SOBRE EL DIALOGO
DE LOS PENSADORES CRISTIANOS
CON LAS CULTURAS NO CRISTIANAS
(Siglos Il al XIII)*

JOSEP-IGNASI SARANYANA

1. Introduccién

Punto de partida para comprender la actitud de los cristianos ante
la cultura clasica podria ser, en mi opinién, el célebre discurso de San Pa-
olo en el Aredpago ateniense, a donde fue conducido por los filésofos epi-
:ireos y estoicos, con quienes habia dialogado dias antes (cfr. Act
17,18-19). Alli, tomando ocasién de las formas religiosas paganas, citando
idemas unos versos del poeta Arato, y aludiendo a un himno a Zeus es-
crito por Cleantes, el Apdstol de las Gentes entreabrié a los griegos
—griegos ciertamente cualificados eran aquellos que le escuchaban— uno
de los misterios centrales de la Revelacién cristiana: «Ipsius enim et genus
sumusl», que somos de linaje divino: «toii (Theot) gar kai génos esmén»
‘cfr. Act. 17,18).

«Inculturacién, segtin el neologismo admitido por todos, o «acultu-
racién», cuando se usa el anglicismo correlativo, significa un encuentro de
dos culturas, en el que una cultura mas activa procura trasmitir su mensa-
le a otra cultura, que se muestra mas pasiva, usando formas de ésta 1lti-
ma. Si me es licito emplear aqui esta expresion, San Pablo habria predica-
lo a los atenienses el Evangelio de Nuestro Sefior Jesucristo, revistiendo
la doctrina nueva de algunas formas antiguas, presentando las palabras y
:onceptos de la Revelacién con ropaje griego. Pienso, en efecto, que en

* Leccién dictada por el Autor, el 4 de marzo de 1987, en el «Ciclo de confe-
‘encias con motivo del XIV centenario de la conversién de Recaredo al catolicis-

mo», organizado por la Facultad de Filosofia y Letras de la Universidad de
Navarra.
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sus gestos, cuando hablaba a los filésofos atenienses desde una plataforma
cultural que les era familiar, San Pablo expresaba a la perfeccién dos cues-
tiones capitales de la evangelizacién cristiana, que se habrian de repetir
una y otra vez a lo largo de la historia de la Iglesia: Por una parte, la
conviccién de que no todo lo pagano era malo, sino que, por el contrario,
muchas de sus formas cultural-religiosas encerraban caminos aptos para
llegar a la salvacién eterna o, al menos, para iniciar el camino hacia ella,
como es el caso del altar al «dios desconocido» ateniense. Y, ademds, San
Pablo daba a entender una actitud de respeto hacia las formas culturales
griegas, que conocia bien, en algunas de las cuales vislumbraba el Apéstol
implicitas manifestaciones de la Revelacion sobrenatural comunicada por
cauces ignotos y maravillosos (caso del poeta griego Arato, que habria in-
tuido el misterio de la filiacién divina sobrenatural antes incluso de la
misma Encarnacién). En definitiva, San Pablo tenia gran respeto por mu-
chas formas culturales paganas, no sélo por considerarlas instrumental-
mente aptas para una apologética evangelizadora, sino también, y sobre
todo, por entenderlas valiosas en si mismas, es decir, por ser expresion,
en ultima instancia, de ciertas teofanias auténticas, chispas divinas deposi-
tadas en la Historia, verdaderas semina Verbi, spérmata toi Theoi.

2. Origenes

Tal actitud paulina, benigna y abierta hacia los mejores frutos de la
cultura humana, fue imitada por muchos pensadores cristianos de la pri-
mera generacién, entre los cuales quiero destacar a San Justino!, Cle-

1. «Yo confieso que mis oraciones y mis esfuerzos todos tienen por blanco
mostrarme cristiano, no porque las doctrinas de Platon sean ajenas a Ciristo, sino
porque no son del todo semejantes, como tampoco las de los otros filésofos, estoi-
cos, por elemplo, poetas e historiadores. Porque cada uno hablé bien, viendo lo
que con é] tenia afinidad, por la parte del Verbo seminal divino que le cupo; pero
es evidente que quienes en puntos muy principales se contradijeron unos a otros,
no alcanzaron una ciencia infalible ni un conocimiento irrefutable. Ahora bien,
cuanto de bueno estd ‘dicho en todo, nos pertenece a nosotros los cristianos, por-
que nosotros adoramos y amamos, después de Dios, el Verbo, que procede del
mismo Dios ingénito e inefable; pues El, por amor nuestro, se hizo hombre para
ser particionero de nuestros sufrimientos y curarlos. Y es que los escritores todos
solo oscuramente pudieron ver la realidad gracias a la semilla del Verbo en ellos
ingénita. Una cosa es, en efecto, el germen e imitacién de algo que se da confor-
me a la capacidad, y otra aquello mismo cuya participacién e imitacién se da, se-
gun la gracia que de aquél también procede» (SAN JUSTINO, Apologia, II, 13, 2-6
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mente Alejandrino y Origenes. Este Gltimo representa un caso particular
de apertura dialogante con el fondo cultural de su siglo, constituido de
modo principal por un legado medioplaténico sobre el que comenzaba su
andadura el naciente neoplatonismo. Ya por esos afios del siglo III, Orige-
nes empleaba un argumento escrituristico decisivo para justificar la asimi-
lacién de algunos aspectos de las culturas paganas: un texto tomado del
libro del Exodo, en el que se lee: «Los hijos de Israel habian hecho lo
que les dijo Moisés, y habian pedido a los egipcios objetos de plata, oro
y vestidos. Yavé hizo que hallaran gracia a los ojos de los egipcios, que
accedieron a su peticion, y aquellos se llevaron los despojos de Egipto»
(Ex 12,35-36). Si los israelitas llevaron consigo lo mejor de Egipto, al salir
del Nilo hacia la Tierra Prometida, pues Dios se lo habia ordenado, ¢por
qué no tomar de la cultura pagana lo mejor de ella y asi enriquecer los
primeros desarrollos de la especulacion cristiana?. Dos siglos después, San
Agustin habria de dar un notable impulso a este argumento, al incorpo-
rarlo a su popular De doctyina christiana®.

