§ 224

“Mysterium-sacramentam”™ cristiano y no cristiano.

I. Antiguo culto de misterios

La piedad antigua estaba en gran parte unida a formas rigida-
mente tradicionales. La época del helenismo, en Ja que ocurrié un
fecundo maridaje del espiritu griego con el del Préximo Oriente,
dié vida a la mds profunda piedad extracristiana en las llamadas
religiones de misterios (Isis-Osiris en Egipto, Demeter en Eleucis,
Adonis en Siria, Ister en Babilonia, Astarté en Fenicia, Mitra en
Persia, etc.). Lidmase asi una serie de religiones del Proximo Orien-
te, importadas a Occidente por esclavos, comerciantes y soldados
y que encontraron adeptos incluso entre los indigenas. Sus fieles
se reinen en comunidades cultuales que, a diferencia de las judias
y ¢ristianas, no se unen en una comunidad total eclesiastica. Tales
religiones prometian a sus adeptos la salvacién; eso puede abarcar
todo lo que ¢l hombre desea: por ejemplo, la liberacién de los
peligros de la vida, proteccion contra las enfermedades y el fracaso
y sobre todo la salvacién del alma, es decir, la inmortalidad y per-
fecta comunidad con Dios después de la muerte. Los dioses en los
que esperaba el hombre arrojado a su destino se habian aparecido
alguna vez alld por la oscura prehistoria en figura humana, la ma-
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yoria de las veces joven, y habfan compartido con los hombres
dolores y alegrias; habijan sucumbido a la muerte y despertado de
nuevo a la vida; perduraban en el mito. Sus pasiones y acciones
debfan ser representadas en el rito y, por tanto, recordadas siempre
de nuevo. Las fiestas y dedicaciones cultuales secretas eran enten-
didas como festejo y actualizacién de la muerte y resurreccién de
un dios. Participando en estos ritos el hombre esperaba participar
del destino, muerte y nueva vida eterna de los dioses. El misterio
es, por tanto, “una accién cultual sagrada, en la que se hace pre-
sente un hecho salvifico bajo las condiciones del rito; al cumplir
este rito la comunidad cultual participa de la accion salvadora y
gana medianie eso la salvacion” (O. Casel, Kultmysterium (1948),
3. ed., 102). En la época helenistica se desarrolld una especial
relacidn de confianza con la diosa Isis, divinidad pdnica, reina del
ciclo v diosa-madre (Cfr. Apuleyo, Metaph. X1, 25).

Las fiestas de estas religiones de misterios eran distintas; ban-
quetes de pan y vino salvificos; el taurobolium, en el que el adep-
to, metido en una fosa, era bautizado con la sangre de un toro;
la danza en corro dando vueltas y arrojandose al suelo, que exci-
taba todos los sentimientos hasta el delirio; los adoradores de
Dionysos bailaban esa danza por la noche y se lanzaban como un
torrente por las laderas de las montafias; cafan por fin sobre los
animales elegidos para el sacrificio y les arrancaban la carne a
mordiscos, para devorarla cruda. Tuvo especial importancia el culto
a Mitra, que pretendia educar a sus adeptos (sélo hombres) ética
y militarmente.

Estos ritos por lo general garantizaban la participacién en la
vida de la divinidad sin presupuestos éticos ni deberes; bastaba el
cumplimiento de los ritos. Los iniciados o adeptos eran entre si
hermanos y hermanas. Los ritos, o por lo menos su sentido mas
profundo, se mantenian ocultos ante los no iniciados.

H. Diferencia entre el misterio cristiano y pagano

Los historiadores de la religién no creyentes supusieron que 1os
sacramentos cristiancs no eran mas que una continuacion de los
misterios paganos.

Tal afirmacién es insostenible por las siguientes razones:

a) En el culto de misterios el adepto pretende entrar en relacion
con la divinidad mediante su accién; logra influjo y hasta poder so-

29



MICHAEL SCHMAUS § 224

bre el dios (magia). En los sacramentos cristianos, en cambio, es Dios
quien obra sobre los hombres; los sacramentos no conceden al

hombre ningin poder sobre Dios; es Dios quien se apodera del
hombre en ellos, para incorporarle a su vida.

