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Introduccion

Esta comunicacion intenta colaborar en la delicada demarcacion de limites
e influencias entre la teologia de Origenes y el platonismo medio, el neo-
platonismo y el gnosticismo. El uso de la preposicion bmep sera decisivo
para comprender en profundidad la originalidad del maestro alejandrino.
El analisis se centrara en la problematica que Origenes muestra en el libro
XIII de su Comentario al Evangelio de Juan, precisamente los paragrafos
1 a 74. Basicamente el maestro alejandrino incursiona en la posibilidad
de conocimiento que los perfectos tienen de los misterios divinos. Esta
categoria antropoldgica es definida a partir del recibimiento de la venida
noética del Logos-Dios, lo cual les permite la identificacién con la Mente
de Cristo. Tras la exposicién del sentido llano de Jn 4,13, desarrolla el
sentido profundo de este texto, que se define en la contraposicion de la
simbologfa que encierra la Fuente de Jacob y la Fuente de agua viva de
Jesus. La verdadera iniciacion solo se da en la segunda, ya que brota en el
interior mismo del oyente y le permite trascender la mera comprension
racional de la Escritura. De esta forma el perfecto se hace uno con la Sa-
biduria, que es por otra parte el nombre mas propio de Cristo.

La comparacion de las dos agnas

De este modo y sabiendo que «todo el pensamiento de Origenes en el Co-
mentario al Evangelio de Juan gira en torno a dos ejes: el esfuerzo del ser
humano por asemejarse al L.ogos y la gracia divina que permite la actuali-
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zacion de una de las emivoiat supetiores del Cristo-Logos: la Sabidurfax',
se debe presuponer que el rasgo fundamental del proceso cognoscitivo en
Origenes es su caracter progresivo uniéndolo habitualmente al progreso
ético’, poniéndose de manifiesto su «evidente intencién antigndstica y
no determinista»’. Por ese motivo, basindose en el texto paulino de 1 Co
13,12 * plantea el conocimiento con la posibilidad de un avance progresi-
vo que va desde lo parcial o imperfecto al modo de espejo 0 imagen al cono-
cimiento cara a cara, cuando el hombre en su condicién ultima y definitiva
alcance el conocimiento pleno’, habiendo superado el impedimento que
oftrece el cuerpo’. De esta manera, tomando del platonismo la concepcion
del mundo fenoménico como imagen del mundo ideal, deducira que del
conocimiento de lo que hay en la tierra deriva el conocimiento de lo que
estd en los cielos’.

Por este motivo, al comentar el didlogo de Jesus con la samaritana,
Origenes presenta este encuentro como una invitaciéon que Cristo-Logos
hace a la mujer —que en este texto progresivamente se torna en imagen del
alma—, para progresar pasando desde las cosas sensibles y temporales a las
verdades mas profundas propias del Logos-Sabidutia.

Asi, alo largo del texto ubicara algunos elementos que estan en el am-
bito temporal y sensible, presentaindolos como verdaderas iwdgenes, que
le serviran a la mujer como peldafios necesarios para saltar desde alli, a
lo que estda mas alla, a lo mas profundo, y poder alcanzar su perfeccion

P. CINER, «Implicancias teoldgicas y misticas de la nociéon de sabidutia de Origenesy,
Opriiscuto Filosdfico, 6, Afio 111 (2010) 28.

En el texto elegido, se observa esto, por ejemplo, cuando el Alejandrino hace hin-
capié en el reproche que Jesus le hace a la mujer sacandole a la luz sus cinco maridos,
como una proceder «ilegitimon (cf. XIII 8, 49), y luego de felicitatla «por haber dicho
la verdad» (cf. 9, 53) la invita a que traiga a su marido hasta la fuente de Jacob, que
simboliza la Escritura.

Cf. F CoccHing, «Conocimiento» en Diccionario de Origenes (Burgos 2003) 171.

«Ahora vemos en un espejo, en enigma (confusamente). Entonces veremos cara a
cara. Ahora conozco de un modo parcial (imperfectamente), pero entonces conoce-
ré como soy conocidon.

> Cf. OriGeNEs, P. Arch 4,4,10; Com Jn 1,93;10,305; Hls 7,1; Hler 8,7; Hlos 6,1.
¢ Cf. OriGenes, EM 13; CCels 7,33.38; CR» 3,2; 8,11.

Origenes fundamenta esta concepcion en dos textos: Rm 1, 20 y Hb 9, 23, y se puede
encontrar en algunos textos; Cf. CCels 6, 20; cf. Phi/ 1, 30; CRm 1, 16.
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definitiva. Es aqui donde utilizara a lo largo del texto la preposicion Ume
q g
para mostrar el acceso a estas realidades mas profundas.

La invitacién de Jesus a «ir mas alld» comienza a materializarse cuando
la mujer percibe lo que el Alejandrino llama «la comparacién entre las dos
aguas» (0Te akoveL Tepl oLYKpPLoewe apdoTépwy TV LEATWY)E.

