\"/
EL CARRO DE ELIAS

Los autores del siglo IV nos han dejado listas de nombres
dados al bautismo, que son muy interesantes para mostrarnos
sus diversos aspectos. Cirilo de Jerusalén, por ejemplo, lo llama
«redencidén de los cautivos, remisién de los pecados, regenera-
cién del alma, vestido (évdvpa) luminoso, sello (cpooaryis) indele-
ble, vehiculo (6xnuc) que se dirige al cielo, delicias del Paraifso,
prenda de realeza, don de adopcién» (Procat., 16; P.G., XXXIII,
360 A-361 A). La misma lista, con algunas variantes, se encuen-
tra también en la Homilla sobre el Bautismo, que probablemen-
te es de San Basilio (5; P.G., XXXI, 433 A). Gregorio Nacianceno
presenta dos listas sucesivas. De la primera recojo el grupo «ve-
hiculo (6xnuc) hacia Dios, soporte de la fe, perfeccién del espiri-
tu, llave del reino de los cielos» (Or., XL, 3; P.G., XXXVI, 361 B);
la segunda enumera «gracia, bautismo, uncién (xeiou), ilumina-
cién, vestido (évévuc) de incorruptibilidad, sello (opgaryis) (4; 361
Q).

Todos estos son titulos tradicionales. Ya he estudiado mu-
chos de ellos. Algunos nos son familiares. Pero hay uno que apa-
rece en las tres listas y que es especialmente singular: es el
vehiculo, 6xnux. ;Podria determinarse a qué imagen hace alusién
y, por lo tanto, qué aspecto del bautismo pone de relieve? Por
otra parte, ;se puede precisar su origen en la tradicién? Este es-
tudio estd dedicado a aclarar este punto de la catequesis bautis-
mal antigua. Tendra el interés de situarnos ante una expresién
que pertenece a la vez a la lengua filoséfica y a la religiosa, y
de mostrarnos que se trata, en realidad de dos corrientes muy
distintas.

La palabra 4xnuc, que, en sentido propio, designa toda cla-

se de vehiculos, tiene un empleo muy definido en la lengua filo-

séfica de los siglos IV y V. Y estarfamos tentados de pensar en
él, en primer lugar. Designa al cuerpo, como vehiculo del alma.

Este sentido parece remontar al Timeo de Platén, donde leemos;

«Los dioses han dado al alma el cuerpo entero como vehiculo (6x7-

pa)n (69 C). Este sentido es frecuente en el platonismo. Was-
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zing nos ha dado algunos ejemplos de ello’. Albinus, por ejem-
plo, dice que los dioses han colocado al cuerpo bajo el alma para
que le sirva de vehiculo (XXIII, 1). Maximo de Tiro habla del «al-
ma bienaventurada que recuerda al Dios que la ha colocado so-
bre el vehiculo (6xnua) v que le ha ordenado que sea su cochero»
(Disc., XLI, 4)*.

Este sentido se encuentra también en los autores cristianos.
Clemente de Alejandria (Strom., VI, 163, 2), Metodio de Olimpo
(Res., 11, 22; G.C.S., 376). Gregorio de Niza se pregunta qué le
sucede al alina después de la muerte, cuando su vehiculo (6xn-
uc) se disloca por todas partes (De An. et Resurr.; P.G., XLV], 45
B). Notemos que lo que sigue parece indicar que la imagen que
Gregorio tiene en su cabeza es la de un barco. El alma es un pi-
loto, en vez de un cochero. Y éxnua puede designar a un barco-
tanto como a un coche (XLVI, 1001 B, 1013 B). Parece, sin em-
bargo, que Platén haya pensado mads bien en este tiltimo al com-
parar al cuerpo con su vehiculo. Tertuliano traduce la expresién
b xnuc por vectaculum para designar al cuerpo (Anim., 53, 3), San
Agustin por vehiculum (Epist., XIII, 2).

En este sentido la imagen del 6 xnua se ha integrado en una
tradicidn filoséfica comun, de tipo platénico, pero bajo una for-
ma elemental. En cambio, en el neoplatonismo encontramos una
concepcién mads técnica, que designa con la palabra 9xjuc no el
cuerpo terrestre, sino los cuerpos astrales que el alma reviste su-
cesivamente a través de las esferas planetarias®. Esta doctrina
estd especialmente desarrollada en Proclo*. Como ha demostra-
do M. Trouillard®, en él significa que hay una corporeidad fun-
damental, pero que es «el punto de insercién de envolturas
suplementarias». En su Comentario al Timeo, Proclo precisa que
el vobs es llevado por la Yvx7, la Yvxs, a su vez, tiene su vehiculo
de fuego (xifégrov dxnua) y, por fin, que hay un cuerpo terrestre
(y9ivov o@ua) (I, p. 5; 11 y sig. Diehl.).

