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LAS TEOFANIAS Y LA GEOMITOLOGIA

Octavio Puche Riart

1. Introduccion.

La palabra “teofania” no aparece en el Diccionario de la Real Academia
Espafiola, si se encuentra, sin embargo, el término “epifania”: se indica que
procede del latin “epiphania”, que a su vez procede de palabra homénima en
griego, con el significado de “aparicién” o “manifestacion”.

La primera manifestacién de Dios para sefialar a Jesus ocurre, a través de
signos (la estrella), en la persona de los Reyes Magos. A Marifa y a los pastores
Dios se manifiesta a través de un mensajero (un dngel), tal vez por eso pasa a
celebrarse la fiesta de la Epifania en el dia de la Adoracién de los Reyes Magos.
Sin embargo es en el Jorddn donde Dios manifiesta oralmente, por vez primera
y en publico, que Jests era su Hijo (Mc 1, 9-1, Mt 3, 13-17 y Lc 3, 21-22),
aunque segin otra version se lo indica sélo al Bautista (Jn 1, 31-34), pero se
trata de una manifestacién directa (oral) de Dios al fin y al cabo, si nos acogemos
a la literalidad de los textos. Una interpretacién de indole teolégica seria la
siguiente: con los Reyes Magos (fiesta el 6 de enero) Dios se manifiesta al
mundo, con el bautismo de Jesus (fiesta el primer domingo después de Reyes)
Dios se manifiesta, rompe el silencio, en el momento en que Jesus estd en la
cola de la humanidad pecadora (=Dios solidario con la humanidad pecadora)
y a partir de este momento el hombre sabe explicitamente que cuenta con la
presencia salvadora de Dios. También el nacimiento de Jesus se considera un
momento epifinico, su celebracion el 25 de diciembre aparece en el siglo 1V,
tras la imposicién del cristianismo como religion oficial del Imperio Romano,
por Teodosio. Recordemos que el 25 de diciembre era el Dia del Sol, importante
fiesta romana que se cristianiza. Jests también es la “luz del mundo”.

Epifania procede de la conjuncién de “epi” y “fanos”. “Epi” es un prefijo
griego que significa “sobre” y “fanos” viene del latin antiguo “fanum”, que
significa “templo”. Asi Dios se aparece, manifiesta o vive sobre el templo, cosa
l6gica en un dmbito religioso de constante celeste, pero lo curioso es que en el
dmbito greco-latino o mediterrdneo, de sociedades agricolas, se presentan
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generalmente religiones de constante teldrica (esta terminologia sobre tipologias
religiosas la hemos tomado de ELIADE, 1967).

De “fanum” deriva “fanitico”, el guardian del santuario. En versién moderna
el guardidn de la fe, el defensor exacerbado de la fe.

En definitiva, de acuerdo con su etimologia, y asi se entiende en Teologia,
las teofanias serfan las apariciones o manifestaciones de Dios, contraccién de
“teo” (=Dios) y “epifanias” (=manifestaciones).

El término “geomitologia” ha sido aplicado recientemente por DOROTHY
VITALINO (1973): “La geomitologia trata de explicar ciertos mitos y leyendas
especificos en términos de acontecimientos geoldgicos reales (...) los mitos
etiologicos o explicativos, es decir, los ideados para explicar ciertos rasgos del
medio del hombre”. Aunque las interpretaciones dadas por los distintos autores
sobre el asunto son muy diferentes, para algunos como D"HOLBACH el temor
y la antropomorfizacién de las fuerzas de la Naturaleza condujeron a su
veneracidn, buscando aplacarlas con conductas diversas que estin en los ritos
religiosos. Para otros autores, los mitos en relacidon con la naturaleza remiten
en muchos casos a experiencias religiosas de personas, que se han situado
ante el Misterio en el marco inconmensurable de la creacién, pero siendo
conscientes que otros lo vieron de otra forma. Como bien se sefiala en el libro
de la Sabiduria (13, 1-2):

“...ni atendiendo a las obras, reconocieron al Artifice;

sino que al fuego, al viento, al aire ligero,

a la boveda de estrellas, al agua impetuosa o las lumbreras del cielo,
los consideraban como dioses, senores del mundo”.

2. Momentos teofdnicos.

Dios se manifiesta a los individuos y a los pueblos de diversas formas,
segun recogemos de la fenomenologia religiosa y de la experiencias de personas.
Para las religiones de libro, Dios se manifiesta mediante la Palabra, pero en
muchos casos también en la historia (p.ej., para los judios), en la Iglesia y otros
sacramentos (p.ej., para los cristianos), en el encuentro mistico, etc. Las
narraciones mitoldgicas también aportan numerosos datos.

La vida est4 llena de situaciones en las que el hombre se enfrenta al Misterio.
Cada experiencia es tnica y personal. Sin embargo, el andlisis histérico-
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comparativo nos permite comprobar la repeticién de situaciones. Pongamos
un ejemplo: un vecino nos cuenta la siguiente historia que él vivié en directo
(no sabemos si fue real o no, pero €l la vivi6 asi, luego para €l fue real):

“Me ha ocurrido algo extraordinario, que aun no me he atrevido a contar
a nadie. Yo nunca he sido persona creyente, mas bien siempre he tirado
a matar contra los curas. Sin embargo, el otro dia estaba en el porche de
mi chalet viendo una terrible tormenta, ante los pinos que cubren la
sierra. De repente tuve una enorme necesidad de alabar a Dios y cai de
rodillas en medio de la lluvia, asi estuve un rato indefinido a la intemperie,
sin mojarme. Los miembros de mi familia (un hijo y un sobrino) me
tuvieron que sacar a rastras. Luego les tuve que explicar que no estaba
loco, que no me habia trastornado. Pero mi vida ha cambiado desde
entonces”.

No cabe duda que este encuentro con Dios ante la Naturaleza desatada,
donde uno relativiza su importancia en el orbe, se puede encontrar en diversos
lugares de la Biblia, p.ej. en Sal 29, 3-10. La tormenta se convierte en uno de
los momentos mds hierofdnicos (0 de manifestaciéon de lo Sagrado, “hiero” en
griego significa sagrado, este concepto fue definido por MIRCEA ELIADE), que
en casos puede devenir en “kratofania” (manifestacién de la fuerza o poder de
Dios). Ver a los rayos tronchando los cedros del Libano debe ser algo especial:

“Voz de Yahveh sobre las aguas,

el Dios de gloria truena,

ies Yahveh, sobre las muchas aguas!

Voz de Yahveh con fuerza,

El Sefior troncha los cedros del Libano,
hace brincar al Libano como a un novillo,
y al Sarién como una cria de bufalo.

Voz de Yahveh que afila llamaradas,

Voz de Yahveh, que sacude al desierto,
sacude Yahveh al desierto de Cadés.

Voz de Yahveh, que estremece a las encinas,
Y las selvas descuaja,

Mientras todo en su Templo dice: jGloria!”.