El primer elemento que Origenes presenta a modo de zzagen es la ex-
presion «ener sedy. Dice Origenes: la samaritana «reflexionando sobre lo
que le habia sucedido, observa cémo ella no habia sido aquietada de la sed
bebiendo de aquello que crefa un pozo profundo»’. Entonces, Otigenes
ejemplificando con la Escritura, analizara los verbos «tener sed» (OLyfjv) y
«tener hambre» (Tewfjy) diciendo que entendidos en un sentido corporal,
pueden tener dos significados: «segun el primero, significa que nosotros
tenemos necesidad de alimentos, porque estamos vacios, y los deseamos
(Opeyodpevor adtic)™»!", dandose incluso esta necesidad en «los cuerpos
que gozan de buena salud»''; el otro significado se encuentra en «aquellos
que son pobres o tienen penuria (0 escasez) de alguna cosa indispensable,
aunque estén satisfechos»'?, se da en «aquellos que estan afligidos (tolg
Tevopevole ouufalvel)»®. Este segundo sentido entonces, hace alusiéon
mas bien al hambre y sed de algo que no es material, y que de algun
modo le provoca al hombre afliccién por su ausencia o carencia, aunque
también le provoque debilidad corporal (Guufeivel). Por eso, y desde esta
mirada, remitiéndose a las palabras de Jesus referidas al agua de la fuente
de Jacob: «todo el que bebe de esta agua tendra de nuevo sed» (Jn 4,13),
Origenes se pregunta en qué sentido se «tendra de nuevo sed», y afirma:
«Tal vez, como sucede con la bebida sensible o corpérea, se quiere signi-
ficar aqui que, aunque uno esté momentaneamente saciado, sin embargo
apenas le falta bebida, el que bebe prueba de nuevo lo que ha probado
antes, es decit, tendra de nuevo sed, encontrandose de nuevo en la misma
condicién de antes»'; es lo que sucede —dice Origenes— con quien toma
palabras persuasivas, que sélo en apariencias son profundas, y que luego

8 ORIiGENES, Com [n X1II 1, 4. 6.

" Comnl.7.

" Com Jn 2, 8.

" Com Jn 2,12; cf. Ex 16, 1-4; 15, 25; 17, 1ss.
2 Com Jn2,8.

B Com Jn2,12;cf. 1 Co 4, 11.

o Com Jn3,13.
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de saciarse por un tiempo, reflexionando mejor, siente inmediatamente
surgir en sf las mismas dudas que tenfa antes de tomar tales cosas". Con
esta explicacion el Alejandrino quiere sefialar claramente a las doctrinas
heterodoxas que utilizan la Escritura pero interpretaindola errébneamente.
Por esa razén, un poco antes habfa dicho que la samaritana «es imagen
de la mentalidad de los heterodoxos que se ocupan de la Escritura»'s; y
«c6mo ella no habia sido aquietada ni liberada de la sed bebiendo de aque-
llo que crefa o consideraba un pozo profundo»'.

El segundo elemento presentado como zzagen es la «fuente de Jacob», sim-
bolo de la Escritura. En tal sentido, Origenes afirma que la Escritura «cui-
dadosamente debe ser llamada fuente (Myf)) y no pozo (@péap)»'®, porque
es una introduccion (€loaywyn)”. Afirma en este sentido: «Pienso que las
Escrituras en su conjunto, aun comprendidas exactamente y a fondo no
constituyen sino los primerisimos (o infimos) elementos y una introduc-
cién unicamente modesta respecto de la totalidad del conocimiento»™. Y,
aunque «la Escritura no contiene algunos de los mas importantes y divinos
misterios de Dios (Kal yap ta kupLwtepe kol BeLotepa TGV LuoTnplwv
T00 Be0D)»*!, sin embatgo, no debe ser despreciada, ni omitida, pues, es en
«la fuente de Jacob» donde la mujer se encuentra con Cristo, y es en esa
fuente donde Jesus se sienta a descansar y le pide de beber: «Cristo —dice
Origenes— no se hubiera sentado sobre ella ni hubiera dicho a la samarita-
na “dame de beber” (Jn 4, 6), si el beber de esta fuente no hubiera traido
algin provecho»”. Ademas, curiosamente es en esta fuente donde Jesus le
promete dar de beber de la otra agua pidiéndole que también traiga a su

1 Cf. Com Jn 3,13.15.
S ComJn1,o6.

7 Com Jn1,7.

8 Com Jn 4, 23.

«En efecto, las Escrituras son introductorias (eloarywyal odv elow al ypadal); ellas tiene
acd el nombre de “fuente de Jacob”, si se la comprende exactamente no se puede no ter-
minar en Jesus, para que nos de un manantial de agua que salta hasta la vida eterna»
(Com Jn 6, 37).
e/ ’ ~ b4 ’ ~ 7 b ’ ’ ’ T

«@Olpor 8€ ThHe 0ANG YVWoewgroToLyele TLVo €Ad)LoTe Kol Ppoyutatag elval

b ’ b4 ’ " ’ -~ b -~
eloaywyas OAnG ypodoc, Kav moevy vondaoLy akpLPdcy (Conz Jn 5, 30).
2 Com Jn'5, 27.
2 Com Jn 4, 24.