' Tertulliani De Anima, Amsterdam, 1947, p. 542.

2 Ver también Hermes Trismegisto, X, 13, con la nota de FESTUGIERE, pp.
128-129; PSEUDO-PLUTARCO, Vit. Homer., 122. .

3 Ver G. VERBECKE, L'évolution de la doctrine du pneuma du stoicisme &
saint Augustin, Par{s, 1945, pp. 363-379; J.-J. POORTMAN, Ochéma, Assen, 1954,

* Elements of theology, pp. 207-210. Ver las notas de E.-R. DODDS, pp.
304-309, 313-321.

s «Réflexions sur I' 9xnyua dans Proclus», R.E.G., 70 (1957), pp. 103-107.
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Esta concepcién parece reunir en un punto de vista sintéti-
co varias lineas de pensamiento que remontan en su conjunto
a Platon. La doctrina del alma como vehiculo del vois viene de
Fedra (246 A), donde la palabra éxnux no aparece, pero donde
el carro tirado por los caballos alados es el vehiculo del vois. Me-
todio de Olimpo emplea la palabra 6ynuc en un pasaje que hace
alusién explicitamente a este contexto: «<Hacen falta naturalezas
fuertes, que, navegando rectamente sobre la ola de la sensibili-
dad dirijan hacia las alturas al carro (6xnuc) del alma, sin desviarse
de su fin, hasta que, habiendo saltado con ligereza (»0v¢ws) mas
alld del mundo, mediante la agudeza de su espiritu, y, habién-
dose establecido sobre la béveda (kyis) celeste, contemplen pu-
ramente la incorruptibilidadn (Conv., I, 1; G.C.S., 8). Todo el
vocabulario hace referencia aqui al mito de Fedra. «

En el otro extremo, nos encontramos de nuevo con €l tema
del «cuerpo terrestren, de donde hemos partido. Pero entre los
dos interviene la concepcién caracteristica del neoplatonismo,
a la cual Proclo reserva el nombre de 6xnpa y que es el cuerpo
astral, intermediario entre el cuerpo terrestre y el alma. Ahora
bien, esta concepcién tiene también su origen en Platén. Este,
en efecto, en el Timeo (41 e), hablando de la primera creacién
de las almas por el Demiurgo nos muestra a éste «dividiendo las
almas en un numero igual al de los astros, y luego distribuyen-
do una para cada uno y haciéndole montar sobre él como en un
carro (dxnuo), para hacerle ver la naturaleza del Universo». De mo-
do que el primer cuerpo dado a las almas es un vehiculo hecho
de fuego. Sélo mds tarde recibirdn el vehiculo terrestre (44 e).
Esta idea persistié en el platonismo, antes del neoplatonismo.
La encontramos en Origenes y Metodio de Olimpo se lo repro-
ché: «El afirma que el alma tiene otro vehiculo (6xnua), de forma
andloga al vehiculo sensible, después de salir de aquf abajo. Y
por eso declara que el alma es incorpdrea, a la manera platénica.
Decir que después de haber abandonado este mundo el alma ne-
cesita un vehiculo (6xnua) y un revestimiento (wegtSols), como
si no fuera capaz de subsistir desnuda, ;no seria lo mismo que
llamarla incorpdrea? (Res., 1II, 18; G.C.S., 414-415)°%.

Notemos que la tesis de Origenes es la de una incorporei-
dad total del alma, que se reviste de cuerpos diversos. Esta tesis
sera algo més tarde la misma de Plotino. Origenes y Plotino, des-

¢ Ver Jean DANIELOU, «La résurrection des corps chez Grégoire de Nyssen,
V.C., 7 (1953), pp- 166-170.

65



de luego, podian haberla tomado de una misma fuente, quizas
Ammonio Saccas. Esta tesis sera modificada por Proclo, quien
admite que el alma conserva siempre una cierta corporeidad, co-
mo vio Jean Trouillard (Op. cit., p. 104). Pero desde el punto de
vista que nos ocupa, el interés estd en la doctrina, comun a la
escuela, del cuerpo pastoral. Antes de las discusiones en el seno
del neoplatonismo, esta doctrina ha sido una de las corrientes
del medio platénico. La encontramos en Origenes. Y éste la to-
ma ciertamente del medio platénico. Notemos que en un pasaje
de los Escritos herméticos, al hablar de la manera en que el al-
ma es conducida (oxeiron), explica, desde una perspectiva que
ya anuncia a Proclo, que el alma es el vehiculo del Aéyos, el Aoyos
del mréiuc (que estd emparentado con nuestro oxnua) y el wveb-
pa es el cuerpo terrestre (X, 13). .

