«Astrologia y cosmologia en el primer cristianismo».
EN TORNO A LOS ASTROS, EL CALENDARIO CELESTE, EL TIEMPO DEL MESIAS
Y EL MUNDO PATROCINADO POR LOS OBISPOS DE LA IGLESIA

LA ESTRELLA DE ORIENTE ’
Y LA MONTANA SAGRADA DE LA TRADICION PERSA

Por Eliseo Ferrer

omo desde que tengo uso de razon vengo escuchando los mds extravagantes
argumentos sobre todo aquello que se refiere a la literatura de los origenes
cristianos, voy a empezar comentando lo que no fue (bajo ningtin concepto) la
Estrella de Oriente, la Estrella de Belén o la Estrella de
los Magos, como quiera que llamemos a este singular
fenomeno relatado en la literatura del evangelio de
Mateo.' Es decir, voy a descartar aquello a lo que no se
L - refiere el simbolismo de esta luminaria navidena, y que
5§ | B/l erronea e ignorantemente se asocia con los astros, para
Yy ‘ pasar a explicar finalmente el verdadero significado del
‘ simbolismo cultural e histérico de su luz. Pues, como
\ veremos, la Estrella de Oriente es justamente todo lo
contrario de lo que generalmente se le atribuye; y lo que
expresa no es otra cosa que la negacion de la armonia y
el poder determinante de los astros y los planetas,
dominados por los arcontes y los demonios.

He oido decir por ahi, igual que lo habran oido la
mayoria de los lectores, que la Estrella de Belén pudo
haber sido una Nova o una Supernova; que pudo haber
sido un cometa y no una estrella (gel cometa Halley?), o
que pudo haber sido incluso algan asteroide caido del
cielo. Conozco incluso quienes, dentro de ese gremio de
charlatanes que asocian la palabra «ciencia» a cualquier
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ocurrencia relacionada con la intuicion, el saber y el conocimiento, descartan las hipotesis
anteriores y vienen a hablarnos del planeta Urano: de la especial configuracion que éste
adoptd con Saturno el ano noveno de la era anterior y de la que se supone pudieron
quedar registros fehacientes. Es decir, nos encontramos con un racionalismo pedestre,
ridiculo, berroqueno y montaraz que, completamente ignorante de los senderos por los
que transitan los mitos y la mitologia, buscan el «like» de Youtube con anacronicas y
erréneas interpretaciones derivadas siempre de una lectura estrictamente literal de los
textos antiguos.

Finalmente, encontramos a las mas excelsas figuras de ese gremio de charlatanes
racionalistas que, invariablemente, le ponen anteojos, corbata y calcetines al hombre de
las cavernas. Todos ellos constituyen la avanzadilla de la escolastica laica de los (no tan)
misteriosos origenes del cristianismo y, curiosamente, lo saben todo de Jestus de Nazaret y
nada de Cristo ni de Sofia; ni del Verbum carnalizado; ni1 del Logos mediador; ni del
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Logor spermatikor. Todos ellos dominan doctoralmente la historia judia del Segundo
Templo, a la que denominan «ciencia», y lo hacen con la misma perspicacia y habilidad
con la que los magos manejan la chistera, el conejo y el baston. Y todos ellos también,
completamente ignorantes de lo que en realidad fueron los fenémenos de Sofia-
Sabiduria, Jesucristo, el Hijo del Hombre y el cristianismo, terminan convirtiendo en
familia numerosa a la prole de Maria y José y poniéndole anteojos, calcetines blancos y
sandalias a Jestus de Nazaret.