20
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marido®. La valoracién de la Escritura sera resaltada también por Orige-
nes en otros dos hechos: uno, haciendo ver que en pleno dialogo con la
samaritana Jesus omite decirle que esa fuente de Jacob no es propiamente
un pozo*, porque es necesario que la mujer comience bebiendo del agua
de esa fuente para luego beber de la otra agua; y el otro hecho, cuando
mas adelante Origenes se muestra dispuesto a reprochar a Heracle6n si
este juzgase a esta fuente como débil, temporal y sujeta a agotarse®.

Finalmente, Origenes toma un tercer elemento a modo de #zagen, mos-
trando as{ como Jesus va invitando a la samaritana a progresar espiritual-
mente: /a imagen del marido, y de los cinco maridos. Es en este momento del
Comentario donde Origenes identifica claramente a la samaritana con el
alma®. Y desarrollard esta idea estableciendo en primer lugar una compa-
racion entre el actual marido de la mujer, que en realidad no es su marido,
con la ley judia®, y también con las doctrinas heterodoxas®. Basindose en
la doctrina paulina expuesta en Rm 7, 1-4%, concluird que: «La ley segin

la carta [a los Romanos] ha muerto y entonces el alma no es adultera si

# «Es necesario también obsetrvar esto otro: a la samatitana que le pide agua Jests en

cierto modo /& ha prometido no darsela de otro lugar sino de esta fuente, ya que le dice: “ve a
llamar a tu matido y ven aqui” (Jn 4, 16)» (Com Jn 4, 25).

# «Por lo tanto para tener esta sed es bueno ptimero beber de la fuente de Jacob, cui-

dando sin embargo de no llamarla pozo. En efecto el Salvador ni siquiera ahora para
responder a las palabras de la samaritana, afirma que el agua deriva de un pozo, sino
que dice simplemente: “Todo el que bebe de esta agua, tendra de nuevo sed” (Jn 4,
13)» (Com Jn 4, 23).
»  «Ahora, si Heracle6n hubiese querido subrayar el caracter débil, temporal y sujeto a
agotarse del conocimiento “parcial” (€k pépouc) (1Co 13,9), sea de aquel que provie-
ne de la Escritura en confrontaciéon con las “palabras inefables que no son posible
proferir a un hombre” (2 Co 12,4), sea de todo nuestro conocimiento actual, que
sucede ‘como en un espejo, en imagen’ (cf. 1 Co 13,12) y que sera abolida cuando
venga la perfeccion (cf. 1 Co 13,10), no habrifamos tenido objecion que hacerle. Si en
cambio, su interpretacién mira tan sélo a arrojar al descrédito el Antiguo Testamen-
to, él es reprochado» (Comz Jn 10, 58).

% Cf. Com Jn 8,43.47.48; 9, 51.
7 Cf. Com Jn 8,43-47.
B Cf. Com Jn 8, 47.

# «l. ¢O es que ignorais, hermanos, —hablo a quienes entienden de leyes— que la ley no

domina sobre el hombre sino mientras viver 2. Asi, la mujer casada esta ligada por la
ley a su marido mientras este vive; mas, una vez muerto el marido, se ve libre de la ley
del marido. 3. Por eso, mientras vive el marido, sera llamada adultera si se une a otro
hombre; pero si muere el marido, queda libre de la ley, de forma que no es adultera si
se casa con otro. 4. Asf pues, hermanos mios, también vosotros quedasteis muertos
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pasa a otro hombre, esto es a la ley segin el espiritu»”’; indicando con esto
coémo el alma del mismo modo estd sometida «por una cierta ley, segun
la cual cada uno de los heterodoxos intenta vivit»’!. Luego, comparara a
los otros cinco maridos que la mujer tuvo antes del actual con los cinco
sentidos, haciendo referencia al mundo corpéreo y sensible; mundo des-
de el cual la samaritana, es decir el alma, tuvo como costumbre, y desde
el cual quiso elevarse y volverse hacia lo inteligible. Pero, encontrandose
con las doctrinas heterodoxas, las cuales bajo el pretexto de hacer alegoria
y de buscar el sentido espiritual, la llevaron a equivocarse®. Es entonces
—dice Origenes— cuando «el Logos divino quiere aqui reprochar al alma
que sigue la ley heterodoxa a cuyo gobierno se ha sometido, para que,
despreciando como ilegitimo al marido que tiene, busque otro, pase a otro ma-
rido, esto es, al 1Logos que resucitard de los muertos (nTRo0L GUdpa €Tepov, €lc
T0 Yevéobul adTNY €T€PW, TG €K VEKPRY GVROTNOOUEVE AGYW), que no
disminuira ni morird, sino permanece y reina en la eternidad, sometiendo
a todos los enemigos (cf. Is 40,8; 1 Pe 1,25; Sal 8,7; Ef 1,12)»”. El Logos
divino invita entonces a la samaritana, es decir al alma, a que «pase a otro
maridoy, es decir, a que lo elija como marido.