El problema concreto se presentaba a la hora de determinar qué era
el oro, la plata y los vestidos preciosos, de lo cual debian aprovisionarse
los cristianos, y qué era, por el contrario, la ganga o el material de dese-
cho. A este respecto me parece interesante la actitud que adopté Orige-
nes, quiza el pensador mas vigoroso de la patristica prenicena. Puede ser
conveniente, para conocerla, citar un pasaje de la carta gratulatoria de San
Gregorio Taumaturgo a Origenes, que habia sido maestro suyo en Cesa-
rea de Palestina. Gregorio, que escribe al filo del afio 250, alaba con entu-
siasmo los métodos pedagdgicos de Origenes, y dice: «Tenia él por bien
que filosofdiramos recogiendo con todo empefio cuantos escritos quedan
de los filésofos y poetas, sin rechazar ni reprobar nada, pues no tenfamos
aln juicio para ello. Exceptuaba, sin embargo, las obras de los ateos, los
cuales, saliéndose de los pensamientos humanos, afirman no haber Dios
o Providencia. Estas obras de los ateos, decia Origenes, no merecian si-
quiera ser leidas, para evitar que ni en lo minimo se manchara nuestra
alma, que debe ser piadosa y no oir palabras contrarias al culto de Dios
(--.). Asi pues, los libros de estos hombres, es decir, de los ateos, no mere-

[Corp Ap I, 236 y 238]). A propésito de la polémica en torno a Justino, en la
que no voy a entrar, cfr. ]. MORALES, La investigacién sobre San Justino y sus es-
critos, en «Scripta Theologica» 16 (1984) 869-896.

2. SAN AGUSTIN, De doctrina christiana, 11, 40, 60 (CChr. SL 32, 73-74).
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cen ni contarse en absoluto entre los que han de manejar quienes han
abrazado la piedad»’.

Todo era, pues, apto para aprender; todo debia ser probado; sélo
quedaban excluidas las obras de los filosofos ateos. Pero ¢quiénes eran esos
ateos rechazados por Origenes? Los «ateos», también llamados «materialis-
tas» por otros autores, eran, segin la estimacion de las primeras generacio-
nes cristianas, los filésofos que negaban la existencia de un Dios trascen-
dente, distinto, en cuanto a su naturaleza, del cosmos o universo. Eran,
también, los que rechazaban el emergismo del alma sobre la materia y se
mofaban, por tanto, de la resurreccién del hombre después de la muerte,
o, al menos, declaraban imposible la subsistencia del alma en otra vida.
Un caso muy concreto, relatado por el Nuevo Testamento, de pensadores
«materialistas», serian los saduceos, que disputaron con el Sefior y con San
Pablo. Pero, mucho més importantes, por su influencia y pervivencia a
lo largo de casi medio milenio helenistico, fueron otros materialistas: los
epicireos y los estoicos. En opinién de los mejores analistas, Origenes se
habria referido a ellos. Lo cual es verosimil, puesto que dos siglos después,
San Agustin, comentando precisamente el discurso de San Pablo en el
Aredpago, habria de acusar, a estas dos sectas filosoficas, de falta de hones-
tidad intelectual, de errores en el 4rea de la légica y de la cosmologia, y
de burdo materialismo en su concepcién de la Divinidad*. El Hiponense
ponia en su boca las siguientes palabras: «Nada existe mas alld de la muer-
te; pasar de una sombra es nuestra vida». Es en el fondo, y como habran
advertido Ustedes, la aporia de Epicuro recidiva...