Lo cierto, y sin irnos por las ramas de la sitira burlesca, es que muchos de estos
fraudulentos «investigadores» y charlatanes descubrieron hace ya algunos anos que,
puesto que su medio natural era la «ciencia historica» y no la fe ni la teologia, la
explicacion de la literalidad textual de la Estrella de Belén en el evangelio de Mateo debia
descansar en un principio de racionalidad y nunca en las oscuras y patéticas fabulaciones
del alegorismo mitoldgico. Porque algo importante, desde un punto de vista cientifico,
habia debido ocurrir en aquel tiempo del nacimiento de Jests de Nazaret. Algo conocido
en su momento, de lo que pudo haber quedado constancia en olvidados registros
escritos, y que el mismo Johannes Kepler redescubrié y comunicé al mundo en los
primeros tiempos del desarrollo cientifico, entrado ya el siglo XVII. Me refiero a la triple
conjuncion de Japiter y Saturno, ocurrida el ano siete antes de nuestra era, segun la cual
Juapiter se habria desplazado a través de la constelacion de Piscis para aproximarse hasta
el planeta Saturno. Un fenomeno astronémico no importante, no destacable... sino
determinante y grandioso (crucial, desde mi punto de vista, pero en otro orden de cosas
diferentes del estelar) a la hora de interpretar y entender la cultura judeo-cristiana que ha
movido el mapa mental y las inquietudes, las filas y las fobias, de todo Occidente durante
veinte siglos. Tan importante, desde mi punto de vista, que nvalida cualquier
reduccionismo del tipo del que estamos refiriendo en estas paginas: la reducciéon, en
definitiva, como hacen estos ignaros racionalistas, de la triple conjuncién planetaria del
ano siete antes de nuestra era a la Estrella de Orniente, a la Estrella de Belén o a la Estrella
de los Magos, como queramos denominarla. Digamos, para entendernos con claridad,
que estos mdigentes metodologicos y mentales han oido campanadas, pero ni saben de
donde vienen ni saben tampoco si las campanas anuncian fuego, festejo o defuncion.

Ocurre que, desde mi punto de vista® (y desde el punto de vista de Carl G. Jung),’ lejos
de ser un fenomeno fragmentario, aislado o colateral dentro del amplio repertorio de
asuntos y misterios del primitivo cristianismo, la triple conjuncion de Juapiter y Saturno
del ano siete antes de nuestra era constituye el basamento oculto, la cimentaciéon
1deologica, el leit motivy la ultima ratio de toda la posterior construccion
neotestamentaria. Pues existio, segun Jung, la tradicién y la creencia en algunos sectores
del judaismo de que la llegada del Mesias se produciria en aquel ttempo en que los
planetas de Jupiter y Saturno entrasen en confluencia.’ No obstante, y como no quiero
desviarme de mi hilo conductor, voy a remitir a todos aquellos lectores interesados en
este apasionante asunto a la lectura del capitulo «Astrologia y cosmologia en el primer
cristianismo. En torno a los astros, el calendario celeste, el tempo del mesias y el mundo
patrocinado por los obispos de la Iglesia»,” de mi libro «Sacrificio y drama del rey
Sagrado»; en particularal epigrafe titulado «El tempo del Mesias. El pez, la profecia de
Danrely la triple conjuncion de Japiter y Saturno».” En estas paginas pongo en relacion, a
través de un encaje casi perfecto, las teorias de Carl G. Jung y de cierto gnosticismo
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cristiano sobre el papel de la triple conjuncion astral del ano siete antes de nuestra era en
el nacimiento del judeo-cristianismo, los pronosticos relativos al tempo de la llegada del
Mesias establecidos en el libro de Daniel y los trabajos del papa Juan I y Dionisio el
Exiguo, a principios del siglo sexto, para determinar los nuevos criterios de temporalidad
establecidos en el anno domini’ Todos ellos, como puede observarse, constituyen
asuntos completamente alejados de la hiteralidad de los evangelios, ajenos al discurso
narrativo de Jesus de Nazaret y completamente extranos a la textualidad de los pastores,
del portal, de la Estrella de Belén y de la visita de los magos. Pero se trata de
importantisimos asuntos que aparecen todos ellos incrustados y fundidos en hormigon y
acero dentro de las profundidades de los cimientos que generaron los motivos, los
estimulos y el midrash-pésher de la narracion evangélica.

