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RESUMEN

La conversion religiosa es una nocion practicamente inexistente en el mundo antiguo, en el que irrum-
pe con gran fuerza tras la llegada del cristianismo. Se concibe en términos espaciales, como el trasla-
do de un punto inicial A, el error y el pecado, a un punto de destino B, la verdad y la virtud.
Aprovechando el postulado, desarrollado por la semantica cognitiva, de que las metaforas conceptua-
les tienden a ser sistematicas y coherentes entre si, pueden enlazarse tres procesos de transformacion
conceptual en la antigiiedad tardia sin aparente relacion mutua, cuya coherencia interna se muestra en
el marco de la conversion: la obligacion de elegir y renunciar entre las opciones religiosas, la cons-
truccion de un dualismo simétrico entre el bien y el mal, y la idea revolucionaria de que lo nuevo es
superior a lo antiguo. El analisis se comprueba y ejemplifica en varios textos de los apologistas cris-
tianos y de sus rivales del paganismo tardio, especialmente los pertenecientes al género protréptico.
Palabras clave: conversion, apologética, género protréptico, semantica cognitiva, cristianismo y pen-
samiento griego.

Conversion as a spacial metaphor: a proposal of cognitive approach to the
cultural change of Late Antiquity

ABSTRACT

Religious conversion is a practically non-existent notion in the Ancient World, in which it suddenly
spreads out quickly with the advent of Christianity. It is constructed in spacial terms, as a process of
movement from a starting point A, error and sin, to a destination point B, truth and virtue. Departing
from the postulate, developed by cognitive semantics, that conceptual metaphors tend to be systematic
and coherent, we will connect three processes of conceptual trasformation in Late Antiquity which have
apparently no mutual relation. Only in the frame of the conversion image their internal coherence appe-
ars as evident: the obligation to choose between different religious options, the construction of a
symmetrical dualism between Good and Evil, and the revolutionary idea that the new is superior to the
ancient. The analysis is exemplified with some texts from Christian apologists and their pagan coun-
terparts, specially those belonging to the protreptic genre.

Key words: conversion, apologetics, protreptic genre, cognitive semantics, Christianity and Greek
thought

SUMARIO 1. Un nuevo acercamiento a una cuestion antigua. 2. El caso de la conversion. 3. La con-
version como metafora espacial. 4. Conclusion.

I ' Una version previa de este trabajo se presentd con el titulo de “New and Old Metaphors in Late
Antiquity” en la 8th International Cognitive Linguistics Conference (20-25 Julio 2003). Debo agradecer las
utiles observaciones de J. J. Carracedo y M. Vazquez-Larruscain. Se inscribe en el Proyecto del Plan
Nacional de Investigacion Cientifica, Desarrollo e Innovacion Tecnologica BFF 2002-0374.
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1. UN NUEVO ACERCAMIENTO A UNA CUESTION ANTIGUA

El cambio cultural que tiene lugar en la Antigiiedad Tardia surge de muy diver-
sos factores, pero el aspecto religioso es sin duda una de las claves mas importantes.
Qué elementos de la civilizacidon grecorromana se integraron en el nuevo sistema
cultural dominado por la nueva religion, cuales fueron transformados y qué otros
fueron rechazados totalmente, son cuestiones que han sido y seran objeto de gran
interés y controversia entre los estudiosos de la Antigiiedad y del cristianismo2. Sin
embargo, no son pocas las dificultades que se presentan al abordar este tema. Aparte
del evidente riesgo de caer en el subjetivismo y la parcialidad, el abusar de las gene-
ralizaciones excesivas, que no hacen justicia a la diversidad de autores, épocas y
regiones es practicamente inevitable3 ante el legitimo objetivo de llegar a conclu-
siones generales sobre una transformacion ocurrida en todo el Imperio en un breve
lapso de tiempo.

La semantica cognitiva ofrece, en mi opinion, herramientas de aproximacion a
la cuestion que pueden soslayar algunas de estas dificultades. Un postulado basico
del cognitivismo# es que la realidad se estructura en la mente humana en gran parte
mediante metaforas creadas a partir de percepciones inmediatas. Si bien algunas de
estas metaforas tienen tipologicamente una validez casi universal, la mayoria de
ellas tienen un caracter cultural que las hacen variar de unas a otras. El ejemplo cla-
sico del debate>, que puede concebirse en unas culturas en términos de guerra en que
las dos partes buscan la victoria, y en otras en términos de danza en que se busca un
movimiento armonico, es suficientemente iluminador de la diferencia cultural que
una metafora conceptual puede implicar.

Este modelo debe poder aplicarse también al cambio cultural que la adopcion de
una nueva religion supuso en el mundo antiguo. El mayor o menor alcance de esta
transformacion puede asi medirse con cierta objetividad mediante la determinacion

2 Cf. ahora J. T. Fitzgerald, T. H. Olbricht, L. M. White (eds.): Early Christianity and Classical Culture:
Comparative Studies in Honor of Abraham J. Malherbe, Leiden-Boston, 2003, con la mas importante biblio-
grafia anterior sobre el tema, entre la que destacamos W. Jaeger, Early Christianity and Greek Paideia,
Cambridge Mass., 1961; H. Chadwick, Early Christian Thought and the Classical Tradition: Studies in
Justin, Clement and Origen, Oxford, 1966; P. Brown, The World of Late Antiquity, London, 1971; R. Lane
Fox, Pagans and Christians, New York, 1987; A. Momigliano, On Pagans, Jews and Christians,
Middletown, Conn., 1987.

3 Asi ocurre por ejemplo con el denostado término paganismo, que todos usamos resignadamente ante la
falta de otro mejor para aludir a la muy diversa realidad religiosa no judeo-cristiana.

4 La semantica cognitiva arranca formalmente con G. Lakoff - M. Johnson, “Conceptual Metaphor in
Everyday Language”, The Journal of Philosophy 77 (1980 / 8), pp. 453-486 y Metaphors We Live by,
Chicago, 1980 (trad. esp. 1991), y tiene su ultima expresion en G. Lakoff — M. Johnson, Philosophy in the
Flesh, New York, 1999. Muchas de sus ideas tienen, por supuesto, formulaciones muy anteriores desprovis-
tas del esquema de la metafora (cf. n. 10, n. 13). L. Talmy, Toward a Cognitive Semantics, 2 vols., Cambridge
Mass., 2000, tiene un especial interés para nuestro tema, pues presta gran atencion a los términos espaciales
de las construcciones conceptuales en diversas lenguas.

5 Lakoftf-Johnson, op. cit., pp. 454-456.
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de qué metaforas conceptuales perduran, cuales se extienden y cudles se restringen,
cuales incluso desaparecen totalmente. A su vez, el necesario estudio individualiza-
do de cada metafora, sin que las conclusiones acerca de una puedan aplicarse sin
mas a otra, supone evitar generalizaciones excesivas. Y al tiempo, permite extraer
resultados transversales que, sujetos al limite de una determinada metafora, abar-
quen ambitos cristianos y paganos de diversas épocas y regiones.

La fuente privilegiada son por supuesto los textos de los escritores cristianos en
comparacion con los textos paganos anteriores y contemporaneos. La gran mayoria
de los primeros escritos cristianos se escriben ya en griego, por y para hablantes de
griego. La continuidad de lengua® hace suponer una gran continuidad de metaforas
conceptuales basicas. Sin embargo, la dependencia de la tradicion biblica hace supo-
ner la presencia en estos mismos textos de otras nuevas provenientes del mundo con-
ceptual judio’. De especial interés es en este contexto la literatura apologética, pues
es muy dificil para los apologistas hablar con metaforas absolutamente nuevas a un
publico que poco va a comprender, y trataran de adecuarlas lo mas posible a la men-
talidad de su audiencia8. Asi, los cristianos recuperan, para dar forma a su mensaje
ante ellos mismos y su audiencia, algunas metaforas conceptuales que eran hasta
entonces marginales en el mundo griego, y como tales de poco rendimiento en la
lengua, y que con el triunfo del cristianismo se popularizan. A menudo las nuevas
metaforas conceptuales recurren al cobijo de metaforas poéticas® en las que su nove-
dad pueda revestirse con ropajes antiguos.

Podemos partir de que hay tres situaciones posibles: a) que la metafora concep-
tual perdure practicamente invariable, marcando una clara continuidad cultural entre
mundo griego y cristiano!%; b) que una metafora marginal en el sistema conceptual
griego sea recogida y mas o menos transformada por el cristianismo y se transforme
asi en dominante, lo que supondria que estamos ante un triunfo general de nociones

6 La polémica en torno a si el griego biblico es una lengua distinta del griego, es decir, un judeo-griego
resultado de la confluencia de la raiz semitica y helénica, debe considerarse cerrada (A. Pifiero — J. Pelaez:
El Nuevo Testamento. Introduccion al estudio de los primeros escritos cristianos, Cordoba 1995, 190-206).
El griego biblico, pese a sus abundantes semitismos, corresponde basicamente a la koiné de su tiempo. Mas
que empeiiarse en etiquetarlo, conviene dilucidar el origen de cada particularidad.

7 Un conjunto de estudios recientes de enfoque cognitivo sobre la Biblia hebrea y los LXX es K. Feyaerts
(ed.), The Bible through Metaphor and Translation, Bern 2003.

8 Sobre la apologética cristiana, cf. ahora M. Fiedrowicz, Apologie im friihen Christentum, Paderborn
2001 y las colecciones de estudios editadas por B. Pouderon - J. Doré, Les apologistes chrétiens et la cultu-
re grecque, Paris, 1998, y por M. Edwards, M. Goodman y S. Price, Apologetics in the Roman Empire,
Oxford 1999. Chadwick, op. cit. en n. 2, mantiene atin gran interés.

9 Segun G. Lakoff - M. Turner, More than Cool Reason, Chicago 1987, la metafora poética se constru-
ye sobre la conceptual como la vida es un viaje sin billete de vuelta se sustenta sobre la vida es un viaje.
También puede construirse conscientemente contra la metafora conceptual (vgr. la vida es un limon).

