).

Légicamente el conocimiento racional de Dios resulta
“oscuro, parcial, incompleto” (Justino Apol 2.7.3; 2.10.1; 2. 13.5);
es una “luz entenebrecida, parcial e incompleta” (Clemente de
Alejandria Strom libro IlI). No obstante, cuando habla de
enseifanzas incompatibles con la fe cristiana (deificacién de la
materia, etc.) se las atribuye a los filésofos, no a la filosofia, que
quedaria deshonrada por ellos (Protrept 5.6.1y 3).

6.3.2. La filosofia, el "pedagogo” o encargado de llevar a los
paganos a la escuela cristiana

“Pedagogo” es una palabra compuesta de dos términos
griegos que significan “llevar-al nino”. En la antigliedad designaba
al encargado —generalmente un esclavo- de llevar a un nifio a la
escuela, donde era ensenado por el maestro, y de traerlo de la
escuela a su casa. Clemente de Alejandria considera la filosofia
como "la escuela preparatoria de Cristo” (Strom 7.4 PG 9,424) y
como "el pedagogo” o "el encargado por Dios de llevar a la
humanidad a la escuela de Jesucristo” (Strom 1.5.28; 2.20.125), o
sea, le atribuye una funcion “propedéutica” o preparatoria e
introductoria de y en Jesucristo, funcion que niega a las religiones
no cristianas. “La filosofia ha sido dada principalmente a los griegos
antes de que el Sefor los llamara también, porque ella fue
llevando, como un pedagogo, a los griegos hacia Cristo, como la
Ley a los judios. Ahora (tras la venida de Cristo) la filosofia queda
como una preparacion que es perfeccionada por Cristo” (Strom



1.5.28.2-3). Aparte de lo expuesto en los Strommta (=
“Misceldnea”), véanse los tres libros de su obra titulada
precisamente “El Pedagogo”, dirigida a los ”“nifios”, o sea, a los
paganos de buena voluntad y sobre todo a los que acaban de
hacerse “hijos de Dios” al abrazar la fe cristiana y bautizarse. En la
metafora de la “filosofia, pedagogo” de la escuela y doctrina de
Jesucristo estd ya latente la sentencia posterior de la philosophia,
ancilla theologiae”, "la filosofia, criada/servidora de la teologia”.

6.3.3. El “logos” humano (la razon), eco y semilla del Logos
total (Jesucristo)

San Justino puede ser erigido en modelo de la "conversion
filosofica”. Al comienzo de su Didlogo con (el judio) Trifén (nn. 2,3-
8,2) refiere su conversién al estoicismo, al aristotelismo, al
pitagorismo y al platonismo durante su viaje a pie desde Samaria
(Palestina) a Roma. Dejé a su maestro estoico porgue con él “nada
progresaba en el conocimiento de Dios”; al aristotélico porque le
exigia dinero por sus lecciones. Fue expulsado por el pitagdrico
porque no reunia las condiciones requeridas para su iniciacion; no
conocia “musica, astronomia y geometria”. El trato con el platénico
le satisfizo al principio. “La contemplacion de las Ideas daba alas a
mi mente. Llegué a pensar que, en poco tiempo, me habia hecho
sabio y, neciamente, esperaba contemplar inmediatamente a Dios,
pues esto es el objetivo de la filosofia de Platén”. No descanso
hasta que encontré "la unica filosofia segura y provechosa”, la fe
cristiana. “De este modo y por esto yo soy filésofo (...). Te (Trifdon)
es posible ser feliz mediante el conocimiento del Cristo de
Dios/Padre e iniciAndote en su misterio”. Ya en Roma, Justino abrid
la primera escuela de “filosofia (doctrina) cristiana” con discipulos y
discipulas. No sin razén sentencia: "La filosofia es, de hecho, Ia
mayor adquisicion y la mas preciosa ante Dios, al cual ella sola nos
lleva y nos une. Santos son los que consagran su mente a la
filosofia” (Dial. Triph 2,1).