He de anadir, para que no se dude de mi cordura a través de la ruptura que sugiero en
este breve y escandaloso resumen, que se da la curiosa circunstancia, ademas, de que los
cabalistas judios, para quienes la figura de Jesucristo carecia de todo mterés y significado,
por 1gnorado, continuaron anunciando la llegada del Mesias de Israel a lo largo de toda la
Edad Media, justo comcidiendo con una nueva conjuncion de los planetas Jupiter y
Saturno. El caso mas evidente y conocido fue el del judio portugués Isaac Abravanel,
quien, desatento al cristianismo de la Iglesia, seguia explicando en el siglo quince que el
Mesias vendria cuando los planetas Jupiter y Saturno se presentasen en conjunciéon en el
signo Piscis. «Abravanel —segin Jung— esperaba la venida del mesias bajo el signo de
Piscis; es decir, en la conjuncion de Japiter y Saturno en ese signo. Y no fue el primero
que expreso tal esperanza. Encontramos datos concordantes ya con cuatro siglos de
anterioridad a través del rabi Abraham ben Jiyya (muerto en 1136) y de Samuel ben
Gabirol (1020-1070)»." Para Jung, la conjuncion de Japiter y Saturno significaba la union
de los opuestos extremos: «En el ano siete antes de nuestra era —remataba— sucedio esta
célebre conjuncién no menos de tres veces en el signo Piscis. La maxima aproximacion
se produjo el 29 de mayo de ese ano, con una distancia de solo 0,21 grados; o sea, menos
de la mitad del ancho de la luna llena»."

Es decir, que, por lo que estamos viendo, y si no constituyese una auténtica burla de
Satands y todo un sarcasmo hermenéutico, habria que darles la razén a aquellos
gaznapiros charlatanes que, revestidos o no de ropajes cientificos, vienen a decirnos que
Jesus naci6 (o debid nacer; o mas probablemente «lo nacieron») el ano siete antes de
nuestra era, cuando aun vivia el rey devorador de criaturas y asesino de su propia familia;
y que ademas nacio (o debié nacer) en primavera (en mayo, «segin Jung»), puesto que
los pastores dormian al raso en sus majadas, acariciados por la brisa fresca de la noche y
bajo las lucecitas tintineantes de las estrellas.

Pero he aqui que aquella noche en que la Virgen Maria estaba de parto una estrella
mucho mas grande y luminosa llego6 procedente de Oriente, absorbio dentro de su luz
toda posible luminaria celeste y se poso sobre los tejados de Belén: la ciudad que el
profeta Miqueas habia elegido para el nacimiento del Mesias de Israel: «Porque ti, oh
Belén Efrata, aunque eres pequena entre las familias de Juda, de ti saldra el que sera el
gobernante de Israel, cuyo origen es antiguo, desde los dias de la eternidad»."
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Fragmento del libro: «Sacrificio y drama del Rey Sagrado».
LA ESTRELLA DE ORIENTE Y LA MONTANA SAGRADA
DE LA TRADICION PERSA

o debe sorprendernos que el nacimiento del mesias prometido se anunciase

en la literatura del evangelio de Mateo a través de los magos-astrologos”y de

la Estrella de Oriente que marcaba el camino de Belén: una Estrella

completamente ajena a la conjuncién astral de Jupiter y Saturno y
completamente ajena también a cualquier consideraciéon astral de indole fisico,
matematico o material. Se trataba, en realidad, de un simbolismo astral con el que,
contrariamente a la interpretacion racionalista, se expresaba la negacion del poder
arcontico de las estrellas y los planetas, al tempo que anunciaba un poder superior
descendido del cielo (la carnalizacion del Verbo o Logos de Dios). Es decir, se
trataba de un simbolismo astral (solo en forma de astro) con el que se pretendia
legitimar y ofrecer carta de naturaleza al descenso y a la llegada al mundo del
verdadero Salvador; lo que indicaba, a primera vista, que la mayoria de los
destinatarios del mensaje, sobrecogidos probablemente bajo el poder de los signos
celestes, debian aceptar el mensaje, debian estar familiarizados con este lenguaje y
debian interpretar correctamente la fuerza expresiva de su simbologia.