Queda por hacer una ultima observacién. Para el neoplato-
nismo este cuerpo astral, que viene del éter, es 1o que permite
circular al alma, inmovil por si misma. Bidez lo recalca, a propé-
sito de Porfirio’. Yamblico hace alusién muchas veces a esta idea:
«Las almas de distintas clases designan sus vehiculos (oxnparc)
segun el rango que a cada uno se le haya asignado» (379, 25; Fes-
tugiére, p. 221). Esto es un eco directo del Timeo, 41 e. Mds ade-
lante Yamblico escribe: «Ciertos platonistas estiman que entre
el alma incorpdrea y el vaso (ky+veloy) corporal, hay vestiduras
etéreas, celestes y espirituales, que estdn al servicio del alma en
calidad de vehiculos» (385, 4-8; Festugiére, 237)%. De este modo
las almas circulan sobre vehiculos igneos. El cuerpo astral, asi-
milado a estos vehiculos, snos va a proporcionar el origen del
empleo bautismal de esta palabra?

Ciertos elementos podrian tal vez inclinarnos a creerlo, so-
bre todo el parentesco con évdvuc, que es corriente en el neopla-
tonismo. Se trataria, pues, no de un cuerpo igneo, que sustituyera
al cuerpo terrestre, sino del 7vetuc divino que vivifica al hombre
entero en cuerpo y alma. Se le afiadirfa la idea de que esta vivifi-
cacion es al mismo tiempo una ascensién, que conduce al bauti-
zado a la esfera celestial, no la de los astros, sino la de la propia
divinidad. Ya hemos hecho notar anteriormente que los Padres
utilizan en este sentido una imagen paralela, tomada también

7 Vie de Porphyre, 1913, pp. 89-90 B. Ver también Jean PEPIN, «Le symbo-
lisme néoplatonicien de la véturen, Augustinus Magister, 1, p. 298.

8 Ver también JULIEN, Disc., IV, 18. Hertlein, p. 297 B: el Sol proporciona
un poco de la luz divina como vehiculo (6xyu«) para un descenso seguro en el
mundo por venir. Jean PEPIN cita este texto (Op. cit., p. 298), pero lo interpreta mal.
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de Platoén: las alas del alma, que la elevan hasta la béveda celes-
te, se convierten en las alas de la paloma, el Espiritu Santo, que
eleva el alma hasta la Trinidad®.

Sin embargo, al estudiar el simbolismo del 6 xyua en los Pa-
dres de la Iglesia llegamos a otra linea que deriva de la Biblia.
Tiene que ver con muchos pasajes. El primero de ellos es Eze-
quiel, I, 4 y siguientes. Se trata de la visién de Dios llevado por
los serafines. Estos son comparados a ruedas. Se trata del carro
de Dios, de la merkabd. Ahora bien, ésta es llamada éxnpa en
los apdcrifos del Antiguo Testamento (Test. Abr., 10). Los Padres
del siglo IV retoman la misma expresién. Asi, leemos en Grego-
rio Nacianceno: «Ezequiel nos describe el vehiculo (6xnua) de Dios,
es decir los querubines y el trono que esta por encima de ellos
y el fimnamento bajo el trono de Aquél que estd representado
en el firmamenton (Or., XXVIII, 19; P.G. XXXVI, 52 A). La merka-
bd se traduce por &oua en los LXX (Ez., 43, 3). Pero Gregorio lo
traduce, con mds exactitud, por oxnuc, cuyo sentido es mas
general. :

Antes del siglo IV, encontramos la misma traduccién en un
pasaje notable de Metodio de Olimpo. Este, al criticar el dxnua
espiritual de Origenes, quiere demostrar que el cuerpo siempre
estd compuesto de cuatro elementos. Y para ello desarrolla la ana-
logfa del microcosmos y el macrocosmos. Del mismo modo que
el mundo entero estd compuesto de los cuatro elementos, lo mis-
mo sucede con el cuerpo humano. Y continda diciendo: «Por eso
el profeta {Ezequiel), queriendo mostrar que Dios preside y ad-
ministra el universo, nos habla de la conduccion (hriéxnais) y di-
reccion inteligente de los querubines de cuatro rostros, dirigidos
a su.vez por el Logos. En efecto, al aire corresponde exactamen-
te el hombre, que es una planta celestial, el leén simboliza el fue-
go, por su rapidez, el buey, la tierra, y el aguila, el agua, porque
los pajaros nacieron del agua. Dios, teniendo en su mano y go-
bernando el aire v la tierra, el agua y el fuego, mediante su vo-
luntad, como un vehiculo (6xpua) tetramorfo, dirige (Hrioxid)
inefablemente el universo y lo mantiene en su permanencian
(Res., II, 10; G.C.S., 351-352).