Sabiduria divina y sabiduria humana: los diversos modos de beber

La necesidad de progresar desde lo sensible, temporal e imperfecto, hacia
lo inteligible, hacia lo mas profundo, muestra la existencia de dos sabidu-
rfas: la humana y la divina. Y al mismo tiempo la existencia de distintos
tipos de hombres, escenificados por Origenes en «los diversos modos de
beber de la fuente de Jacob: «El que es sabio (copol) segun la Escritura

respecto de la ley por el cuerpo de Cristo, para pertenecer a otro: a aquel que fue
resucitado de entre los muertos, a fin de que fructificiramos para Dios».

0 Com Jn 8, 47.
U Com Jn 8, 48.

2 «Yo entiendo asi: toda alma que ha sido introducida en aquella piedad hacia Dios

[que se obtiene] en Cristo pasando a través de las Escrituras, empieza por aquellas
llamadas realidades sensibles y corpéreas, y tiene [entonces] cinco maridos, represen-
tando cada marido a cada uno de los cinco sentidos. Si alguien, después de esta acos-
tumbramiento a las cosas sensibles, queriendo elevarse y volverse a los inteligibles,
se encuentra en cambio con una doctrina que, bajo el pretexto de hacer alegoria y de
buscar el sentido espiritual, en realidad estd equivocada, en tal caso aquel, después
de cinco maridos, pasa a otro, repudiando, por asi decir, los precedentes, decidiendo
vivir con el sexto» (Com Jn 9, 51).

3 Com Jn 8, 48.
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bebe al modo de Jacob y de sus hijos; en cambio, los que son mas sizzples
¢ ingennos (0L &€ GTAOVOTEPOL Kal GKEPULOTEPOL) y que precisamente tie-
nen el nombre de “ovejas” de Cristo (cf. Jn 10, 2) beben al modo de los
rebafios de Jacob; finalmente aguellos que interpretan mal la Escritura (01 &€
TapekSexopevoL tac ypadac) y encuentran en ella blasfemias, convenci-
dos en cambio de comprenderla a fondo, beben al modo de la samaritana
cuando todavia no crefa en Cristo»™.

Ahora bien: la convivencia con el mundo sensible y corpéreo en el
cual esta inmersa la samaritana, y que representa a las doctrinas hetero-
doxas, «dura —afirma Origenes— hasta que llega Jests a hacernos tomar
conciencia de gué raga de hombre se trata»*. Por un lado estin los que «son
todavia hombres» (To0¢ €TL avBpwTOUS), es decir los que pueden enten-
der no sdlo las falsas doctrinas sino también los primeros elementos de
la verdad, llamandose a esto «sabidutria humana»®, y que setfa propia de
los simples. Por otro lado, «estan las ensefianzas del Espiritu, [que] tal vez
son el manantial de agua que salta hasta la vida eterna (ta. &€ SLd0KTd
10D TVelUatog Tayo €0Tiv N TMyT ToD dAlouévou Udwtog ei¢ (wnv
aldviov)»”’, haciendo alusion a la sabiduria divina, que como sabemos es
propia de los perfectos. Por eso, hara referencia a otro tipo de hombre,
—aunque sin denominarlos en este texto como perfectos— diciendo: «pue-
den conocer lo “que estd mas alld” sélo los que se asimilan (€EopoLwoi)
a estas cosas»”® y también: «Cuando afirmamos que alguno conoce “mds
alla de lo que esta escrito” no queremos decir que eso pueda ser conocido
por la mayotia... 0Tt yvwotd tolc moAloic elvat dvvatal)»®. Porque
«“aquello que no entro en el corazén del hombre” trasciende la fuente de
Jacob porque surge de un manantial de agua que salta hasta la vida eterna
(ta épl kapdloy 6€ avdpwmou un avePefnkote pellove €0ty THg Tod
"TakwB myfic Vdatoc aAropévou el Cwny ailwviov) manifestindose a
aquellos que ya no tienen un corazon humano, sino que ya pueden afirmar:

* Com Jn 5, 39.
3 Com Jn9, 52.