En todas las culturas de la época, y muy particularmente en la tradicion irania, la
manifestacion de la natividad del cosmocrator-redentor aparecia dominada por las
imagenes de la estrella, de la luz y de la gruta; influencias que se dejaron notar
también en el seno de ciertas sectas del judaismo. Segun las tradiciones persas, por
ejemplo, el xvarna que brillaba por encima de la montana sagrada era el signo
anunciador de la venida de Saoshyant, el redentor milagrosamente nacido de la
simiente de Zaroastro y de una virgen." «Los persas consideraban las epifanias de la
luz, y, en primer lugar, la aparicion de una estrella sobrenatural, como el signo
anunciador por excelencia del nacimiento del cosmocrator y del salvador. Y como el
nacimiento del futuro rey redentor del mundo debia tener lugar en una gruta —
manifestaba Ellade—, la estrella o la columna de luz debia brillar por encima de la
gruta. Por lo que fue muy probable que los cristianos tomasen de los partos la
imagineria de la natividad del cosmocrator-redentor y la aplicasen al nacimiento de
Cristo»." En este sentido «se pronunciaron también Monneret de Villard y
Widengren, para quienes este motivo fue, sin duda, de origen iranio. El
Protoevangelio hablaba de una luz cegadora que inundaba la gruta de Belén; y
cuando ésta comenzaba a retirarse, aparecia el Nino. Lo que venia a indicar que la
luz era consustancial a Jesus, o bien se trataba de una de sus epifanias».” Si bien,
segin Elade, fue el autor anonimo del Opus imperfectum in Matthacum (Patr. Gr.
LVIIL. 637-638) quien introdujo elementos nuevos de esta simbologia persa en la

UM 2. 1,2.

" Mircea Eliade. Mefistofeles y el androgino. Barcelona, 2001. p. 54. Dentro de la tradicion irania, Eliade
sefnalaba también el simbolismo de la ascension periddica al «monte de las Victorias», el «centro del
mundo» donde la luz escatologica se dejaba ver por primera vez.

" Op. Cit. 51. Eliade cita a G. Widengren. Fenomenologia de Ia religion. Madrid, 1976. p. 313.

" Op. Cit. 51, 52.


https://www.ebay.es/itm/274955574311?hash=item4004a11c27:g:BoEAAOSwJGRhScL6&amdata=enc%3AAQAHAAAAsMYy1YTJmODu6jJFUB3%2F1gRHB3r50pOu1O8ivuspzxGbAirIdKqqHHuGwURirBK6jp%2FL6ONOj7rT%2B%2Fc4CkgMuM%2BmCqQcE5ruU8DpLPbrUdR%2BDseTaoP8zpAdrv%2FgRPwWZBvLVs4daUeUsaa0L%2F3%2BF1XHBviyj5vN1MDPCmapjmeye%2BhMrbwZBN02e%2Bntmg%2BS%2BuhuFFVINDw4Ml3gY84G6uZYFyYCjuExIjKchv6R7h1j%7Ctkp%3ABk9SR5T6zeyOYQ

leyenda cristiana. «Segin €l, los doce Reyes Magos vivian en los alrededores del
monte de las Victorias. Conocian la revelacion secreta de Set concerniente a la
venida del Mesias y cada ano escalaban la montaia, donde se encontraba una gruta
entre fuentes y arboles. Alli, adoraban a Dios en voz baja durante tres dias,
esperando la aparicion de la estrella. Y ésta aparecia finalmente bajo la forma de un
nino, que les dijo que marchasen a Judea. Guiados por la estrella, los Reyes Magos
viajaron durante dos anos. Y, de regreso, contaron el prodigio del cual habian sido
testigos».”

