La comprension cristiana
del fenomeno religioso

Miguel Paz

n un reciente documento, Juan Pablo II ha enunciado, como de
asada, la tesis que resume la comprensién cristiana del feno-
meno religioso:

Todo hombre, creado por Dios y redimido por la sangre de
Cristo, estd llamado a ser regenerado «por el agua y el Espi-
ritu» (cf. Jn 3, 5) y a ser «hijo en el Hijo». En este designio
eficaz de Dios estd el fundamento de la dimensién constitu-
tivamente religiosa del ser humano, intuida y reconocida
también por la simple razén: el hombre estd abierto a lo
trascendente, a lo absoluto; posee un corazén que estd in-
quieto hasta que no descanse en el Sefior (Pastores dabo vo-
bis, 45).

El objeto de este articulo es explicar esta tesis sin entrar, en la
medida de lo posible, en muchas disquisiciones teoldgicas, sino ex-
presando lo que en estos momentos €s doctrina comiin de la Iglesia.
Dejaré, pues, hablar a los textos del Magisterio y al Catecismo de la
Iglesia Catélica. Se trata de exponer el «estado de la cuestién», so-
bre el cual se pueden construir ulteriores reflexiones y profundiza-
ciones.

1. La comunicacion con el Misterio trascendente

La expresién y el enriquecimiento de la interioridad de cada
hombre no se agotan en el sélo dmbito de la relacién interhumana.
El hombre no desea comunicar sélo con el «otro» humano. Quiere
comunicar también con el «Otro» divino, con el Misterio absoluto e
infinito que estd mds alld de todo (trasciende todo), y que da reali-
dad, da el ser a todo (y en este sentido es inmanente a todo). Otros
lo llaman «lo Santo» o «lo Sacro», «lo Numinoso», etc. En realidad
es el Misterio de Dios, pero no todas las religiones alcanzan a reco-
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nocer la existencia de un Dios personal. Este Misterio se revela a
través del misterio de la interioridad personal humana, pero al
mismo tiempo se distingue de éste infinitamente.

El hombre se encuentra llamado, atraido por este Misterio que se
percibe como plenitud de ser, en sus aspectos trascendentales de
unidad, verdad, bondad y belleza. Por otra parte se encuentra con
fuertes obstdculos para llegar a comunicar con El: su limitacién
ontolégica (contingencia y condicionamiento humanos frente al
Necesario y Absoluto) su dimensién corporal (limitacién espacio-
temporal frente al Eterno e Infinito) su decadencia fisica y moral
(muerte y pecado frente al Inmutable y Santo). Recuérdese a este
respecto la descripcion que de la condicién humana hace el Conci-
lio Vaticano II, en su constitucién Gaudium et spes, 10:

En realidad, los desequilibrios que sufre el mundo moderno
estan relacionados con aquel otro desequilibrio mas funda-
mental que tiene sus raices en el corazén del hombre. Pues
en el mismo hombre luchan entre si muchos elementos.
Mientras, por una parte, como criatura, experimenta que es
un ser limitado, por otra, se siente ilimitado en sus deseos y
llamado a una vida superior. Atraido por multiples solicita-
ciones, de ve obligado a elegir entre ellas y a renunciar a al-
gunas. Mds atin, débil y pecador, no raramente hace lo que
no quiere y no hace lo que querrfa hacer. Por ello sufre en sf
mismo de la que surgen tantas y tan graves discordias en la
sociedad.

Al mismo tiempo, el hombre intuye que precisamente comuni-
cando con el Misterio trascendente hallard la liberacién de sus limi-
taciones, hallard su unidad interior y serd capaz de comunicar ver-
daderamente con los demds. Intuye que €l «serd» plenamente
cuando alcance la plenitud de esta comunicacién. El hombre recibe
la llamada del Misterio trascendente por el simple hecho de existir
como ser humano. Intuye que esta llamada le constituye como ser
humano, y actuar como ser humano es responder a la llamada; fuera
de esta actitud de respuesta, el hombre se destruye. No se trata sélo
de enriquecerse, es su realidad mds profunda lo que estd en juego.
Se siente libre para responder o no, pero sabe que la misma super-
vivencia de su libertad depende de su respuesta. En otras palabras,
el hombre sabe que la cuestién religiosa es la cuestién sobre la sal-
vacion de su propio ser. Quien ha renunciado a la religion es porque
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ha renunciado a la salvacién. Aquf se podria desarrollar toda una
digresion sobre el ateismo. El ateo mds total es el totalmente deses-
perado, mientras que el ateo que intenta sustituir a Dios por otra
cosa (la razon, la historia, etc.), y espera de ella la salvacién, en rea-
lidad estd creando una nueva religion.

2. La simbologia religiosa

El Misterio trascendente siempre sobrepasa la capacidad humana
de comprension y expresion, aunque en una cierta medida se pone
al alcance de ella. Por eso, la capacidad de simbolizar, basada en la
analogia, se presenta como la via para expresar la llamada del Mis-
terio y para intentar una respuesta, a pesar de los obstdculos.

Es propio del hombre, como espiritu encarnado, expresar sus re-
laciones con la trascendencia en términos césmicos, terrenos, toma-
dos de sus relaciones con las cosas y con los otros hombres. Al
mismo tiempo, estas relaciones cédsmicas, en sus momentos mas
intensos (nacimiento, muerte, matrimonio...) despiertan en él el
sentido de apertura a la trascendencia.

Mediante el simbolo religioso, el hombre expresa la dimension
mds profunda de su misterio interior: la apertura al Misterio de
Dios, y trata de comunicar con El. Al mismo tiempo, Dios se vale
de estos medios para darse a conocer y atraer a los hombres hacia si.
Asi lo expresa el Catecismo:

Dios habla al hombre a través de la creacién visible. El
cosmos material se presenta a la inteligencia del hombre
para que vea en €l las huellas de su Creador (cf. Sb 13, 1;
Rm 1, 19-20; Hch 14, 17). La luz y la noche, el viento y el
fuego, el agua y la tierra, el drbol y los frutos hablan de
Dios, simbolizan a la vez su grandeza y su proximidad (n.
1147).