El analisis de este texto nos da también otra referencia: la Naturaleza en
movimiento se convierte en Voz de Yahveh, en Palabra. Dios usa cualquier
fenémeno natural como vehiculo de expresién, la Naturaleza remite a Dios, a



238 OCTAVIO PUCHE RIART

la escucha de Dios o al didlogo con Dios. El mundo también fue creado por la
Palabra (p.ej., Gn 1, 6: “dijo Dios, haya firmamento...Y asi fue”). Y antes que la
Palabra el “ruaj Elohim” o aliento de Dios, aliento contenido antes de la emision
de la Palabra (Gn 2, 5). Como vemos en la tradicién biblica Dios se relaciona
con el hombre mediante la Palabra.

En el libro de Job, también ante la pregunta: jpor qué me has abandonado?,
aparece el desarrollo de la historia salvifica y Dios se manifiesta desde el seno
de una tormenta (Jb 37, 2-5 y 38):

“Escuchad, escuchad el fragor de su voz,

el bramido que sale de su boca!

Hace relampaguear por todo el cielo,

Su fulgor llega a los extremos de la Tierra.
Detrids de él una voz ruge:

Truena él con su soberbia voz,

Y sus rayos no retiene mientras su voz retumba,
Dios nos da a ver maravillas” (Jb 37, 2-5).

La Naturaleza se convierte en signo de Dios. Para los cristianos la Naturaleza
presenta una clara sacramentalidad, Dios estd presente en ella y, como los
griegos, ven en ella armonia y luz divinas. Ejemplo de ello es el Sal 19, 2-5:

“Los cielos cuentan la gloria de Dios,

la obra de sus manos anuncia el firmamento,
el dia comunica el mensaje,

y la noche a la noche transmite la noticia.
No es un mensaje, no hay palabras,

Ni su voz se puede ofr;

Mis por toda la tierra se adivinan sus rasgos,
Y sus giros hasta el confin del mundo”

La voz no se oye, pero es voz, porque los signos son lenguaje. Paisaje,
fenémenos, armonia..., rasgos y giros de Dios, segin el Salterio. La gloria o
“doxa” (en hebreo “kabod”) es la luminosidad y fuerza que emanan de la
presencia divina. Esta gloria se manifiesta en la naturaleza, en los cielos y en la
tormenta, como hemos visto en los Salmos anteriores, pero también en los
eclipses, terremotos, la lluvia o el pedrisco y demds elementos de la naturaleza,
indémita o calma. El hombre ha dejado de creer cuando ha venido de los
pueblos a la ciudad y ha dejado de mirar al cielo.
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3. Los lugares teofdanicos y la geomitologia
3.1. Introduccién

Yahveh para los judios es un Dios que se hace presente en la historia
(religion de constante histérica), aunque también es un Dios celeste (que mora
en los cielos), substrato religioso supuestamente mas primitivo. El profeta
Jeremias es practicamente el primer autor biblico que habla de un Dios Creador
(r 32, 17 y 33, 25-26). Luego se dardn noticias en el Deuteroisaias (Is 40, 26 y
28) y en otros:

“IAy, Sefior Yahveh;j He aqui que hiciste los cielos y la tierra con tu gran
poder y tenso brazo: nada es extraordinario para ti” (Jr 32, 17).

“Alzad a lo alto los ojos y ved:

¢Quién ha hecho esto?”, (...)

“Que Dios desde siempre es Yahveh,

Creador de los confines de la tierra” (Is 40, 26.28).

Como bien sefala JUAN LUIS RUIZ DE LA PENA (1996): “la explicacién de
la fe en la creacién es tardia. Se produce en una concreta circunstancia histérica
y responde a motivos estrictamente religiosos: es la fe tentada de incredulidad,
desalentada por el desastre histérico del destierro, desafiada por la cultura
pagana de Babilonia y su liturgia cosmogoénica, lo que va a provocar la
emergencia del hecho de la creacién en la conciencia creyente del pueblo”. Y
la naturaleza es la principal manifestacién de la creacién, luego a ella se recurre.

GERMAN VON RAD (1971-1972) sefiala que en Israel se da la primacia de la
historia sobre la naturaleza. La naturaleza, de escasa referencia, casi siempre
remite a un Dios que ayuda a su pueblo, por ejemplo deteniendo el sol ante
la batalla (Js 10, 5-13). Permanece en el pueblo la idea de la Alianza y la
fidelidad, que se antepone al hecho del encuentro con el Misterio en la
Naturaleza. Como bien indica LUIS MALDONADO (1987): “Cuando el pueblo
judio se abre a lo que se ha llamado ‘humanismo real’, quiza de tinte helenista,
entonces acoge y asume este sentido de la naturaleza, menos presente en la
restante literatura religiosa”, pero como todos sabemos esto es bastante tardio.
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3.2. Sobre los montes
En Sal 121, 1 se sefala:

“Alzo mis ojos a los montes.
;de dénde vendrd mi auxilio?”.

En el Antiguo Testamento “alzar los ojos” es levantarlos a Dios, en este caso
que esti en los montes (morada de Dios). Los montes son los lugares donde la
tierra se une a los cielos. Aunque en los montes es donde viven los dioses de
los pueblos enemigos de Israel, dioses que son “tohu” (= caos = nada).

Para los japoneses las montafas son sagradas porque elevan a los seres
humanos a los cielos y también porque traen a los “kami” (que son seres
celestes, algunos de los cuales entran en contacto con los humanos —los cuales
descienden de ellos- y por ello los sintoistas les rinden culto). El Fujiyama es
reverenciado por los adoradores de Sengen Daishin, la gran divinidad del
Monte. Asimismo, otro kami, Ontake Okami, es la gran deidad que habitaba el
monte Ontake. Los peregrinos sintoistas escalan las montafias sagradas,
procurando arribar a la cima a la hora de la salida del sol (hora del culto
sintoista). El pueblo muestra un temor reverencial por las montafias. Este temor
reverencial es una de las constantes del encuentro con el Misterio, que ha sido
puesta de manifiesto por la fenomenologia religiosa. El temor reverencial no es
ni mucho menos el miedo o terror, que algin autor ha querido asignar a las
religiones, para dominio y subyugacion de las personas.

En la Edad Media surgi6 en Japén un movimiento ascético llamado Shugendo,
sus miembros, denominados “yamabushi”, escalaban las montafias mis elevadas
en busca de los dones del Espiritu.

Los budistas japoneses (budistas zen) creen también que los budas que han
hecho voto de ayudar a la humanidad (“bodhissatvas”) retornan a la Tierra por
las montaiias, llegando a confundirse en la cultura popular con los kamis.

En la India, el monte Léndida era la morada del dios persa Mitra, identificado
con el sol. Pero hay pocos datos sobre su culto, como ocurre con todas las
religiones mistéricas.En Fenicia, la montafia sagrada principal era la de Aleyin.

En Occidente también abundan los montes sagrados, generalmente las cimas
de mayor entidad, p.ej., para los griegos los dioses moraban en el monte Olimpo,
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en Tesalia (monte con mis de 3.000 m de altura). El monte Parnaso, en
Fécida, era la sede de Apolo.

El monte de Agra, donde se celebraban las fiestas septembrinas en honor a
la diosa Demeter (o Ceres), hermana de Zeus, hija de Cronos y de Rea. También
eran venerados los montes de Missia, junto al lago Apolonia (ROLANDI 1992).

En Espafia tenemos también numerosos montes sagrados como los Pirineos,
el Moncayo, el Monte de San Lorenzo (en La Rioja) o el Pico Sacro (junto a
Santiago de Compostela). También en Portugal existe un Monsanto, aunque
desconocemos la génesis de este dltimo toponimico.