Y similares planteamientos mantuvo Anders Hultgard, para quien habia que
descartar que la estrella de Oriente hubiese sido resultado de un fenémeno
astronémico ocurrido al principio nuestra era, como habitualmente se cree. Para este
autor, una interpretacion basada en las tradiciones persas sobre los magos seria mas
acorde y encajaria mejor con el relato evangélico. «El texto griego de Mateo no
hablaba de astrélogos en general, sino de magos (gr. magoi) del Oriente, es decir de
sacerdotes mazdeos de la época. Estos personajes —senalaba Hultgard— habian
observado el surgimiento de una estrella que predecia el nacimiento del rey de los
judios. Y esto era resultado de la adaptacion de una leyenda irania relacionada con el
nacimiento del rey salvador que representaba al dios Mitra. Tal leyenda fue
conservada a través de una forma ligeramente reelaborada en algunos textos
cristianos primitivos, en especial en el Opus impertectum in Matthacum y en la
Cronica del Pseudo Dioniso».” Para Hultgard, al igual que para Eliade y Widengren,
ambos textos relacionaban claramente a los magos con la mitologia persa, y
describian la reunion anual de los sacerdotes mazdeos en la cumbre de una montana
donde habia una cueva, arboles y una fuente: la montana sagrada... Alli, esperaban la
aparicion de una estrella y el descenso de la figura del salvador celeste, que debia
bajar por la columna de luz formada por la propia estrella.

No hace falta que recordemos que la sabiduria y la santidad fueron representadas
en la tradicion persa, al igual que en la tradiciéon de la India antigua, por la
luminosidad cegadora que surgia del fuego sagrado.” Por lo que no hay duda de que,
en términos de discurso narrativo, el elemento luminoso de la Estrella de Mateo
pudo encuadrase, mas alla de las referencias escriturarias, dentro de la tradicién
cultural indoirania. La estrella de Belén informaba del nacimiento prodigioso de un
rey salvador a los magos caldeos, quienes, desde lejanas tierras, emprendian un largo
peregrinaje para glorificar al nino recién nacido. La transformacion de estos magos
caldeos en reyes de Oriente formaria parte, segun algunas interpretaciones, de la
fabulaci6n popular desarrollada con posterioridad por influencia de la fantasia greco-
egipcia.

Casualmente, la fiesta de los Reyes Magos, que se celebra en toda la cristiandad el
seis de enero, y que en Oriente fue la fecha del nacimiento de Cristo, era también la
fecha en que en Alejandria se celebraba el festival del nacimiento del nuevo e6n (una
personificacion sincrética de Osiris y el Sol) en el templo de Core, «la Doncella»; que
alli se 1dentificaba con Isis, de quien la aparicion de la estrella Sirio (Sothis) habia
sido durante milenios el signo mas esperado. «La elevacion de la estrella anunciaba la

" Op. Cit. 52.
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subida de las aguas del Nilo, a través de las cuales la gracia renovadora del mundo,
del muerto y resucitado senor Osiris, iba a derramarse sobre la tierra»."”

Por lo demis, desde tiempos remotos, la esperanza mesianica de Israel habia
estado ligada a la aparicidon de una estrella. Incluso, desde la mas lejana antigiiedad,
no solo en el judaismo y en la tradicion indoirania, sino también en todo el Oriente
mediterrineo se habia identificado el nacimiento del rey cosmocritor, de la diosa o
del salvador, con la aparicion de una estrella en el cielo. Lo que no dejaba de estar
presente en las Escrituras judias, como probaba la profecia de Balaam cuando
afirmaba: «LLo veré, pero no ahora; lo contemplaré, pero no de cerca: Una estrella
saldrd de Jacob, se levantard un cetro de Israel. Aplastara las sienes de Moab y los
craneos de todos los hijos de Set».” Segtin Justino Martir, «otro profeta, Isafas,
anunciaba lo mismo con otros términos. Una estrella debia elevarse de Jacob y una
flor debia crecer sobre la vara de Jesé. Y esta estrella luminosa que se levantaba, esta
flor que crecia en la vara de Jesé, era el Cristo Salvador».” Otra referencia de Justino
nos proporciona también nuevos elementos de juicio: «Y que El habia de levantarse
como una estrella por el inaje de Abraham, lo manifesté Moisés cuando dijo: “Se
levantard una estrella de Jacob y un caudillo de Israel”. Y otra Escritura decia: “Mirad
a un hombre. Su nombre es Oriente”. Levantindose, pues, en el cielo una estrella
apenas hubo nacido Cristo, como se escribe en los recuerdos de sus Apéstoles,
reconociéndole por ella los magos de Arabia, vinieron y le adoraron».”