En cuanto creaturas, estas realidades sensibles pueden llegar
a ser lugar de expresion de la acciéon de Dios que santifica a
los hombres, y de la accién de los hombres que rinden culto
a su Dios. Lo mismo sucede con los signos y simbolos de la
vida social de los hombres: lavar y ungir, partir el pan y
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compartir la copa pueden expresar la presencia santificante
de Dios y la gratitud del hombre hacia su Creador (n. 1148).

Las grandes religiones de la humanidad, atestiguan, a me-
nudo de forma impresionante, este sentido césmico y simbé-
lico de los ritos religiosos. La Liturgia de la Iglesia presu-
pone, integra y santifica elementos de la creacién y de la
cultura humana confiriéndoles la dignidad de signos de gra-
cia, de la creacién nueva en Jesucristo (n. 1149).

3. Elementos de la simbologia religiosa

Recordamos brevemente los elementos que constituyen el fené-
meno de la religion, lo que nos permitird después comprender mejor
como la Revelacion viene a darles respuesta y contenido!.

Los arquetipos

Los simbolos religiosos se organizan segun esquemas 1lamados
por C. G. Jung arquetipos?, que se encuentran en todas las culturas.
Son esquemas espacio-temporales a través de los cuales se quiere
comprender y expresar, por analogia, lo que estd mds alld del
tiempo y del espacio.

Los mds corrientes son: el esquema arriba-abajo, que representa
lo superior y lo inferior, por ejemplo, el cielo como morada de los
dioses, los subterrdneos como morada de los muertos, de los malos
espiritus...; el esquema dentro-fuera, que representa lo humano ver-
dadero, lo unido a Dios (lo de «dentro») y lo no-humano, lo caético
(lo de «fuera»), por ejemplo: la ciudad y el desierto, la isla y el
mar...; el esquema vida-muerte o esquema ciclico, que representa el
continuo renovarse de las cosas, la esperanza de inmortalidad, p. €j.
los ciclos de los astros, de las estaciones, de las cosechas...

I Para profundizar en la simbologfa religiosa, ver el ensayo divulgativo de M. Eliade, Lo
sagrado y lo profano, Guadarrama, Madrid 1967.

No entramos aqui a discutir la teoria de Jung sobre el «inconsciente colectivo» como ex-
plicacién de la universalidad de los arquetipos. De todas formas, la condicién corporal
(espacio-temporal) del hombre, parece ser suficiente explicacién de esta universalidad.
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Otros esquemas son los binomios luz-tinieblas, calor-frio, o el
esquema de los cuatro elementos: el aire representa el espiritu, la in-
teligencia; la tierra el origen, la generacién; el fuego y el agua son
representantes a la vez de destruccién y de purificacién-regenera-
cién. Estos esquemas se suelen integrar en los anteriores:
(arriba/luz, abajo/tinieblas; dentro/luz, fuera/tinieblas; dentro/calor,
fuera/frio, etc.). Algunos autores afiaden el esquema del vigje: ini-
cio, etapas, final...; en las culturas paganas este esquema se suele
integrar en el esquema ciclico. Mircea Eliade observa acertada-
mente que en la tradicién judeo-cristiana ocurre al revés, el es-
quema ciclico se integra en el lineal.

El mito

Los mitos son narraciones simbdlicas que buscan expresar la si-
tuacién humana en relacién con la trascendencia, explicar las causas
de los conflictos y proponer las posibles soluciones, si se ve una
solucién. Los mitos se colocan en un tiempo originario (0 primige-
nio), es el tiempo inicial, que precontiene todos los tiempos. Los
hechos que en ese tiempo ocurren, marcan todos los tiempos, se
trata de hechos fundantes de la condicién humana y de la sociedad
humana. «Expresan, en un lenguaje objetivo, el sentido que el hom-
bre tiene de su dependencia respecto a aquello que se encuentra al
origen y al limite de su mundo»3. Los mitos estdn protagonizados
por dioses, que representan las fuerzas o situaciones en las cuales el
hombre percibe la comunicacién con la trascendencia, y por antepa-
sados o héroes, que representan situaciones-tipo de la condicion
humana, de sus capacidades, miserias, deseos...

El rito

El rito religioso es la celebracion memorial por medio de simbo-
los, del evento primigenio o fundante narrado por el mito. Al repre-
sentar la situacién narrada por el mito, se busca hacer participar al
ser humano y a la comunidad religiosa en esta situacién primordial,
en ese hecho fundante, en la cual se dio la comunicacién con lo
trascendente.

3 P, Ricoeur, Le conflit des interprétations, Paris 1969, p. 383.
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Ast la vida del individuo y de la sociedad adquiere consistencia,
realidad, o recupera la que ha perdido a causa del pecado y de la de-
cadencia causada por el paso del tiempo. Por ejemplo, al construir
una ciudad o un asentamiento humano, algunos pueblos reproducen
el mito de la creacion a través de un rito de fundacién (por ejemplo
colocando un poste en el centro del poblado, que representa el «eje
del mundo», alrededor del cual se organiza el poblado mismo como
reproduccién del cosmos). Lo mismo al construir una casa, una
barca... Otras veces el rito reproduce una situacién de purificacién,
de muerte y de vuelta a la vida.