¥ «Y entonces piensa si pot sabidutia humana se pueden entender no ya las falsas doc-

trinas sino mas bien los primeros elementos de la verdad y aquello que alcanza quien
es todavia hombre. Las ensefianzas del Espiritu en cambio, tal vez son el manantial
de agua que salta hasta la vida eterna» (Com Jn 6, 306).

7 Com Jn 6, 36.
# Com Jn 5, 32.
¥ Com Jn 6, 33.
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“Nosotros tenemos /a mentalidad de Cristo”, (d)owepof)pevoc TOLC OVKETL
’ b 4 b4 b 4 ’ ! b ~ ’ ~
KopOLlow avBpwTou exovoLy, aAio duvauevolg Aeyewy: < Huelg de vodv
XpLotod éxoper>) “para ver los dones que Dios nos ha regalado. Y a
esto nosotros lo anunciamos, no con la ensefianza de la sabidutria humana
sino con la ensefianza del Espiritu” (1Co 2, 16, 12-13) (AadoDuer odk €év
dLookTolg avBpwrive codlag A0yoLg GAL’ év SLdaktolg Treduatooy™.

Finalmente, el Alejandrino comparara el modo de beber de los perfec-
tos con el de los 4ngeles”, pues como estos, no necesitan de la «fuente
de Jacobw, es decir de la Escritura; sino que «en si mismos» ya tienen
realizado un manantial de agua que brota hasta la vida eterna, que —como
dice Origenes—, les mana o brota directamente desde la revelacion y de la
Sabiduria del Logos*. En este sentido, Rius-Camps afirmara que «el Co-

0 Com Jn 6, 35.

1 «Es evidente que habiéndole dicho ella: “dame de esta agua” (Jn 4,15), ella ha querido

el agua viva, para no ser mas atormentada por la sed y no deber venir continuamente
a sacarla al pozo de Jacob, sino poder en cambio contemplar la verdad al modo de los
dngeles Bewpfioal Y GANBelar dyyelkdc kol Omép &vBpwtov Suvmdi.), mas
cuando es concedido a los hombres, sin necesidad del agua de Jacob. Los angeles en
efecto, para bebet, no tienen necesidad del pozo de Jacob, porque cada uno tiene en
si realizado un manantial de agua que salta hacia la vida eterna (Exer myniy Déetog
GAropevov €lg (wny alwviov), que les mana o brota directamente de la revelaciéon
del Logos y de la Sabiduria (yeyevnpévev kal amokeiupBelony 4md adtod Tod Adyou
kel adtiig the oodlag.)» (Com Jn 7, 41).
2 Cf. P. CINER, Implicancias teoldgicas y misticas de la nocidn de Sabiduria de Origenes, 26-217.
Aqui la autora, desarrolla exhaustivamente la nocién de Sabiduria desplegando el
contenido de las epinoias Sabiduria y Logos, afirmando que, «el lenguaje de Origenes
ofrece distintas expresiones para nombrar al Hijo. La expresion mas usada es la
predicativa o epinoética. Secciones enteras de las obras de Origenes se centran en el
anilisis de los nombres (€mivoLat) de Cristo como Sabiduria, Logos, Verdad, Justicia,
Redencién, etc., que se encuentran tanto en el Antiguo como en el Nuevo Testamen-
to. La mas extensa es justamente la de los dos primeros libros del Comentario a Juam»
(19). De estas émivoLat, «AOyoc y Zodia sintetizan la esencia misma del Hijo, pero
no como entidades diferentes, sino como momentos ontolégicos del Hijo» (19; cf.
22); existiendo entre ambas una estrecha relacién (19). La émiporat, Sabiduria indica
a Cristo (L.ogos) como mucho mas «en sf» y la émivotat, Logos lo indica como «mas
vuelto hacia las creaturasy. Mas adelante, el Alejandrino evidenciara la relacién entre
ambas llamando al Logos «Sabidurfa viviente» (25), manifestando as{ que la funcion
del Logos es esencialmente la de ser mensajero, recordandoles a las creaturas racio-
nales, también encarnados, los misterios escondidos en la Sabidutia, y que su verda-
dero destino es retornar al Padre. Concluyendo, la Sabidurfa de Dios es entonces la
sintesis de todas las razones seminales de los seres, de todos los misterios revelados a
los perfectos. Cf. también, D. Pazzint, «Hijo» en Diccionario de Origenes, 412-425.
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nocimiento o Gnosis de la Sabiduria y de la Verdad es el Manjar angélico
0 Mani celeste, que también es propio de los Espirituales y Perfectos»®.

