TR

CAEEA  DICASTERIO PARA LA CULTURA Y PARA LA EDUCACION

Seccion para la Cultura

En ocasion de la Ceremonia de Inauguracién del Afio Internacional de la Luz, UNESCO
2015

La luz, arquetipo simbélico universal

En todas las culturas la luz pasa de fendmeno fisico a arquetipo simbdlico, dotado de
un vastisimo espectro de iridiscencias metafdricas, sobre todo de calidad religiosa. La
conexién primaria es de naturaleza cosmologica: el ingreso de la luz marca el incipit
absoluto de la creacidon en su ser y existir. Es embleméatico el mismo inicio de la Biblia,
que sigue siendo el “gran codigo” de la cultura occidental: Wayy'omer #eloh#m: Yeh# #0r.
Wayyeh# #6r, «Dios dijo: “jHaya luz!” y hubo luz» (Génesis 1,3). Un evento sonoro divino,
una especie de Big bang trascendente, genera una epifania luminosa: se resquebraja, asfi,
el silencio y la tiniebla del nada para hacer desembocar la creacion.

También en la antigua cultura egipcia, el irradiarse de la luz acompafia la primera alba
césmica, marcada por un gran nenufar que sale de las aguas primordiales generando el
sol. Sera sobre todo este astro el que se convertira en el corazén mismo de la teologia
del Egipto faradnico, en particular con las divinidades divinas solares Amoén y Aton. Este
ultimo dios, con Amenofis IV-Akenatén (s. XIV a. C.), se convertird en el centro de una
especie de reforma monoteista, cantada por el mismo faraén en un espléndido Himno a
Atén, el disco solar: tal reforma, sin embargo, pasara como un meteorito de breve duracion
en el cielo del tradicional politeismo solar egipcio.

Ilgualmente la arcaica teologia indiana del Rig-Veda consideraba la divinidad creadora
Prayapati como un sonido primordial que explotaba en una miriada de luces, de creaturas,
de armonias. No en vano, en otro movimiento religioso que se originé en esa misma tierra,
su gran fundador asumird el titulo sagrado de Buddha, que significa precisamente “el
lluminado”. Y para afiadir, en épocas histéricas méas cercanas a nosotros, también el Islam
elegird la luz como simbolo teolégico, tanto es verdad que una “sura” completa del Coran,
la XXIV, serd titulada An-nQr, “la Luz”. En su interior un versiculo serd destinado a un
enorme suceso y a una aguda exégesis en la tradicién “sufi” (en particular con el pensador
mistico Al-Ghazali en los ss. XI-XII).

Es el verso 35 el que dice: «Dios es luz en el cielo y sobre la tierra. Su luz es como
la de una lampara colocada en un nicho. La lampara estd encerrada en un cristal, es
como una estrella por el esplendor luminosisimo y es encendida por el aceite de un olivo
bendito... Luz sobre luz es Dios. El guia a quien ama hacia su luz». Se podria continuar
abundantemente en esta ejemplificacion pasando a través de las multiples expresiones
culturales y religiosas de Oriente y Occidente que adoptan como fundamento teoldgico




un dato que estd en la raiz de la experiencia comun de la existencia humana. La vida,
efectivamente, es un “venir a la luz” (como en muchas lenguas es definido el nacimiento),
y es un vivir en la luz del sol o guiados en la noche por la luz de la luna y de las estrellas.

Laluz como simbolo “teo-l6gico”

Dados los limites de nuestro analisis, ahora nos contentaremos solamente con dos
observaciones esenciales, destinadas s6lo a hacer intuir la complejidad de la elaboracion
simbolica edificada sobre esta realidad cdsmica. Por un lado, profundizaremos en la
cualidad “teo-légica” de la luz, por la que es una analogia para hablar de Dios; por otro,
examinaremos la dialéctica luz-tinieblas en su valor moral y espiritual. Tendremos como
punto de referencia ejemplificativo la Biblia, que ha generado para la cultura occidental
un “léxico” ideoldgico e iconografico fundamental. La Biblia puede ofrecernos un
paradigma sistematico ejemplar general, dotado de una coherencia interna significativa.
Las Escrituras judio-cristianas han sido, por lo demas, un reclamo cultural capital por
siglos enteros, tal como reconocia un testigo irreprensible y alternativo como el filé6sofo
Friederich Nietzsche: «Entre lo que experimentamos en la lectura de Pindaro o de Petrarca
y la lectura de los Salmos biblicos, existe la misma diferencia que entre la tierra extranjera
y la patria» (“materiales preparativos” para Aurora).