10 Las mas resistentes a cualquier cambio son las metaforas llamadas orientacionales (derecha es mejor,
arriba es mejor, delante es mejor), que gozan de validez casi universal. Ya en ps.-Aristot. De Caelo 285a lo
encontramos asi formulado.
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que antes eran marginales o minoritarias!!; y ¢) que una metafora conceptual griega
sea radicalmente alterada o simplemente que el cristianismo introduzca una metafo-
ra nueva y desconocida en el mundo griego —en general proveniente de su raiz bibli-
ca—12, lo que supondria en principio choque y ruptura cultural.

Asi, encontraremos que diversas imagenes de la propia vida, de la divinidad y
del cosmos, que se piensan por medio de metaforas, cambian o permanecen con la
nueva religién. Pero un seguimiento, ejemplo tras ejemplo, de las metaforas que
reflejen cambio o continuidad cultural no es excesivamente prometedor, pues no es
sistematico, adolece de arbitrariedad y, puesto que se buscan donde ya se sospecha
que hay cambio o continuidad, no descubre nada que no sepamos ya. La aproxima-
cién cognitiva se convierte entonces en poco mas que una cobertura pedantesca de
lo que ya se sabia.

La clave para conseguir un método fiable esta, a mi entender, en aprovechar una
proposicion indiscutible de la semantica cognitiva: la sistematicidad. Las diversas
metaforas conceptuales dominantes en una cultura tienden a la coherencia, es decir
a estructurar la realidad del mismo modo, a destacar los mismos aspectos de la rea-
lidad y esconder otros que no encajan en ese esquema metaforico, provocando la for-
macion de «constelaciones de metaforas» coherentes entre sil3. Asi, seria imposible
mantener un equilibrio en que dos metaforas que estructuraran la misma realidad de
forma diferente tuvieran la misma aceptacion en un mismo sistema cultural. Una de

11 E] ejemplo mas conocido es el de la concepcion linear o circular del tiempo. A. Bravo, “In circuitu
impii ambulant: El tiempo en la historia, la religion y la herejia”, eds. F. Devis - F. J. Lomas, De Constantino
a Carlomagno: Disidentes, Heterodoxos, Marginados, Cadiz 1992, pp. 13-55, muestra que ambos modelos
de tiempo, lineal y ciclico estan presentes tanto entre los escritores clasicos como cristianos. Pero si bien en
la Grecia precristiana el tiempo como rueda, que supone una concepcion ciclica del cosmos y la vida huma-
na, era la metafora mayoritaria y por tanto mas productiva, el cristianismo impone el tiempo lineal, marcado
por un hecho histérico fundamental que implica un antes y un después, como nocion dominante, haciendo
marginales las imagenes coherentes con la circularidad como p. e. el ciclo de reencanaciones o el eterno retor-
no. Lo mismo podriamos decir de la vida como transito, que supone una desvalorizacion de esta vida como
lacrimarum vallis ante la de ultratumba, que en Grecia no dejo de ser una nociéon minoritaria (p. ¢j. en el orfis-
mo) hasta el advenimiento del cristianismo y religiones similares.

12°Un ejemplo es el de la palabra como un agente vivo, y por tanto, dotado de capacidad de acciéon. La
fuerza divina se experimenta en la tradicion biblica como una Palabra (dabar en hebreo, Logos en la traduc-
cion griega) llena de poder facultada para crear y dar vida, que la teologia cristiana identifica rapidamente
(Jn 1, 1) con Cristo. Es una metafora fisica en que una realidad intangible se construye en términos de otra
tangible, de una persona que vive y actia. Ahora bien, esta metafora de origen biblico no encaja bien en el
sistema conceptual griego, en que el Logos puede admitirse como principio rector del mundo, pero siempre
como ente abstracto y no como persona. El esfuerzo de los apologistas cristianos por transmitir la nueva
nocion a los griegos en términos cmprensibles se plasma en metaforas poéticas como «Cristo es un canto
poético (aisma )» (Clem. Al. Protr. 1, 4, 4).

13 Lakoff - Johnson, op. cit., passim. Es basicamente el postulado de L. Festinger, 4 Theory of Cognitive
Dissonance, New York, 1957, cuya exitosa tesis es que el hombre aspira, sin lograrlo nunca del todo, a pen-
sar y comportarse con coherencia absoluta, para lo cual tiene que conformar coherentemente la realidad.
Sobre la (in)consistencia en religion antigua, H. Versnel, Inconsitencies in Greek and Roman Religion I: Ter
Unus, Leiden, 1990, pp. 1-34.
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ellas acabara siendo dominante y la otra se convertira en marginal, quedando res-
tringida a ciertas expresiones o a subsistemas culturales que resisten, por las razones
que sea, la estructuracion dominante de la realidad.

La propuesta es perseguir las consecuencias que la introduccion de una nueva
metafora o la expansién de una metafora antes marginal tienen sobre todo el siste-
ma de metaforas conceptuales, que deberan acomodarse a la nueva situacion estruc-
turando de modo diferente la realidad, del mismo modo, por decirlo con la imagen
de Saussure!4, que el movimiento de una pieza de ajedrez cambia el valor de todas
las demas. El uso exclusivo de metaforas que surjan de los textos mismos permitira
soslayar, en la medida de lo posible, el peligro de proyectar las propias categorias
sobre la realidad pretérita. Para ejemplificarlo he escogido un concepto reconocido
generalmente como una innovacion clave en la religiosidad antigua introducida por
el cristianismo, pero cuyo valor como metafora conceptual, hasta donde he podido
comprobar, no ha sido atn explorado: la conversion.

2. EL CASO DE LA CONVERSION

La conversion —eludo conscientemente dar una definicion inicial, pues defende-
ré que se concibe como metafora, con independencia de su definicion formal— es pri-
mariamente un proceso psicologico, que cuando, como en el caso que nos ocupa, se
trata de un fendmeno masivo, se transforma en un acontecimiento historico. Los ulti-
mos afios han asistido a un espectacular aumento del interés por los procesos de con-
version, especialmente en &mbito norteamericano (un interés sin duda influido por
un contexto de intenso pluralismo religioso), desde perspectivas psicoldgicas, socio-
logicas y antropoldgicas!S. Estos estudios se centran sobre todo en fendmenos
modernos, en los que no considero tener competencia para entrar, aunque la meta-
fora espacial que propondré como instrumento de analisis de la conversion antigua
sigue, en mi opinion, muy vigente aun y podria utilizarse en el estudio de otros ambi-
tos.

Aqui nos interesa la conversion en el mundo grecorromano. En contexto reli-
gi0so, esta nocion es practicamente inexistente en la Antigiiedad hasta la expansion
del cristianismo. La obra de referencia sigue siendo el estudio clasico de A. D. Nock,

14 Curso de Lingiiistica General, trad. esp., Madrid, 1995, p. 128-30.

15 Los estudios mas recientes desde estos angulos, que incluyen la abundante bibliografia anterior, son:
A. Buckser - S. Glazier (eds.), The Anthropology of Religious Conversion, New York-Toronto-Oxford, 2003
(perspectiva antropologica, centrada en casos contemporaneos); M. Leone, Religious Conversion and
Identity, London-New York, 2004 (analisis semiotico de textos principalmente italianos y espaiioles del
Renacimiento); T. Robins, Cults, Converts and Charisma, London, 1988 (analisis socioldgico); L. Rambo,
Understanding Religious Conversion, New Haven-London, 1993 (perspectiva psicologica). Contra la aplica-
cion indiscriminada de las categorias psico-socioldgicas de la conversion moderna al mundo antiguo reac-
ciona acertadamente Z. Crook, Reconceptualizing Conversion, Berlin-New York, 2004.
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cuya tesis central permanece incolume!®. La apologética cristiana exhorta al pagano
a abandonar su error idolatrico y su vida de pecado y tornarse hacia la verdad y la
santidad del cristianismo. Nock demostr6 que tal idea era desconocida en la religion
griega, en la que los cultos més diversos eran compatibles y no excluyentes, que exi-
gian adhesion y no conversion. La metanoia y la epistrophé, que analizaremos en
seguida, solo tenian un precedente claro en la filosofia: abandonar el error y la mal-
dad en pro de la verdad y la virtud era lo propio de la adopcion de una vida filoso-
fica, tal como la practicaban algunos individuos o grupos y tal como aparece refle-
jada en la literatura filosofica: hay un género literario especifico que exhorta a la
conversion a la vida filosofica, el protréptico!?, cultivado entre otros por Aristoteles,
Cicerdn y Jamblico, y que sera recogido por Clemente de Alejandria para exhortar a
la conversion al cristianismo en una obra que se inserta plenamente en la tradicion
del género con un nuevo fin.

La conversion, hasta entonces una nocién marginal y reducida a ciertos grupos
de corte filoséfico y a un tipo de literatura muy especifico, se transforma de repen-
te en una clave fundamental de la religiosidad tardoantigua. Con el Edicto de Milan
en el 313 y la transformacion en religion oficial por decreto de Teodosio en el 391,
la conversion se torna el centro de la vida espiritual de todos los habitantes del
Imperio, al menos en lo que a la literatura oficial se refiere!8. Lo mismo ocurre,

16 Conversion, Oxford, 1933. Algunos estudios posteriores sobre la conversion han profundizado en cier-
tos aspectos, pero siempre partiendo de los postulados de Nock. Cf. M. Goodman, Mission and Conversion.
Proselityzing in the Religious History of the Roman Empire, Oxford, 1994, sobre aspectos del proselitismo
que busca una conversion entre judios, paganos y cristianos. El Gnico intento de refutar la tesis central de
Nock proviene de R. MacMullen, Christianizing the Roman Empire, New Haven, 1984, donde defiende la
idea de que la conversion al cristianismo, desde el punto de vista historico, produjo escasos cambios sustan-
ciales entre la poblacion. Precisa su postura en “Two types of Conversion to Early Christianity”, Vig. Christ.
37 (1983) pp. 174-92, donde trata de distinguir una conversion filoséfica elevada, que seguiria las pautas
marcadas por Nock, y otra superficial de la mayoria. Cf. también su “Conversion: A Historian’s View”, Sec
Cent 5 (1985/6), pp. 67-81, y las respuestas en el mismo niimero de W. Babcock, pp.82-89 y M. Jordan, pp.
90-96. Su analisis historico es cierto, y sin embargo no sirve para rebatir la tesis de Nock (cf. n.18), pues éste
no pretende describir la realidad psicologica de cada converso, sino la introduccion de una nocioén nueva en
el mapa religioso.