En la Biblia es habitual que la teofania ocurra sobre los montes, asi el
Mambré, Nebo, Sinai, Ebal, Garizim, Sién, Basan, etc., son los lugares del
encuentro

En Gn 18, 1-14 se cita la aparicidon de Yahveh al viejo Abraham en el monte
Mambré, “sentado a la puerta de su tienda en lo mds caluroso del dia”, y le
promete el embarazo de su mujer, Sara. La actitud de Abraham ante Yahveh es
de acogida festiva, la de Sara de temor. Antes ya se habia aparecido Dios al
Patriarca y “cayd Abraham rostro en Tierra” (Gn 16, 1-26). Abraham aqui aparece
en actitud reverencial. Luego, Dios estableceria con él la Alianza (Gn 17, 7).

Afios mis tarde, cuando el pueblo de Israel huido de Egipto acampa frente
al monte Sinai, ocurriria otra teofania con algunos rasgos comunes a lo acontecido
con Abraham: estamos igualmente ante un monte y como resultado del encuentro
va a darse también la Alianza, pero aqui pasa a serlo con todo el pueblo, en
vez de ser unipersonal.

Yahveh dijo a Moisés: “que laven sus vestidos y estén preparados para el
tercer dia; porque el dia tercero descendera Yahveh a la vista de todo el pueblo
sobre el monte Sinai. Deslinda el contorno de la montafia y di: Guardaos de
subir al monte y aun de tocar su falda” (Ex 19, 11ss.). Lavan sus vestidos
porque el encuentro con el Misterio debe ser una fiesta. Asimismo, el monte se
deslinda, porque al convertirse en lugar sagrado, por la presencia de Dios, se
separa automdticamente de lo profano. Sagrado y profano, pureza e impureza,
son dos realidades inmiscibles. Los sitios en los que habita Dios son lugares
prohibidos (p.ej., como el “Santa Santorum” del templo de Jerusalén o para los
musulmanes el Gltimo cielo, que es donde habita Al4d). Dios, en estos estratos
primitivos, se convierte en Misterio inaccesible y de terrible majestad. Sin embargo
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siempre nos llamé la atencién como Jesucristo se acerca y toca a los leprosos
(=impuros) y desde entonces le prohiben entrar en las ciudades (para el judio
y en general para el hombre antiguo la enfermedad era fruto de la impureza).
Jesucristo rompe la barrera entre lo sagrado y lo profano, Dios que se mezcla
con el mundo y sufre con él. Ya no se da la imagen de un Dios lejano y terrible,
sino de un Dios préximo que acoge y acompana.

En el relato biblico yahvista (Ex 19, 16ss.) se describe la teofania: “Al tercer
dia, al rayar el alba, hubo truenos y reldimpagos y una densa nube sobre el
monte y un poderoso resonar de trompeta (...) Todo el monte Sinai humeaba,
porque Yahveh habia descendido sobre él en el fuego. Subia el humo como el
de un horno, y todo el monte retemblaba con violencia. El sonar de las trompetas
se hacia cada vez mis fuerte. Moisés hablaba y Dios le respondia con el trueno”.
Luego entregd las tablas de la ley, que mas adelante serian destruidas por
Moisés.

En el relato de ratificacién de la Alianza (Ex 24, 1ss.), Moisés es convocado
al monte para que alzara al pie de este un altar y organizase holocaustos:
“Moisés subi6é con Aarén, Nadab y Abiht y setenta de los ancianos de Israel y
vieron al Dios de Israel. Bajo sus pies habia un pavimento de zafiro, tan puro
como el mismo cielo”. Luego dijo Yahveh a Moisés: “Sube hasta mi, al monte,
quédate alli y te daré las tablas”. Y subié mientras le esperaban los ancianos.
En Ex 24, 15-17 se describe la teofania: “La nube cubrid todo el monte. La
gloria de Yahveh descendié sobre todo el Sinai y la nube lo cubri6 por seis
dias. La gloria de Yahveh apareceria a la vista de los hijos de Israel como fuego
devorador sobre la cumbre del monte”.

En Dt 4, 11-12, la teofania del Sinai se presenta de la siguiente forma:
“permanecisteis al pie de la montafa, mientras la montafia ardia en llamas
hasta el mismo cielo, entre tinieblas de nube y densa niebla. Yahveh os hablé
de en medio del fuego; vosotros oiais rumor de palabras, pero no percibias
figura alguna, sino sélo una voz”.

Otro lugar teofanico fue el monte Nebo, en Jordania, en concreto la cumbre
de Pisgé, frente a Jericd, a la que subiera Moisés desde las estepas de Moab “y
Yahveh le mostr6 la tierra entera” (Dt 34, 1). La tierra entera es la tierra prometida,
no se puede hacer la lectura literal del texto. Moisés murié aqui tras esta vision,
sin poder arribar a su destino.

Poco mis adelante sefiala el libro del Deuteronomio (34, 10): “No ha vuelto
a surgir en Israel un profeta como Moisés, a quien Yahveh trataba cara a cara”.
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En definitiva, en el Antiguo Testamento la teofania es manifestacién, mis que
aparicion (que son términos parecidos o similares pero de significados distintos).
Algunos tedlogos piensan que deberia mantenerse esto también para el Nuevo
Testamento.

Pasado el tiempo, Josué construy6 un altar a Yahveh en el monte Ebal, tal y
como habia mandado Moisés (Js 8, 30) y luego colocando la mitad del pueblo
en la ladera del monte Ebal y la otra mitad en la falda del monte Garizim se
bendijo por primera vez al pueblo de Israel (Js 8, 34).

En el monte Carmelo se adoraba a Baal, divinidad protectora del comercio
fenicio y originaria de la regién de Tiro. Aunque para otros era el Dios cananeo
de la tormenta, la lluvia y de la fertilidad (dios agricola-telirico), que se adoraba
en el monte Safén, al Norte de Ugarit, actualmente Ras Shamra en la costa de
Siria frente a Chipre (era hijo del dios Dagén y su hermana y consorte era la
diosa Anat). Baal significa Sefior. En el primer libro de los reyes vemos coémo
Adjab y los suyos abandonan a Yahveh para adorar a Baal y como Elias pide a
Yahveh un milagro, para que vuelvan al Dios de Israel. Tras conseguir que
cayera “el fuego de Yahveh” sobre un holocausto preparado al efecto en el
monte Carmelo, se termind por invocacién, al Dios de Israel, la gran sequia
que afectaba a la regién (1Re 18, 24ss.). Se coloca a Yahveh frente a Baal, al
que vence. Esta es la manera de exponer que la vieja hierofania (relacionada
con la sacralidad de la naturaleza, la lluvia, la fecundidad, la fertilidad, etc.)
deja paso a un nueva hierofania que, en palabras de ELIADE (1964), “refleja la
sacralidad de una forma mis integra”. Aunque para MIRCEA ELIADE en las
religiones primitivas se puede observar a veces una gran elaboracién, admite
la existencia de procesos evolutivos, la explicacién de momentos hierofinicos
a nivel local, puede progresar hacia experiencias universales o ecumenizantes.