b) Las figuras de salvadores en las religiones de misterios son
imdgenes miticas; son encarnaciones de los procesos y fuerzas natu-
rales sentidas y entendidas numinosamente (primitivas deidades de la
vegetacion), en que se exterioriza sensiblemente el anhelo religioso
del corazén humano. Por ejemplo, la muerte y resurreccion de Dio-
nysos y Atis son la representacion mitica de la muerte y reaparicién
de ]a vida natural en el otofio y primavera; la participacién en su
vida no es mas que la participaciéon en el ritmo de la naturaleza,
entrega a su proceso, a su hacerse, florecer, madurar v morir. Los
misterios no pueden librar al hombre de la estrechez de la existencia
y del poder del pecado, porque no pueden conducirle hacia una rea-
lidad de verdad superior a €l y distinta del mundo de la experiencia.
Cristo, en cambio, no es un mito, sino historia; Cristo rompe el pro-
ceso circular de la naturaleza; quiebra el anillo que enlaza nacimienfo
y muerte y que era inevitable para el hombre natural. El nacié y
murié una vez, en un tiempo determinable y en lugar que puede
ser indicado. La muerte de Cristo ya no se repite: murié de una vez
para siempre y ya no muere mas. Los sacramentos no son, pues,
una repeticion de su muerte. Cristo es el nuevo principio puesto
por Dios. “Con la palabra principio pone Dios a 1a vez una cufia en
la cadena circulante del tiempo; con ella apunta a un punto com-
pletamente determinado en esa cadena: la toca en ese punfo y la
rompe. El indicador se convierte aqui en cufia que rompe; que
quiebra la infinita cadena, llamada tiempo, por un punto determi-
nado; que hace saltar el proceso circular en un punto concreto;
que logra lo mas enorme que puede ocurrir al espiritu humano
cuando se encuentra con que la cadena circulante del tiempo—rota
en un punto concreto—sigue dando vueltas” (P. Schiitz, Das Evan-
gelium unserer Zeit dargestellt (1939), 10).

El mistenio cristiano se distingue, pues, esencialmenie del mito
del eterno retorno de la naturaleza. Cristo en los sacramentos ha
confiado a la Iglesia las acciones salvificas que El realizé de una
vez para siempre, de forma que ella puede participar en su muerte
y resurrecciéon ocurridas una sola vez.

Es una cuestién dificil de resolver 1a de cdmo los hombres de
épocas posteriores puedan participar de hechos histéricos pasados
¢ irrepetibles y participar en ellos de tal forma que cooperen en su
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realizacidn; parece que debe haber cierta contemporaneidad entre
los participantes de la muerte y resurrecciéon y los hechos mismos.
Apenas puede decirse como hay que explicar tal contemporaneidad.
La teoria de los misterios, de Odo Casel, intenta contestar esa cues-
tién. Mds tarde volveremos sobre ella. No puede eludirse la difi-
cultad del problema, negando la participacion en la muerte y resu-
rreccion de Cristo por parte de quien recibe los sacramentos. Tal
participacion estd claramente testificada en la Escritura (Rom. 6).
La revelacion del NT esta tan lejos del mito del eterno retorno de
la vida y muerte de la divinidad, como de la concepcién racionalista
de que Cristo no es mis que un maestro y pedagogo. La Escritura
testifica una participacion en la vida, muerte y resurreccion de
Cristo, pero esa participacion no se cumple porque la muerte y re-
surreccién de Cristo se repitan en cada presente; es una partici-
pacion en la obra salvifica que ocurrié una vez y que, sea de la
forma que sea, se actualiza para quien recibe el sacramento.

Cristo nos puede sacar del mundo y conducirnos a la gloria del
Padre porque no es una encarnacion de 1a naturaleza ni creacién
de los anhelos religiosos del corazéon humano, sino que es ¢l En-
viado al mundo por el Padre. L.os sacramentos no son, pues, cami-
nos para sumergirse mds profundamente en la naturaleza, sino el
camino que nos saca de las deficientes formas existenciales del
mundo para llevarnos a la forma de existencia y vida de Dios.

¢) A estas mmportantes distinciones se afdade que la eficacia
de los sacramentos cristianos estd éticamente condicionada, mientras
que los misterios paganos obran naturalmente (mdgicamente) y su
culto se cumple en formas a menudo repugnantes, barbaras ¢ inmo-
rales (prostitucion sagrada, taurobolium).

d} Cuando se comparan los misterios paganos y los sacramen-
tos cristianos debe tenerse en cuenta también que nuestras noticias
sobre los cultos de misterios son insuficientes; se reducen a algunas
Inscripciones, versos y escuetas noticias de escritores cristianos o
no cristianos. No pocas veces nace la impresién de un profundo pa-
rentesco entre los cultos paganos de misterios v los sacramentos
cristianos, debido al hecho de que la investigacion de la ciencia de
las religiones aplica expresiones técnicas de la teologia sacramental
a los misterios no cristianos, sin ajustarlas a su d4mbito significativo
y sm que el contenido las justifique.

e} La evolucion de ciertos misterios se interrumpe en la época
posicristiana (por ejemplo, el culto a Mitra).
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IIl. Los misterios en la mente de los Padres
de la Iglesia

Los Padres de la Iglesia llaman muchas veces a los misterios
paganos remedos diabolicos de los sacramentos cristianos. Para va-
lorar correctamente ese juicio condenatorio hay que distinguir entre
los misterios precristianos y los misterios paganos de la época
cristiana.

a) Los misterios precristianos nacieron del anhelo de librarse
del pecado y de la pesantez del destino. Aunque el abandono y
confusion del corazén humano presente tan burdas figuraciones
y errores, se expresa en ellos aun todavia un auténtico anhelo de
ese corazon, tanto mds cuanto que la promesa del Salvador acom-
pafia a los hombres a través de los siglos (Cfr. Gen. 3, 15). En ¢sas
figuracidn aparece ademas ]a religidn natural que Dios fundd en
el pacto con Noé después del diluvio (Gen. 3, 21-22). Son, pues,
una indicacion hacia Cristo y una sombra del futuro. El cuerpo
que proyecta esa sombra es el cuerpo de Cristo, la Iglesia; se
proyecta sobre todo en la Antigua Alianza, pero tambi€n en clerto
modo en las religiones paganas de misterios. También son ellas una
especie de escuela elemental de Cristo. Mds no son: antes de Cristo
los hombres podian tender hacia Dios pero no podian llegar a El
por si mismos. Cristo lleno de sentido esos misterios, pero no en el
sentido de que completara ¢l movimiento hacia Dios empezando en
los misterios paganos, sino en el sentido de que incorporé a esos
corazones preparados por los misterios en la vida de Dios, desco-
nocida para ellos, superior a todas sus representaciones y mas alla
de todo lo empirico.