17S. van der Meeren, “Le Protréptique en philosophie: essaie de definition d’un genre”, REG 115
(2002/2) pp. 591-621, repasa la no muy abundante literatura anterior al respecto y trata de definir los rasgos
propios del género diferenciandolo de otros cercanos, la propaganda (epideixis) y la parenesis. Nos referire-
mos varias veces a este importante estudio, cuyas conclusiones pueden desarrollarse, creemos, gracias a la
aproximacion cognitiva.

18 Otra cosa es que la realidad de la vida del hombre corriente no sufriera grandes cambios inmediatos
con el cambio de religion, como tampoco los sufrieron los habitantes de los territorios ocupados en la expan-
sion inicial del Islam. Pero las consecuencias de la ideologia oficial se hacen sentir a la larga sobre el pensar
general —la gente en el poder impone sus metaforas—, y lo que nos ocupara no es un cambio inmediato, sino
la cadena de transformaciones progresivas en el sistema de metaforas conceptuales. La distincion de Mac
Mullen 1984 entre conversion cultivada y popular no es pertinente para nuestro estudio, pues es el discurso
cultivado el que a la larga acaba imponiéndose. Asi, por ejemplo, la renuncia a los cultos paganos previos a
la conversion se proclama desde el primer momento como instrumento clave definitorio del cristianismo, y

68 ’Ilu Revista de Ciencias de las Religiones
2005, 10 63-84



Miguel Herrero de Jauregui La conversion como metafora espacial: una propuesta de
aproximacion cognitiva al cambio cultural de la Antigiiedad Tardia

curiosamente, en el campo contrario!?: el paganismo a la defensiva se transforma,
para resistir a su pujante rival, en un anti-cristianismo que también exige una con-
version. El caso mas claro es el de Juliano, que se convierte del cristianismo al paga-
nismo y trata de instituir, so capa de restauracion de los antiguos cultos, casi una
«lglesia pagana» que no hubiera sido imaginable antes de que las nociones cristia-
nas transformaran la mentalidad, no s6lo de sus adeptos, sino también de sus riva-
les. La mutacion del sistema conceptual se trata, pues, de un fendmeno general, que
afecta a cristianos y paganos, aunque, como vamos a ver, con ciertas diferencias.
Tomaremos precisamente a Clemente y Juliano, como autores que mas claramente
manejan la nocion de conversion, como fuentes principales.

Precisemos que nuestro propdsito no es describir el acontecer, historico o psico-
logico, de conversiones generales o individuales, sino analizar como se concibe este
proceso en el mundo tardoantiguo, con qué metaforas conceptuales se construye la
nocion de conversion y como se relaciona con otros conceptos. Por supuesto parti-
mos de la base de que muchos otros estudios han tratado, central o tangencialmente
este tema capital, y nuestras conclusiones no pretenden desmentirlos, sino mostrar
con mayor claridad la esencia del cambio conceptual que estos trabajos, con otros
textos como fuente y métodos distintos, contribuyen también a describir20,

3. LA CONVERSION COMO METAFORA ESPACIAL

La conversion es realmente una metafora conceptual que se estructura en térmi-
nos espaciales, como el traslado desde un lugar (la ignorancia, el error, la maldad) a
otro distinto (la sabiduria, la verdad, la virtud). La metafora que subyace es muy

pese a que no es inmediata, pues hay multiples ejemplos de sincretismo y continuidad, se acaba por imponer
en la conciencia que cree errdbneamente estar libre de todo elemento pagano.

19 Nock, op. cit., p. 15: «Genuine conversion to paganism will appear in our inquiry only when
Christianity had become so powerful that its rival was, so to speak, made an entity by opposition and con-
trast. Then we find men returning in penitence to the faith of the past, now invested for them with new
seriousness.» Sobre el paganismo tardio una obra clasica de referencia es J. Geffcken, The Last Days of
Graeco-Roman Paganism, Amsterdam-Oxford, 1978 (trad. revisada de la ed. alemana de 1920). Sobre
Juliano, cuyo intento de recuperacion de la religion tradicional nos interesa especialmente aqui, cfr. P.
Athanassiadi-Fowden, Julian and Hellenism, Oxford, 1981.

20 Aparte de van der Meeren, op. cit., hay dos trabajos con los que coincidiremos en ciertos puntos.
Crook, op. cit. analiza la conversion antigua (centrandose sobre todo en San Pablo), a partir de la retorica del
patronazgo social, cuyo lenguaje coincide con el de las descripciones de conversion, porque la adhesion a un
culto se concebia de manera parecida a la lealtad al patrén, con los mismos criterios de compatibilidad y
exclusividad. C. Gnilka, KHRESIS: Die Methode der Kirchenviter im Umgang mit der antiken Kultur II:
Kultur und Conversion, Basel, 1993, es también de gran interés. Se basa sobre todo en la polémica entre el
tardopaganismo romano (p. e. Simaco) y las respuestas cristianas (Ambrosio, Agustin), y como sefialaremos,
en ocasiones su analisis de los textos latinos converge con el nuestro en torno a los textos griegos, lo que
prueba su validez.
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comun, los estados animicos son lugares?!. Es un viaje espiritual presentado en tér-
minos de desplazamiento fisico entre un punto de partida y un punto de destino per-
fectamente definidos. Los términos griegos mas proximos al concepto moderno son
leTdvola y émaTpodn, traducibles por ‘conversion’ y ‘arrepentimiento’ al mismo
tiempo?22. En general el preverbio petd-, que indica primariamente cambio de lugar,
forma términos similares con diversas raices verbales de significado primariamente
espacial, como Bd\\w o (otnui23. Las preposiciones que se utilizan en los textos
que exhortan a la conversion ilustran perfectamente que la metafora dominante es la
del desplazamiento: é€, dmé para el origen, eic, mpdc para el destino. El valor espa-
cial se ilustra atin mejor con la raiz de mpo-Tpémw (urgir, exhortar) que da nombre al
género protrépticoZ4. Veamos dos ejemplos de Clemente:

Protr. 10, 93, 1: MeTavoriowper olv kol UeTaoTOpey &€ dpablac elc
¢momuny, €€ dppooivme elc dpovnow, é€ dxpaciac elc éykpdTteiav, €€
adikiac €l¢ Sikatoolvmy, €€ dbedtnToc €ic Bedv.

Convirtamonos y pasemos de la ignorancia al conocimiento, de la insensatez
a la sensatez, de la incontinencia a la continencia, de la injusticia a la justicia, del
ateismo a Dios.

Strom. 2,19, 97, 3: dhaloveta ydp Puxfic €oTt kaia, de’ e kal TOV ENwY
KAkl peTavoely keketel dppolopévols Tov Bilov €€ dvappooTiac mpos
™Y dpelvo peTafoy dld TAVY TPLAY TOoUTWY, OTORATOC, Kapdldc,
xeLtp®dv. olpPorov & dv eln Tabra, mpdEewe pév al xelpes, Boulic 8¢
N kapdla kal Aoyou TO oTéHUA.

21 Un ejemplo tipico es, en inglés, “to be in love”. Cfr. Lakoff - Johnson, op. cit., pp. 477ss. Cfr. Talmy,
op. cit., trad. esp. en n. 4, vol. 2, pp. 21-147, sobre el movimiento espacial en las estructuras conceptuales.

22 Metanoia es la mas frecuente en la literatura cristiana, con la doble acepcion que sefialamos. No hay
conversion posible sin previo arrepentimiento, por lo que el énfasis esta tanto en el pasado como en el futu-
ro (p. ej. Pastor de Hermas 31, 1-2 Joly = Mand. 4, 3, 1-2). Cfr. P. Aubin, Le probléeme de la conversion:
Etude sur un terme commun a [’hellenisme et au christianisme des trois premiers siecles, Paris, 1963.

23 Sobre todas estas palabras, cfr. G. Kittel (ed.), Theologisches Wérterbuch zum Neuen Testament,
Stuttgart, 1933-1978, s.v.peTdvola yoTtpédw. Cfr. también Gnilka, op. cit., pp. 30-62, sobre la curiosa palabra
peTappubi {yque prueba el valor del preverbio para incluir multiples raices en el campo de la conversion.

24 A este respecto, el desplazamiento puede ser una clave de la diferencia que van der Meeren (n. 17)
apunta del género protréptico respecto a la propaganda sofistica y la parenesis. La imagen que los sofistas
utilizan es la de una encrucijada en forma de Y (expresada en el famoso mito de Heracles) en que se debe
elegir el buen camino: no se renuncia al pasado, sino a un hipotético futuro de inferior calidad moral e inte-
lectual. La propaganda no enfatiza la renuncia, al contrario que en el protréptico. En la parenesis falta la uni-
dad de la virtud, sino que se exhorta en consejos particulares que ayuden a alcanzarla (es un paso posterior
al protréptico general, como puede suponer el Pedagogo de Clemente o la segunda parte del Protréptico de
Jamblico con los preceptos de vida filosofica). La imagen espacial subyacente no es desplazamiento, sino
ascenso, o el esquema iniciatico popular desde Platon para presentar la filosofia, que podria dibujarse en cir-
culos concéntricos. Por supuesto los cristianos se sirven también de ambos géneros: cf. Gnilka op. cit., pp.
19-62 sobre la imagen de los dos caminos, y C. Riedweg, Mysterienterminologie bei Platon, Philon und
Klemens von Alexandrien, Berlin-New York, 1987 sobre la metafora iniciatica.
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La arrogancia es un mal del alma del que —como también de otros males— es
urgente arrepentirse al que adecua su alma desde la falta de armonia a una trans-
formacion mejor a través de estos tres, la boca, el corazon, las manos. Sean sim-
bolo las manos de la accidn, el corazén de la voluntad y la boca de la palabra.