Poco después Elias se fue hacia el monte Horeb (es el monte Sinai, el
monte de Dios, segin 1Re 19, 8) y pernoctando en una cueva le dijo a Dios:
“Ardo en celos por Yahveh, Dios Sebaot, porque los israelitas han abandonado
tu alianza, han derribado tus altares (...) quedo yo solo” y Dios le contesta: “Sal
y ponte en el monte ante Yahveh” (1Re 19, 11). Luego viene la teofania: “Y he
aqui que Yahveh pasaba. Hubo un huracin tan violento que hendia las montafias
y quebrantaba las rocas ante Yahveh, pero no estaba Yahveh en el huracin.
Después del huracin un temblor de tierra, pero no estaba Yahveh en el temblor.
Después del temblor fuego, pero no estaba Yahveh en el fuego. Después del
fuego el susurro de una brisa suave. Al oirlo Elias cubrié su rostro con el
manto...” (IRe 19, 11-13). Luego Yahveh le daria ordenes tajantes contra los
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idolatras. Se aprecia el signo reverencial de Elias, cubrirse el rostro, ya que
nadie puede ver de frente a Dios (en el Antiguo Testamento sélo lo vio Moisés
y, tal vez, Abraham). Aunque en 1Re no se identifica a Dios con la Naturaleza
desatada, ésta es paso previo o preparatorio de la venida de Dios. Respecto al
castigo a los iddlatras, hay que mencionar que en el Antiguo Testamento Dios
va evolucionando: del Dios Juez (que premia en la Tierra a cada uno segln sus
méritos), al Dios Padre que corrige (mediante el castigo, donde las fuerzas de
la naturaleza jugaban su papel), hasta llegar al Dios de la Misericordia con
Jesucristo, que poniendo analogias en los fenémenos de la Naturaleza “hace
llover tanto sobre justos e injustos” (Mt 5, 45).

Este Dios iracundo nos lo presenta, p.ej., el profeta Nahabuc (Na 1,3):

“En la tempestad y el huracan camina (...)
languidece el Basan y el Carmelo,
la flor del Libano se amustia”.

Pero pese a la mencion de un Dios terrible, aparece un Dios que inspira
confianza, que es el que va a quedar como modelo definitivo. Se podria decir,
desde una optica evolucionisia, que el hombre va desvelando el Misterio en la
Historia. En este contexto leemos el Sal 46, 3, donde se dice que, si el mundo
nacié cuando Dios puso orden en el caos, quien confia en Dios no tiene miedo
a nada, ni siquiera a la vuelta al caos:

“Por eso no tememos si se altera la Tierra,

si los montes se conmueven en el fondo de los mares,
aunque sus aguas braman y borbotan,

y los montes retiemblan en su impetu”.

En el Sal 2, 6 se indica que el monte Sién es el nuevo monte sagrado de
Israel:

“Ya tengo yo consagrado a mi rey
en Sién mi monte sagrado.”

Como el rey Salomén ha construido el templo sobre el monte Sién, Dios ha
dejado su morada en el Sinai y ha pasado a habitar en el nuevo santuario de
Jerusalén. Sal 121, 1 recoge la afirmacién: “Alzo mis ojos a los montes”, que
junto a otros versiculos eran cantados por los peregrinos que subian a Jerusalén.
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En Sal 36, 7 se dice “tu justicia como los montes de Dios”, se interpreta que
es enorme como las elevadas cumbres. Aqui sigue la idea arcana de que las
cumbres elevadas son las moradas de los dioses (en religiones de constante
celeste).

En el Sal 68, 16-17 aparentemente aparece una nueva morada de Dios, el
monte de Basan:

“Monte de Dios, el monte de Basan!
iMonte escarpado, el monte de Basan!
_;Por qué mirais celosos montes escarpados,
al monte que Dios escogié por mansion?
iOh si, Yahveh morari alli para siempre!”

Basén es una regién de Transjordania, rica en pastos (ver Am 4, 1: “escuchad
esta palabra vacas de Basin” o el Sal 22, 13: “acésanme los toros de Basan”).
Sin embargo, al continuar la lectura del Salmo, parece que se trata del monte
Sién: .

“El poder, oh Dios, que por nosotros desplegastes,
desde tu Templo, en lo alto de Jerusalén” (Sal 68, 29).

Asimismo tenemos otra teofania descrita en Hb 3, 3-6.:

“Viene Dios de Teman,

el Santo, del monte Pardn.

Su majestad cubre los cielos,

de su gloria esta llena la tierra (...)
rayos tiene que saltan de su mano (...)
Se planta él y hace temblar la tierra (...)
Se desmoronan los montes eternos”.

El monte Parin se sitda en territorio edomita, asimismo el texto anterior
evoca la marcha triunfal de Israel hacia la tierra prometida.

En resumen, ¢l monte de Dios es el Sinai, de donde se pasa al monte
Sién con la construccién del templo Sin embargo, siempre hubo otros montes,
como el Garizim para los samaritanos, que se negaban a subir a Jerusalén. En
la época de Jests habfa disconformidad con el Templo, tal y como ha estudiado
GONZALEZ FAUS (1984), tal vez el episodio de los mercaderes haya que situarlo
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en este contexto. En el Evangelio de Juan (4, 20) hay una referencia sobre el
monte Garizim, cuando la samaritana le dice: “Nuestros padres adoraron en
este monte y vosotros decis que es en Jerusalén el lugar donde se debe adorar”.
Jests contesta: “Créeme mujer, que llega la hora en que, ni en este monte, ni
en Jerusalén adoraréis al Padre”. En esta montafia los samaritanos construirian
un templo que fue derribado por Juan Hircano, en el afio 129. Con Jesucristo
los montes dejen de ser morada de Dios, que pasa a habitar en el hombre (que
es templo del Espiritu Santo, sacramento de Dios, dignidad plena).

3.3. La madre Tierra.

En Gn 1, 24 se indica: “Dijo Dios: produzca la tierra animales vivientes
de cada especie”, de esta forma la tierra es generadora de vida, esta viva. El
“Cosmos” se compara con los organismos de los seres vivos, cuyos procesos
internos se reproducen en la Gea. Esto se conoce como “teorias organicistas”.

En Gn 2, 7 se abunda en este tema: “Entonces Yahveh Dios conformé
al hombre con polvo del suelo”. En muchos de los mitos cosmogénicos griegos
se sefala que los hombres proceden de la tierra. Tal vez hacia el siglo IV a.C.
aparezca el mito de la creacién de la raza humana por Prometeo, que modelé
al primer hombre con barro. Sin embargo para los helenos no sélo los hombres
nacen de la Tierra, sino los mismos dioses que son hijos de Gea (=Tierra),
esposa de Posis-Das. Gea es la primera materia prima del Universo. Al principio,
Meter o Deméter (la Madre, en definitiva la Madre Tierra = Gea), Artemisa, para
los griegos de Asia, era la deidad dominante, antes que fuese sustituida por
Zeus (DONA, 1996). Son deidades agricolas y de la fertilidad. Mas adelante
Meter o Mater (Ceres para los romanos) serd identificada con Afrodita, en cuyo
honor se alzaria un gran templo en Corinto. En las religiones de constante
teltrica, la Tierra tiene una capacidad fecundante y vivificante, siendo las
creencias en la reencarnacién o en la resurreccién una de sus caracteristicas
fundamentales.