? Ver Jean DANIELOU, «La colombe et la ténébren, Eranos Jahrbuch, 23
(1955), pp. 398-418.
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Notemos que Metodio asimila aqui la merkabd a concepcio-
nes helenisticas. Ya la Cohortatio del Pseudo Justino la empa-
rentaba con el carro alado de Zeus en Fedra, 246 e. Pero hay una
alusién a una concepcién mads filosofica, la del carro céosmico, que
estd en el Tratado del Mundo, que es del siglo I de nuestra era
y representa una concepcion neoaristotélica (400 b; Festugiére,
Le dieu cosmique, p. 475). Mds aun, la encontramos desarrolla-
da explicitamente, junto con el tema de los cuatro elementos, en
un texto de Dion Crisdéstomo, qque parece basarse en elementos
iranios!®. Pero estas interpretaciones han sido integradas pron-
to en la exégesis biblica. Filén compara a los cuatro animales de
Gen., XV, 8, con los cuatro elementos (Quaest. Gen., I11, 3). Mas
cerca de Metodio, Ireneo interpreta los cuatro animales de Eze-
quiel con los cuatro puntos cardinales, ddndoles un significado
césmico (II1, 11, 8). Volveremos a encontrar estas asimilaciones.
Lo esencial, por el momento, es la designacién de Metodio de
la merkabd con el término de dxnua.

;Podemos pensar, de todos modos, que este tema estuvo re-
lacionado con el bautismo? Un curioso pasaje de Tertuliano nos
muestra en las aguas primordiales «el vehiculo (vectaculum) de
Dios». Como ha hecho notar Waszink, la palabra es traduccién
exacta de 4xypa. Es un neologismo de Tertuliano. Ahora bien,
es muy verosimil que esté subyacente el tema de la merkabd.
Y R.-F. Refoulé tiene razon, sin duda, al traducir esta palabra por
«trono». Ya que Tertuliano, al hacer el elogio del agua, quiere mos-
trar que hubo un tiempo en que ella era el unico elemento, apar-
te de la merkabd. Por otra parte, Cirilo de Jerusalén, en un
contexto bautismal, habla de Cristo que camina sobre las aguas
como un «auriga (hriéxos) del mars (Paral., 8; P.G., XXXIII, 1140
B) y como «auriga y creador (woun7is) de las aguas» (9, 1141 A).
La palabra auriga evoca aqui la imagen de Neptuno conducien-
do sus caballos y su carro que son el mismo mar. Pero la expre-
sion «creador y auriga» amplia la imagen en el sentido del carro
césmico y reune a Dion Criséstomo con Metodio.

Se puede tomar en consideracién un segundo tema biblico,
el del carro en que Elias fue llevado al cielo. El texto aparece ci-
tado por los Padres del siglo IV. Gregorio Nacianceno, en el mis-
mo pasaje en que menciona la merkabd, dice: «Un carro (&ouc)
de fuego eleva a Elfas al cielo (wgos oboavév), haciéndonos ver
que el justo estd por encima del hombren (XXVIII, 19; 49 C). Gre-

10 J. BIDEZ, Les mages heliénisés, 11, Paris, 1938, pp. 142-143; F. BUFFIERE,
Les mythes d’Homére et la pensée grecque, Paris, 1956, pp. 113-114.
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gorio de Niza alude a €l con mucha frecuencia: «Como Elias, nues-
tro espiritu (diavoic), elevado sobre el carro (&ppa) de fuego, es
transportado en los aires hacia las bellezas celestiales —por fue-
go, podemos entender el Espiritu Santo» (In Cant., 10; P.G., XLIV,
980 C. Ver Beat., 6; 1272 D; Laud. Basil., P.G. XLVI, 804 C). Estos
textos se relacionan con la ascension espiritual. Otro pasaje ve
en el carro de Elias una figura de la Encarnacién, ya que repre-
senta a la naturaleza divina, que desciende sobre la tierra y se
eleva después, llevando a los cielos a la naturaleza humana. Ci-
rilo de Jerusalén también compara el carro que se lleva a Elias
con el que se lleva a Cristo al cielo (Cat., XIV, 25; P.G., XXXIII,
857 B).