Espacio y tiempo sacros

El tiempo en que transcurre el rito es un tiempo que se percibe
como cualitativamente distinto del tiempo normal, es un tiempo de
Jiesta, un volver al tiempo primordial. Y se desarrollan en un lugar
sacro, un santuario, que es el punto de comunicacién simbélica con
lo trascendente. Asf el tiempo y el espacio se hacen puertas simbé6-
licas a la trascendencia.

La comunidad religiosa

Es importante la dimensién social del rito. El rito introduce al
hombre en la comunidad religiosa, y cohesiona esta comunidad,
déndole una identidad. En la antigiiedad, nacién y religién coinci-
dian. La comunidad se hace «partner» de la divinidad, hasta el
punto que algunos pueblos llegan a considerar como verdadera-
mente humanos sélo a los miembros de su comunidad nacional-re-
ligiosa. Entre los miembros de la comunidad religiosa, algunos tie-
nen un especial papel ministerial: son los sacerdotes, reyes, profe-
tas, sabios... unos por consagracion, otros por descendencia divina,
otros por iluminacién de lo alto, efc., ejercen como mediadores en-
tre la comunidad y la divinidad.

El sacrificio

Un elemento que suele estar presente en los ritos, y que tal vez
sea la forma mds originaria del rito religioso, es el sacrificio. El sa-
crificio religioso simboliza la donacién de fodo lo que el hombre o
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el pueblo religioso es y tiene, de ahf que se suelen elegir como ele-
mentos del sacrificio las primicias (por ejemplo lo primero que pro-
ducen los campos o los ganados), pues lo primero en el tiempo re-
presenta el todo.

Los sacrificios pueden ser de comunion, para expresar el agra-
decimiento a la divinidad, o de reconciliacion, para superar la si-
tuacién de ruptura, el pecado. En este caso, el sacrificio suele incluir
un elemento cruento, de muerte o mortificacion, que expresa la vo-
luntad de ruptura con el pasado y de ponerse en manos de la divini-
dad.

El sacrificio se coloca en el contexto del memorial, sea para
agradecer a la divinidad por el beneficio representado por el hecho
fundante, sea para reparar el alejamiento de este estado originario.
En las culturas donde domina la concepcién del tiempo como «ciclo
del eterno retorno», el sacrificio representa la destruccién de la rea-
lidad decadente para posibilitar una retorno al origen, al hecho fun-
dante.

La oracion

La oracién, en sus diversas modalidades: alabanza, invocacion,
accién de gracias, peticién de perdon, stplica... forma parte de los
ritos o los acompafia. La oracién determina mds concretamente el
sentido del gesto ritual, recuerda los motivos por los que se realiza
el rito, manifiesta la interiorizacién y el compromiso personal del
orante con la divinidad.

A veces la oracion se hace en privado, pero siempre en referencia
a la tradicion religiosa en la que se vive. La oracién suele reflejar la
creencia en un dios o dioses personales, si no, se reduce a técnica de
introspeccién o a férmula mégica. La oracién es ante todo lenguaje
simbélico, que envuelve toda la persona, no es una digresion filos6-
fica o metafisica en términos abstractos.

En las religiones que han desarrollado un reflexion sistemadtica,
conceptual, se incluyen a veces conceptos abstractos en la oracion,
pero no es lo mds corriente.
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La vida religioso-moral

Elemento estrechamente relacionado con la religién es el com-
portamiento moral, del cual depende el estado de las relaciones del
individuo y de la sociedad con la divinidad. La falta de un compor-
tamiento correcto provoca el alejamiento de la divinidad, que se
manifiesta en castigos. De ahf que cada situacién importante de la
vida se ritualice, para ponerla en contacto con la trascendencia: na-
cimiento, bodas, ritos de pasaje a la vida adulta, construccién de la
casa, etc. De ahi que los sacrificios no sean sélo por agradecimiento
o suplica, sino también para pedir perdén, para volver a la armonia
originaria.

4. Valor salvifico de las religiones no cristianas

A los tedlogos antiguos preocupaba el problema de la salvacién
de las personas antes de que Moisés proclamara los ritos de la Anti-
gua Alianza. Asi surgid la teoria de la existencia de un sacramento
de la ley natural, que serviria para este fin. Se le concebia como una
profesion explicita de fe y amor en el Salvador futuro, inspirada por
Dios en particular*. Hoy en dfa se admite que la misma revelacién
biblica nos da a conocer el hecho de que en toda religién ya estd
operante el Espiritu Santo, sembrando las «semillas del Verbo» que
hacen que el hombre se mueva ya hacia Dios entre sombras e imd-
genes. Resumimos brevemente el pensamiento actual de la Iglesia
sobre este punto siguiendo a Juan Pablo II en la enciclica Redemp-
toris missio> (el subrayado es mio):

La universalidad de la salvacién no significa que se conceda
solamente a los que, de modo explicito, creen en Cristo y
han entrado en la Iglesia. Si es destinada a todos, la salva-
cion debe estar en verdad a disposicién de todos. Pero es
evidente que tanto hoy como en el pasado muchos hombres
no tienen la posibilidad de conocer o aceptar la revelacién
del Evangelio y de entrar en la Iglesia. Viven en condiciones
socioculturales que no se lo permiten, y en muchos casos

4 Cf. Santo Tomds, Summa Theol. 111, q. 60 a. 5 ad 3; q. 61 a. 3.

5 Para ampliar cf. Concilio Vaticano II, Lumen gentium, 14, 16, 17; Gaudium et spes, 22
(al final); Ad gentes, 7, 9, 11; Nostra aetate, 2. Juan Pablo 11, Redemptoris missio, 7, 10,
11, 28, 29, 55.
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han sido educados en otras tradiciones religiosas. Para ellos,
la salvacién en Cristo es accesible en virtud de la gracia que,
aun teniendo una misteriosa relacién con la Iglesia, no les
introduce formalmente en ella, sino que los ilumina de ma-
nera adecuada a su situacién interior y ambiental. Esta gra-
cia proviene de Cristo; es fruto de su sacrificio y es comuni-
cada por el Espiritu Santo: ella permite a cada uno llegar a la
salvacién mediante su libre colaboracién (n. 10).