Aunque en Gn 2 la vida procede de Dios (que “dio aliento de vida” al
hombre) y no de la Tierra, lo que hace el autor biblico es adaptar el relato
mitolégico antiguo a su concepcién de Dios creador. Como bien sefala RUIZ
DE LA PENA (1996): “los autores de las viejas cosmologias eran auténticamente
compiladores. Su originalidad se expresaba en nuevas combinaciones de temas
antiguos y en retoques nuevos aportados a viejas ideas”. Esta forma de expresar
una realidad religiosa es mis eficaz que otras donde se produce una ruptura
total con la mentalidad anterior.
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En Sal 139, 15 recoge otra de las referencias organicistas de la Biblia:

“Mi alma conocias cabalmente,

y mis huesos no se te ocultaban,
cuando era yo formado en lo secreto,
tejido en las honduras de la tierra”.

Sin embargo, en el otro relato biblico cosmogénico (Gn 1, 26-30, de origen
sacerdotal) se describe la creacién del hombre como culminacién de la obra de
Dios, pero sin referencias organicistas:

“A imagen de Dios le cred,
macho y hembra los cre6”.

Aqui la creacién es a partir de la nada (Dios creé= "bara’, verbo que en
hebreo tiene por sujeto exclusivo a Dios). Dios cred todo (cielo y tierra cre6 =
todo). Aqui no importa si utiliza la tierra como intermediaria.

Sélo un detalle, que aparentemente no tiene nada que ver con las geociencias,
ni con la geomitologia: se trata de la referencia al hombre como imagen de
Dios. Esto significa que todo hombre estd cargado de dignidad y respeto (no
hay por que hacer una lectura literal de estos u otros textos biblicos, casi
ningin tedlogo las hace). El emperador Constantino, que se convertiria al
cristianismo, prohibi6 el aio 315 que se marcara en la frente a los condenados
a trabajar en las minas (tal y como hicieron los nazis a los judios en los campos
de exterminio). Sefiala RUIZ BUENO (1974) que Constantino realizaria este
gesto “para no manchar asf la faz humana hecha a imagen de la celeste belleza”.

El maximo exponente de las teorfas organicistas, ya en la Edad Moderna, ha
sido el jesuita ATHANASIUS KIRCHER (1601-1680) a través de su obra Mundus
Subterraneus (1665), de donde recogemos el siguiente texto:

“Y del mismo modo en el Microcosmos, es decir, en el cuerpo externo del
hombre puso (Dios) una gran variedad de miembros, pero todos unidos por
una gran concatenacion interior. Fijate en sus miembros principales: el corazén,
el higado , los pulmones, el estémago, el cerebro, los rifiones y el intestino,
como otras tantas oficinas en las que los cuatro humores, distribuidos de diversos
modos, se ayudan mutuamente a través de innumerables canales que forman
los conductos de las venas y las fibras de los musculos y cartilagos, porque si
fallase un miembro se destruiria el conjunto (...) Pues bien, el Geocosmos o
mundo ferreno se basa en los mismos principios y también en su caso, si uno
falla, el conjunto cesa de sus operaciones. El cielo, como mostraremos en su
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lugar, proporciona un alimento ubérrimo que, una vez recibido, actda dentro
de las visceras de la Tierra, que lo digiere y distribuye a los demis miembros
por escondidos canalillos a fin de generar los metales y alimentar a la familia
exterior. Pero esta distribucién de alimentos no podria hacerse de ningtin modo
si el Geocosmos careciese de oficinas y canales ocultos, aptos para su coccién,
digestion y distribucion...” (citado por SEQUEIROS, 1999).

En los afios sesenta JAMES LOVELOCK lanzaria la “hipdtesis Gaia”,
considerando a la Tierra un sistema vivo, que reacciona con los elementos
negativos (p.ej., ante una gran emisién de gases volcanicos, tal y como ocurrié
en el Cambriano, la Tierra hizo precipitar ingentes cantidades de carbonatos,
para neutralizarlos y permitir que siguiese la vida sobre el planeta). Estamos
ante una madre tierra protectora que cuida y mima a los seres vivos (SEQUEIROS,
1999). Los idedlogos de la New Age se han apropiado de las hipétesis de Gaia,
asi los de la Era de Acuario conciben a la humanidad enraizada en la Naturaleza,
madre-Tierra protectora, aprovechando asi el tirén de la Ecologia en la juventud
y en general en el mundo actual. También beben de las teorias de DAVID
BOHOM sobre el orden implicado del Universo y de las ideas bioldgicas de
RUPERT SHELDRAKE de la causacién formativa, sin desdefiar la evolucién
creativa de TEILHARD DE CHARDIN.

En algunas culturas como la incaica, la Pachamama o madre-Tierra
tiene un elevado peso especifico. Montes y roquedos invocan su presencia. Las
cuevas y las minas por las que se penetraba en la Tierra eran y todavia son
lugares reverenciales. La Pachamama da vida a las plantas, posibilitando la
agricultura y la ganaderia. La madre Tierra es también la madre de los muertos,
que acoge en su seno.

En uno de los textos mis antiguos de la India (escrito h. el afio 1500
a.C.), el Rig Veda (X, 18, 10), se sefiala la idea ancestral de que la Tierra era el
origen del cosmos, enfrentindose tal vez a una nueva idea, la de que el todo es
la nada, el vacio, ya recogida en los Upanishads (textos afiadidos con
posterioridad a los Veda):

“iRepta hacia la Tierra tu madre!
iOjald que ella te saque de la nadal”

En Sumeria (IV y III milenio a.C.) la diosa de la Tierra era Ningunsarg. La
religion de este pueblo fue influyente en Asiria y Babilonia. Asimismo los
elamitas (desde el IV milenio hasta el siglo VII a.C. en que fueron sometidos
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por los asirios) muestran numerosas divinidades femeninas, relacionadas con
la fertilidad, siendo frecuente el simbolo telirico de la serpiente, demonizada
por sus enemigos los israelitas.

3.4. El abismo, el caos y los monstruos marinos.

El dios local de Babilonia Marduk, con el tiempo, se convirtié en el dios
supremo del panteén mesopotimico. En el poema épico de la creacién, el
Enuma Elis, se describe el origen del mundo:

“Cuando arriba los cielos no existian,
ni la tierra firme abajo tenfa nombre,
s6lo reinaban Apsi, el progenitor,

y Tiamat, la que gesto;

sus aguas se confundian en uno”

Apsi es el agua dulce y Tiamat el agua salada, inicialmente unificadas en el
caos acuiatico. Marduk luchari contra Tiamat, que se identifica con la figura de
un monstruo marino. Al vencerlo y descuartizarlo, cada porcién darad origen a
las distintas partes del universo. Esta cosmogonia es similar a las de otros
pueblos de la regién: sumerios, caldeos, fenicios o egipcios, marco geografico
y cultural del pueblo de Israel.