Sin embargo, existe una dificultad para relacionar el tema
del vehiculo bautismal con el carro de Elias, y es la palabra &g-
po, que se utiliza por lo general. Pero, por una parte, se encuen-
tra a veces éxnua. Por ejemplo, en las Homilfas de Macario (XXV,
9; P.G., XXXXIV, 1167 D). Y, por otra, se puede investigar si cier-
tos pasajes presentan d6xnuo en un contexto que haga referencia
al carro de Elfas. Aquf, Gregorio de Niza presenta un pasaje que
tiene muchas analogias con el de In Cant.: «;Cémo podria nadie
alcanzar las cumbires, si estd absorbido por la cosas de aqui aba-
jo? ¢Como podria volar (krvaw7eiv) al cielo, sin estar armado con
el ala (r7ep@) celestial? ;Quién es hasta tal punto ignorante de
los misterios evangélicos como para ignorar que sélo hay un ve-
hiculo (6xnuc) para viajar a los cielos, que es ser asimilado a la
forma de la paloma que vuela, cuyas alas desed ver el Profeta
David? De este modo la Escritura tiene por costumbre designar
simbdlicamente la virtud del Espiritu» (Virg., II; P.G., XLVI, 365
B-C).

Parece que Gregorio una aquf dos temas distintos: por una
parte, el de las alas, originario de Fedra, de Platén; pero el del
oxnpo parece diferente. Alas y vehiculo son, tanto las unas como
el otro, imagen de la virtud del Espiritu Santo. Ahora bien, mas
arriba hemos visto a Gregorio comparar el carro de Elias con la
virtud del Espiritu Santo. Parece verosimil que se trate de este
carro al que alude con la palabra bxnuc. Ademads, el paralelismo
del ala y del $xnuc aparece méds veces en Gregorio. Por ejemplo,
en el I Tratado sobre los Salmos. «La gloria de Dios es como
un vehiculo (6xnux) y un ala (r7egév) de aquél a quien Dios toma
con su mano, cuando se aleja de las obras de la vergiienza»
(XLIV, 456 A). La mano de Dios es uno de los nombres del
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Espiritu Santo. El es también aqui el vehiculo que eleva al
alma’!.

Asi que parece posible que el éxnux weos obgarvor que en Ci-
rilo de Jerusalén, Gregorio Nacianceno y Basilio designa al bau-
tismo, se refiera al carro de Elias. Pero jtenemos algun elemento
que nos permita pensar que el carro de Elias haya sido relacio-
nado con el bautismo? Ese es precisamente el caso para dos de
los autores citados. Cirilo de Jerusalén considera la ascension
de Elias como figura del bautismo en un texto importante: «<Elias
es elevado, pero en el agua: en efecto, primero atraviesa el Jor-
dén, y luego, los caballos (twmrgAar7ei) le llevan al cielo» (3; P.G.,
XXXIII, 433 A). La imagen estd clara: nos muestra el bautismo,
llevado a cabo a la vez por la purificacién en el agua, comparada
con la travesia del Jorddn, y por la elevacidén al cielo, que desig-
na el don del Espiritu..

Notemos el lazo que une la ascension de Elias con el Jordén.
Este pudo desempefiar un papel en el hecho de emparentar el
carro de Elias con el bautismo. Este lazo, que estd en la Escritu-
ra, ha sido subrayado, sobre todo, por la tradicién escatolégica.
El tema de la ascensién de Elias, sin ser frecuente, estd atesti-
guado. Ahora bien, el tema del Jorddn estd asociado a él. Es po-
sible que esté representado en un fresco del cementerio de
Domitila (D.A.C.L., IV, 2671). De todas formas, aparece en los sar-
céfagos, ya sea en forma de olas que representan el agua, en for-
ma de un personaje tumbado bajo el carro, tal como los antiguos
representaban los rios'?. Esta asociacién iconografica del Jordan,
siempre ligado al bautismo, con la ascensién de Elias, tenia que
llevar l6gicamente a ver en esta ultima una figura del bautismo.

En el mismo sermon en que llama al bautismo éxnyua Toos
feév (361 B), Gregorio Nacianceno precisa la semejanza entre el
carro de Elias y la gracia bautismal. Comentando la designacién
del bautismo como ¢o7Tiopua, enumera un cierto numero de epi-
sodios en que aparece la luz en el Antiguo Testamento: «Es una
luz que arrebaté a Elias en el carro (&ppo) de fuego, sin consu-
mir al que era arrebatado... Es, sobre todo, la luz que es ilumina-
cién bautismal que contiene el gran y admirable misterio de
nuestra salvacién» (365 A-B). Aqui aparece la luz, ademas, como
el simbolo de la virtud del Espiritu Santo. Es el caracter igneo

' Ver también la expresion fagiheias bxnpue (P.G., XLVI, p. 692 C-D).
2 LECLERCQ, «Helios», D.A.C.L., V1, 2148-2151.
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del carro de Elias lo que aqui se toma en consideracién, mas que
su papel de vehiculo que se dirige al cielo. Pero seguimos estan-
do en el mismo contexto en que lo que se quiere significar es
la gracia bautismal, en tanto que virtud del Espiritu que condu-
ce a la vida celestial®.