La metafora poética, como hemos dicho (n. 8), se sostiene sobre la metafora con-
ceptual. Nada expresa mejor la naturaleza espacial de la conversion que la imagen
de Clemente que la representa como el viaje de los montes paganos —Helicon el
monte de las Musas, Citeron el monte de los misterios baquicos— al monte25 cristia-
no, Jerusalén:

Protr. 1,2,2-4:7 AN\a yap Ta pév Spdpata kai Tole Anvat{ovTac moun:
Tdg, Téleov 176N mapowolvTag, KLTTG Tou dradnoavTec, dépatvovTac
EKTOTWGC TENETT Pakylkf, alTole caTtipolc kdl BLdow PalvoAy, ouv Kal
TGO dMNw daipovwr xopd,  EAtkdvt kal Kibaipdvi kaTakAelowuey yeynpa-
kéoty, katdyoper 8¢ dvwbev ¢E olpavdv dAjberav dua davoTdTn
dpovMoeL €lc Bpoc dytov Beob kal xopdv ToOv dyLov Tov mpodnTikdv. "H
8¢ ¢ OTL pdAoTa TnAavyéc amooTiNBovoa ¢G¢ KaTavydléTw TAVTY
TOUC €V OKOTEL KUNVBOUPéVOUG Kal TNH¢ mAdvne Tovg  dvBpdmove
damalattéTw, TV UmepTdTny Opéyovoa OSeidv, TV olveow, €l¢
owTnplav: ol 8¢ dvaveloavTec kal dvakUavTec ‘Elkdva pév kal
Kibaipdva kataletmdévtov, olkolvTwy 8¢ 2idv: «k ydp Ziov éEeleloe-
Tal vopos, kal Aoyoc kuptou €€ lepovoaNu», Aoyoc olpdviog, 6 yrioLos
AywVoTNG €Tl TO TavToC kdopov BedTpw oTepavolpevoc.

Pero los dramas y los poetas leneos, ya completamente borrachos, coronan-
dose con hiedra, desvariando sin sentido en su ritual baquico, con los mismos
satiros y el tiaso enloquecido y el resto del coro de los demonios, encerrémoslos
en el Helicon y el Citerdn, ya envejecidos, y hagamos bajar de arriba, del cielo,
la verdad, junto con la mas esplendorosa sabiduria, a/ monte sacro de Dios, y a
todo el coro de los profetas. Y que ésta, al proyectar su luz hasta lo mas lejano,
ilumine a los que estan envueltos en la oscuridad y aleje a los hombres del error,
extendiendo la diestra poderosa, la inteligencia, para la salvaciéon. Y que éstos,
alzando sus ojos y mirando arriba, abandonen el Helicon y el Citeron y vengan a
habitar a Sion: «pues de Sion saldra la Ley, y la Palabra del Sefior de Jerusalén»
(Is. 2, 3), la palabra celeste, el legitimo vencedor coronado en el teatro del mundo
entero.

Cierto es que la etimologia de la palabra «conversiony, del latin cum-vertere
(girar) —como también el griego strépho (tornarse)—, apunta a un movimiento espa-

25 La metafora de la montafia es especialmente efectiva porque une al desplazamiento el ascenso que
supone la progresiva obtencion de la virtud, mas cercana al género parenético (cfr. nota anterior).
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cial que implica un cambio de direccion, un giro, no necesariamente un desplaza-
miento. A su vez, el verbo noéo en la raiz de metdnoia apunta a un proceso interior.
Sin embargo, este proceso interior se construye en términos de un viaje exterior. El
desplazamiento viene marcado por los preverbios y preposiciones (metd-, epi-, pros-)
que acompafan casi siempre estas raices, dando un sentido explicito de cambio no
solo de direccidn, sino de posicion. De hecho, el desplazamiento es privilegiado por
los cristianos como imagen26, soslayando el giro interior, el émaoTpédely mpoOC
€avTov, tan popular entre estoicos y platonicos, que practicamente no aparece en sus
textos?7. Asi, hay tres elementos constantes: un sujeto que cambia, un punto de par-
tida (A) y un punto de destino (B), y un viaje en marcha. Veamos las consecuencias
de cada uno de estos aspectos de la metafora en el sistema conceptual griego.

3.1. A O B: HOMO OPTANS

El hombre es interpelado en la literatura protréptica para que cambie, para que
vaya de un lugar a otro. Como la metafora marca una separacion clara entre la par-
tida y el destino, el sujeto se ve obligado a decidir, a optar, a renunciar, porque no
puede estar en los dos lugares al tiempo. La eleccion y la renuncia son elementos
esenciales del mensaje evangélico?3 y la renuncia a cualquier otro culto, herencia del
monoteismo judio, se convierte en una sefa de identidad desde muy pronto (1 Cor.
8, 4). Por ello los apologistas cristianos son radicalmente opuestos a cualquier solu-
cion sincretista o de compatibilidad entre cultos. Dice Clemente:

Protr. 12,123, 2: " Ypiv 8¢ €TL ToUTO TepLAelmeTAl TépAc TO AUCLTENODY
ENégbat, B kplow 1§ xdpw: ¢ €ywye olS dpdBdMewr déld, moHTEPOV
dpewor abToly: oldé uny ouykplveaBar Bépic Cwny dmwlelq.

A vosotros aun os resta elegir la conclusiéon mas provechosa, el juicio o la gra-
cia. Yo, la verdad, no creo que pueda dudarse cudl de los dos es mejor, pues no
es licito comparar la vida con la destruccion.

26 La fundacion de una nueva Roma en otro lugar por Constantino coincidiendo con su conversion no
deja de tener una gran plasticidad como simbolo del desplazamiento espacial que supone el cambio espiri-
tual.

27 Gnilka, op. cit., p. 114. Sin duda la consideracion de la adhesion a un culto en términos de lealtad al
patronazgo, descrita por Crook (n. 20), es un gran impulso que refuerza el desplazamiento espacial frente al
giro interior, pues no hay mas claro viaje que el que supone cambiar de protector.

28 Otras metaforas cristianas expresan la misma nocion, herencia del exclusivismo celoso del Dios bibli-
co (Ex. 20, 4-6), p. ej. Mt. 6,24, Lc. 16, 13: «nadie puede servir a dos amos: pues o bien odiara a uno y amara
al otro, o sera fiel a uno y despreciara al otro. No podéis servir a Dios y al dinero». En los términos de Crook
(n. 20), la nocién que impera en el Mediterraneo antiguo es que dos patrones son compatibles mientras no
sean enemigos. El Gltimo pasaje citado encaja plenamente en la metafora del patronazgo, pues simplemente
fuerza esa enemistad. Sorprendentemente, Crook no cita en absoluto estos pasajes.
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Convertirse supone abandonar totalmente cualquier otro culto. Desde luego este
exclusivismo era desconocido en la religion griega?®. La religion oficial le viene
dada al hombre por la ciudad en que nace, y ademas, la iniciacion en diversos mis-
terios no so6lo era posible, sino aconsejable socialmente. La religion griega no fuer-
za al hombre a optar30 ni, por tanto, a renunciar. Nociones como fe no tienen mucho
sentido en un mundo en que el ateo que renuncia explicitamente a creer en los dio-
ses es una figura extremamente rara3l. Se encuentran, por supuesto, ciertas huellas
en diversos ambitos que hacen intuir este homo optans que surge con la conversion.
En época helenistica es 16gico encontrar elementos propios de la conversion en otras
religiones mistéricas mas o menos contemporaneas al cristianismo y que por tanto
respiran el mismo ambiente32. En época clasica, es el ambito del orfismo donde
encontramos indicios de una practica permanente de lo que son normalmente reglas
temporales de purificacion ritual, conformando un modo de vida, un bios similar al
que propone la filosofia y que tiene un gran componente de renuncia33. Pero preci-
samente el orfismo es el ambito de la religion griega mas influido por la especula-
cion filosofica34, y por ello es 16gico, esperable incluso, que el exclusivismo, la deci-
sion y la renuncia estén presentes en algunos testimonios de tinte orfico.

En efecto, es en la filosofia donde la conversion tenia su precedente precristia-
no y donde se crea el género protréptico. La mpoaipeaic (eleccion) es un concepto
clave de la filosofia ética desde Platon. Pero que los filosofos exhortaran a abando-

29 El tnico ejemplo claro de conversion pagana, la Metamorfosis de Apuleyo, no exige a Lucio renun-
ciar a los demas cultos para dedicarse a Isis (aunque si exige renuncias como el sexo). Solo la influencia cris-
tiana en el paganismo tardio provoca ciertos casos de exclusivismo: Eunapio (VS 7, 3, 2-4) dice que un devo-
to de Mitra no puede ser hierofante en Eleusis.

30 S. Price, Religions of the Ancient Greeks, Cambridge, 1999, titula su capitulo VI “Elective Cults”, para
referirse a la iniciacion en los misterios. En efecto, uno podia elegir participar o no, pero no suponia renun-
cia a los demas cultos, y en general, las practicas purificatorias que obligaban a abstenerse y renunciar a prac-
ticas sexuales y alimentarias antes del rito eran s6lo temporales. Los comportamientos andmalos del éxtasis
baquico eran «short-time vacations from worldly bonds and conventions» (Versnel, op. cit., p. 184). De
nuevo, la adhesion enunciada por Nock como principio rector supera cualquier formulacion posterior. Dentro
del panorama religioso clasico, solo el orfismo parece presentar elementos de renuncia permanente (cfr. nn.
33y 34).