No fue facil, sin embargo, el didlogo de Origenes con la filosofia he-
lenistica, aun cuando hubiese excluido de su horizonte cultural las filoso-
fias ateas. Frente a él quedaba la imponente construcciéon platénica, rica
en paradojas, el abigarrado medioplatonismo y el neoplatonismo emana-
cionaista. Conocidas son las dificultades que tuvo Origenes al intentar su
grandiosa sintesis teoldgica, y como alguna de sus tesis fue malinterpretada
por las siguientes generaciones, sobre todo por quienes intervinieron en
la polémica origeniana del siglo IV, especialmente San Epifanio de Salami-
na. Cualquiera que sea el juicio de la critica especializada sobre las tesis

3. SAN GREGORIO TAUMATURGO, Discurso de agradecimiento a Origenes,
XIII, 152 (SC 148, 159). Vid M. MERINO, Teologia y filosofia en San Gregorio el
Taumaturgo. Aspectos conceptuales en el «Discurso de Agradecimiento a Origenes», en
«Scripta Theologica» 17 (1985) 227-243.

4. SAN AGUSTIN, Sermo CL (PL 38, 807-814).
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origenianas —juicio dificil y comprometido, porque se han perdido buena
parte de sus escritos— una cosa parece clara: Origenes comprendié que era
posible una mayor profundizacion en la fe aprovechando las virtualidades
de la filosofia pagana. Entendié que las herramientas que la cultura heléni-
ca habia puesto a punto podian ser empleadas —aunque no todas— en
provecho de la causa cristiana. Por esto valord tan positivamente el legado
clasico, y se sintié movido a estudiar con frenesi, en sus primeros afios
alejandrinos, las tesis neoplaténicas de Ammonio Saccas.

El gran légico Porfirio, primero cristiano y luego apdstata de la fe,
narraba indignado la actitud de Origenes en los siguientes términos: «Este
método absurdo de leer las Escrituras alegéricamente procede de un hom-
bre con quien yo mismo traté de muy joven. Hombre célebre en su tiem-
po y que lo sigue siendo atn por las obras que dej6. Me refiero a Orige-
nes, cuya fama es grande entre los maestros de estas doctrinas (cristianas).
Y es que, habiéndose hecho discipulo de Ammonio Saccas, el que tanto
éxito obtuvo en filosofia en nuestro tiempo, Origenes se aprovech6 gran-
demente de su maestro en orden a la pericia en los discursos. Respecto
empero del recto propésito de la vida, eché por senda contraria a aquel.
En efecto, Ammonio, educado como cristiano por padres cristianos, ape-
nas gusté de la reflexién filoséfica, retorné a una conducta de acuerdo
con las leyes (es decir, apostatd). Origenes, en cambio, formado como
griego en las letras griegas, vino a parar a la temeridad barbara (del cristia-
nismo). Entregado a ella, trafic6 consigo mismo y su talento por las le-
tras, viviendo desde luego en su vida como cristiano y contra la ley (del
paganismo), pero helenizando en sus opiniones sobre las realidades y lo di-
vino, y aplicando fraudulentamente lo helénico a fibulas extrafias (es de-
;ir, al cristianismo). Tenia trato continuo con Platén, y frecuentaba las
obras de Numenio (...) y de los més ilustres pitagéricos. Tenia igualmente
1 mano los libros del estoico Queremon y de Cornuto, de quienes apren-
1i6 la interpretacién alegérica de los misterios griegos, adaptindola a las
Escrituras judaicas»>.

Bello testimonio de la actitud de Origenes, en boca de un gran ene-
nigo suyo y de la causa cristiana. Incontrovertible testificacién, que ex-
sresa bien a las claras cémo Origenes habia hecho suyo aquel mandato
le Yavé a los israelitas, y habia sabido tomar de la filosofia helénica el
o y la plata y los vestidos preciosos. No obstante, Porfirio erraba en
in punto o, por lo menos, no hacia justicia completa a las fuentes orige-

5. Texto de Porfirio referido por EUSEBIO, Historia ecclesiastica, VI, XIX, 5-8
SC 41, 114-116).
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nianas. La exégesis alegorica, en la que Origenes se manifesté como consu-
mado intérprete y maestro, no provenia de los estoicos, como estimaba
Porfirio, sino de Filén de Alejandria, pensador judio contemporineo de
Jesucristo, quien, a su vez, la habia tomado de autores griegos anteriores.
Origenes, pues, tomé de los judios, no sélo el Antiguo Testamento, que
es patrimonio comun de cristianos y hebreos, sino también la exégesis ale-
gorica y las cuestiones filosdficas mas importantes desarrolladas por Filon,
muchas de ellas al socaire de Platon, los pitagoricos y los estoicos.