Asi que el contexto a que se refiere el simbolismo bautismal
del 6xypa nos parece que es principalmente la elevacion de Elias.
Pero decimos principalmente. Ya que los Padres establecen ana-
logias entre la merkabd de Ezequiel, el carro de Elias y algunas
otras representaciones mds. En Gregorio de Niza tenemos un
ejemplo tanto mds interesante cuanto que su contexto es bau-
tismal. Se trata de la travesia del Mar Rojo, de los carros de los
egipcios y de los de los hebreos: «Habia una fuerza (d0raps) in-
vencible, que causaba la destruccion de los egipcios mediante
las maravillas relacionadas con el mar y que la Escritura llama
caballeria. Pero David menciona también el carro (&gucx) de Dios
cuando escribe: El carro de Dios es mds que decenas de milla-
res, a los que estdn sometidos los millares de conductores. Y al
poder (dvrauis) que alzéd al profeta Elias de la tierra a la regién
del éter también se le da en las Escrituras el nombre de caba-
llos» (In Cant., 3; P.G., XLIV, 812 A-B). Ahora bien, el bautismo
comunica al bautizado esta diroputs: «No es posible parecerse a
la caballeria, que sumergio en el abismo los carros de los egip-
cios, si no se ha sido liberado de la esclavitud del adversario me-
diante el agua sacramental» (813 A). Aqui la merkabd, €l carro
de Elfas y los caballos de Israel son simbolos paralelos de la gra-
cia que da el Espiritu, después de atravesar el Jorddn bautismal.

Queda todavia un ultimo contexto biblico posible que nos
orienta en una direccién diferente y en otro medio distinto. La
Oda de Salomon 38 comienza asi: «Subi sobre la luz de la verdad
como sobre un vehiculo (markabhta) v la Verdad me tomd y me
dirigidé; v me preservé de las rocas y las olas» (1-2). La palabra
markabhta designa cualquier clase de vehiculo. Notemos que es
el equivalente siriaco de merkabd. Podria designar un carro. Pe-
ro como J.-H. Bernard ha hecho notar con razén'4, el contexto nos
orienta en otro sentido. La olas de que se habla en el versiculo
2 hacen pensar en una travesia por mar. El término siriaco pue-
de tener ese sentido perfectamente. Y lo mismo la palabra éx»-

1 Ver también san AMBROSIO: «Elias abri6 el cielo y fue llevado a él por
el carro; vosotros también podéis subir a él si obtenéis el sacramento de la gra-
cian (De Helia et jejunio, 85; C.S.E.L., 464).

*  The Odes of Salomon, Cambridgse, 1912, p. 123.
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pc, en griego, que es su traduccion exacta. Tenemos, pues, aqui
un oxnue que es una nave. Ya sabemos, por otra parte, que el
contexto de las Odas es bautismal. Asi que el 6xnypa aparece aqui
como un titulo del bautismo?!®. Es ésta una indicacién tanto mds
interesante cuanto que las Odas de Salomon se remontan al si-
glo segundo y nos llevan a un contexto judeocristiano arcaico'¢.

Ya hemos visto que el barco tenia una referencia biblica. Ber-
nard parece tener razon también esta vez, al pensar en el Dilu-
vio. Asi llegamos a uno de los motivos cldsicos de la tipologia
bautismal. Y en esta tipologia el arca tiene un papel capital. En
Justino designa la ddrauis de Cristo que actia en el agua (Dial.,
CXXXVII, 2-3). En Cirilo de Jerusalén, también (P.G., XXXIII, 982
A). Tertuliano veia en ella la figura de la Iglesia (De idol., 24), lo
que seguira persistiendo en Occidente. Pero en nuestra Oda, lo
que designa el éxnux es la idea de la d0wvops divina. Esto estd
muy cerca de las concepciones que hemos encontrado sobre el
carro de Elias. La alusidn al Diluvio viene confirmada por un tex-
to de Efrén, donde se llama «vehiculo» (r'’khubheh) al Arca de Noé,
en un contexto bautismal. Pero esto nos lleva a otro tema, el del
simbolismo de la nave.

La investigacion biblica que hemos llevado a cabo nos lleva
practicamente a reconocer dos origenes biblicos a la expresiéon
oxnue aplicada al bautismo. Por una parte, encontramos el tér-
mino §xnpa como traduccion de la merkabd, el vehiculo de Yah-
vé, en Ezequiel, aunque sin referencia precisa a nuestro tema;
por otra parte vemos que el tema bautismal que nos ocupa estd
relacionado con la ascension de Elias, si bien encontramos raras
veces la palabra dxnpa para designar su carro. Parece, pues, que
el 6xnpo bautismal resulta de la fusién de estos dos temas. jPo-
demos encontar algun contexto que nos muestre esta fusién, ex-
plicable en el siglo IV? Ya hemos visto en Gregorio de Niza que
este parentesco era normal. Pero jpodemos demostrar de qué
modo se llegé a considerar que el bautismo representaba la as-
cension del cristiano sobre el vehiculo de Dios?