Jestis invita a la samaritana a beber de «otra agnay, a ir «mnds allay

LLa samaritana, que el Alejandrino identifica con el alma, ha venido ha-
ciendo un progreso. En efecto, ha venido a beber con frecuencia de «la
fuente de Jacoby, imagen de la Escritura, pero «vuelve a tener sed», no
s6lo porque la Escritura es fuente y no pozo, sino porque lo hace desde las
doctrinas heterodoxas. Para Origenes este progreso espiritual comienza a
ser pleno cuando Jesus le ofrece beber otra agua diciéndole: «Quien beba
del agua que yo le daré, se convertira en él en surgente de agua que brota
hasta la vida eterna» (Jn 4, 14), y ella le pide a Jesus esa agua diciéndole:
«Sefior, dame de esa agua, para que no tenga mas sed y no tenga que venir
aqui a buscarla» (Jn 4, 15)*. En este pedido que hace la mujer el Alejan-
drino recuerda algo muy importante: «Aqui esta tal vez contenida una
doctrina segtin la cual nadie puede recibir un don de Dios sino lo pide (AoufoveLv
Belay dwpeav TV pun aitodvtwy adti)»*. Por lo tanto, se deduce que
el progreso espiritual no es sélo un esfuerzo humano sino un don divino,
y por eso dira también: «mas que de ser saciados es necesario preocuparse
por tener hambre y sed [...], para poder decir también nosotros: “como el
ciervo desea la fuente de agua, asi mi alma te desea oh Dios. Mi alma tiene
sed de Dios, del Dios fuerte, del Dios viviente; cuando iré a ver el rostro
de Dios” (Sal 41, 2-3)»*. Por otra parte, Origenes hace notar también este
progreso afirmando que «es ya la segunda vez que la samaritana llama al
Salvador con el nombre de “Sefior”. La primera [fue] cuando le dijo: “Se-
flor, ti no tienes medios para sacarla y el pozo es profundo”, no sabiendo

. Ruwus-Camps, E/ dinamismo trinitario en la divinizacion de los seres racionales segrin Origenes
(Roma 1970) 412. El autor desarrolla ampliamente este tema (cf. 412-421) en rel-
acion al Alimento de los Perfectos, que es el mismo «Manjar de los angeles» (cf. VI,
412). Dicho Alimento son los «Tesoros de Sabiduria y de Gnosis» que se encuentran
en la Sabidurfa de Dios, la cual abarca la Ciencia de las realidades divinas y humanas
y de sus causas respectivas (cf. 421). Estos Tesoros de Sabiduria y de Gnosis estan
escondidos en el Campo de las Escrituras, desde los tiempos eternos y revelados
ahora por medio de los Profetas y de la manifestacién de Jesucristo (cf. Ro 16, 25b-
26;1 Co 2,7;Col 2, 3).

* ORIGENES, Com Jn, XII1 1, 4; 7, 41.

® Com Jn 1, 5. Origenes cita aqui los siguientes textos de la Esctitura: Sal 2,7-8; Mt 7,
7-8 y Lc 11, 9-10.

% Com Jn 4, 23.
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[aun] donde El tiene el agua viva y si pues es mas grande que Jacob, a quien
ella tiene como su padre. Y por segunda vez, ahora, preguntandole por
aquella agua que vuelve a quien la bebe manantial de agua que salta hasta
la vida eterna»*’. Se puede decir entonces que al desear y recibir el «agua
vivar, (la Sabidurfa del Logos), la samaritana (el alma) realizé su progreso
espiritual, divinizandose como creatura racional, dindose aqui «la relacion
dialéctica fuente-pozo, que implica la idea de bisqueda y encuentro»®®. En
efecto, «la consumacion de este progreso (TPOKOTT) esta sintetizada en la
categoria antropoldgica de los petfectos»®, porque «el dinamismo en el
progreso espiritual es correlativo con la identificacion a las dos émivoiat
esenciales del Hijo: Aoyog y Xodilar, lo cual tiene como presupuesto «la
identidad de naturalezas entre el Logos-Dios y el logos que esta en cada
alma, [permitiendo asi] el acceso a los misterios mismos del Hijo»™.

El uso de \mep para expresar «lo que estd mds alli»

Luego de todo lo anterior se ha podido ver que por un lado hay un ambito
sensible y corpéreo, al cual el hombre simple o incipiente «se acostum-
brax, y en el cual Origenes ubica la sed corporal que la samaritana intenta
saciar bebiendo de la «fuente de Jacob», y también sus «cinco maridos».
Por otro lado, el Alejandrino pone de manifiesto que hay otro ambito de
realidades mas profundas, inteligibles, al cual la samaritana comienza a
acceder a partir del don que Cristo—Logos le da luego del pedido de este
don por parte de la mujer. En esa agua que «vuelve o hace al que la recibe
surgente o manantial que mana o brota hasta la vida eterna» Origenes ve
lo que «estd més alld», es decir «las ensefianzas del Espititu»’’. La Escri-
tura contiene «solamente aquellos misterios que pueden ser expresados
conceptualmente; los Misterios de Dios mas eximios, los Misterios por
antonomasia, no sélo no los puede expresar la Escritura, sino ni siquiera
el lenguaje humano, debido a las limitaciones inherentes a todo concepto
y significado»™.