En conclusién: Origenes representa el primer gran esfuerzo de asi-
milacién del legado clasico y judaico con vistas a la profundizacién de la
Revelacién. Este esfuerzo, llevado a cabo durante los primeros cincuenta
afios del siglo III, revistid una significacion muy especial para la Iglesia
prenicena, entonces empefiada en la gran batalla antignéstica. Constituyd
una prueba incontrovertible de que era posible una reflexion racional en
la interioridad de la Revelacién. Desde el punto de vista apologético ad
intra, es decir, de consolidacion de la Iglesia primitiva, Origenes demostr6
practicamente que era viable una gnosis cristiana, es decir, una gnosis or-
todoxa; probd que era posible no sélo usar la inteligencia, sino también
el legado clasico de la inteligencia, para penetrar en los arcanos divinos.
No habia lugar, pues, para afioranzas de otras sabidurias o gnosis tomadas
de los misterios paganos. Fe y razén casaban o, al menos, podian casar.
No eran condenables todos los logros de la Humanidad anteriores a la ve-
nida de Cristo. Los esfuerzos del pensamiento griego eran validos en bue-
na parte y, por consiguiente, debian ser aprovechados... Pero, el camino
no seria facil, como prueba el hecho de que algunos, como Ammonio Sac-
cas y Porfirio, se perdieran en la empresa... No hubo, pues, helenizacion
del cristianismo, como algunos repiten después de Adolf von Harnack, si-
no cristianizacién del helenismo, lo cual es cosa bien distinta.

3. San Agustin de Hipona

Han pasado dos siglos®. La Iglesia ha salido de las grandes persecu-
ciones, fortalecida por la sangre de tantos martires. El Imperio Romano,

6. Hubo también, como se sabe, otra corriente patristica, menos benévola
con el pensamiento clasico grecorromano (p. ej. Taciano y Tertuliano), quiza por-
que consideraba que la filosofia helena tenia aspectos pseudorreligiosos contrastan-
tes con la Revelacion cristiana. Sobre este tema puede verse: H. DOERRIE, Die an-
dere Theologie. Wie stellen die friibchristlichen Theologen des 2.-4. Jabrbrt. ihren
Lesern die «Griechische Weisheit» (=den Platonismus) dar?, en «Theologie und Philo-
sophie» 56 (1981) 1-46.
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aquella imponente construccién politico-social, se ha rendido al cristianis-
mo, y se tambalea, por crisis internas y por la presion de los jévenes pue-
blos germanos. En tal contexto, la divina Providencia obsequié a la Iglesia
con una nueva figura genial: San Agustin de Hipona, el Africano de Ta-
gaste, un niimida romanizado de excepcional ingenio, ganado por la gracia
para el cristianismo.

También San Agustin, ansioso durante su adolescencia y primera ju-
ventud por la bisqueda de la verdad; que hubo de pasar sucesivamente
por el escepticismo académico, el maniqueismo y el neoplatonismo, hasta
llegar finalmente a la fe cristiana, también él, como antes Origenes, tendra
que dialogar con la filosofia clisica o helenistica, que pervive y sefiorea
en medio de las ruinas politicas del Imperio. Pero su dialogo va a tener
un cariz distinto del que hemos visto habia practicado Origenes. La acti-
tud de Origenes, abierta y receptora de todo lo clasico, con excepcion de
la filosofia atea, se ha hecho més cauta en San Agustin, decepcionado por
una larga bisqueda de una a otra escuela, sin obtener resultado alguno sa-
tisfactorio. Agustin, en efecto, llegd al cristianismo después de dejar la fi-
losofia pagana. Origenes, en cambio, habia ido a la filosofia pagana para
mejor comprender el cristianismo. '

Con todo, el Hiponense no menosprecié el saber antiguo. Platon
fue objeto de especiales predilecciones, el tnico quiza que salvé de la bi-
blioteca helénica. Los demés pensadores de la familia platénica, como Plo-
tino, a quien tanto debia en su camino hacia la fe, Apuleyo, Jamblico y
Porfirio sélo son nombrados. Los presocraticos son citados con poca sim-
patia, por su materialismo. Grandes elogios, en cambio, vierte al hablar
de Sdcrates: «maestro de cuantos florecieron en aquel entonces», dice,
«principe de la moral». Pero, sobre todos, Platén es el elegido. De Aristé-
teles, solo tres referencias criticas, una de ellas especialmente negativa, aun
cuando estd claro que usa las principales tesis aristotélicas, sobre todo en
su tratado sobre la Santisima Trinidad, donde le vamos a ver trabajando
v partir de las diez categorias.

¢Por qué Platén y sblo éI? Oigan Vds. el siguiente texto: «Maravi-
lense algunos que estin en comunién con la gracia de Cristo con noso-
ros al oir o leer que Platén sinti6 de Dios estas cosas, que ven ellos que
;oncuerdan mucho con la verdad de nuestra religién. Basados en esto, al-
unos han pensado que, cuando Platén viajé a Egipto, oyé al profeta Jere-
nias o que ley en sus viajes las Escrituras proféticas. A decir verdad,
ambién yo inserté esta opinién en alguna de mis obras. Pero, controlada
1 cronologia (...) en aquel viaje Platén no pudo ver a Jeremias, muerto
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tanto tiempo antes, ni leer las escrituras, que atin no habian sido traduci-
das al griego, lengua que él sabia»’.