Juan Pablo II termina este nimero citando al Concilio Vaticano
II en su constitucién pastoral Gaudium et spes, donde dice que «el
Espiritu Santo ofrece a todos la posibilidad de que, en la forma de
sélo Dios conocida, se asocien a este Misterio pascual» (n. 22).

Sin embargo, més adelante da a entender que entre esas formas
«s6lo de Dios conocidas» pueden encontrarse los ritos de las reli-
giones, al menos en lo que tienen de verdadero y bueno. Por eso
también afirma:

Es también el Espiritu quien esparce las semillas de la Pala-
bra presentes en los ritos y culturas y los prepara para su
madurez en Cristo (Redemptoris missio, 28).

Toda auténtica plegaria estd movida por el Espiritu Santo,
que estd presente misteriosamente en el corazén de cada
persona (Redemptoris missio, 29).

Todo lo que el Espiritu obra en los hombres y en la historia
de los pueblos, asi como en las culturas y religiones, tiene
un papel de preparacién evangélica, y no puede menos que
referirse a Cristo, Verbo encarnado por obra del Espiritu,
para que, hombre perfecto, salvara a todos y recapitulara en
si todas las cosas (Redemptoris missio, 29).

Dios llama a sf a todas las gentes en Cristo, y no deja de ha-
cerse presente de muchas maneras, no sélo en cada indivi-
duo, sino también en los pueblos, mediante sus riquezas es-
pirituales, cuya expresion principal y esencial son las reli-
giones, aunque contengan lagunas, insuficiencias y errores
(Redemptoris missio, 55).
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Mids adelante, Juan Pablo II, en el libro-entrevista Cruzando el
umbral de la esperanza, afirmard que los semina Verbi «constituyen
una especie de raiz soteriolégica comiin a todas las religiones»%. Y
al referirse a los pueblos del Extremo Oriente y de Oceanfa, afirma
que «Cristo vino al mundo para todos estos pueblos, los ha redi-
mido a todos y tiene ciertamente sus caminos para llegar a cada uno
de ellos, en la actual etapa escatolégica de la historia de la salva-
cion. De hecho, en aquellas regiones, muchos lo aceptan y muchos
mds tienen en El una fe implicita»’.

En conclusién: las religiones no cristianas contienen elementos
que acercan a Dios y otros que desvian de El. Los elementos buenos
son obra del Espiritu Santo, formas en que Dios se hace presente en
los diversos pueblos, y se encuentran entre los caminos de los que
Dios se vale para hacer llegar la salvacién a los que sin culpa des-
conocen el Evangelio o por error invencible no lo aceptan. Sin em-
bargo, estos elementos, si contienen una cierta revelaciéng, no son
la Revelacién propiamente dicha, sino su preparacién. Podemos de-
cir que Dios los esparce a modo de llamada, llamada que contiene
en si un esbozo de respuesta, pero que no es la respuesta completa.
En la religion revelada (es decir, la revelacién biblica, la tradicién
religiosa judeo-cristiana, que atestigua la intervencién personal de
Dios en la historia, hasta llegar a la Encarnacién de Cristo y a su
Misterio pascual) Dios mismo viene a dar la respuesta a su propia
llamada, salvando la diferencia ontoldgica infinita, los limites espa-
cio-temporales, el pecado y la muerte. Fuera de la Revelacion, la
religiosidad natural estd expuesta a caer en degeneraciones?. Haga-
mos un breve repaso de ellas.

6 Juan Pablo I1, Cruzando el umbral de la esperanza, Plaza & Janés, Barcelona 1994, p.
96.

7 Ibid., p. 98. Este pdrrafo concluye con una referencia a Hb 11, 6, dando a entender que
este concepto de «fe implicita», en las circunstancias de esas personas, satisface las exi-
gencias para obtener la salvacién que plantea este versiculo: «Ahora bien, sin fe es impo-
sible agradarle, pues quien se acerca a Dios ha de creer que existe y que recompensa a los
que le buscan».

8 Segtin el Concilio Vaticano I, «reflejan un destello de la Verdad que ilumina a todos los
hombres» (Nostra aetate, 2).

9 Algunas de las degeneraciones que vamos a ver se dan también en grupos religiosos que
pretenden basarse en la Revelacién, pero que en realidad no la han entendido o aceptado
tal como es.
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5. Degeneraciones de la religiosidad humana

El politeismo-panteismo

Algunos estudiosos de las religiones observan cémo muchos
pueblos que en un inicio crefan en un Dios tnico, creador, trascen-
dente a todo, localizado simbdlicamente en el cielo, lo van olvi-
dando y se dedican a divinizar valores mds inmediatos: las fuerzas
de naturaleza y de la vida, las actividades humanas, el mismo pue-
blo o nacién... Parece que el percibir la trascendencia del Dios
tnico les hace desesperar de alcanzar la relacién con €I, y sélo se
acuerdan de €l en los tiempos de calamidad.

La idolatria

Estd relacionada con el fenémeno anterior. Se basa en la convic-
cién de que lo finito, los elementos del mundo y de la propia huma-
nidad bastan para satisfacer el ansia de infinito. El simbolo se hace
idolo, que es un dios y al mismo tiempo un instrumento del ser hu-
mano, el ser humano lo usa, mas que lo adora, aunque se siente

dominado por é119.

El ritualismo

Es un fenémeno que puede darse tanto en el monoteismo como
en el politeismo. Aqui no interesa el comportamiento moral que se
deriva de vivir en unién con Dios o con los dioses, ni el mismo he-
cho de esta unién. Lo que interesa es contentar a la divinidad me-
diante unos ritos externos, a ser posible «oficiales», en los que se
participa de un modo externo, sin compromiso personal.