7 Com Jn7, 40.

P. CINER, Implicancias teoldgicas y misticas de la nocidn de Sabiduria de Origenes, 36.
¥ P. CINER, Implicancias teoldgicas y misticas de la nocién de Sabiduria de Origenes, 34.

% P. CINER, Implicancias teoldgicas y misticas de la nocion de Sabiduria de Origenes, 34.

3t ORIGENES, Com. Jn X111 6, 36.

J. Ruus-Cawmps, E/ dinamismo trinitario en la divinizacion de los seres racionales segiin Origenes,
414.
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Es en este contexto donde el Alejandrino utilizara varias veces la pre-
posicion vrep. Por eso, citando 1 Co 4, 6 para diferenciar el agua que
Jesus da del agua de la fuente de Jacob afirma: «el agua que Jesus da es
aquello que estd “mas alla de lo que esta escrito” (10 6¢ T0D 'Inood Vdwp
T0 <UTEP @ YéypamtaL>)»>. También «“las palabras inefables” conoci-
das por Pablo estin “mas alld de lo que esta escrito” CAAAL kol &Tep 6
HadAoE, pepabnker <dppmre pnuete> <OTEP & yéypamtal>) porque las
que estan escritas podrian haber sido proferidas por los hombres. Y “mas
alla de aquello que est escrito” esta también (Kol €0TLY DTEP YeEYPOUUEVL)
“lo que el 0jo no vio” (<& O0POaALdG 00k €1d€v>) ni puede ser escrito
“lo que el oido no oy6” (<& olg ovk fKouoev ypadfival ob Shvatal>)
(1 Cor 2, 9)»**. Luego, utiliza esta preposicion para indicar —como ya se
dijo— que «0 a todos se les concede indagar aquello que esta “mas alla de
lo que esta escrito” (1 Co 4, 6) (OO Mooy &€ eEeotiv épevvay ta UTEP &
Yéypamtal) sino sélo a los que se asimilan (€£0poLw6) a estas cosas»™. Y,
finalmente, cuando sefiala que el beber de esa agua viva supera la capaci-
dad de los hombres, puesto que significa poder «contemplar la verdad al
modo de los angeles, mas alla de la capacidad de los hombres sin necesi-
dad del agua de Jacob (@Are xwpic t00 Iokwp Bewpfoat Ty dAndeov
QYYEALKDC Kol UTEp &vbpwtor duvmBf)»>.

Por otra parte, Origenes sostiene que «el término de esta agua surgien-
te es la vida eterna»”. Y es en esta instancia donde el alejandrino quizds
llega a lo mas profundo del alcance de la preposiciéon OTép. Tomando la
imagen del Cantar, que habla del esposo que viene saltando sobre montes,
es decir sobre las almas nobles y divinas™®, dird que estas (los petfectos)

3 ORIGENES, Com Jn X111 5, 31.
S Com Jn 6, 34.

» 5, 32. Origenes la utiliza en el mismo sentido en Com Jn 6, 33: «cuando decimos que

alguno conoce mas alla de lo que esta escrito #o gueremos decir que eso pueda ser conocido
por la mayoria (Ceqv &€ Méyopey t6 Umep & yéypamal €lvel T o0 ToDT6 papel dtL
YVootd Tolc ToAAolg elval dlvatai)y.

%7, 41.

73,19,

% Cf. 3,17-18: «En el Cantar de los Cantates, hablando del esposo, Salomén dice: “He
aqui que ¢él viene saltando sobre los montes, brincando sobre las colinas” (Ct 2, 8).
Ahora, como alli, el esposo viene saltando a las almas mas nobles y divinas (indicadas
con el nombre de montes) y brincando a aquellas inferiores (indicadas con el nombre
de colinas), de este modo el manantial que brota en aquél que bebe del agua dada por
Jesus saltara hacia la vida eternan.
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por ser en s{ mismas el manantial de agua dada por Jesus, podran saltar
hacia la vida eterna, @ALetar €wc Ty alwviov (wNv) «y también brincaran
“mds alld de la vida eterna, hacia el Padre que trasciende la vida eterna (TmdNoeL
peta Ty alwviov (ony eig Tov LTép Ty alwviov (wny Tatépe)»™.