Definitivamente, Platén fue preferido por Agustin, porque este filo-
sofo griego ofrecia mds garantias en un didlogo entre el cristianismo y el
helenismo. Aristételes, en cambio, de quien conocia bien la doctrina de
las categorias, aprendida durante su adolescencia africana, le parecia dema-
siado horizontalista, y su doctrina de la substancia, insuficiente para poder
conocer algo de la esencia divina, que es, ciertamente, hipersubstancial.
Por el contrario, las doctrinas platénicas sobre el bien y el origen del
mundo estaban tan préximas a la revelacién mosaica, sobre todo a algu-
nos pasajes genesiacos, que no podia menos que admirarse... Tales coinci-
dencias no podian explicarse, segin el Hiponense, mds que por un contac-
to de Platén con las Escrituras. Por consiguiente, en algin momento
indeterminado y por un camino ignoto, puesto que el filésofo griego nun-
ca tratd directamente a los profetas veterotestamentarios y desconocia la
lengua hebrea..., Platén tuvo que tener acceso al Pentateuco.

Lejos queda ya el entusiasmo origeniano por el mundo griego, y no
digamos la admiracién de San Justino, para quienes Dios pudo muy bien
haber hablado a los helenos, depositando en sus mentes semillas de la Re-
velacion; lejos queda ese sentir benigno y admirado por las construcciones
de la filosofia pagana, con escepcién de los filésofos ateos, admiraciéon que
habiamos comprobado todavia a mediados del siglo III. San Agustin, quiza
decepcionado de tanta tesis incongruente que habia debido transitar antes
de abocar a la fe cristiana, concede poca verosimilitud a la investigacion
filosofica pagana, aun cuando paradégicamente, siendo un hombre de su
tiempo, muchas tesis agustinianas fundamentales dependen con certeza de
posiciones helenisticas, y sélo a partir de ellas pueden justificarse: tal es
el caso, por ejemplo, del tema de las rationes seminales, estrechamente em-
parentado con los [dgoi espermaticdi estoicos; o el tema de la illuminatio,
vinculado directamente a la gnoseologia platénica; o su teologia trinitaria,
dependiente del esquema plotiniano, aunque profundamente modificado.

Sin embargo, y esto me parece importante subrayarlo, si bien la ac-
titud del Hiponense fue mas distante de la filosofia griega, que la actitud
de Origenes, San Agustin incorporé més de los antiguos a su pensamien-
to, que el Alejandrino al suyo propio. Y esto, porque Agustin especul6
mas que Origenes, al menos segin las obras que se conservan de éste. El
Hiponense fue mas critico, pero asimilé mas. El Alejandrino habia sido

7. SAN AGUSTIN, De civitate Dei, VIII, 11 (CChr.SL 47, 227-228).
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mas entusiasta, pero quiza habia acogido menos. Por ello se ha dicho, y
es verdad aunque suena a tdpico manualistico, que San Agustin llev6 a ca-
bo una profunda cristianizacién de Platén o, por lo menos, de las mejores
tesis platdnicas. Posteriormente, a lo largo de los siglos altomedievales, es-
te Platén cristianizado habria de dominar todo el panorama euro-
occidental, hasta el punto de constituir la explicacién «ortodoxa», segiin
el sentir de las escuelas, de todo lo divino y lo humano asequible a la ra-
z6n natural; y de ser también vehiculo especulativo idéneo para la mayo-
ria de las grandes sintesis teologicas. Santo Tomas, sin embargo, habria de
ser una excepcidn en esa unilateral aceptacién del platonismo-agustinismo.
Pero, de esto trataremos mas adelante.

4. El «Corpus areopagiticum»

Volvamos ahora a la Antigiiedad tardia. Plotino, el gran pensador
neoplaténico, aun cuando haya estado en la génesis de la conversién agus-
tiniana, fue cristianizado por otro camino. Esa senda, mucho mas larga,
y de efectos mas tardios sobre la Alta Edad Media, va a pasar primero
por Proclo, y después por un misterioso personaje, del que casi nada sabe-
mos, llamado Dionisio.

Dionisio Pseudo-Areopagita escribi6 su célebre corpus doctrinal entre
2] 480 y el 530. Sobre su prestigio en la Edad Media, quizi no sea preciso
nsistir. Todos Vds. recuerdan seguramente que, regaladas sus obras por el
Emperador Miguel II de Bizancio al Emperador Ludovico Pio, hijo de
Carlomagno, durante la primera mitad del siglo IX, fue varias veces tradu-
;ido al latin, ejerciendo una profunda fascinacién, tanto porque se le creia
| discipulo de San Pablo convertido después del discurso del Aredpago,
:omo porque supuso el reencuentro de Occidente con el viejo y afioso
irbol de la filosoffa helenistica, olvidado después de las invasiones germaé-
lcas y arabes. Aquellos puntos del Dionisio que eran mas oscuros, o que
e revelaban en contraste con la ortodoxia cristiana, eran interpretados a
a luz de una obra de San Maximo el Confesor, titulada Ambigua. Las sos-
sechas sobre la falsa identidad de este Dionisio no tomaron cuerpo hasta
a primera mitad del siglo XII, siendo Pedro Abelardo uno de los prime-
os en propalarla... Pero, dada la inercia que registran las evoluciones his-
oricas, el Dionisio no perdié ni un 4pice de su gloria hasta pasados dos
iglos, al menos.