La magia

Es un caso extremo de la mentalidad idoldatrica y ritualista: aqui
las fuerzas trascendentes estdn al servicio del hombre, que las ma-
neja seglin una técnica. Mientras que la invocacion religiosa res-

10 [p(eresante a este respecto es repasar los capitulos 13 al 15 del Libro de la Sabidurfa.
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ponde a una llamada interior de la divinidad y es un gesto de agra-
decimiento, la invocacién mégica es producto del propio egofsmo,
es un gesto de dominio.

Los cultos inmorales

Con el olvido de la trascendencia del Dios tnico se olvida tam-
bién la diferencia entre el hombre y el resto de la naturaleza. El
hombre busca integrarse en la naturaleza —considerada divina— a
través de ritos en los cuales se reduce a s mismo a un elemento mas
de los ciclos naturales. Las orgias, los sacrificios humanos, el cani-
balismo, etc., son expresién del deseo de regresar al caos para poder
renacer junto con el resto de la naturaleza.

Las religiones dualistas:

Suelen ser una evolucidn en la creencia en el eterno retorno.
Admiten dos fuerzas divinas, una negativa y otra positiva, iguales
en poder, cuya alternancia explica los ciclos cdsmicos.

Las religiones negativas

Colocamos éstas entre las «degeneraciones», en cuanto son for-
mas insuficientes, aunque normalmente constituyen un paso ade-
lante para salir de la degeneracién. Algunos hombres mas sensibles
espiritualmente acaban por hastiarse del politeismo y del eterno re-
torno de los ciclos naturales, y buscan una apertura a la trascenden-
cia, si bien no siempre la identifican con un Dios personal. El medio
es la negacion de todo lo finito, de toda experiencia, de todo deseo y
conocimiento, de toda mediacién de las cosas. Es positivo este es-
fuerzo ascético y esta reaccion, pero la trascendencia sin nombre y
sin rostro corre el riesgo de confundirse con la nada o con el propio
«ego». La realidad terrena puede llegar a considerarse mala o sin
sentido, y la ética puede hacerse individualista. Religiones o filoso-
fias negativas como el budismo, algunas formas de hinduismo, y el
neoplatonismo de los primeros siglos de nuestra era, (que fue re-
formado y absorbido por el cristianismo), ofrecen elementos nobles
de espiritualidad y representan un estadio menos degenerado que el
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politefsta, pero pueden también representar una mayor cerrazén al
Dios personal y a la Revelacion.

La gnosis

Se encuentra a medio camino entre la magia y la especulacién fi-
loséfica. Consiste en la bisqueda de un conocimiento (gnosis, en
griego), secreto y reservado solo a unos pocos, obtenido el cual,
serd posible dominar y controlar todos los misterios del mundo y de
la historia. Este conocimiento suele ser una doctrina de tipo pan-
tefsta, con infinidad de seres intermedios (eones) entre la divinidad
y el hombre (gnosis cldsica) o de tipo dualista (maniqueismo).

El esoterismo

Es un fenémeno que se da unido a la gnosis. El conocimiento es-
condido estd dentro de uno mismo, y no se transmite, lo que se
transmite son las técnicas secretas para llegar a él, reservadas, claro
estd, a los «iniciados».

El sectarismo

Es una degeneracion de la comunidad religiosa. Generalmente
constituye el modelo organizativo de los movimientos gnosticos,
esotéricos, magicos... Se distingue por la pretensién de restringir la
salvacién a sélo los miembros de la secta. Esta actitud se suele ir
acompaifiada de otras como la hostilidad hacia el resto de la huma-
nidad, el secretismo, el fanatismo, la idolatria del lider, etc.

El racionalismo

Se da cuando se renuncia al simbolo religioso y pretende hablar
de Dios s6lo en conceptos que tienen un significado fijo, univoco,
dentro de un sistema filoséfico que pretende abarcar todo lo cog-
noscible. Los sistemas filoséficos pueden evitar este escollo si
aceptan que Dios estd siempre infinitamente por encima de nuestros
conceptos, y que éstos s6lo se le pueden aplicar por medio de una
analogfa que tenga en cuenta esta diferencia infinita. Si esto no se



418 Miguel Paz

tiene en cuenta, Dios pierde todo misterio, se convierte en «la expli-
cacion del mundo», o en un componente del mundo, del sistema. De
ahf se puede pasar a pensar que el sistema, el mundo, puede expli-
carse por si mismo, y nos encontramos asi ante el ateismo. Final-
mente, algunos se desilusionan de toda pretensién de crear sistemas
racionales que den explicaciones tltimas y caen en el agnosticismo.
De todas maneras las formas de pensar religiosas permanecen en los
sistemas de pensamiento secularizados, camufladas de racionalidad.
Asfi, unos tienden a recuperar la religiosidad ciclica (como Nietzs-
che, los tedricos del neo-paganismo, el mismo Freud con sus
«instintos de vida y de muerte»); otros optan por la pura negacion
de todo valor a la realidad, en una especie de religiosidad negativa
(existencialismo); otros abstraen algunas formas de una religion ya
existente (el marxismo toma del Jjudeo-cristianismo el mesianismo,
pero lo seculariza); otros, (por ejemplo ciertas formas de cienti-
fismo), se presentan como una especie de religiosidad gnostica.

6. La redencion de la religién

La Revelacién no rechaza la estructura fundamental de la religio-
sidad humana; viene a darle su realidad plena. Por ello no nos debe
extranar encontrar en la religién revelada estructuras semejantes a
las de otras religiones, en especial las narraciones de hechos fun-
dantes (los «mitos» en sentido antropolégico, no peyorativo) y sus
correspondientes ritos memoriales. Sélo que en la religion revelada,
como dice Mons. Schénborn «el mito se ha convertido en hechos!!.