En Gn 1, 1-2 se sefiala: “En el principio cre6 Dios los cielos y la tierra. La
tierra era caos y confusién y oscuridad por encima del abismo y un viento de
Dios aleteaba por encima de las aguas”. Estamos ante una creacion “ex nihilo”,
a partir de la nada, obra de Dios y comienzo de la historia. El autor trabaja
sobre una cosmogonia popular anterior para explicar a su Dios, al Dios Creador
del Universo. RUIZ DE LA PENA (1996) recoge una cita de W.H. SCHMIDT: “Lo
que habia antes era el caos acuitico y tenebroso. Elohim, Dios de Israel, lucha
contra ese caos, encarnado en una entidad mitica que se designa con diversos
nombres (Tiamat, Leviatdn, Tehom...), y lo vence, quedando asi en disposicion
de comenzar a hacer”, aunque para RUIZ DE LA PENA esti clara la anterioridad
del acto creativo de Dios: “En el principio Dios cred el cielo y la Tierra”, esto
es: todo (cielos y tierra constituyen la totalidad de lo creado). En Gn 2 se
explica la creacién y se concluye, a modo de resumen: “Esos fueron los origenes
de los cielos y la tierra cuando fueron creados”.

Restos de este combate mitico se encuentran en Jb 7, 12, al identificar el Mar
(con mayusculas) con el monstruo marino:



250 OCTAVIO PUCHE RIART

“¢Acaso soy yo el Mar, soy el monstruo marino,
para que pongiis guardia contra m?”

Ya vimos ¢c6mo vencia Marduk a Tiamat. La imaginacién popular o poética,
atribuia a Yahveh esta victoria anterior a la organizacién del caos, y la vefa
manteniendo siempre sujetos al Mar y a sus monstruos. Tal y como podemos
apreciar en Jb 25, 10-13, donde el Leviatin ha pasado a llamarse R4hab:

“El traz6 un cerco sobre el haz de las aguas,
hasta el confin de la luz con las tinieblas.

Se tambalean las columnas del cielo,

Presas de terror a su amenaza.

Con su poder hendié la mar,

Con su presteza quebrd a Rihab.

Su soplo abrillanté los cielos,

Su mano traspasoé a la Serpiente Huidiza”

Las aguas del abismo aparecerin pobladas en la imaginacion del pueblo de
monstruos derrotados en los origenes del mundo (Leviatin, Rahab, etc.). En la
cosmogonia griega, el Tértaro es la region terrestre inferior donde fueron
expulsados los dioses rebeldes y vencidos. Arriba, en lo alto, Zeus triunfante,
abajo los perdedores. A las aguas profundas también serdn expulsados los
entes derrotados (las aguas estin por debajo de todo, en las raices de los
montes). El término abismo procede del griego “abussos”, que significa sin
fondo (aunque también aparece en las tradiciones mesopotidmicas y egipcia).
Al observar que el agua de los rios era tomada por el mar sin que variase su
nivel los fil6sofos griegos llegaron a pensar que el mar no tenia fondo.

Otras citas del combate contra el monstruo aparecen en Sal 74, 13-15:
“Td hendiste el mar con tu poder,
quebraste las cabezas de los monstruos en las aguas;
td machacaste las cabezas de Leviatin,
y las hiciste pasto de las fieras”.

El Leviatin aparece aqui como una especie de Hidra de varias cabezas,
aunque en otros textos varia su imagen, como ya hemos visto.

En Sal 89, 10-11:

“I'd domefias el orgullo del mar,
cuando sus olas se encrespan las reprimes,
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tG machacaste a Rihab lo mismo que un cadaver,
a tus enemigos dispersaste con potente brazo”.

En Sal 104, 24-25 se vuelve a citar al Leviatdn, que como todo ser viviente ha
sido creado por Dios y estd supeditado a El:

“Ahf estd el mar, grande y de amplios brazos, (...)
por alli circulan los navios
y Leviatin que td formaste para jugar con €l”.

En Is 27, 1 se vuelve hablar de Leviatin, como un bicho entre serpiente y

dragén:

“Aquel dia castigara Yahveh

con su espada dura, grande, fuerte

a Leviatan, serpiente huidiza,

y matari al dragén que hay en el mar”.

También en Is 51, 9-10:

“.Despierta, despierta, reviste de poderio,

oh brazo de Yahveh!

iDespierta como en los dias de antafio,

en las generaciones pasadas!

:No eras ti el que partié a Rdhab, el que atravesé al dragén?”.

En Jb 38, 8 también se habla de ese dominio de las aguas: “;Quién encerré
al mar con doble puerta...?” Asimismo en Jb 41, 23-24 se insiste en el tema de

los abismos:

“Hace del abismo una olla borbotante,
cambia el mar en pebetero.

Deja tras si una estela luminosa,

El abismo dirfase una melena blanca”.

Es frecuente que en la Biblia aparezcan las aguas como potencia perturbadora.
Para RUIZ DE LA PENA, el Diluvio es “una invocacién del caos primordial, tras
el que se narra una nueva creacion”. Esta mentalidad se conserva hasta Ap 21,

1, aunque en la creacién escatolégica ya no hay mar.
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3.5. Sobre las fuentes.

Veamos la referencia al abismo en el relato del Diluvio (Gn 7, 11): “El afio
seiscientos de la vida de Noé, el mes segundo, el dia dieciséis del mes, en ese
dia saltaron todas las fuentes del gran abismo y las compuertas del cielo se
abrieron y estuvo descargando la lluvia sobre la tierra cuarenta dias y cuarenta
noches”.

El abismo estd por debajo de la tierra, sostiene a las montafias que en €l
hincan sus raices. Veamos el texto de Jon 2, 6, en el que Jonés es arrojado por
el pez en los fondos marinos:

“Me envolvian las aguas hasta el alma,
me cercaba el abismo (...)
A las raices de los montes descendi”.

Segun hace referencia SAN ISIDORO DE SEVILLA (s. VID, en Etimologias
(XIIL, 20, 1): “Abyssus (el abismo) es la insondable profundidad de las aguas
ocultas en las cavernas, de las que proceden las fuentes y los rios o de las que
discurren ocultamente bajo tierra”. Sélo hace que reflejar la idea cldsica, que
desde los abismos el agua retorna a tierra, por las cavernas.

TALES DE MILETO (siglo VII a.C.) ya sefialaba que el agua de los océanos
llegaba hasta el interior de las rocas por la accién del viento y del oleaje,
saliendo por los manantiales. De igual forma, PLATON (siglos V-IV a.C.), en el
Fedon, sefiala que los manantiales se nutren a partir de una gran caverna
situada en el Tértaro (bajo los Campos Eliseos) que es alimentada por el agua
del océano. La idea de que los manantiales se unen a los abismos a través de
las cavernas ha perdurado hasta bien entrado el siglo XVIII (PUCHE 1997).

Pero el agua no sélo aparece como elemento perturbador, sino también
como elemento purificador, como algo que se vincula a lo sagrado.

Por eso las fuentes, lagos y rios se convierten en lugares cilticos. Asi en el
manantial de Hagnos, al pie del monte Lykaios, en Arcadia, el sacerdote del
dios Lykaios acudia cuando habia sequia y dejaba caer sobre el agua un ramo
de encina (ritual magico), luego una nube traia la lluvia (Pausanias, VII, 38, 3-
4). De igual forma, HOMERO menciona c6mo los troyanos sacrificaban animales
en el rio Escamandro, caballos y bueyes dedicados a Poseidén. HOMERO
también cita a Aqueleo, deidad de todas las aguas (fuentes, rios y mares). Esta
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divinidad vy el resto de las numerosas divinidades griegas acudticas nacen de
las mismas aguas. No solo la Tierra es progenitora, ya TALES DE MILETO habia
sefialado que el agua era el origen del Universo.