Notemos, para empezar, que la idea no parece imposible. En

efecto, la encontramos en un contexto escatolégico en San Juan
Crisdstomo. En un comentario a I Tesalonicenses, IV, 16, éste,

' Bible et Liturgie, 2 ed., Parfs, 1961, pp. 304-318.
¢  Para los paralelos maniqueos, ver WIDENIGREN, Mesopotamien elements
in Manicheism, Upsala, 1946, p. 99.
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al comparar la ardvrnois de un rey terrestre con aquella median-
te la cual los santos irdn al encuentro de Cristo, sobre las nubes,
escribe: «Los nifios y todos aquellos que son dignos de ser nifios
salen en un vehiculo {(dxnua), para verle y felicitarle; nosotros so-
mos llevados en el vehiculo (6xnua) del Padre. El mismo lo ha re-
cibido en las nubes y nosotros seremos arrebatados a las nubes»
(P.G., LXII, 440). El texto establece aqu{ una comparacién entre
la Ascension de Cristo y la ascension del cristiano: la primera
tuvo lugar en la merkabd, y 1o mismo sucederd con la segunda.
Es notable este lazo entre la merkabd y la Ascension de Cristo.
Nos recuerda la antigua tradicién de Antioquia, la del Evangelio
de Pedro, XXX, y la Ascensidon de Isaias, 11, 17.

Pero lo que aqui nos interesa es que Criséstomo considere
natural que sea también la merkabd, el $xyua 700 IaTpds, la que
lleve a los cristianos en su ascension ultima al cielo. Nos parece
que, para explicar este punto, tenemos que remitirnos a ciertas
representaciones helenisticas. Pero no se trata aqui del tema fi-
losofico del bxnuc, que es lo primero que se nos ha venido a la
mente, sino de otra linea, mds mitolégica, la de la apoteosis, con-
cebida como una elevaciéon en el carro de Helios.

Cumont ha estudiado los origenes de esta representacién?’.
Sin duda es de origen oriental. L.a encontramos asociada al culto
de Mitra. Se aplica, en primer lugar, a los emperadores, en rela-
cién con el culto solar. A propdsito de Constancio, el panegirista
latino escribe: «T\, a quien el propio sol acogié en su carro, para
llevarte al cielo» (Panegirico, VI, 14). Eunapio nos transmite un
ordculo anunciando a Juliano que, después de su muerte, serd
llevado por el vehiculo (6xnue) del sol: «Entonces te conducira al
Olimpo un vehiculo de fuego resplandeciente (weg\aumés 6xn-
pa). Y td llegaras a la morada paterna en la luz stérean (Fg. 26;
F.H.G., 1V, 24-25). Las representaciones figurativas nos muestran
desde el principio del Imperio a los emperadores llevados sobre
un carro tirado por caballos alados (Cumont, op. cit., p. 293). Es-
ta representacion también se da para personajes mas modestos.

Tenemos testimonios que indican que estas representacio-
nes fueron adoptadas por los judios y cristianos. Por lo que res-
pecta al judaismo, tenemos muchos ejemplos de la representacién
del carro de Helios en las sinagogas de Galilea. En Beth Alfa, por
ejemplo, Helios aparece en su cuadriga tirada por cuatro caba-
llos, rodeado por los signos del zodiaco y las estaciones'®. Lo mis-

7  Lux perpetua, Paris, 1949, pp. 289-293.
" GOODENOUGH, Jewish Symbols, I, p. 248.
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mo sucede en Naaran (id., p. 255) y en Isfiya (id., p. 268). Estos
motivos se han interpretado a veces en un sentido puramente
decorativo. Pero Goodenough estima que tienen un valor misti-
co y escatolégico, como simbolo de la ascension del alma hacia
Dios (Op. cit., pp. 250-251). Esto parece justificado sobre todo para
la sinagoga de Naaran, donde el tema esta asociado a la libera-
cién de Daniel (Op. cit., pp. 255-256). Por otra parte, el mosaico
de la sinagoga de Hamman Lif, en Tunez, presenta, entre otros
temas de salvacion, una rueda. Goodenough piensa que puede
ser «una abreviatura del carro de Dios como bomba impulsora
hacia el cielon.