Mientras que en las religiones los mitos son, en palabras de C. S.
Lewis, «en sus formas mejores, rayos reales, aunque no precisos, de
la verdad divina sobre el poder conceptual humano»!2, en la Reve-
lacién, los relatos fundantes narran hechos reales que son la reali-
zacion de las esperanzas de salvacién de la humanidad: su sed de
salvacién frente a la decadencia fisica y moral, su sed de unién con
Dios, de fraternidad universal, de vida eterna. De nuevo con Lewis:

1 Cf. C. Schonborn, Il mistero dell'Incarnazione, Piemme, Casale Monferrato 1989, p.

. . - p
I5. Recomiendo la lectura de esta interesante y breve obra por el modo en que afronta el
tema central de la apologética cristiana.

12 Citado por C. Schénborn, op. cit., p. 20.
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«El corazén del cristianismo es un mito que al mismo tiempo es una
realidad de hecho» 13.

Perder esto de vista nos llevarfa a considerar los relatos del
Nuevo Testamento como narraciones que no expresan los hechos
salvificos de Cristo, sino las ideas religiosas que la persona de un tal
Jests de Nazaret inspir6 en las mentes primitivas e imaginativas de
sus discipulos, y que ellos expresaron de forma simbdlica. El cris-
tianismo serfa una religién como tantas, quizd mds refinada en sus
concepciones, pero no serfa la objetiva y definitiva unién real del
hombre con Dios en Cristo.

Los partidarios de tal interpretacion del los relatos evangélicos
encuentran serias dificultades en explicar la aparicién en el Pales-
tina del siglo I de una tan fecunda escuela de presuntos fabricantes
de mitos, sobre todo en una época en que los mismos mitos de la
antigiiedad ya se interpretaban de modo racionalista, por obra de los
filssofos paganos. También Filén de Alejandria intentaba hacer
algo asf con los relatos biblicos. No; Cristo vino al mundo en una
época y en un lugar en los que escaseaban los fabricantes de mitos.
Sus discipulos eran personas rudas, pero con los pies en la tierra,
poco dispuestos a romper con sus ideas veterotestamentarias en la
medida que el mensaje de Jests exigfa, y menos a predicar este
mensaje a costa de su vida, sobre todo después de haber visto a su
maestro morir en la cruz. Sélo eventos realmente extraordinarios y
no el mero influjo de ideas religiosas pudieron poner en marcha la
aventura de la Iglesia. Los hechos fueron los que dieron lugar a las
ideas, y no las ideas las que llevaron a imaginar los hechos.

Esto no quita que muchos de los relatos biblicos historicos se ha-
yan construido o reconstruido de forma «imaginosa» o legendaria,
sobre todo los del Antiguo Testamento, y que denoten elementos
tomados de las mitologfas circundantes. Pero si hay algo presente
en la conciencia del pueblo hebraico y de los autores neotestamen-
tarios es el estar narrando acciones concretas, localizadas tempo-
ralmente, de Dios en la historia. Esta mentalidad influencia incluso
los relatos explicitamente novelescos, y aquellos que se colocan «en
el principio», como los de la creacién. Todos los relatos se colocan,
al menos intencionalmente, en la historia. La conciencia de estar na-
rrando historia es maxima en el Nuevo Testamento, y sin excluir

13 Ibid., pp. 20-21.
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que los autores a veces hayan introducido algin elemento imagina-
tivo en los hechos para expresar mejor su sentido, lo cierto es que
siempre insisten en la realidad visible, palpable de los mismos (cf.
Jn3,32; Hch 4, 20, 22,15; 1 Co 15, 3-8;2Pt1,16;1Jn1,3).

La Revelacion, por lo tanto, da a la religién su realidad plena, y
en esto consiste principalmente la salvacion que trae al hombre: la
plena unién con Dios. La religiosidad humana, por sf misma parece
encadenada a un circulo vicioso: se presenta como superacion de la
limitacion humana (finitud, pecado, muerte...), pero al mismo
tiempo, en cuanto accién principalmente humana y s6lo incoativa-
mente divina, estd sujeta a estas limitaciones, y por ello, de por si
no puede alcanzar su objetivo, m4s atin, tiende a degenerar, como
hemos visto. La Revelacién es al mismo tiempo Redencién, y re-
dime al hombre precisamente comenzando por esta su dimensién
mds profunda: la religiosa. Dios mismo tiene que tomar en sus ma-
nos la religiosidad humana y darle cumplimiento perfecto. El
mismo tiene que llenar esta apertura hacia El con la que dot6 al ser
humano desde su creacién. El mismo realiza la comunicacién-co-
munidn perfecta entre el hombre y El en Cristo, Dios y hombre ver-
dadero. Esta comunicacién es mds poderosa que cualquier limita-
cion, sobre todo mds poderosa que el pecado. El culto cristiano no
es solo el culto @ Cristo, es fundamentalmente el culto de Cristo, su
«funcién sacerdotal» (cf. Sacrosanctum Concilium, 7), del cual el
hombre estd llamado a participar. Jesucristo asume la ritualidad
humana y la redime. Los sacramentos de la Iglesia son la participa-
cién simbdlica y real, por la fuerza del Espiritu, en este acto cultual
de Cristo. Son los memoriales que la Iglesia realiza del acto fun-
dante definitivo que es el Misterio pascual de Cristo (cf. Catecismo,
1084, 1085, 1099, 1104, 1115, 1152).