Pues bien, a pesar de su oscura identidad, y a pesar también de su
ludosa ortodoxia en algunas cuestiones importantes, el corpus areopagiti-
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cum fue también aprovechado en beneficio del pensamiento cristiano, de
forma que se constituyé en mediador entre Plotino y la especulacién
medieval.

Este Dionisio habia sido, en efecto, un cristiano admirador y segui-
dor de Plotinio y de Proclo. De ellos habia tomado dos ideas fundamenta-
les, quiza las més caracteristicas del neoplatonismo, dos temas que habrian
de manifestarse, con el paso de los afios, como absolutamente providencia-
les para el cristianismo medieval:

Por una parte, la Edad Media acogi6 del Dionisio la idea neoplaténi-
ca de la continuidad metafisica del orden creado, y su consecuente estruc-
turacién jerarquizada, lo cual supondria la conviccién de que el ser y, en
general, todas sus propiedades trascendentales, admitian gradacion, es de-
cir, més y menos, y que todas las posibilidades de ser estaban cubiertas
de hecho. Habia asi, segin el Dionisio, nueve coros angélicos, después de
los cuales venia el hombre, y después aparecia una sucesion indefinida de
niveles en el orden animal, vegetal y mineral... Tal disposicién del univer-
so en grados, sin saltos bruscos, en perfecta continuidad metafisica, se pro-
ducia a partir del Primer Principio, sin menoscabo de éste, en virtud del
axioma bonum est diffusivum sui®.

Por otra parte, del Dionisio se tomé también la idea neoplaténica
de que el «mal, como tal, ni es realidad, ni estd en las cosas»®. Ambas
tesis dionisfacas, aunque en continuidad con Plotino y Proclo, rompian
con Platén, para quien el mundo sublunar era una pura apariencia y, por
consiguiente, malo y defectuoso en la misma medida que era. Y, aunque
estos temas ya habian sido vislumbrados por San Agustin en su polémica
antimaniquea, s6lo tomaron carta de naturaleza en la especulacién medie-
val occidental, después de la asimilacién del corpus areopagiticum.

Si bien su influjo fue grande en todos los altoescolasticos, por ejem-
plo en San Buenaventura, que no dudaba en aplicar a la teologia trinitaria
la tesis del bonum diffusivum sui; fue Santo Tomis el mas beneficiado por
las tesis del Dionisio, a quien cité mas de 1500 veces a lo largo de su cu-
rriculum operum. Como dato curioso, sepan Vds. que la obra autbgrafa
mas extensa que se conserva del Aquinate es un cuaderno de clase, en que
tomaba los comentarios de San Alberto Magno al corpus areopagiticum.

Este fue el mérito de este desconocido personaje, del cual tanto se
beneficié la posterioridad cristiana: su asimilacion del legado neoplaténico,

8. Cfr. PSEUDO-DIONISIO AREOPAGITA, De divinis nominibus, cap. 4,1 (PG
3,694B.)
9. Ibidem, cap. 4,33 (PG 3,734B).

134



SOBRE EL DIALOGO DE LOS PENSADORES CRISTIANOS

lo cual llevé a cabo a pesar de la evidente tensién, observable en sus escri-
tos, entre la fe cristiana que profesaba y la filosofia neoplaténica que ad-
miraba y practicaba.

5. Santo Tomds de Aquino

En las fechas en que debié morir el Dionisio, hacia el 525, cuan-
do la Antigiiedad tardia daba sus Gltimos estertores, reinando en Bizan-
cio el gran Basileos Justiniano, los pensadores cristianos habian logrado,
tras improbos esfuerzos, cristianizar —valga la expresién— lo mejor del
judio Filén Alejandrino, de Platén el divino y de Plotino el oscuro, por
obra de Origenes, Agustin y Dionisio. Por esos mismos afios, Boecio,
pensador cristiano italorromano, legaba a la Edad Media los esfuerzos
mis interesantes de Porfirio, aquel légico neoplaténico, contemporineo
de Origenes y discipulo de Plotino, enemigo acérrimo de la Iglesia. De
Porfirio, Boecio habia recibido la intrincada cuestién de los universales,
uno de esos temas eternos que, retomado en el siglo XII, no abandonaria
ya la palestra del pensamiento occidental..., sobre todo después del sin-
gular «torneo» mantenido por Pedro Abelardo y Guillermo de
Champeaux.