Ya vimos cémo el mundo nacia del caos acuitico. Segin ELIADE (1964),
“la mitologia india ha popularizado en mdltiples variantes el tema de las aguas
primordiales, sobre las cuales flotaba Nardvana, cuyo ombligo hacia brotar el
arbol césmico. En la tradicién purdnica el arbol estd sustituido por el loto”.
Estas ideas son también recogidas en al Bavigyottrarapurdna (31, 14): “Agua,
eres fuente de toda cosa y existencia.” No es pues de extrafiar que se veneren
a las aguas en casi todas las culturas antiguas.

En el mundo griego y romano, ninfas y ndyades protegian a todo rio, arroyo
o manantial. Estéticamente perfectas y por siempre joévenes, se les pedia consejo
(oraculos) e imploraba la salud. Eran consideradas las criaturas mas beneficiosas
de la naturaleza. Las ninfas mis famosas eran las Nereides, hermanas de Thetys.
Las ninfas de las fuentes se llamaban creniades. PLINIO (s. I) decia que en toda
fuente reside una divinidad y LUCIO ANNEO SENECA (s.1.) sefialaba que la
subita aparicién de un manantial merece la creacién de un altar.

La fuente de Ninfeo en Siracusa, era conocida como la fuente de la eterna
juventud. La Espaiia romana estd llena de ninfeos, segin sefiala JULIO MANGAS
(1983), centros de sanacién y de culto. Hay lugares que por su denominacion
rememoran este origen, tal es el caso de Fonsagrada (municipio de Lugo),
Fuente Santa (Atatin, Guipizcoa) o del santuario de la Fuensanta (Murcia),
entre otros. El agua sana, pero también vivifica, rejuvenece y asegura, en algunos
mitos, vida eterna.

Los celtas veneraban a las aguas siendo frecuentes las ofrendas votivas,
como el caldero de Gundestrup (descubierto en un pantano de Dinamarca, en
1891). El rio Marne debe su nombre a las tres diosas Matronas, deidades de la
fertilidad, y el Sena a Sequana, diosa de su manantial. Las diosas Matronae
llevan en su iconografia nifios o las cornucopias, cuernos de la abundancia,
como podemos comprobar en la representacién de la diosa Conventina (Matrona
acuitica, que se conserva representada en diversos lugares, p.e. en el museo
de Newcastle, Inglaterra). Dioses como Sulevia, que presidia los manantiales
de curacion sagrados, y también su compafiero Maponos, son los responsables
de curas milagrosas. En época visigética vemos a SAN MARTIN DE BRAGA, en
su obra De correctione rusticorum (s. VID), combatiendo en Gallaecia el culto a
las ninfas y a las aguas.
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Segun ELIADE (1964): “el culto de las aguas acabé incluso siendo tolerado
por el cristianismo, después de las persecuciones infructuosas de la Edad Media
(...) Las prohibiciones eclesiales se repiten sin cesar, desde el II Concilio de
Arlés —443 6 452- hasta el Concilio de Tréveris —1227*.

En Irlanda, en los manantiales van a sustituir a la diosa Brigida (con atributos
curativos e identificada con el fuego y el agua) por Santa Brigida. Diosa y santa
comparten el mismo dia de culto, el 1 de febrero (SHARKEY 1994 y ROBERTS
1995). Sobre la Fuente Santa de Ataun se instalard, asimismo, la ermita de
nuestra Sefiora de los Remedios. Y en Igantzi (Navarra) o en Murgoitio (Vizcaya)
la fuente quedara bajo la advocacién de San Juan Bautista. Los pueblos vecinos
inician una romeria la noche del 23 de junio y “los que padecen una enfermedad
cutdnea se bafian en sus aguas, a las cuales atribuyen una virtud especial esa
noche” (BARANDIARAN et al. 1961). La noche de San Juan es la gran fiesta
acudtica y del fuego, los dos elementos purificadores fundamentales. Un patrén
poderoso como San Juan Bautista, relacionado con las aguas bautismales
purificadoras, tuvo que suplir a las antiguas y arraigadas deidades acuiticas.

Por desarrollo analégico, si las fuentes curan el cuerpo, la Virgen Maria va a
curar el espiritu, convirtiéndose en “Fons Divinae Gratie”, como podemos leer
en la ermita de Hontanares (Segovia): “Es fuente corriente de gracias celestes,
do hallan salud las almas dolientes”.

La accién sanadora de las aguas es reflejo de las virtudes reales de dicho
fluido (p.ej., los manantiales clorurados y sulfonados que curan las enfermedades
de los ojos se dedican en muchos casos a Santa Lucia). Otra cosa es la
sacralizaciéon y desacralizacién de la accién curadora, el hecho es que con el
progreso de la medicina han desaparecido muchos de estos lugares de
veneracién (TORRES QUEIRUGA 1998). En torno a las aguas se establece la
magia, la religiéon magica (muy en relacién con la religiosidad popular), tal y
como recoge el Atharva Veda (VI, 91, 3):

“Las aguas en verdad son curadoras;
las aguas expulsan y curan todas las enfermedades!”

Esperamos el milagro de las aguas. Con la invocacién correcta, la deidad
solicitada nos sanari a través de las aguas. Pero como sefiala GONZALEZ-
CARVAJAL (1996), “...Dios ha dotado a la naturaleza de leyes fijas y las respeta
sin interferir en ella con milagros”. Una cosa es la magia, que retrocede ante el
progreso de la ciencia, y otra cosa es la teofania, que es experiencia intima y
personal.
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Pero el agua no solo cura, purifica, aunque en el mundo antiguo se unificaba
enfermedad e impureza. Veamos en la Biblia la funcién purificadora del agua.
Asi en la consagracién de Aaron como sacerdote, este debe purificarse para
poder acercarse a lo Sagrado: “Mandaras a Aaron y a sus hijos que se acerquen
a la entrada de la Tienda del Encuentro, donde los bafiards con agua” (Ex 29,
4). O como se sefiala en el libro de Ezequiel (36, 25), la necesaria purificacién
con agua para nacer a una vida nueva: “Os rociaré con agua pura y quedareis
purificados de todas vuestras impurezas y de todas vuestras basuras”.

Los musulmanes hacen abluciones antes de entrar al templo y de rezar. El
contacto con lo sagrado sélo es posible desde la pureza (p.€j., se necesita la
reconciliacién antes de la comunién). JUSTINO en Apologia 57, 7 decia que las
abluciones eran necesarias antes de entrar en los templos y VIRGILIO en la
Eneida (IV, 634-640) que eran necesarias previamente a los sacrificios.

El rito acuitico purificador de Juan Bautista se puede leer en Mt 3, 6 y en
paralelos: “Acudian a él Jerusalén, toda Judea y toda la region del Jordan y eran
bautizados por él en el rio Jordan, confesando sus pecados”. Y también en Mt
3, 11:“Yo os bautizo en agua para vuestra conversién”. Se trata de un rito de
purificacién, donde los pecados se perdonan por inmersion, p.€j. tal y como
los hinduistas realizan en la ciudad sagrada de Benaresh, al introducirse en el
Ganges. Parece ser que este rito es muy primitivo, esto se puede comprobar en
la excavacién arqueoldgica de Mohenjo-daro, donde se ha puesto de manifiesto
la existencia de un gran aljibe, el cual se ha interpretado se usaba para
inmersiones rituales.