Tampoco hemos de menospreciar el hecho de que en el Apocalipsis apareciesen
dos citas referentes a la «estrella de la manana» cargadas de significacién y enjundia.
La primera de ellas” venia precedida por un texto de los Salmos: «Yo le daré poder
sobre las naciones y €l las regira con cetro de hierro».” La segunda, mucho mas
elocuente y expresiva, identificaba al revelador de la Sabiduria con la estrella
matutina: «Yo soy la raiz y el inaje de David, la estrella resplandeciente de la
manana».” Es decir, identificaba a Jesucristo ora con el sol naciente ora con el lucero
del alba; es decir, el planeta Venus o la estrella de la diosa Ishtar. Por lo que parece
posible, incluso, que (mas alla del culto solar) la narracion del Apocalipsis recogiese
un signo distintivo de la narraciéon del mito ancestral y arquetipico que, proveniente
del mundo mesopotiamico, referimos como «Sacrificio y drama del Rey Sagrado»:
aquélla que perteneceria a la mitologia de la diosa Inanna-Ishtar y su hjjo-amante
Dumuzi-Tammuz, decenas de siglos anterior a las leyendas de la infancia de Mateo y
Lucas. Pues no resulta descabellado pensar, a tenor del texto del Apocalipsis, que la
estrella que aparecia sobre Belén en la narracion del evangelio de Mateo pudiera
haber sido una proyecciéon cultural del planeta luminoso que tres mil afios antes se
presentaba como la estrella de Ishtar, Inanna, pastora sagrada y guardiana del establo
de vacas, quien daba a luz a un hyjo al que se le llamaba «pastor», «sefior del aprisco
de ovejas», «sefor de la red» y «sefior de vida».” Jests fue también pastor, Pormén,
como Dumuzi, Tammuz, Atis y Osiris (Poimén leukon astron),” y a la vez cordero:
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representaciones que se ajustaban perfectamente al fin de la era de Aries y a su
muerte simbolica, que ademas coincidia con el signo zodiacal de la celebracion de la
Pascua.

No obstante, el asunto relativo a la asociacion del nacimiento de Cristo con el
simbolismo persa de la Estrella (que adquiere primacia, desde mi punto de vista,
frente a las demas influencias culturales) aparece explicado con profundidad
filosofica en un pasaje del cristiano gnostico Teddoto;™ un pasaje recogido por
Clemente de Alejandria y donde se presentaba al astro como una alegoria de la
presencia del revelador de la Sabiduria en el mundo. El texto describia primero la
naturaleza del destino, que resultaba del movimiento de los cuerpos celestes al mas
puro estilo determinista: «Asi, a través de la acci6n de las estrellas fijas y de los
planetas, los poderes invisibles, guiados por esos astros rigen las generaciones y las
presiden».” Pero «de esta disputa y lucha de los poderes, el Sefor nos libera y
procura la paz, lejos del combate de los poderes y de los angeles».” «Por eso el Senor
descendio —aclaraba el gnostico Teddoto— para traer la paz a los venidos del cielo y a
los venidos de la tierra. [...] Por eso se alz6 en lo alto una estrella extrana y nueva,
aniquilando la antigua disposicion de los astros, brillando con una luz nueva no de
este mundo, la cual trazé nuevos caminos de salvacién, como el mismo Senor, Guia
de los hombres, que descendi6 a la tierra para cambiar desde la fatalidad a su
Providencia a los que creen en Cristo».”