No se puede pasar por alto en este juicio que el nicleo salvador
de las religiones de misterios estd a menudo escondido entre un ver-
dadero zarzal de supersticiones y que, por tanto, sélo con grandes
dificultades podia Hegar a ser eficaz. Cfr. M. Schmaus, Beharrung
und Forschritt im Christentum, 1952.

b) Los misterios fueron, pues, cumplidos por Cristo y en ese
cumplimiento suprimidos. Quien después de Cristo busca la sal-
vacién en ellos la busca de un modo idoldtrico. Quiere conseguir
en una empresa auténoma e independiente lo que le ha sido rega-
lado por Dios en Cristo. Se compromete a llevar hacia Dios otro
camino distinto del que El mismo nos ha abierto. En resumidas
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cuentas, los misterios paganos desde que nacido Cristo no son mas
que el negarse a llegar al Dios distinto del mundo, hacia quien
Cristo es el camino; son el intento siempre fracasado de ligar el
anhelo y esperanza religiosa a las realidades intramundanas, el
intento de divinizar los elementos mundanos; en eso hay algo de
diabdlico, ya que es esencial al demonio el imitar 1a gloria de Dios
con la gloria del mundo y tratar de sustituirla y desplazarla con esa
imitacion.

La oposicién entre los misterios cristianos y paganos adquiere
expresién en las advertencias de la Escritura de no volver a los
antiguos elementos mundanos, abandonados por el cristiano en el
bautismo (Col. 2, 8, 20; Gal. 4, 3; Hebr. 1-6)- Aunque esas ad-
vertencias se refieren en primer lugar a los ritos judios, deben apli-
carse también a los ritos paganos, pues en Jos textos citados San
Pablo testifica la sublimidad de Cristo sobre cualquier criatura y
obra de hombre.

En estas consideraciones se ha tenido en cuenta, naturalmente,
el valor objetivo de salvacién y condenacién de los misterios. Quien
de buena voluntad sigue cumpliendo esos misterios después de ha-
ber nacido Cristo no se rebela contra Dios, porque ain no le ha
Hepado el mensaje de la salud. Cfr. Th. Ohm, Die Liebe zu Gott
in den nichtchristlichen Religionen, 1950.

IV. Servicio de los misterios paganos al misterio cristiano

La distincidon esencial entre los misterios paganos y cristianos
no fué dificultad para revestir los misterios cristianos con 1a tunica
de los paganos. No hay que creer que ¢l helenismo ofreciera cuerpo
a los misterios cristianos de forma que los sacramentos cristianos
estén unidos para siempre e inseparablemente a formas de la cultura
helenistica. Las formas esenciales de los sacramentos tienen su ori-
gen en Cristo. Ya habian sido determinadas antes de que los testi-
gos cristianos de la fe entraran en el amplioc mundo de la cultura
helenistica. Cristo no tomé sus signos sagrados de la cultura hele-
nistica; usé formas primitivas de fe y esperanza religiosa extendi-
das por todas partes, pero sobre todo ciertos ritos importantes
del AT. instituidos por Dios mismo (por ejemplo, el banquete euca-
ristico), llendndolos de su realidad salvifica. Ninguna parte esencial
de la fe y culto cristianos desciende del helenismo. Todos tienen
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su fundamento en Cristo. No hay que suponer, por tanto, categorias
helenisticas para poder entender y usar los sacramentos.

Pero es cierto que las religiones de misterios contribuyeron al
desarrollo de las formas sacramentales. Su lenguaje fué admitido
en gran parte en la fe cristiana v en ella sirvid como recipiente
para un contenido completamente distinto. Lo mismo que San Juan
testifico a Cristo como el verdadero Logos frente a los muchos
“logoi” de los fildésofos paganos, los Padres de la Igiesia anunciaron
a Cristo y su obra salvifica, continuada vivamente en el culto, como
el verdadero muisterio frente a los muchos misterios inventados por
los hombres. Cfr. Clemente de Alejandria, Amonestacion a los in-
fieles, XII, 119-120; O. Casel, Das christliche Kultmysterium,
3." ed., 94-115; A. Nygren, Eros und Agape (1930); W. War-
nach, Agape (1951). Sobre la transformacién que sufrieron las
antiguas formas lingiiisticas al ser aceptadas por el cristianismo, con-
siltense especialmente los trabajos de Ch. Mohrmann (Nimega-
Amsterdam) y su escuela.