31 Versnel, op. cit., pp. 197-200.

32 P, ¢j. los ya mencionados elementos de renuncia permanente en la conversion a Isis en Apuleyo.
Versnel llama a las Bacantes de Euripides una obra helenistica avant la lettre por la anticipacion de los ras-
gos de las divinidades helenisticas en Dioniso, incluida una «dim reference to conversion» (op. cit., p. 172
sobre Ba. 944: pebéotnrac ¢pnrav: cambiaste tu pensamiento).

33 P. ¢j. el vegetarianismo del orphikos bios practicado antiguamente segun Plat. Leg. 782c¢ o la vida ascé-
tica descrita por Euripides en los Cretenses (fr.3 Cantarella), suponen una renuncia consciente al modo de
vida habitual. Notese que los verbos dmé xopat (apartarse) y ¢eyw (huir) que aparecen respectivamente en
ambos pasajes, tienen un significado primario de distancia espacial, como en los pasajes de Clemente que
hemos visto. En las Basdrides de Esquilo se contaba que Orfeo habia abandonado el culto de Dioniso por el
de Apolo, un caso de exclusivismo poco corriente.

34 El solapamiento de elementos coincidentes con el pitagorismo y con los misterios de Deméter y
Dioniso es lo que da al orfismo su identidad especifica como fenémeno religioso. Sin prejuzgar la poco
demostrada existencia de comunidades de orficos reales, pues el mencionado orphikos bios siempre aparece
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nar el error y el vicio y abrazar la sabiduria y la virtud, y que grupos minoritarios
como los pitagdricos practicaran una vida filosofica de uno u otro tipo no es 6bice
para poder afirmar que la conversidon es un fendbmeno muy minoritario en el panora-
ma general griego. La metafora de la conversion y, con ella, la decisiéon y la renun-
cia, s6lo se hacen familiares para el habitante comun del Imperio con el triunfo del
cristianismo: ello hace posible que el monacato se transforme de repente, un siglo
después de sus inicios, en un movimiento de masas, mientras que la ascética pre-
cristiana siempre fue cosa de unos pocos35.

En el campo del paganismo tardio, resistente a la cristianizacion, la falta de tra-
dicion de la conversion en la religion griega se suple con el recurso a la tradicion
filosofica. Ni Celso, en los fragmentos conservados por Origenes, ni Juliano usan
jamas peTdvoia ni palabras de la misma raiz, en un expresivo contraste con los usos
cristianos3¢. En cambio la mpoaipeaic y sus derivados son muy frecuentes en sus
textos. No es extrafo, pues, que la filosofia (con el orfismo precisamente como com-
plemento mistico) fuera el centro de la resistencia consciente anticristiana3’, mas
que los cultos en los que la nueva metafora dominante no tenia facil encaje.

3.2. AY B: DUALISMO SIMETRICO

En la literatura precristiana y cristiana la conversion es una metafora espacial,
por la que se va de un lugar, el error y la maldad, a otro distinto, la verdad y la vir-
tud. Esta metafora exige una definicion de los puntos de partida y llegada, en este
caso cristianismo y paganismo, Citerdn y Sion, que supone un esfuerzo de concep-
tualizacién de ambos. Es mas, la misma metafora exige que, si bien han de ser for-
zosamente distintos y con un claro contraste entre ambos, también sean modelados
simétricamente: el punto de partida es de la misma indole que el de llegada, pues
aunque, recogiendo la imagen de Clemente, un monte sea superior a otro, no dejan
de ser montes ambos. Por supuesto que el esfuerzo de autodefinicion, o la cosmovi-

en un espacio o tiempo muy lejanos (cf. nota anterior), podemos afirmar que el orfismo es sobre todo pro-
ducto de la reflexion intelectual teologizante sobre la experiencia religiosa inmediata que se experimenta en
los misterios (En este sentido, A. Bernabé suele hablar del orfismo como «los legémena del dionisismoy).
Para la ultima bibliografia sobre el orfismo, cfr. la recopilacion de M. A. Santamaria, ’Ilu 8 (2003).

35 U. Bianchi (ed.), La tradizione dell enkrateia, Roma, 1985, muestra los precedentes ascéticos precris-
tianos y su expansion en diversas direcciones en época imperial.

36 Son mas bien los cristianos los que aplican el término al paganismo, concibiéndolo como un anticris-
tianismo (cf. infira): asi Clemente califica la participacion en los cultos paganos de petdvoia kevy (Protr.
10, 90, 2), como si fuera fruto de una conversion. Cfr. Aubin, op. cit., sobre los usos de estos términos en el
campo pagano, siempre dentro de la tradicion filosofica, y Gnilka, op. cit., sobre la recepcion cristiana de esta
tradicion.

37 Cft. L. Brisson, Orphée et I’ Orphisme dans I’ antiquité gréco-romaine, Aldershot-Brookfield, 1995,
sobre esta conjuncion de filosofia neoplatonica y mistica orfica en el platonismo tardio que resiste la cristia-
nizacion.
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sion dualista de un reino frente a otro, tienen raices en circunstancias y necesidades
mucho mas profundas que satisfacer las exigencias de la metafora de la conversion,
pero ésta es coherente con ese dualismo y provoca la construccion de los dos polos
como entes simétricos. Asi, dice Clemente:

Protr. 1,7,6: 00 & xdpw (€l ydp 6 dmatewv dvober pev Ty Edav,
Vv 8¢ 1O kal Tovc dMovc dvbpwmovc elc BdvaTtov Umodépwr) €lc kal
alToc émikovpoc kal Bonboc Mulr 6 KipLoG...

Por esto, pues uno es el que engafié en un principio a Eva y que hoy conduce
a la muerte al resto de los hombres, uno es también el que nos socorre y ayuda,
el Sefior...

La simetria se impone por ambos lados38. Asi, el cristianismo toma en los escri-
tos apologéticos la forma de su rival —lo que por supuesto es una manera de procu-
rarse la comprension de la audiencia—. Las formas mas vigorosas de la religion grie-
ga contemporanea eran los misterios, por un lado, y la religion filoséfica por otro.
Diversos apologistas cristianos, correspondientemente, adoptan el lenguaje de los
misterios39, y también definen el cristianismo como la verdadera filosofia“0.

Asi, Clemente, al final de su exhortacion a la conversion, presenta el cristianis-
mo como los verdaderos misterios ante los que conviene abandonar los falsos, en
una clara referencia al Tiresias de las Bacantes de Euripides, facilmente comprensi-
ble por un lector griego con un minimo de cultura:

Protr. 12, 119, 17Hke, O mapamhiE, pn 00pow OkMPLTTOREVOS, U KLTTO
dvadolpevos, plgor ™ pitpav, pibov T veBplda, cwdpdrnoov: Seléw
ool TOV ANoyov kal ToU AOYou Td WUOTHPLA, KaTd TNy ony Sinyouuevos
eikova.”Opoc €oTl TOUTO Be@ el nuévor, ob Tpaywdlalc we Kibatpwv
umokelpevor, dA\A Tole d\nfelac dvakeipevov Spdpaciy, 6poc vnddilov,
ayvdic UVhalgc olokilov: Bakxebouol € €v alT® ovx dl ZepéNne «Tfic
kepavviac» ddeldal, al pawvddec, ai dloayvov kpeavoplav puvolpevat,
dM\ al ToD Beol OuyaTépec, al duvddec dl kalal, Ta cepva ToL Adyou
Beomilovoal Opyia, xopov dyelpovoar cwdpova. O xopoc ol dikatol, TO
dopa Ypvoc €oTl TOD MAvTWY BaciMwe:

38 Van der Meeren, op. cit., pp. 616ss, enfatiza con razon la unidad del telos de la conversion como rasgo
caracteristico del género protréptico. Se podria afiadir, en mi opinion, que la misma unidad del felos que le
diferencia de la parenesis esta también en el punto de partida: la ignorancia o el vicio en filosofia o el peca-
do en perspectiva cristiana.

39 Riedweg, op. cit. passim.

40 Los apologistas cristianos toman como timbre de gloria el despectivo titulo de filosofia bdarbara que
les otorgan los griegos, como una filosofia superior y anterior a la griega, y de la que esta ultima procede.
Cfr. G. Stroumsa, Barbarian Philosophy, Tiibingen, 1999. Cfr. nota siguiente.

’Ilu Revista de Ciencias de las Religiones 75
2005, 10 63-84



Miguel Herrero de Jauregui La conversion como metafora espacial: una propuesta de
aproximacion cognitiva al cambio cultural de la Antigiiedad Tardia

Ven, enloquecido, no apoyéandote en el tirso, no coronado de hiedra; arroja la
mitra, arroja la piel de cabrito, vuelve a la cordura: te mostraré el Logos y los mis-
terios del Logos, explicandolos segun tu propia imagen. Este es el monte escogi-
do por Dios, no expuesto en tragedias como el Citeron, sino dedicado a los dra-
mas de la verdad, un monte sobrio, sombreado por arboles santos: no exultan en
¢l las hermanas de Sémele la del rayo, las Ménades, que se inician en el impio
reparto de sangre, sino las hijas de Dios, las bellas ovejas, que celebran los vene-
rables ritos del Logos, formando un coro sensato. El coro son los justos, el canto
es el himno del rey de todas las cosas.

Y Justino, hablando de su conversion al cristianismo después de recorrer diver-
sas escuelas filosoficas, lo presenta como la verdadera filosofia:

Dial. 8, 1: dtahoyllopevoc Te mpoc €pavTor Touc Aoyoue alTol TalTny
povny etplokor ¢pLlocodplav doday Te kal oludopor. oUTwe 81 kal did
TabTa PLAéoOPOC €yw.

Meditando en mi interior sus palabras encontré que ésta era la Unica filosofia
segura y provechosa. Asi que por eso yo también soy filésofo.