Conclusion

A modo de conclusion se puede decir que Origenes usa OTép en primer
lugar para referirse al lo que «esta mas alla de lo escrito» en «la fuente de
Jacob» (la Escritura), es decir a lo que no se puede expresar con palabras
y conceptos humanos, y que pertenecen a la Sabiduria Divina (Misterio)®,
como por ejemplo las «palabras inefables» de San Pablo®, en 2 Co 12, 4,
«o que el ojo no vio y lo que el oido no oyé», en 1 Co 2, 9, «las palabras

%3, 19: «Y tal vez, también brincard mis alld de la vida eterna, hacia el Padre que

trasciende la vida eterna: en efecto, si Cristo es la vida, aquel que es mas grande que
Cristo es mas grande que la vidar. El tema «vida eterna» en este pasaje de Comenta-
rio del Evangelio de Juan abre una discusién muy importante. Cristo es la vida y el
Padre —que trasciende la vida eterna—, es mas grande que Cristo, es mas grande que
la vida. Hay aqui una posible subordinacién del Hijo al Padre. Corsini, afirma que el
tema de la trascendencia de Dios sobre la vida ya habia sido afirmada por Filon (cf.
De op. mund, 30: 1, 9, 11; De aet. Mundi, 106: V1, 105, 15; De fuga et inv., 36: 111, 152,
24 ss), quien tiende dar a Dios el attibuto causa de la vida (@itroc CwAic), fuente de vida
(myn Cwfic) mds que vida (wAc); afirmando, por lo tanto el concepto de que Dios
trasciende la vida. Corsini recuerda también que tal concepto existe también en los
escritos erméticos (cf. Ascl., 111, 29¢c: 1, 348, 19 seg. Scott) y ha sido postulado por
el emanantismo gnéstico que pone la (wf} en el tercer e6n después del Padre, vol-
viéndose después en una doctrina fija del neoplatonismo (cf. Plotino, Enx 111, 8,10:
el Uno esta sobre la vida y causa la vida; M. Vict., Adv. Arium, 1V, 6, 8). Por todo
esto, Corsini sostiene que «la impostacion del problema en términos neoplaténicos
es netisima: Dios Padre trasciende el ambito del ser, mientras con esto se identifica
el Logos, definido aqui como el equivalente del vontév de Albino y del neoplatonis-
mo, que es ser mas intelecto (incluyendo también la vida) y es principio de los otros
seres. Esta es ciertamente la tendencia de Origenes, como ha observado Gruber (cf.
op. cit., pp. 102 ss.): pero si consideramos la incerteza debido a la tardia madurez de
Origenes, comprendemos facilmente por qué adopta esta solucion largamente en sus
obrasy, cf. E. CorsIN, Commento al Vangelo di Giovanni (Torino 1968) 462-463.
%0 «En efecto, la Escritura no contiene algunos de los mas importantes y divinos mis-
terios de Dios; ademads otros no pueden ni siquiera ser contenidos en palabras hu-
manas (al menos en sus acepciones comunes) ni por el lenguaje humano. En efecto,
“hay todavia muchas otras cosas hechas por Jesus, que si fueran escritas una por una
el mundo entero no bastarfa, pienso, para contener los libros que se escribirfan” (Jn
21,25)” 5,27.

' Cf., ORIGENES, Com Jn 5, 29.
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de los siete truenos que escuchandolas no fue autorizado a escribirlasy,
de San Juan, en Apoc 10,4%. En segundo lugar para expresar la capacidad
del perfecto que «esta mas alla» de la capacidad humana. Y en tercer lugar
para indicar que el perfecto no sélo con su manantial de agua puede saltar
hacia la vida eterna sino «mas alla de la vida eterna, hacia el Padre, que
trasciende la vida eternax. Finalizamos con algunas palabras del Alejandri-
no que quizas expresan claramente el alcance teolégico y mistico de estas
expresiones hechas realidad en la persona del perfecto: «Y es tal el bene-
ficio que recibe aquel que toma de mi agua[del agua de Cristo], que en ¢l
fluye un manantial de agua que salta hacia lo alto capaz de encontrar todo
lo que es objeto de su bisqueda ya que por esta agua fluyente (o movidi-
sima) también el pensamiento salta y vuela muy velozmente; y este surgir
y saltar lo lleva por si mismo hacia lo alto, hacia la vida eterna»®.

2 Cf 6,33-34.
%3 16.
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Resumen: Este articulo trabaja el comentario de Origenes (Cio XIII, 1-74) al epi-
sodio de la samaritana, donde se analiza el conocimiento que los perfectos tienen
de los misterios divinos: la venida noética del Logos permite la identificacién con
el nous de Cristo, hacerse uno con la Sabidurfa, a partir de la fuente de agua viva
que brota del interior. En este sentido, parte central del andlisis lo tendrd la consi-
deracién de UTéQ, la cual, en la tesis del articulo, expresa importantes implicancias
teoldgicas y misticas.

Palabras clave: Otigenes, OTQ, mistica del Logos.

Abstract: This article discusses the commentary of the Origins (Cio XIII, 1-74) on the
Samaritan episode, which analyzes knowledge that the perfect have about the divine
mysteries: the noetic arrival of the Logos that allows identification with the nous of
Christ, becoming one with Wisdom, starting from the living water that arises from
within. To this effect, a central part of the analysis will consider UTtéQ, which, in the
thesis of this article, has important theological and mystical implications.

Key words. Otigen, Umté, Logos mysticism.