Pero, el mundo cristiano lo ignoraba todo, o casi todo, de ‘Aristdte-
les. Apenas sus obras logicas, recibidas a través de los comentarios y tra-
ducciones de Boecio, estaban al alcance de los cristianos. El periplo de
Aristoteles habria de ser largo. Sélo su fuerza intrinseca, es decir, la po-
:encia intelectual de los planteamientos del Estagirita, seria capaz de supe-
-ar un rodeo tan dilatado, en el que habria sucumbido cualquier otra filo-
iofia que no fuese la del més grande ingenio de la Grecia clisica. Y, en
sta recuperacion providencial de Aristételes, la cristiandad habria de con-
ar con unos aliados poderosos: los pensadores islimicos. Asi pues, Aristo-
eles habria de pasar del griego al siriaco, del sirfaco al arabe, del arabe
I romance castellano, y del romance castellano al latin, para llegar final-
nente a Paris, al cabo de quince siglos, en lo que se considera su segunda
ntrada en Europa —la primera habia sido a manos de Boecio, como ya
1e dicho— a los comienzos del siglo XIII, cuando la Universidad de Paris,
* otras dos o tres universidades, se aprestaban a comenzar su singladura.

En la cristianizacién de Aristételes jugaron un papel capital los co-
nentarios de Santo Tomas de Aquino, llevados a cabo durante su estancia
n la Corte Pontificia, de 1259 a 1268. Esta asimilacién de las tesis mds
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aprovechables del Estagirita resulté muy polémica y dolorosa, tanto como
antes no lo habia resultado ninguna otra asimilacién del pensamiento ju-
dio o pagano, al menos en vida del cristiano que se propuso esa asimila-
cién. Origenes, por ejemplo, fue muy criticado después de muerto, pero
no tuvo grandes problemas, en vida, por sus trabajos sobre el pensamien-
to medioplaténico... San Agustin fue muy discutido en vida por cuestio-
nes de caricter dogmitico —recuérdese sus polémicas con maniqueos, do-
natistas y pelagianos—, pero su asimilacién de Platén no desperté ninguna
oposicién. El Dionisio, a lo que se sabe, produjo alguna inquietud —no
sabemos si en vida o después de muerto— por su concomitancia con Plo-
tino y Proclo, pero San Méximo se encargd de suavizarla con sus Ambi-
gua. En cambio, la actitud de Santo Tomas ante Aristoteles fue duramente
combatida, ya en vida del Aquinate, y lo fue mucho miés después de su
muerte en 1274. Puede decirse, pienso que sin exagerar, que la actitud del
Doctor Angélico ante Aristoteles dividié los espiritus bajomedievales en
facciones irreconciliables, hasta nuestros dias, lo cual ha supuesto no poca
dificultad para valorar adecuadamente la obra de asimilacién llevada a ca-
bo por Santo Tomis.

De entrada, el Aquinate tuvo que pelear con la «ortodoxia» estable-
cida en la Universidad, consistente en un aglomerado, ya decantado por
el transcurso de los siglos, en el que se mezclaban, en armoniosa sintesis,
aportaciones del platonismo agustiniano con algunas tesis neoplatdnicas
aportadas por Avicebrén y Avicena: el primero, un pensador espafiol de
raza judia, y el segundo, un pensador persa de religién islamica. Esta co-
rriente, que algunos medievalistas han denominado agustinismo aviceniano
o avicebroniante, en razén de su génesis, habia sido plenamente asimilada
por los escolasticos de la primera generacion parisina y también por los
primeros maestros franciscanos, como Alejandro de Hales y San Buena-
ventura. Se habia logrado un sistema homogéneo, en el que los principales
misterios cristianos, en la medida en que eran explicables, eran convenien-
temente ilustrados, sin especiales sobresaltos y en un clima de especial
aceptacién.

En todo este proceso, la Universidad de Paris, como la de Oxford
y algunos estudios generales de otros lugares de Europa, contribuian a
trasmitir las tesis mas importantes y a diseminarlas por toda la cristiandad.
Nemine discrepante, los estudiantes aprendian estas teorias y las entregaban
después a la siguiente generacién. Y este proceso se venia repitiendo desde
hacia més de cien afios, con un enriquecimiento de las cuestiones que era
gradual, sin traumas, y siempre dentro del mismo sistema.
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En este clima sereno, Aristételes produjo alguna inquietud, cuando
comenzd a conocerse de la mano de las grandes parafrasis avicenianas, a
principios del siglo XIII; y las autoridades académicas parisinas y las auto-
ridades eclesiasticas, incluso el mismo Romano Pontifice, reaccionaron
con prontitud: Aristételes no debia «leerse», ni en publico, ni en privado,
hasta que hubiese sido debidamente revisado. Esta decisién de Gregorio
IX era publicada en 1228, durante la gran huelga estudiantil parisina, en
un documento pontificio titulado Ab Aegyptiis argentea'®, que volvia so-
bre el célebre texto del libro del Exodo, que ya hemos visto citado por
Origenes, al comienzo del siglo III. Se trataba, por consiguiente, de expur-
gar el corpus aristotelicum, tomando de él aquello que pudiese ser 1til para
la causa cristiana.