Por supuesto, el contrapunto, en el otro extremo de los contrarios, a esta
mterpretacion de la Estrella de Belén (como ruptura de la necesidad y de la armonia
de la materialidad césmica de los arcontes) lo encontramos, en los evangelios, en el
eclipse solar y el consiguiente oscurecimiento de la tierra,” imposible en la época de
la Pascua y que anunciaba la muerte de Cristo. Una manifestacion del cielo que hoy
sabemos desborda la dimensién meramente luctuosa de una literal lectura de los
textos, para transportarnos a una profundidad teologica y simbélica que solo
encuentra acomodo en el contexto del Cristo cosmico y en su accion liberadora (a la
manera luminosa y gnéstica) sobre la fatalidad del determinismo de los planetas y las
estrellas. «En Plinio [por ejemplo] hallamos un episodio semejante, que afirmaba
haber sido observado en Roma en sus dias. Nos encontramos ante la transposicion
de un supuesto milagro, concebido originalmente para glorificar la nueva Edad de
Oro pagana que constituia el reinado del deificado Augusto; una personalidad a la
que se atribufa también la abolicion milagrosa del hado astral».” Todo lo cual
quedaba patente, en el Nuevo Testamento, en el iberador anuncio de la llegada
desde el cielo del Hijo del Hombre y el nacimiento de un nuevo eoén: «Pero
mmediatamente después de la tribulacion de aquellos dias, el sol se oscureceria, y la
luna no daria su resplandor. Las estrellas caerian del cielo y los poderes de los cielos
serian sacudidos. Entonces se manifestaria la senal del Hijo del Hombre, y en ese
tiempo harian duelo todas las tribus de la tierra, y verian al Hijo del Hombre
viniendo sobre las nubes del cielo con poder y gran gloria».” Digamos que la
liberacion y la ruptura del orden arcontico (material) de las estrellas y los planetas
presuponia, dentro de la literatura del gnosticismo y de ciertas sectas misticas y
apocalipticas judias, todo un desafié al orden matematico del movimiento de los

* Clemente. Fxtractos de Teodoto. IV. 69-75.

“ Op. Cit. 1V. 70.1.

* Op. Cit. IV.72.1.

* Op. Cit. IV.74.1,2.

* Mc. 15.33. Mt. 27.45. Le. 23.44,45.

*# Jean Doresse. «Gnosticismo». En Historia Religionum. Madrid, 1973. Vol. L p. 531.
" Mc. 13.24-26. Mt. 24.29,30.



cuerpos celestes, que tnicamente podia venir asociado a la figura del Salvadory del
revelador de la Sabiduria de Dios.

El tema del Fatum vencido por la divinidad, en tillima instancia, por una
mtervencion divina que debia suprimir el poder y la fuerza del movimiento de los
planetas, duenos hasta entonces del destino de los hombres, aparecia ya en el Libro
de Henoc, se insinuaba en otros textos de la literatura apocaliptica, era la razon de la
soteriologia del gnosticismo y parte muy importante también de determinadas
1deologias del mundo pagano. La destruccion del poder de los planetas y la
liberacion de las ataduras del destino a través de un Salvador (judio o pagano)
constituia la base del mito apocaliptico que senalaba la instauraciéon de un nuevo
ciclo de relaciones entre la tierra y el cielo, liberados los justos y los piadosos de la
tirania de los arcontes. «El gnosticismo precristiano adoptaria este mismo tema,
mencionado con la misma significacién en el Libro Sagrado de Eugnosto. El
gnosticismo cristianizado, a su vez, lo heredaria, pero solo después de transformarlo
o repetirlo, a fin de relacionarlo con el extrano acontecimiento [el descenso del Hyjo]
que afirmaba haber tenido lugar a comienzos de nuestra era».”

La estrella de Belén que anunciaba el nacimiento de Jesus; el oscurecimiento del
sol que, en plena Pascua, anunciaba la muerte de Cristo; el nacimiento de madre
virgen del Salvador;” la adoracion de los magos; el nacimiento en el pesebre; la
muerte de los inocentes; la huida a Egipto, etc., etc., fueron solo algunos de los
muchos elementos fabulosos que, en su contexto cultural, expresaron una «verdad»
simbolica que los evangelios y parte de la literatura gnéstica compartieron con el
conjunto de rasgos arquetipicos del mito de origen persa del salvador descendido.”
Y, dentro de los cuales, la Estrella, como simbolo de su nacimiento y como signo que
desafiaba a la fatalidad cosmica de los arcontes y demonios, aparecia como elemento
msustituible del relato del nacimiento del Nino Dios de muchas de las culturas
antiguas.
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