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MONASTERIOS PAGANOS: UNA PROPUESTA

POR

DIMAS FERNANDEZ-GALIANO

Museo Provincial de Guadalajara

RESUMEN

Se propone la existencia de un monasticismo pagano en
la Antigiiedad.

SUMMARY

The existence of pagan monastical orders in Greek and
Roman times is proposed.

En una anotacion casi marginal, entre las con-
clusiones de un reciente trabajo, dediqué unas li-
neas a expresar mi convicecion de la existencia de
un monasticismo pagano en la antigiiedad. Debo
agradecer al doctor Arce la cortesia por haberlas
leido, la sagacidad de haber presentido su impor-
tancia y la gentileza de haber dedicado parte de su
tiempo a contradecirlas en estas mismas paginas.
De todos los reproches que me dirige, el de for-
mular una tesis relevante sin mayores explicacio-
nes y sin la acostumbrada cobertura bibliogrifica
es el mds justo; el de acusar de ceguera colectiva
a la comunidad cientifica, el mas desmesurado.

En el momento en que escribia mi estudio, es-
timé acertado simultanear la presentacién de una
magnifica obra artistica del arte romano tardio, el
mosaico de Cadmo y Harmonia, de Azuara, con
la de una teoria nueva que ayudase a entenderlo
mejor. De modo impulsivo, el doctor Arce me
amonesta sobre la forma del trabajo al tiempo que
rechaza el fondo, y me recuerda de paso que exis-
ten unos limites para la heterodoxia.

Razones de espacio, y tal vez de fatiga —satu-
rado como estaba por la lectura de estudios tan re-
bosantes de erudicién farragosa como vacios de
ideas— me inclinaron, no sé si acertadamente, a
no prodigar citas ni a multiplicar las explicacio-
nes; tal vez sea éste el lugar y momento propicios
para ofrecerlas, Atado como estoy a unas palabras
escritas, que amenazan con provocar una polémi-
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ca, no extranard que comience puntualizando tér-
minos; en realidad, los bdsicos para entender el
fondo de la cuestion: villa, templo y monasterio.
La literatura arqueoldgica los maneja corriente-
mente y son ltiles, como todo vocablo, en la me-
dida que sirven para entendernos. Sin embargo,
por lo que voy leyendo, sospecho que no existe
una correspondencia univoca entre ellos y los
conceplos que sugieren; en consecuencia, trataré
de precisar lo que para mi significan.

En los textos latinos, una villa es una casa de
campo; torre, casal, granja, alqueria, estancia,
cortijo, masia, masada, maseria, quinta, son algu-
nos de los sinénimos que ofrece nuestra lengua.
Villa es una casa de labor cuya primera finalidad
es la explotacién del agro; mientras consideremos
ese uso como el prioritario de la villa, la confu-
s$idn no se produce. Los tratadistas que nos hablan
en extenso de las villas, con la relativa excepcion
de Paladio, escriben durante época republicana y
altoimperial: Catén, Varrén, Vitrubio, Plinio, Co-
lumela. En época tardia, las referencias a villas
son escasas y escuetas, asi que no sorprende que
cualquier edificio romano aislado en el campo
haya querido ser interpretado a la luz de dichos
textos como una villa.

Los restos arqueoldgicos que han sido identi-
ficados como villas pertenecen, a mi entender, a
dos tipos de edificios bastante diferenciados: por
una parte, las estructuras de habitacion o casas
aisladas en el campo, de apariencia mds bien aus-
tera y fecha altoimperial, que no son demasiado
bien conocidas, entre otras cosas por el hecho de
hallarse casi siempre bajo los restos de un edifi-
cio mds tardio; y por otra parte, unas ricas cons-
trucciones o amplias remodelaciones con partes
de cardcter visiblemente suntuario, que pueden
datarse en época tardia, en su mayor parte duran-
te los siglos IV y V. Esta clasificacién, no més ar-
tificial que otras, permite separar unos edificios
de uso claramente agricola, a los que es correcto
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Namar villas. de otros dedicados a distintas fun-
ciones ademds de la explotacion agropecuaria.
Durante los dltimos diez afos he analizado un su-
ficiente nimero de edificios de los llamados ge-
néricamente villas romanas. Los resultados de
esta investigacion, que pronto daré a conocer en
una monografia, son bastante mds sorprendentes
que la existencia de ese monasticismo pagano que
ha alarmado al doctor Arce; pero la primera con-
clusion de mi estudio, que no tengo inconvenien-
te en avanzar aqui, es la necesidad, absolutamen-
te inaplazable, de revisar la arqueologia rural ro-
mana en todo el Imperio, enclave por enclave,
edificio por edificio, estancia por estancia; no
obstante, otra de mis conclusiones firmes es que
algunos de los sitios arqueoldgicos conocidos
como villas fueron esencialmente lugares de cul-
to, templos. Si en un edificio, aislado en el cam-
po, tenga o no una parte dedicada a casa de labor,
se aloja un templo, o si éste es parte sustancial,
bien diferenciada o muy relevante de la construc-
cion, entiendo que conviene mas llamar templo o
santuario al conjunto de edificaciones que lo en-
globan, dado que el uso religioso se define como
mas caracteristico. La dificultad de identificar un
templo o santuario en el seno de las arquitecturas
variopintas del momento es, desde luego proble-
ma no nimio, pero no nos interesa ahora.
Templo, de obscura etimologia, posiblemente
deriva del griego T€uvo (cortar, dividir); es, des-
de su origen, un lugar santo, un terreno o recinto
ritualmente consagrado a un culto publico. En la
Roma republicana y durante las primeras centu-
rias de la Era, el derecho pontifical exigia para es-
tablecerlo la intervencion de un augur, quien al
efectuar los ritos de la inauguratio, trasladaba el
orden celeste a un recinto delimitado sobre la tie-
rra, propiciando que la divinidad descendiese a su
morada terrena; los ritos de los augures precedi-
an a la consecratio propia del templo por parte de
los sacerdotes. Sin embargo, tanto en Grecia
como en Roma existieron espacios sagrados que
eran considerados como semipiiblicos o semipri-
vados: por ejemplo, heroon, ninfeos, fana o los
denominados por ese curioso vocablo que cambia
su significado segfin el nimero: en singular ae-
des-is, templo; en plural, aedesium, casa. Los
profundos cambios en las ideologfas religiosas
que se producen durante el helenismo fructifica-
rén finalmente en un resultado unificador al que