A diferencia de otras civilizaciones que, de modo simplificado, identifican la luz (sobre
todo solar), con la misma divinidad, la Biblia introduce una distincion significativa: la luz
no es Dios, sino que Dios es luz. Se excluye, por eso, un aspecto real panteista, y se
introduce una perspectiva simbdlica que conserva la trascendencia, incluso afirmando una
presencia de la divinidad en la luz, que es considerada, sin embargo, “obra de sus manos”.
Se deben entender asi las afirmaciones que acompafian los escritos neotestamentarios
atribuidos al evangelista Juan. En ellos se declara: ho Theos phds estin, “Dios es luz” (1
Juan 1, 8). Cristo mismo se auto presenta asi: egd eimi to ph6és tou kdsmou, “yo soy la
luz del mundo” (Juan 8, 12). En esta linea esta el himno que abre el Evangelio de Juan,
obra de arte literaria y teoldgica, donde el Logos, el Verbo-Cristo, es presentado como
«luz verdadera que ilumina a cada hombre» (1, 9).

Esta ultima expresion es significativa. La luz es asumida como simbolo de la revelacién
de Dios y de su presencia en la historia. Por un lado, Dios es trascendente y eso es
expresado por el hecho que la luz es externa a nosotros, nos precede, nos excede, nos
supera. Dios, sin embargo, esta también presente y activo en la creacién y en la historia
humana, mostrandose inmanente, y esto se ilustra en el hecho de que la luz nos envuelve,
nos distingue, nos calienta, nos impregna. Por esto también el fiel se vuelve luminoso:
piénsese en el rostro irradiado de luz de Moisés después de haber estado en dialogo con
Dios en la cima del Sinai (Exodo 34, 33-35). También el fiel justo se convierte en fuente de
luz, una vez que se ha dejado envolver por la luz divina, como afirma Jesls en su célebre
“discurso de la Montafa”: «Ustedes son la luz del mundo... Brille asi su luz delante de los
hombres» (Mateo 5, 14.16).

Siempre en esta linea, si la tradiciéon pitagérica imaginaba que las almas de los fieles
difuntos se transformaban en las estrellas de la Via Lactea, el libro biblico de Daniel
asume quiza esta intuicién, pero la libra de su realismo inmamentista transformandola en
una metéafora ético-escatologica: «Los sabios brillaran como el fulgor del firmamento y los
gque enseflaron a la multitud la justicia, como las estrellas, por toda la eternidad» (12,
3). Y en el cristianismo romano de los primeros siglos — después de que se escogiera la
fecha del 25 de diciembre para la Natividad de Cristo (esa fecha era la fiesta pagana del
dios Sol en el solsticio de invierno, que marcaba el inicio del encendido de la luz, antes
humillada por la oscuridad invernal) — se comenzara, en las inscripciones sepulcrales, a
definir al cristiano sepultado ahi como eliopais, «hijo del Sol». La luz que irradiaba Cristo-
Sol estaba, asi, destinada a envolver también al cristiano.

Incluso en la sucesiva tradicién cristiana, se establecera una especie de sistema solar
teoldgico: Cristo es el sol; la Iglesia es la luna, que brilla con luz reflejada; los cristianos




son astros, no dotados de luz propia, pero iluminados por la suprema luz celeste. Que
se trate de una visién exquisitamente simbodlica, destinada a exaltar la revelaciéon y la
comunion entre la trascendencia divina y la realidad histdrica humana, parece evidente en
un pasaje sorprendente, aunque coherente, del Gltimo libro biblico, el Apocalipsis, donde
en la descripcién de la ciudad ideal del futuro escatoldogico perfecto, la Jerusalén nueva
y celeste, se proclama: «No habra mas noche y no se necesitardn mas luz de lampara ni
luz del sol, porque el Sefor Dios los alumbrara» (22, 5). La comunion de la humanidad
con Dios sera entonces plena y cada simbolo declinara para dejar espacio a la verdad del
encuentro directo.