No cabe duda de que ambos moldes, como misterio y como filosofia, cualquie-
ra que sea su valor apologético, modifican la imagen del cristianismo previa a su
presentacion a los griegos para lograr la conversiontl. Pero es aiin mas clara la
deformacion que la simetria impone en el punto de partida, en el Citeron. El paga-
nismo, un concepto inexistente hasta que se crea por oposicion al cristianismo, se
concibe como un reflejo de éste, la deisidaimonia como caricatura de la theosebeia.
Hasta entonces, la imaginacion del ofro en el mundo griego tenia diversas estrate-
gias, pero la ausencia de la metafora de la conversion no imponia en general la opo-
sicion simétrica, al menos no con tal mimetismo#2.

Ya el intento de unificar la religion griega en un tnico ente fuerza la diversidad
de cultos griegos, nunca fusionados en una sola religion salvo en la mente de los

41 Al contrario que Clemente y otros apologistas, el Nuevo Testamento no presenta el mensaje evangéli-
co en los moldes de los misterios griegos y hace afirmaciones expresas de moverse en otra categoria que la
filosofia humana (Col 2, 8). Sobre este tema crucial, cfr. A. D. Nock “The Vocabulary of the New
Testament”, JBL 52 (1933) pp. 131-9 (Idem, Essays on Religion of the Ancient World I, Oxford, 1972, pp.
341-347).

42 Las Guerras Médicas crean una identidad griega opuesta por oposicion a los barbaros, convirtiendo en
opositiva una identidad hasta entonces agregativa, seglin la exitosa expresion de J. Hall (Ethnic Identity in
Greek Antiquity, Cambridge, 1997), en que griegos y barbaros no se definian mutuamente por oposicion. Pero
incluso esta nueva oposicion no necesita el elemento de simetria al describir al barbaro: los escitas o egip-
cios no se modelan simétricamente respecto a los griegos en Herddoto, por ejemplo, sino precisamente por-
que son mas cercanos que otros pueblos, se acentiian sus rasgos mas ajenos al mundo helénico, y el paso a
lo griego les esta absolutamente vedado (F. Hartog, Le miroir d’Hérodote, Paris, 1983). Tampoco los barba-
ros de la tragedia son un reflejo inverso de los griegos (E. Hall, /nventing the Barbarian, Oxford, 1989).
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apologistas y de los neoplatonicos tardios que intentan crear un anticristianismo a
partir de la religion tradicional. El efecto de esta unificacion, sin embargo, ha dura-
do hasta nuestros dias*3. La proyeccion de un polo sobre el otro también se refleja
en detalles mucho mas concretos, como el siguiente texto de Origenes (CC. 1, 16-
18) muestra claramente:

“Opa obv €l p1) dvTikpuc Kakovpy®u EEEBake ToD kaTaldyou TAV
codpar kal Mowvoéa, Alvov 8¢ kal Movodlov kat 'Opdéa kal TOV
Pepektdny kal Tov Ilépony ZwpodoTpny kal ITvbayodpav ¢noac mepl
TOVde Bdlellndéval, kal éc BiBlove kataTebelobal Ta €autdv Soyparta
kal meduAdxBar atTa péxpl Sevpo...

Elmowper & dv mpokalotpevor BiBlove BiBlotc mapaBdMeabar OTL
dépe, O olToc, TA Alvov kal Movoalov kal *Opdpéwec TojuaTta kal
depektSov ™V ypadny (p. 3 Schibli) kal ocweEéTale Tolc Movoéwe
vopoLc, lotoplas loToplaic kal nbikols Aoyovs viuole kal TpooTdyudaot
mapaTLOelc.

Mira si (Celso) no expulsé del catdlogo de los sabios a Moisés, diciendo que
Lino, Museo, Orfeo y Ferécides y el persa Zoroastro y Pitdgoras hablaron de estas
cosas, y pusieron por escrito en libros sus dogmas y se han conservado hasta hoy...

Diriamos, llamandole, vamos, ta, compara los libros con los libros; contrasta
los poemas de Lino, Museo, Orfeo y el escrito en prosa de Ferécides con las leyes
de Moisés, contraponiendo las historias a las historias, los discursos éticos a las
leyes y mandamientos.

Origenes atribuye a las figuras legendarias de la religion griega libros compara-
bles a la Biblia y doctrinas al modo de los dogmas cristianos, cuando libros y doc-
trinas tenian en el paganismo una funcidn en absoluto comparable, mucho menos
central y mas flexible. Pero también conviene sefialar que este mismo texto demues-
tra que ya Celso esta levantando «profetas paganos» frente a los profetas biblicos#4.

En realidad, el esfuerzo de definicién simétrica de ambos polos opuestos provo-
ca la consolidacion de una «constelacion de metaforas» formada por imagenes cohe-
rentes con la de la conversion en cuanto que los estructuran simétricamente. Hemos
visto ya la metafora de la escuela filosofica cristiana frente a la pagana, que utiliza

43 Seguimos normalmente hablando de religion griega, en una clara proyeccion moderna, pues el griego
ni siquiera tiene el vocablo equivalente al latino religio. Price, op. cit., (n. 30), trata de reflejar con mas exac-
titud la realidad en el titulo de su manual con dos plurales significativos: religiones de los antiguos griegos.
Algunos ataques cristianos, por el contrario, se centran en destacar el desorden de la variedad de caminos del
paganismo frente al orden de la tnica via cristiana (Gnilka, op. cit., pp. 19-61): pero no deja de ser una uni-
ficacion del campo contrario concebido como la via multiplex opuesta a la via simplex del cristianismo.

44 Atin lo hace mas claramente en C C. 7.53: «ahi tenéis a Orfeo, que, como todos reconocen, poseyo espi-
ritu divino (hosion pnerima), y murié también violentamente». Del mismo modo que Clemente opone a Cristo
y Orfeo en Protr. 1, 1-7, Celso opone aqui a Orfeo y Cristo. La total simetria es buscada en ambos casos.
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todas las imagenes y tropos de la polémica entre haireseis filosoficas. San Agustin
se apropia de la imagen mas consolidada en la Antigiiedad para definir un grupo
cerrado: la polis. La herencia del judaismo ya permitia al cristianismo definirse
como pueblo de Dios, y su transformacion en religion oficial con Teodosio facilita
la asimilacion de la comunidad religiosa al Estado. La Civitas Dei necesita de la civi-
tas impiorum como contrapunto simétrico.

Pero son sobre todo las metaforas genealdgicas las que encajan bien con la sime-
tria. La ciudad clésica se concebia a si misma en términos de descendencia del héroe
fundador, y habia heredado las categorias del clan familiar al que habia sucedido his-
toricamente como nucleo de la identidad colectiva. Posteriormente, la familia como
imagen en que modelar la comunidad politica habia decaido un tanto con la supera-
cion de la polis. Pero también la tradicion biblica concebia al pueblo de Dios como
descendencia legitima de Abraham (y frente a ésta, otros pueblos vecinos como la
descendencia de Ismael), y su impacto con la cristianizacion revitaliza en Grecia la
metafora familiar como modelo de definicion de un grupo. El dualismo puede repre-
sentarse como dos descendencias enfrentadas, como en la imagen, tan popular en la
gnosis, de «Hijos de la Luz» frente a «Hijos de las Tinieblas» (1 Tes 5, 5); o, alter-
nativamente, como descendencia legitima —gnesioi— frente a descendencia ilegitima
—nothoi—*5. Asi, tres imagenes tradicionales de definicion de un grupo (escuela filo-
sofica, ciudad, familia)*6 se expanden a la oposicion de cristianos y paganos a causa
del empuje de la nueva metafora.

3.3. DE 4 A B: PALAIOS VS. KAINOS

La tercera dimension de la metafora de la conversion es, como vimos, el des-
plazamiento. Este no lleva incluido sélo un elemento espacial, que queda reflejado
en los dos puntos de partida y llegada, sino también un elemento temporal. La lle-
gada es por necesidad después de la salida: el sujeto estaba antes en el punto de sali-
da (Citerdn) y, si se convierte, estara posteriormente en la meta de llegada (Sion). La
conversion supone sin remedio un traslado del antiguo lugar al nuevo lugar. Y al
exhortar a la conversion se incita, por tanto, a preferir lo nuevo frente a lo viejo, una

45 Clem. Protr. 2, 22, 3. A diferencia de la radical oposicion de la imagen anterior, esta imagen, puesto
que presupone un ancestro comun, no resulta en un rechazo radical de la descendencia ilegitima, sino que
permite salvar parte de su herencia, al tiempo que permite rechazar similitudes demasiado incomodas. La
ambigiiedad del nothos, en la zona fronteriza entre lo aceptado y lo excluido, lo convierte en un recurso favo-
rito de los apologistas para caracterizar el paganismo. Sobre todo ello he tratado en M. Herrero, “Derecho
metaforico de familia: la ambigiliedad del nothos desde la polis cléasica a la apologética cristiana”, Actas del
XI congreso de la SEEC, 1, Madrid, 2005, pp. 637-646.

46 D. K. Buell, que ya estudié con detalle las imagenes familiares en los Stromata de Clemente en Making
Christians, Princeton, 1999, ultima una obra (Why This New Race? Ethnic Reasoning in Early Christianity)
sobre la autodefinicion en otros autores cristianos, cuya discusion en el coloquio Patristica Bostoniensia
(Diciembre 2002) me fue de gran utilidad para comprender la complejidad del tema.
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nueva religion frente a la antigua, una nueva vida frente a la anterior. Oigamos de
nuevo a Clemente de Alejandria, justo después de exhortar en el texto antes citado a
abandonar el Helicon y el Citerén, ya viejos (lo destacabamos antes al subrayar las
palabras 161 y yeynpakoov):

Protr. 1,2, 4: AldeL 8¢ ye 6 Elvopoc 6 époc ol Tov Tepmdvdpouv vopov
ovd¢é Tov Knmlwvog, oldé uny ®pdylor f) AlSlor 1) Awplov, dN\a THc
kawfic dppoviac Tov didlov vépov, TOV depwvupor Tod Beod, TO dopa
TO KALWoOV, TO A€ulTiKOV...