Hay una doctrina de san Justino, recibida en parte del
estoicismo, que ha sido incorporada al Magisterio de la Iglesia



(concilio Vaticano Il). Es la del Logos total, o sea, el Logos (con
mayuscula inicial, palabra griega) y sus correspondientes:
Verbum/Verbo (latin y su castellanizaciéon), “Palabra” (espafiol) de
Dios, es decir, Jesucristo desde su encarnacion. El logos (con
minuscula inicial), o sea, la razén es, segun Justino, como su
“semilla” (“simiente”, spérma). “El conocimiento y contemplacion
del Logos total” que es Cristo (Apol 2.7.3; 2.19.2-3; 3.13.5-6)
corresponde al cristianismo vy, consiguientemente, también
“cuanto de bueno y verdadero han dicho, investigado e intuido los
filosofos y legisladores” no cristianos, pues “todos los escritores,
aunque solo obscuramente, pudieron ver la realidad gracias a la
semilla (spéra) del Logos insita en ellos” (Justino, Apol 2.10.2-8;
2.13.4-5; Taciano, toda su Oratio, n29.31,36,40; Tedfilo de
Antioquia —ultima década del siglo Il-, Autolic 1,14; 3,16; 3,23 y 26).
“Nosotros hemos recibido la ensefianza de que Cristo es el
primogénito de Dios y ya hemos indicado que es el Logos, del cual
todo el género humano ha participado. Por eso, los que (antes de
Cristo) vivieron conforme al Logos, son cristianos, aunque fueran
considerados ateos, como Sdcrates, Heraclito y otros semejantes
entre los griegos (...). De modo que también los que anteriormente
existieron sin razén (/ogos), por haber vivido inutiles y enemigos de
Cristo, fueron también asesinos de los que viven con (conforme a)
la razdn (logos)” (Justino Apol 1,46,2-4). Obsérvese que san Justino
—a los que vivieron sin logos antes de Cristo- los llama “inutiles,
estériles” y ”sin Cristo” con la misma palabra, ya que dkhrestos
significa “inutil” y también “sin Cristo”, pues por el itacismo
(etacismo) se pronunciaba dkhristos.

7. La ciencia, la filosofia (la razon) y la teologia (la fe, la
revelacion divina) se complementan, no se oponen ni se
contraponen

En los primeros siglos de la Iglesia los cristianos
practicaron el didlogo interfilosdfico, no el interreligioso. No
obstante, aunque sin este, con la fuerza del Espiritu Santo lograron
cristianizar el mundo pagano en todos sus estratos (antes de las



invasiones de los Barbaros, siglo V d.C.,), en el estrato o cipula de
los invasores y dominadores (tras las oleadas de los Barbaros). Por
contraste, en nuestros dias los cristianos practicamos el dialogo
interreligioso todavia con fervor de principiantes. En cambio, no se
consigue enhebrar del todo el hilo del didlogo interfiloséfico o en el
nivel de la razdn si bien se van dando algunos pasos, por ejemplo
los "nuevos Aredpagos”; véanse asimismo la enciclica Fides et Ratio
de san Juan Pablo Il Magno, el discurso de Benedicto XVI en
Ratisbona, etc. éSe realizara algun dia la recristianizacion de los
paises tradicionalmente cristianos, ahora descristianizados o
paganizados, veneradores politeistas o de un sin numero de idolos
o falsos dioses?

Ademas, la llustracidon y el librepensamiento de inequivoca
impronta masonica veneran a la Razon, relegando la fe y la religion
al ambito del sentimiento y del irracionalismo religioso. No sin
razén el movimiento sofista de la antigliedad griega (siglo a. C. y
siguientes) ha sido catalogado como “la llustraciéon de |Ia
Antigliedad” (W. Jaeger, La teologia de los primeros filosofos
griegos, FCE, México 19823, p. 175). De esta manera se erige a la
llustracion europea del siglo XVIII y siguientes en punto de
referencia. Precisamente esta ha promovido la autonomia de la
ética respecto de la religiéon, en concreto de la tradicional en
Europa, la cristiana. Ahora se afirma la existencia de dos formas
simétricas al mismo tiempo que contrapuestas: “ética con religion”
y "ética sin religion” (cf. M. GUERRA, Etica, religidn, religiones,
“Burgense”47/2 -2006- pp. 443-500).