La revision pedida por el Pontifice tardé en llevarse a cabo, porque
la comisién nombrada al efecto no pudo reunirse nunca'’. La divina
Providencia tenia otros planes, y habia reservado a Santo Tomas la gloria
de ser el censor del Estagirita.

Mientras tanto, el ambiente de la Universidad de Paris se habia en-
rarecido. Las polémicas entre los seguidores de Aristoteles, jovenes maes-
tros de la Facultad de Artes, que no acataban las medidas cautelares im-
puestas por las autoridades eclesiasticas, y los partidarios de aquella otra
doctrina ya establecida en Paris, de raices agustiniano-aviceniantes, subian
de tono por momentos. Tomas de Aquino hubo de volver a Paris, de-
jando su querida Italia, donde habia llevado a cabo la lectura atenta de
Aristoteles y su comentario. Parecia la persona idénea para mediar en
la polémica. Los agustinistas le esperaban, convencidos de que por fin ha-
brian de triunfar de los impertinentes artistas parisinos. Pero, cuando lle-
g el Aquinate, la de cepcidn de los franciscanos agustinistas fue grande,
al tiempo que los artistas no salian de su asombro. Santo Tomas daba la
razén a unos, en unas cosas, y a otros, en otras. Y, por encima de todo,
como testimonia el mds inteligente de los artistas, Siger de Brabante, sos-
tenia, en los temas mas polémicos, opiniones absolutamente personales...,
como en el caso de la doctrina sobre el esse, o en la cuestién sobre la
creacién ab aeterno, o en el tema del alma como forma substancial del
cuerpo, etc.

10. Edicién en el Chartularium Universitatis Parisiensis (CUP I, 136-139 n.
79).

11. Sobre la comisién, nombrada por Gregorio IX en 1231, cfr. CUP I,
143-144 (n.87)
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¢Qué habia, pues, ocurrido? ¢Por qué la sorpresa de unos y la de-
cepcién de otros? Sencillamente: que Santo Tomés no se habia hecho aris-
totélico. Habia leido cuidadosamente la obra del Estagirita, y habia toma-
do de ella lo que le habia parecido util y correcto para su personal
sintesis. Sintesis, que, por otra parte, contaba con elementos provenientes
de otras corrientes de pensamiento, muy especialmente del mismo San
Agustin y del Dionisio Pseudo-Areopagita, incluso de Avicena, el persa is-
lamizado, y de Averroes, el hispanomusulmédn, aunque de éste mucho
menos...

Santo Tomds habia tomado, siguiendo la imagen biblica, el oro, la
plata y los vestidos de Aristételes, dejando la ganga, es decir, aquellos as-
pectos de la sintesis peripatética mas groseramente materialistas... Por eso,
aun cuando adopté la misma terminologia aristotélica en tantos puntos,
la cambié de contenido también muchas veces.

No se crean, pues, que el Aquinate haya cristianizado Aristoteles:
aqui la manualistica ha simplificado en exceso la Historia; el Angélico no
fue sin mas aristotélico, como tampoco, muchos siglos antes, el Hiponen-
se habia acogido acriticamente las tesis platdnicas, ni Origenes, las conclu-
siones de Filén, ni el Pseudo-Dionisio, las de Plotino. Lo propio, efectiva-
mente, de la labor que llevaron a cabo tales pensadores cristianos con
relacién a otros paganos, se expresaba perfectamente con el texto del Exo-
do: tomar de los egipcios el oro, la plata y los vestidos buenos, y dejar
lo demas.

ERES

Termino ya mi intervencién. Hemos recorrido trece siglos de diélo-
go cristiano con culturas no cristianas. La Edad Media estd ya perfecta-
mente configurada. Se ha producido la «cristianizacién» de los legados cla-
sico, judaico e isldmico. Hemos visto los esfuerzos de una serie de
pensadores tomando lo mejor de otras culturas. Y hemos aprendido que
la cristianizacién exige apertura hacia todo lo bueno que el hombre ha
producido, bien sea cientifico, artistico o técnico; pero, hemos comproba-
do también que la cristianizacién no supone, sin mas, una asimilacion in-
discriminada, que podria poner en dificultad la propia identidad cristiana.
Impone, pues, una seleccién atenta de los materiales heredados, en fun-
cién, no tanto de esos mismos materiales, cuanto de la finalidad persegui-
da por la cristianizacién, que es, en definitiva, una mejor comprensién del
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misterio divino y del hombre mismo. Origenes, Agustin, Dionisio y To-
mas de Aquino habian seguido inteligentemente el consejo de San Pablo
a los Tesalonicenses: «<Examinadlo todo y apropiaros de lo que sea bueno»
(Thess. 5, 21). Y, cuando su labor estaba culminada, la Edad Media cristia-
na se aprestaba a cruzar su Rubicén...

J. 1. Saranyana

Instituto de Historia de la Iglesia
Universidad de Navarra
PaMpPLONA
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