Mi Eunomo canta, no la melodia#’ de Terpandro ni la de Cepién, ni la Frigia,
Lidia o Doria, sino la melodia eterna de la nueva armonia, el nuevo canto*8, el
canto Levitico...

Y poco después dice??:

>

Protr. 1, 6, 4: Tlahawa &€ 1) mAdvn, kawov 8¢ 1 dAnBela dalveTal.
El error parece antiguo, y la verdad nueva.

Es dificil exagerar la novedad de tales afirmaciones: esta exaltacion de lo nuevo
(kainos) frente a lo viejo (palaios) supone una inversion completa de los valores gre-
corromanos tradicionales, para los que lo antiguo era una fuente de autoridad indis-
cutida>® y lo nuevo un factor de inestabilidad y sospechoso de supercherias!. La
novedad es, en cambio, una aspiracion irrenunciable del cristianismo, que se desga-
ja del judaismo con la voluntad de completar —cuando no sustituir— la Vieja Ley con

47 Tenemos aqui otro ejemplo de estrategia apologética para introducir una nocioén nueva al lector paga-
no de la manera menos chocante posible. La Ley biblica tiene sin duda un sentido distinto del nomos griego,
y para salvar la diferencia entre ambos, Clemente recurre a un juego de palabras con el sentido técnico musi-
cal que también tiene nomos de «ley que rige una determinada melodia». Sobre estos juegos de palabras y
otros recursos similares, cfr. M. Herrero “Técnicas de cristianizacion del 1éxico en el Protréptico de Clemente
de Alejandria”, Interlingiiistica 13 (2002) II pp. 335-345.

48 El kainon aisma para referirse al Logos, a Cristo, se utiliza recurrentemente en el Protréptico: aparte
de estas dos citas, también en Protr. 1,4, 4; 6, 1; 6, 5; 7, 3. Lo contrapone al antiguo canto engafoso de Orfeo,
cuyo contenido son los misterios de los que se le tiene por fundador (cf. n. 44).

49 Palaios tiene sentido negativo aplicado al paganismo en muchos otros pasajes: Protr: 4, 46, 2; 46, 4:
54, 6; 55, 3.

50 El palaiés logos o simplemente hoi palaioi eran garantia inmediata de autoridad por su antigiiedad.
Cfr. Plat. Leg. 715e; Epist. 7, 335a: «debemos creer siempre los relatos antiguos y sagrados (me{6ecbal 8¢
SUvTwe del xpm malalole Te kal lepole Adyolc) que nos recuerdan que el alma es inmortal». Sobre el
respeto de la historiografia y religion antiguas por la tradicion es ya clasico P. Veyne: Est-ce que les grecs
ont-ils cru a leurs mythes? Paris, 1983, que pese a sus excesos retoricos, consigue transmitir el peso que un
mito tenia para Pausanias, un poco anterior a Clemente, por el simple hecho de ser (o pretender ser) antiguo.

51 Socrates es acusado de introducir nuevos dioses (kainoi) y no respetar a los antiguos (palaioi,
arkhaioi): Plat. Eutiphr. 3b, Apol. 24b, 26c, 27b. La amenaza de res novae (revolucion) como el mayor peli-
gro para la Republica es una constante en la historia de Roma (Liv 5, 2; Cic. Quinct. 57, 1; Cat. 1, 3, 6)
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la Nueva (2 Co 5, 17; Ga 6, 15). La Encarnacion se produce en época reciente, fren-
te a la Revelacion mosaica o los mitos griegos que tuvieron lugar mucho tiempo
atras. El cristianismo hace de esta novedad timbre de gloria y pieza central de su
esquema ideologico frente a judios y griegos. Una pieza que ademas encaja perfec-
tamente con la dimension temporal que la conversidon supone, lo que le permite
imponerse frente a los valores anteriores de primacia de lo antiguo, que quedan des-
colgados de la metafora. Aqui no es que la nueva metafora modifique o potencie
antiguas imagenes, sino que las subvierte totalmente: nuevo es mejor suplanta a anti-
guo es mejor.

La inversion de estos valores fundamentales se refleja méas alla de los adjetivos.
Asi, la costumbre, fuente venerable de autoridad para los antiguos>2, es atacada con
furia por Clemente53:

Protr. 10,90, 2: TU 8¢ TG SaN® TG Oavatnddpw TolTw TpooTeEDeLydTLY,
Hed” ol kaTadpiexOmoovTal, €OV BLdval kaAdc kaTd Tov Bedv, ol kaTd
TO €00¢ Oedc pév yap Lwny xaptletal, €6oc 8¢ movnpov UeTA TNV €V~
Bévde dmaAaynY peTdvolay Kevny dpa Tidwplg mpooTplBeTat, «mabwy
8¢ Te vMmoc Eyvwy», MG ATOMUVeL detoldatpovia kal owlel BeooéPBelra.

LY por qué huyen hacia esta antorcha letal, por la que han de abrasarse, cuan-
do podrian vivir con bondad segin Dios, no segun la costumbre? Dios concede
generosamente la vida, pero la costumbre malvada, tras la salida de esta vida,
ofrece un inttil arrepentimiento junto con un castigo, e «incluso un nifio sabe por
experiencia» que la supersticion destruye y la piedad salva.

Hay que hacer notar que este cambio en los valores de antiguo y nuevo no se
produce, en cambio, en absoluto en el campo pagano. Precisamente la diferencia en
el trato que las autoridades dispensaran a los judios y a los cristianos ante compor-
tamientos similares (p. €j. ambos se niegan a sacrificar al emperador, pero solo los
cristianos son perseguidos) proviene de que los judios no hacen mas que seguir una
tradicidon ancestral muy antigua, y en cambio los cristianos son una secta reciente
que predica un mensaje de peligrosa novedad. Es mas, la tendencia a defender lo
antiguo por el mero hecho de serlo se agudiza por la oposicion a la novedad (kaino-
tomia) del cristianismo (p. ej. lambl. De Myst 7, 5). Todo el mensaje de Celso,

52 Nomos tiene casi siempre un sentido positivo que los cristianos guardan por la tradicion biblica de res-
peto a la Ley (aunque no faltan criticas al nomos como costumbre pagana, cf. Protr. 2, 22, 3). Ethos (y syne-
theia) tiene sentido positivo en general al hablar de religion o politica (Plat. Leg. 808c) campos en que el res-
peto a la tradicion domina, mientras que en el plano ético puede ser fuente de que arraiguen los vicios
(Aristot. EN 1154a.33). Los cristianos aplican el segundo uso al primero, como si la costumbre del culto de
los antiguos dioses fuera uno de esos vicios. Cfr. Gnilka, op. cit., pp. 104-113, sobre otros ataques cristianos
a la synetheia y las mores.

53 Notese en el texto el juego de palabras entre ethos y theds, cuya similitud fonética se resalta para enfa-
tizar la oposicion (cfr. Herrero, op. cit., n. 47). Notese también la oposicion radical entre deisidaimonia y
theosebeia y como plantea la conversion negativa hacia el paganismo (cfr. n. 36).
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Juliano y demas neoplatdnicos se centra en la conservacion de lo ancestral, y lo anti-
guo (palaios) contintia siendo marca de autoridad mientras que lo nuevo (kainds) es
rechazado. Baste como ejemplo este encendido parrafo de la carta de Juliano a los
alejandrinos exhortdndoles a conservar sus viejos cultos y no dejarse embaucar por
los cristianos>4:

Ep. 111: Alav aloylOvopar vy Tove Beole, dvdpec 'AleEavdpelce, el T
BA0c T ANeEavdpéwr dpoloyel 'alddaloc elval. Tov ac ainddc ‘EBpalwy
ol maTépec AlyuvmTtiolc €8oUNevov mdAatr, vuvvl 8¢ Upelg, dvdpec
"ANeEavdpete, Alyuntiwr kpathoavtec (ékpdTnoe yap O kTloTne LoV
e AlylmTou), TOle KATWNYwPNKOGL TOV TaATPGwy SoyUudTwy Souleiav
€Belololov dvTikpue TOY malai@y Beoudy LloTacoBe, kal oVUK e€loépxe-
Tal wApn The madatde tudc éxelvme eddaiuoviac, fika AY kowwvia
pév mpoc Beovc AlyUmTw T mdom, TOMGY &€ dmmAaloper dyabdy. ANX
ol vov eloayayovtec LUV TO katvov ToUTo knpuypa Twoc alTiol yeyd
vacw dyafouvc TR TOAEL, ¢pdoaTé pot.

Mucho me avergiienzo jpor los dioses!, hombres alejandrinos, si alguno de los
alejandrinos reconoce ser galileo. Los antepasados de los egipcios esclavizaron
antiguamente a los de los hebreos, y ahora vosotros, hombres alejandrinos, que
habéis vencido a los egipcios, pues los vencid el fundador de vuestro Egipto,
habéis sustituido las antiguas reglas por una esclavitud voluntaria para los que
descuidan las doctrinas (dogmata) de los padres, y no os llega la memoria de
aquella antigua felicidad vuestra, cuando habia una comunidad (koinonia) ante
los dioses en todo Egipto y disfrutdbamos de muchos bienes. Pero los que ahora
os traen este nuevo anuncio (kerygma), decidme qué bien han causado a la ciu-
dad.

Esta diferencia en la consideracion de lo nuevo y lo antiguo recorre toda la polé-
mica entre cristianos y paganos. De hecho, los apologistas deben defenderse de la
acusacion de novedad ante una audiencia pagana, y tratan de conciliar su defensa de
lo nuevo con las virtudes que lo antiguo tenia para los griegos>5. Asi, Clemente debe
explicar:

54 Cf. también Ep. 46; 136b1. Noétese en este texto como el Iéxico de Juliano, aun por oposicion, refleja
la cristianizacion del paganismo tardio: dogmata, koinonia, kerygma. Cf. A. D. Nock en JBL 52, 137 (op. cit.
en n. 41): «Julian, in all his enthusiasm for Mithras, remains the spiritual son of Homer and Plato. He has no
technical terms except those of philosophy». Podriamos afiadir, y los que provienen del cristianismo por con-
tagio.