La dialéctica luz-tiniebla

Es interesante notar que en el texto citado se menciona el final de la noche y, por lo tanto,
del ritmo circadiano. Es este un topos caracteristico de la escatologia (es decir, del fin
de los tiempos), como se lee en el libro del profeta Zacarias el cual, cuando describe el
fin de la historia, lo representa como «un dia Unico; no habra dia y luego noche, sino
que a la hora de la tarde habra luz» (14, 7). Después, en la realidad historica ese ritmo
cotidiano entre luz y oscuridad continla, y se convierte en un signo de naturaleza ético-
metafisica. Pretendemos hablar de la dialéctica luz-tiniebla que aparece en el texto arriba
citado del libro del Génesis. El acto creativo divino, expresado mediante la imagen de la
“separacion”, pone orden en el “desorden” de la nada. «Dios vio que la luz era buena y Dios
separo la luz de las tinieblas. Dios llam6 a la luz dia, mientras que Illamé a las tinieblas
noche» (Génesis 1, 4-5).

Es significativa la definicién de la luz como realidad tdb, un adjetivo hebreo que es
contempordneamente ético-estético-practico y, por eso, designa algo que es bueno, bello
y util. En contraste, entonces, la tiniebla es la negacidén del ser, de la vida, del bien, de la
verdad. Por esta razon, mientras el zenit paradisiaco esta inmerso en el esplendor de la
luz, el nadir infernal esta envuelto por la oscuridad, como se lee en el libro biblico de Job
donde los infiernos son descritos como «el pais de las tinieblas y de las sombras mortales,
el pais de la oscuridad y de la opacidad, donde la misma claridad es como la caligine».

Por el mismo motivo, la antitesis luz-tiniebla se transforma en un paradigma moral y
espiritual. Es lo que aparece en muchas culturas y tiene su apice en el citado himno-
prélogo del Evangelio de Juan, donde la luz del Verbo divino «brilla en las tinieblas y las
tinieblas no la vencieron» (1, 5). Y mas adelante, en el mismo cuarto Evangelio, se lee:
«Vino la luz al mundo y los hombres amaron mas las tinieblas que la luz... el que obra la
verdad va a la luz» (Juan 3,19-21). También en la comunidad judia, activa desde el siglo
| a. C. en adelante, descubierta en Qumran en las orillas occidentales del mar Muerto, un
texto describe «la guerra de los hijos de la luz contra los hijos de las tinieblas», siguiendo
un médulo simbdlico constante para definir el contraste entre bien y mal, entre elegidos
y rechazados.

Este dualismo se refleja también en la oposicion angeles-demonios o en los principios
antitéticos yang-yin, en las divinidades en lucha mutua como Marduk creador y la Tiamat
destructora, divinidades de las cosmogonias babilénicas, o como Ormuz (o Ahura Mazda)
y Ahriman de la religion persa mazdeista o como Deva y Asura en el mundo indiano. La
misma dialéctica adquiere una nueva forma en el horizonte mistico, cuando se introduce
el tema de la “noche oscura”, explorada por un grande autor mistico y poético del siglo
XVI espafiol, san Juan de la Cruz. En este caso, el tormento, la prueba y la espera de la
noche del espiritu es como un vientre fecundo que preanuncia a la generacion de la luz
de la revelacion y del encuentro con Dios.

En sintesis podremos compartir la afirmacion de Ariel en el Fausto de Goethe: Welch
Getdse bringt das Licht!, «jQué estrépito produce la luz!» (ll, acto I, v. 4671). Esta
afirmacion es, efectivamente, un signo glorioso y vital, es una metafora sagrada y
trascendente, pero no inofensiva, puesto que genera tensidon con su opuesto, la tiniebla,
transformandose en simbolo de la lucha moral y existencial. Su irradiacién, por ende, del




cosmos traspasa en la historia, del infinito baja al finito y es por lo que la humanidad
anhela la luz, como en el grito final que se atribuye al mismo Goethe, Mehr Licht!, “ijmas
luz!”: en sentido fisico, a causa del velarse de los ojos en la agonia, pero ademas en
sentido existencial y espiritual de anhelo a una epifania suprema de luz. Es aquello que
invocaba el antiguo poeta hebreo de los Salmos: «jEn ti, oh Dios, esta la fuente de la vida,
y tu luz nos hace ver la luz!» (Salmo 36,10).
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