Estas representaciones no son extrafias al arte cristiano ar-
caico. Un fresco de la catacumba de San Pedro y Marcelino re-
presenta al sol en un carro tirado por dos caballos’®. Pero, sobre
todo, hay que mencionar aqui el mosaico del pequefio hipogeo
cristiano descubierto en el Vaticano. Representa el carro de He-
lios. Los comentaristas subrayan que éste alude a Cristo como
«sol de justician. Pero nosotros nos preguntamos si esa explica-
cién es suficiente. El resto de los mosaicos del hipogeo repre-
sentan escenas cldsicas de liberacién que hacen referencia a la
vez al bautismo y a la resurreccion: la de Jonas, el Buen Pastor
llevando la oveija, el Pescador v los peces. Es dificil no relacionar
con el mismo conjunto el carro de Cristo-Helios y no ver en él
la expresion de la esperanza escatoldgica de los cristianos?®. Lle-
gamos asi a la interpretacion que da Goodenough de esta mis-
ma escena en la sinagoga, con la diferencia de que aqui se trata
de Cristo representado bajo los rasgos de Helios.

Asl tenemos el testimonio de la presencia del carro de He-
lios en el arte cristiano y su significado escatoldgico. Pero ;hay
que ver aqui un préstamo puro y simple de la mitologia pagana?
Los ejemplos paralelos del Buen Pastor y del Pescador, cuyo es-
tilo estd tomado del arte helenistico, pero que hacen referencia
a temas biblicos, nos invitan a preguntarnos si no sucede lo mis-
mo en este caso. Ahora bien, una investigacion, tanto arqueolo-
gica como literaria, nos da a conocer que esta referencia existe

'* WILPERT, Le pitture delle Catacumbe romane, pl. CIX, n. 2.

2 Ver también el fragmento 6 de Melitén, donde el bautismo de Cristo en
el Jorddn aparece relacionado con el bafio de sol en el Océano. Sobre este texto,
ver R.M. GRANT, «Melito of Sardis on baptism», V.C., 4 (1950), 33-36.
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y que se trata precisamente del carro de Elfas. Dom Leclercq ha
hecho notar con razdén que el estricto paralelismo de las repre-
sentaciones de la ascensidén de Elias en su carro se inspira con
toda evidencia en las representaciones cldsicas del carro de He-
lios (D.A.C.L., art. cit., col. 2147-2149).

Esta asimilacidén del carro de Elias con el carro del sol apare-
ce confirmada literariamente por algunos textos que, jugando con
la semejanza entre el griego H\és vy H)\Los comparan al profeta
con el sol. Esto estad implicito en un texto de Criséstomo, quien
dice de Elias: «Brilld mas que el sol, entonces y ahora, y su gloria
recorre toda la tierra que el sol contempla» (Hom. Elia, I, 3; P.G.,
LXIII, 464). El lazo entre los dos nombres esta explicitamente in-
dicado por Sedulio: «Elias, brillando por su nombre y su mérito,
es digno de brillar en los senderos del cielo: en griego, si se cam-
bia una sola letra, su nombre se convierte en sol» (I, 168). Esta
analogia de los nombres hace referencia a una analogia de ima-
genes y supone que la figura de Elias estaba asociada a imdge-
nes solares.

De modo que el tema patristico del 6 xnua nos aparece en pri-
mer lugar como reuniendo en sf mismo numerosas imagenes bi-
blicas de vehiculos celestes, principalmente la merkabd de
Ezequiel y el carro de Elias. Ademas, los cristianos llegaron a dar-
le una gran importancia en el plano arqueoldgico, a causa de la
importancia del carro de Helios en la simbologia helénica del viaje
celestial del alma. Pero, al tomar prestadas las imagenes hele-
nisticas, los cristianos conservaron la idea biblica. El caso recuer-
da asi un tema paralelo, el de las alas. Estas vienen de la
imagineria de Fedra, pero, entre los cristianos, designan las alas
de la paloma, el Espiritu Santo. De igual modo el $xnuc toma aqui
prestados algunos elementos de la representaciéon del carro del
sol. Pero designa también el poder del Espiritu Santo que es dxpua
Y TTeQoOv.

Desde este momento podemos dar una respuesta a la pre-
gunta que nos planteabamos al principio. La designacion del bau-
tismo como Gxnua weos obparéy hace referencia a un tema biblico,
como el resto de los nombres del bautismo. Este tema une a la
vez la imagen de la merkabd y la del carro de Elias. Su populari-
dad pudo verse facilitada por su analogia con el tema del carro
del sol. Pero su contenido es esencialmente designar al bautis-
mo como la accién del Espiritu Santo que eleva el alma de la vi-
da terrestre a la vida celestial. Asi{ pues, designa un aspecto
esencial del bautismo, paralelamente a opgavyis, a évdvpa, a Ba -
TLopuG:, @ XQLoue, a pwTiopos, que designan otros aspectos de la mis-
ma realidad.
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