55 En este contexto debe entenderse el argumento, heredado de la apologética judia, de la prioridad cro-
nologica de la revelacion biblica, que habria inspirado la sabiduria griega (un esquema exactamente inverso
al de los polemistas paganos anticristianos como Celso). Cfr. Chadwick op. cit., n. 2 y Stroumsa op. cit., n.40.
Ante los ataques paganos a su caracter de novedad, y ante ulteriores novedades radicales como el movimiento
marcionita, los cristianos enfatizan su enraizamiento en la tradicion ancestral biblica. Aqui nos centramos
solo en los términos que afectan a la metafora de la conversion.
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Protr. 1,6,3: Kal pov 1O dopa TO cwThplor i kawwodv oltwe UmoldPne
0 okeboc f) wc olklav: «mpd Ewodpdpov ydp AV, kal &v dpxf Av O Aoyoc
kal 6 Moyoc fv mpdc TOV Bedv kal Bedc Y 6 Adyoor.

Y mi canto salvador, no creas que es nuevo como un mueble o una casa, pues
era «antes que el lucero matinal, y en el principio era el Logos, y el Logos esta-
ba en Dios, y el Logos era Dios».

Clemente insiste en otros pasajes del Protréptico (1, 6, 5; 7, 3) en que el Logos
cristiano, aunque sea nuevo en apariencia (es decir, forzado por la metafora), es eter-
no y por tanto anterior a todo. Pulchritudo tam antiqua et tam nova, dira mucho des-
pués un célebre pasaje de Agustin (Conf. 10, 27). El afan de conciliar los valores
positivos de lo nuevo y lo antiguo, para satisfacer al tiempo el mensaje evangélico
y los esquemas conceptuales griegos, sigue caminos similares a los de la literatura
cristiana anterior, que habia conciliado el mantenimiento de la tradicioén veterotesta-
mentaria y la novedad neotestamentaria. El «Himno Pascual» de Melitén de
Sardes>® combina kainds y palaios adscribiendo el primero al logos y el segundo al
nomos, unidos ambos en la Eucaristia, definida como un pvoTrplov que une los
siguientes opuestos (vv. 3-46):

Kawwov kal malatdv, nuevo y viejo,
eterno y momentaneo
corruptible e incorruptible,
mortal e inmortal,
el misterio de la Pascua:
antiguo por la Ley,
nuevo por el Logos...

dtdlov kal mpdokatpov,
dOapTov Kkal ddbapTov,
BimTov kal dbdvaTov

TO ToU mdoxa HUOTHpLOV:
TANALOV HEV KATA TOV VOOV,
Kawov 8€ KaTd TOV AOYOV,...

.TTANALOG |LEV O VOPOG
Kawog 8¢ 0 NOYOG,...

..kal 1 ToD vdpou ypadn
elc XptoTov’ Inootv

KE XWPNKEV,

8L’ Ov Ta mAvTa €V TWG
TpeaBuTépw VoUW €YEVETO,
paNov 8¢ év TG Véw AOyw.

Kal yap 0 vopoc Noyoc €yéveTo

Kol O ToAaLdC kalvoc.

papiros.

82

antigua es la Ley
y nuevo es el Logos...

Y la Escritura de la Ley se ha
cumplido en Jesucristo, por el que
todo lo que habia en la vieja Ley
ha llegado a ser atin mas en el
Logos novedoso.

Pues la Ley se hizo Logos,
y lo antiguo, nuevo.

56 Cft. los comentarios ad loc. de O. Perler en su edicion (Paris 1963) del texto griego conservado en tres
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Este himno es fruto de un esfuerzo por solucionar mediante la dicotomia nomos/
logos la tension que la colision entre los conceptos de nuevo y viejo producia en dis-
cursos cristianos anteriores, como por ejemplo en 1 Jn 2, 7-8, un texto que, cuales-
quiera que sean sus virtudes teologicas, no es precisamente un monumento al prin-
cipio de no contradiccion:

"AyamnTol, olk évToNV katvny ypddw UPY, dA\’ évToN\Vv madatdv Ty
€lxeTe dm dpxfic: T €vToAn N madatd €oTv O NOyoc Ov MkolodTE. TANV
EvTONY Kkatvny ypddw UUV...

Queridos, no os escribo un mandamiento nuevo, sino el mandamiento antiguo,
que tenéis desde el principio. Este mandamiento antiguo es la palabra que habéis
escuchado. Y sin embargo, os escribo un mandamiento nuevo...

En el texto de Meliton los adjetivos palaios y kainos se han impregnado de un
sentido cdsmico y mistico de raiz biblica, mas comodo para los apologistas que los
sentidos usuales en los autores griegos, que se refieren a la historia humana.
Observemos que sitia la plenitud temporal en Cristo, calificado al final del himno
(vv. 812-814) de «A y Q, arkhé inexplicable y felos inasible». La sintesis del tiempo
cosmoldgico logra superar las contradicciones inevitables en el tiempo historico®’. El
deslizamiento del significado de las palabras es fruto del dificil encaje de este aspec-
to temporal de la metafora de la conversion en un mundo en que la tradicion antigua
era la base de toda autoridad.

Que la primacia de lo nuevo frente a lo antiguo va unida sobre todo a la conver-
sidn se muestra en un curioso texto de Teodoreto de Ciro (s. V), cuando ya la Iglesia
es el poder establecido que debe hacer frente a disensiones y la conversion no tiene
ningun papel principal. Nos volvemos a encontrar los adjetivos en un sentido que
cualquier griego clasico firmaria:

Epist. 118, 5: Kat ™y ék Tfic ToD ©eod ZwThpoc mapovotac péxpL Kal
™epov €v Tdlc ExkkAnolaitc kpatnoacav Sidackallav TapalTOVTEC,
katvniy Twa, kal vofov, kal dvTikpue évavTtiav T mapadboel TOV ATOo-
TOAwV €elonyayov, kal Tol¢ Td malaia kpaToloL knpvyuata mpodavidc
TOAELOVOL.

Y han abandonado la ensefianza que ha triunfado en las Iglesias del Dios
Salvador hasta hoy, introduciendo una nueva y bastarda®3, diametralmente con-

57 Los versos de Meliton obviamente provienen del Apocalipsis (1, 8; 21, 6; 22, 13). Pero es notable el
éxito de esta formulacion cuyo Ginico precedente parece estar no en el judaismo, sino en la literatura 6rfica
(cfr. G. Quispel, ed. Wilson, Nag Hammadi and Gnosis, Leiden, 1978, pp. 1ss), que otorga tales atributos de
principio y fin cosmico a Zeus (Orph. Fragm. 14, 31, 237 Bernabé). Una vez mas (cfr. n. 34), a la hora de
lidiar con las dificultades de introducir la nueva metafora de la conversion, el cristianismo recurre a image-
nes orficas, lo que demuestra que esta nocién tampoco era ajena al orfismo primitivo.

58 También nothos, antes dedicado a los paganos, se aplica ahora a los herejes. La utilidad es la misma,
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traria a la tradicion de los Apostoles, y combaten abiertamente a los que sostie-
nen los antiguos mensajes.

Cuando no hay conversion en liza, la novedad no entra en juego. La Iglesia ha
suplantado en el siglo V a la ciudad y al Imperio como comunidad politica y reli-
giosa, e inmediatamente recupera los valores civicos de tradicion y estabilidad. La
tension entre novedad y antigiiedad, innovacion y tradicidon, que recorre la historia
del cristianismo hasta nuestros dias, va muy unida a la importancia que en cada
momento historico tenga la metafora de la conversion.

4. CONCLUSION

Hemos visto los efectos de la expansion de una metafora, hasta entonces mino-
ritaria, sobre el mapa conceptual tanto de cristianos como de paganos en el Bajo
Imperio. La exigencia de coherencia con la nueva metafora, ahora dominante, de la
conversion, provoco un reordenamiento de dicho mapa para facilitar su encaje. Un
reordenamiento €ste en que los conceptos se amplian o se modifican, incluso a veces
se introducen ex novo. Las nuevas concepciones del hombre como sujeto que debe
decidir y renunciar, de dos reinos enfrentados, y de lo nuevo como superior a lo anti-
guo tienen sin duda muy complejas raices, dentro y fuera del mundo griego. Pero es
el empuje de la nueva metafora de la conversion, irresistible gracias al principio de
sistematicidad conceptual, lo que facilita la integracion y triunfo de estas ideas en un
ambiente en que antes no gozaban de gran popularidad. Articulados en torno a ella,
tres cambios nocionales que aparentemente estan desconectados entre si adquieren
una ligazén intima a través de la cual se apoyan mutuamente.

El ejemplo de la conversion muestra la complejidad y sutileza del cambio cultu-
ral que provoca el triunfo del cristianismo en el Imperio. Hemos visto que los pro-
cesos de expansion de lo previamente minoritario, de fusion de la tradicion biblica
y la clésica, de adopcidon, manipulacion y rechazo, se amalgaman de modo diferen-
te no solo entre los autores cristianos y paganos, sino entre las diversas generacio-
nes de autores cristianos. El analisis de las metaforas conceptuales predominantes en
cada momento y de sus consecuencias en el sistema cognitivo puede ofrecer resul-
tados que impidan generalizaciones excesivas y planteamientos parciales a la hora
de estudiar este periodo capital.

permite explicar las similitudes con la ortodoxia cristiana «legitimay por su ascendencia comun al tiempo que
rechazarlas como corrupcion ilegitima. Cf. Herrero op. cit., n. 45.

84 ’Ilu Revista de Ciencias de las Religiones
2005, 10 63-84