Segun Manuel Garcia Morente en la apertura a la verdad
integral radica la llave de la division de los sistemas de
pensamiento en dos caudalosas corrientes separadas e
irreconciliables, a saber, las filosofias cerradas y las abiertas, o sea,
el idealismo y el realismo, personificados en Descartes/Kant y en
Aristoteles/Tomas de Aquino respectivamente. Las filosofias
abiertas se llaman asi por su apertura a la transcendencia, a lo
divino, y que, por lo mismo, incluyen o permiten incluir la teologia,



la fe, la religién. En cambio, las cerradas quedan recluidas en el
reducto exclusivamente filoséfico o de la razéon y la ciencia. “El
error radical de los sistemas filosoéficos, que niegan a la fe todo
valor de conocimiento, consiste precisamente en cerrar las puertas
de la razén a todo lo que no sea la razén misma; o mejor dicho, en
aprisionar dentro del recinto racional toda la realidad objetiva” (M.
G. Morente, La razon y la fe en Santo Tomds de Aquino en Obras,
Anthropos, 11/2, Madrid 1986, pp. 66-70) (cf. M. Guerra, San
Manuel Garcia Morente, “Burgense” 56/1 (2015) 89-164,
especialmente 125-127). Como se limpian de virus los
ordenadores, es conveniente y hasta necesario limpiar toda
investigacion cientifica de cualquier virus ideolégico capaz de
desestructurar y contaminar la realidad y el rigor del método de
investigacion.

No es este el momento de estructurar ni de descender a
pormenores respecto a las relaciones o, si se prefiere, al didlogo
entre la ciencia (experiencia, experimentacion cientifica), la
filosofia (la razdn) y la teologia (la fe, la revelacion divina, la religion
cristiana). Como remate de esta exposicidn, basta una comparacion
y el reconocimiento de que, aparte de ciertos pre-juicios
ideoldgicos (cientificistas, agndsticos, nuevos escépticos, el
militante “ateismo nuevo”, cf. mi Historia de las Religiones, pp.
379-385), no se entiende por qué sigue habiendo intelectuales
obstinados en oponer y contraponer ciencia-fe, razén-religion,
razon-fe, filosofia-teologia. Ciertamente, si dos automoviles corren
por el mismo carril de la misma carretera, pero en direccidn
opuesta, chocaran a no ser que frenen a tiempo. Pero tres aviones,
gue vuelen en distintos planos, permiten contemplar la misma
realidad o paisaje con distinta amplitud y, aunque lo hagan en
vertical, jamas chocaran a no ser que uno de ellos cambie de plano.
Sus lineas paralelas nunca se encontraran si una no se eleva o se
abaja. Es lo que ocurrio cuando Galileo pretendid apoyar sus
afirmaciones de indole cientifica sobre la Biblia; a su vez los
tedlogos se equivocaron al refutar realidades cientificas,
astrondmicas, desde la interpretacion literalisima de la Palabra de



Dios. A Galileo no se le condend por lo que dijo, sino por como lo
dijo. La condena consistid en recitar siete psalmos penitenciales.
Pero no fue torturado por la Inquisicion ni languidecid en sus
mazmorras, murio en su casa —una villa de las afueras de Florencia-
, hunca dijo “eppur si muove” (“no obstante, -la Tierra- se mueve”)
y no fue un martir de la ciencia, cf. W. R. Shea-M. Artigas, Galileo
en Roma. Cronica de 500 dias, obra publicada al mismo tiempo
(afo 2003) en inglés (Oxford University) y en espaiol (Ediciones
Encuentro, Madrid).

Manuel GUERRA GOMEZ