7. El puesto de las religiones en la historia de la salvacién

La Revelacién cristiana es la proclamacién de la presencia en el
mundo y en la historia del verdadero Simbolo que une a los hom-
bres con Dios. Este Simbolo por excelencia, no inventado, real, es
Jesucristo, Dios y hombre verdadero, en quien lo humano ha sido
asumido, sin confusién, por la Persona Divina del Hijo de Dios, la
Palabra Eterna del Padre. Como dice el Catecismo:
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A través de sus gestos, sus milagros y sus palabras se ha re-
velado que “en El reside toda la plenitud de la divinidad
corporalmente” (Col 2, 9). Su humanidad aparece asi como
el “sacramento”, es decir, el signo y el instrumento de su di-
vinidad y de la salvacién que trae consigo: lo que habfa de
visible en su vida terrena conduce al misterio invisible de su
filiacién divina y de su mision redentora (n. 515; cf. 1115;
of. tb. Sacrosantum Concilium, 5, Lumen gentium, 8).

Esto ha supuesto toda una preparacién previa de la humanidad,
que ha durado siglos: una historia de la Salvacién, como testimonia
la Sagrada Escritura. Asf la explica el Catecismo:

Dispuso Dios en su sabidurfa revelarse a si mismo y dar a
conocer el Misterio de su voluntad, mediante el cual los
hombres, por medio de Cristo, Verbo encarnado, tienen ac-
ceso al Padre en el Espiritu Santo y se hacen consortes!4 de
la naturaleza divina» (Dei Verbum, 2, 51).

El designio divino de la revelacién se realiza a la vez
«mediante acciones y palabras», intimamente ligadas entre
si y que se esclarecen mutuamente (Dei Verbum, 2). Este de-
signio comporta una «pedagogfa divina» particular: Dios se
comunica gradualmente al hombre, lo prepara por etapas
para acoger la Revelacion sobrenatural que hace de si
mismo y que culminard en la Persona y la mision del Verbo
encarnado, Jesucristo (n. 53)

Dios, creandolo todo y conservéndolo todo por su Verbo, da
a los hombres testimonio perenne de si en las cosas creadas,
y, queriendo abrir el camino de la salvacién sobrenatural, se
manifesté, ademds, a nuestros primeros padres ya desde el
principio (Dei Verbum, 3). Los invité a una comunién in-
tima de vida con El revistiéndolos de una gracia y de una
justicia resplandecientes (n. 54).

Esta revelacién no fue interrumpida por el pecado de nues-
tros primeros padres. Dios, en efecto, después de su caida
alent6 en ellos la esperanza de la salvacion con la promesa
de la redencién, y tuvo incesante cuidado del género hu-

14 En 2 Pr 1, 4: «Koinonoi», es decir, «comunicantes», «participes».
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mano, para dar la vida eterna a todos los que buscan la sal-
vacion con la perseverancia en las buenas obras (Dei Ver-
bum, 3, 55).

La narracién biblica sobre la creacién-elevacién y el pecado,
acompaifiado de la promesa de redencién, lo cual supone una gracia
inicial, arroja una luz de tipo teolégico sobre cuanto hemos visto
acerca de la religiosidad natural. El hombre siente esta nostalgia de
lo divino inscrita en su humanidad. Los actos que son como punta-
les de su vida: nacimiento, crecimiento y muerte, unién hombre-
mujer y fecundidad, alimentacién y convivencia, conservan un ca-
racter de sacralidad y se hacen objeto de ritos que expresan esta
apertura al misterio de Dios, que se intuye como presente en todas
estas circunstancias, y aun asf lejano. Junto con esto surge la nece-
sidad de reconciliacién con Dios para superar la lejanfa y la ruptura
por el pecado. Surgen los sacrificios, los ritos de purificacién. La
ministerialidad del hombre con respecto a las creaturas, tampoco
perdida del todo, se manifiesta en la organizacién de una comuni-
dad cultica, con sus ministros de culto. Por eso la religiosidad natu-
ral es el primer paso del retorno a Dios en Cristo.

Asf, entre sombras e imdgenes, con la ayuda de la gracia inicial,
y aun cayendo en desviaciones, el hombre va desarrollando una es-
tructura ritual que se intuye como medio para salvar la infinita dis-
tancia creatural y como remedio frente al desgarron del pecado.
Serd redimida y hecha plenamente eficaz por la Encarnacién,
Muerte y Resurreccién del Hijo de Dios. Los sacramentos de la
nueva creacion serdn los que surjan de la divina humanidad de
Cristo. El Verbo, al asumir plenamente la condicién humana, se
hace medio para llegar a Dios, y al aceptar sufrir con nosotros y por
nosotros, en obediencia amorosa al Padre, todo el dolor de ]a sepa-
racién causada por el pecado, se hace remedio para nuestra situa-
cioén caida. Resucitando, no sélo restaura al hombre a su condicién
primera, sino que lo lleva a la plenitud de la comunicacién de la
vida divina en su humanidad resucitada (cf. Catecismo, 412).

Para concluir, hemos de notar una consideracién importante, se-
fialada por la instruccion Dialogo ¢ annuncio (1991)!15 y recogida

15 pont. Cons. pro Dialogo Inter Religiones - Cong. pro Gentium Evangelizatione, ins-
tructio Dialogo e annuncio (de Evangelio nuntiando et de Dialogo inter Religiones), AAS
84 (1992), 414-446; cf. especialmente n. 19).
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por el Catecismo: segtin la misma Revelacion, el hecho de la plura-
lidad de las religiones se ha de considerar como algo positivo, aun-
que provisional. Se trata de un paso preparatorio previo a la econo-
mia de la Revelacién-Redencién. Entre la Alianza original con
Addn y la Alianza con Abraham, el Catecismo coloca la Alianza
con Noé, en la cual fundamenta la pluralidad de religiones como un
hecho de salvacién, aunque provisional y amenazado de desviacio-
nesl6. Se trata de un desarrollo de la gracia inicial que encamina a
Jos hombres y a los pueblos a recibir la plenitud de la Redencion en
Cristo. Transcribo los nimeros al respecto:

Una vez rota la unidad del género humano por el pecado,
Dios busca en primer lugar salvar a la humanidad pasando a
través de cada una de sus partes!”. La alianza con Noé des-
pués del diluvio (cf. Gn 9, 9) expresa el principio de la Eco-
nomia divina con las «naciones», es decir, con los hombres
agrupados «segln sus pafses, cada uno segun su lengua, y
segtin sus clanes» (Gn 10, 5; cf. 10, 20-31) (n. 56).