El acto del bautista también es un rito inicidtico, asi Pablo en 1Co 10, 1-2 ve
la incorporacién del pueblo de Israel a la ley de Moisés como un acto bautismal:

“No quiero, hermanos, que ignoréis

que nuestros padres estuvieron todos bajo la nube,
y todos atravesaron el mar,

y todos fueron bautizados por Moisés,

por la nube y el mar”.

El agua, también de nube o del mar, es el simbolo recurrente de la vida
nueva, inicio de una nueva etapa, es la resurreccién. En Mt 3 el agua deja paso
al fuego y al Espiritu: “Porque aquél que viene detrds de mi (...) El os bautizara
en Espiritu Santo y fuego.” Gracias a este rito se introduce al bautizado en el
grupo de los que esperan la llegada escatolégica del Mesias. Veamos un texto
clasico sobre el bautismo, como Rom. 6, 3:
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“O es que ignoriis que quienes fuimos bautizados por Cristo Jesus fuimos
bautizados en su muerte (...) a fin de que al igual que Cristo fue resucitado
de entre los muertos, por medio de la gloria del Padre, también vosotros
viviréis una vida nueva”.

La inmersién aparece como signo de muerte y resurreccion, vida nueva en
el espiritu. El hombre viejo muere y deja paso al hombre nuevo, resucitado en
Cristo. Bautizados por Cristo, o en Cristo, nos incorporamos a Cristo, fuente
dltima del perdén de los pecados y energia salvifica del mundo. La vida se
hace plena en la medida que uno se entrega por la humanidad (muere).

Cuentan que una novicia americana, de familia acomodada, llegé a
Calcuta. El primer dia la madre Teresa la envié a las alcantarillas de la ciudad,
para que atendiera a los moribundos, limpidndolos de gusanos la planta de los
pies y curando sus dlceras. Cuando al atardecer retorné al convento, la madre
Teresa le pregunté: “,Como te ha ido el dia?” La novicia contesté: “He sido muy
feliz porque he estado limpiando las llagas del cuerpo de Cristo.” Estamos ante
un nuevo tipo de teofania, donde se produce un encuentro gozoso. Dios aparece
en el hombre sufriente, en el pecador, en el pobre, en los pequefios, en los
pacifistas (p.e. en las Bienaventuranzas) . El Altisimo se hizo Pequefiisimo:
“Vuestro cuerpo es santuario del Espiritu Santo que estd en vosotros” (1Co 6,

19).

Los ritos de inmersién también aparecen en otras culturas. Asi, en Oriente
Proximo, el 27 de marzo sumergian a la diosa Cibeles en un rio. Ritual frecuente
en deidades femeninas cretenses y fenicias. De igual forma en México antes de
la inmersion purificadora de los nifios se invocaba a la diosa del agua: “Toma
el agua, pues la diosa Chalchihuitlicua Chalchiutlaténac es tu madre. Que este
bafo te lave de los pecados de tus padres...” La Jerusalén escatolégica del
Antiguo Testamento se presentaba con una fuente para lavar los pecados (Za
13, 1): “Aquel dia habrad una fuente abierta para la casa de David y para los
habitantes de Jerusalén, para lavar el pecado y la impureza”. O como sefiala el
Sal 46, 5, mejor que una fuente un rio (un rio santificante=purificador): “Un
rio! Sus brazos recrean la ciudad de Dios, santificando las moradas del Altisimo”.

Pero en la literatura apocaliptica se habla de aguas vivas, aguas
vivificantes que dan vida. Estos caudales nacerin en un futuro de la fuente que
brotara del templo de Dios, en la Jerusalén de la era mesidnica: “Sucedera
aquel dia (...) por todas las torrenteras de Juda fluiran las aguas; y una fuente
nacerd de la Casa de Yahveh, que regari el valle de las Acacias” (J1 4, 8).



LAS TEOFANIAS Y LA GEOMITOLOGIA 257

“Sucederd que aquel dia saldran de Jerusalén aguas vivas, mitad hacia el mar
oriental y mitad hacia el mar occidental, las habra tanto en verano como en
invierno” (Za 14, 8). “Luego me mostré el rio de agua de Vida, brillante como
el cristal, que brotaba del trono de Dios y del Cordero. En medio de la plaza,
a una y a otra margen del rio, hay arboles de vida y dan fruto doce veces, una
vez cada mes y sus hojas sirven de medicinas para los gentiles” (Ap 22, 1).

El tema de la fuente de la Casa de Yahveh ya habia sido tratado por
Ezequiel (47, 1-12) un rio maravilloso que daba vida por doquier, manifestando
asi la bendicién de la instalacion del nuevo Templo. Esas aguas de vida del
Antiguo Testamento que dan vigor a la naturaleza y purifican a los pecadores
e impuros, en JesUs se convierte en agua espiritual, agua que mana del Espiritu.
P.ej., estando con la samaritana (Jn. 4, 14) le dice: “Pero el que beba del agua
que yo le dé no tendrd sed jamis (...) sino el agua que yo le he dado se
convertird en él en fuente de agua que brota para la vida eterna”. Como vemos
Jesus aprovecha el lenguaje popular en torno al agua, para expresar la fuerza
del Espiritu, la accién vivificante del Espiritu.

4. Conclusiones

Para terminar, deseo resefiar una frase de GEORGES DUMEZIEL en el
prologo de la Historia de las religiones de MIRCEA ELIADE (1964): “dialéctica
de lo sagrado de la cual la naturaleza es signo y soporte”. DUMEZIEL no habla
de mondlogo de la naturaleza, sino de didlogo. La obra interpela al hombre y
éste se manifiesta. El didlogo no tiene por qué ser oral, la Naturaleza es signo
del Misterio y el hombre ante ella se encuentra con El y responde.

Hemos visto que hay pocos textos biblicos sobre la obra creadora de Dios,
tal vez porque el Dios de Israel sea una divinidad de constante nacionalista,
que acompafia al pueblo en la historia, sobre todo en los momentos de dificultad.
Tal vez sea porque los israelitas vieron en las fuerzas de la naturaleza la idolatria
de sus vecinos. O tal vez por su concepcion antropocéntrica del mundo, con
una naturaleza dispuesta por el Creador para el dominio del hombre. Sin
embargo, igual pasa desapercibido que la mayor parte de las teofanias biblicas
ocurren en la naturaleza, se dan a la intemperie y especialmente en los dias de
tormenta.

Cristo también hace pocas referencias a la naturaleza (p.ej., exalta la
majestuosidad de los lirios del campo, creados por el Padre, frente a las riquezas
del rey Salomén). Pero con Cristo, Dios se muestra en el mundo de forma mas
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globalizante, abriendo nuevos campos de encuentro. Dios se manifiesta
concretamente en las personas y especialmente en el sufriente.

La experiencia teofinica se expresa en el contexto del sujeto que la vive, ya
que el hombre no puede sustraerse a su ambito, histérico, cultural y sociologico.
Pero estas experiencias son dificiles de proyectar, de manifestarlas al mundo.
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