Este orden a la vez césmico, social y religioso de la plurali-
dad de las naciones (cf. Hch 17, 26-27), confiado por la pro-
videncia divina a la custodia de los dngeles (cf. Dt 4, 19; Dt
[LXX], 32, 8), estd destinado a limitar el orgullo de una hu-

16 E| Catecismo se refiere a las religiones que tradicionalmente se han ido desarrollando
en los pueblos desde tiempo inmemorial como intento sincero de bisqueda de la salvacion.
No se trata aqui del fenémeno de las sectas o de los nuevos movimientos religiosos, que
surgen de las degeneraciones del fenémeno religioso que ya hemos visto. También deja-
mos fuera de los limites de este trabajo el problema de la religion hebraica actual y de las
religiones que de algin modo se consideran originadas en la Revelacién biblica, como el
Islam. El Concilio Vaticano II, al hablar de los diferentes modos en que los no-cristianos
se ordenan a Dios, cita en primer lugar alos judios (Lumen gentium, 16), a los que llama
«pueblo amadisimo de Dios» y con los que reconoce (ener un «patrimonio espiritual co-
min» (Nostra aetate, 4). Podemos decir que, de suyo, los ritos de Israel encaminan a la
salvacién de una forma especial: conservan la promesa de Dios a su pueblo, de la cual no
se arrepiente. La Iglesia espera en la conversién total de Israel como uno de los eventos fi-
nales que precederdn la venida gloriosa de Cristo (cf. Rm 11, 25-29; Catecismo, 674; 839-
840). En cuanto al Islam, el mismo nimero de la Lumen gentium les nombra en segundo
lugar y dice de ellos que «reconocen tener la fe de Abrahamy; esto colocarfa su estatuto
histérico-salvifico a nivel de la Alianza con Abraham, mientras que el de Israel se coloca
en la Alianza con Moisés.

17 ¢ refiere a las partes de la humanidad. Traduzco directamente de la versién francesa,
con apoyo en las versiones italiana, portuguesa e inglesa. La versién oficial espaiiola
(19922) traduce: «Dios busca desde el comienzo salvar a la humanidad pasando a través de
una serie de etapas»; se ve que el traductor no entendi6 el sentido del texto.
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manidad caida que, undnime en su perversidad (cf. Sb 10,
5), quisiera hacer por si misma su unidad a la manera de Ba-
bel (cf. Gn 11, 4-6). Pero, a causa del pecado (cf. Rm 1, 18-
25), el politefsmo asi como la idolatria de la nacién y de su
jefe son una amenaza constante de perversién paganal8 para
esta economia atin no definitiva (n. 57).

La alianza con Noé permanece en vigor mientras dura el
«tiempo de las naciones» (cf. Le 21, 24), hasta la proclama-
cion universal del Evangelio. La Biblia venera algunas
grandes figuras de las «naciones», como «Abel el justo», el
rey-sacerdote Melquisedec (cf. Gn 14, 18), figura de Cristo
(cf. Hb 7, 3), o los justos «Noé, Daniel y Job» (Ez 14, 14).
De esta manera, la Escritura expresa qué altura de santidad
pueden alcanzar los que viven segiin la alianza de Noé en la
espera de que Cristo «retina en uno a todos los hijos de Dios
dispersos» (Jn 11, 52) (n. 58).

Este encuadre permite a la Iglesia considerar con optimismo y
respeto el fendomeno de la diversidad de las relj giones humanas, re-
conociendo su comiin origen en las disposiciones de la Providen-
cial?; al mismo tiempo, el cardcter provisional y preparatorio de
este régimen y las desviaciones a que estd expuesto, y en que de he-
cho cae, deben impulsar el afdn misionero, pues, como dice Juan
Pablo II:

La novedad de vida en El (Cristo) es la «buena nueva para
el hombre de todo tiempo: a ella han sido llamados y desti-
nados todos los hombres. De hecho, todos la buscan, aunque
a veces de manera confusa, y tienen el derecho a conocer el
valor de este don y la posibilidad de alcanzarlo (Redempto-
ris Missio, 11).

Podemos concluir con cuanto dice el Concilio Vaticano II en la
declaracion Nostra aetate, 2:

18 La version espaiiola traduce, contrariamente a las demas versiones: «De vuelta al pa-
ganismo.

19 Como dice Juan Pablo II: «En vez de sorprendernos de que la Providencia permita tal
variedad de religiones, deberiamos mas bien maravillarnos de los numerosos elementos
comunes que se encuentran en ellas» (Cruzando el umbral de la esperanza, op. cit., p. 97).
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La Iglesia Catélica nada rechaza de cuanto hay de verdadero
y santo en estas religiones. Considera con sincero respeto
esos modos de obrar y vivir, esos preceptos y doctrinas que,
si bien en muchos puntos difieren de lo que ella cree y pro-
pone, no pocas veces reflejan un destello de aquella Verdad
que ilumina a todos los hombres. Pero Ella anuncia y tiene
la obligacién de anunciar a Cristo, que es «camino, verdad y
vida» (Jn 14, 6) en quien los hombres deben encontrar la
plenitud de la vida religiosa y en quien Dios ha reconciliado
consigo mismo todas las cosas (cf. 2 Cor 5, 18-19).
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