(c) Consejo Superior de Investigaciones Cientificas.
Licencia Creative commons Attribution (CC-by) Espafia 3.0

hemos dado en llamar cristianismo; pero mientras
dura este proceso de efervescencia, las categorias
de espacios sagrados se multiplican y diversifi-
can.

Puntualizar con exactitud el concepto de mo-
nasterio interesa especialmente a la discusion,
pues es, a fin de cuentas, el que la ha provocado.
No ignoro —ni ignoraba cuando formulé mi pro-
puesta— que el término monasterio es clave en el
pensamiento cristiano, aunque le niego la exclu-
sividad que muchos estudiosos, como el doctor
Arce, le atribuyen. Durante el siglo IV de J. C., fi-
losofias, doctrinas, sentimientos religiosos, fer-
vores, ideas y valores de la sociedad antigua se
hallan en plena ebullicién: los conceptos y creen-
cias se trasladan con extraordinaria movilidad de
una fe a otra, y es dificil distinguir entre credos e
ideologias, identificar cultos y espacios rituales o
separar netamente lo sacro de lo profano.

En medio de ese marasmo se encuentra la Igle-
sia cuando comienza a tomar conciencia de si
misma y siente la necesidad de escribir su propia
historia, de la que el monasticismo es capitulo im-
portante. No pongo en duda la buena fe de los es-
critores eclesidsticos al narrar los acontecimien-
tos o valorar los hechos que atafien a sus proséli-
tos, pero tampoco puede ignorarse que lo que es-
criben es, por esencia, una crénica sectaria; difi-
cilmente se esperard de ellos una objetividad de la
que carecen al referirse a sus propios origenes. La
historiografia catélica, con todo el derecho, pro-
cede a crear su propio monasticismo, que hace na-
cer de Egipto y Siria, por un lado, y del occiden-
te romano, por otro; son sus hombres —Antonio,
Atanasio, Basilio, Pacomio, Jerénimo, Martin de
Tours, Agustin— quienes organizan y articulan la
vida de los monjes; dentro de esta historiografia,
pronto cobra fuerza la teoria que defiende el au-
toctonismo del mundo mondstico occidental, que
desde reducidos niicleos como Primuliacum, Li-
gugé o las islas de Gallinaria y Lérins, habrfa
dado lugar al gran desarrollo del monasticismo
medieval. No obstante, no importa tanto a nues-
tra discusién el monasticismo cristiano en si,
como su relacién con otras formas de vida mo-
ndsticas; comencemos con algunas precisiones
sobre el término.

La palabra povootripiov es usada por vez
primera —y tinica, hasta dos siglos més tarde—
por Filén de Alejandria, en De Vita contemplati-
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va, una obrita en la que describe detalladamente
una comunidad mixta, de varones y mujeres que
viven separadamente y celebran en comun cier-
tos ritos religiosos. El tratado, de importancia
histérica capital por varios aspectos, no deja du-
das de que lo que el autor describe es precisa-
mente lo que hoy conocemos como un monaste-
rio: un conjunto de personas que ha abandonado
el mundo, para dedicarse a una vida de medita-
cién y oracion; habitan en celdas aisladas, duer-
men y comen frugalmente, celebran en comin
festividades religiosas concretas. Interesa aqui
sobre todo destacar que el neologismo filoniano
hace fortuna en la literatura religiosa cristiana de
los siglos 111 y IV,

Cuando Eusebio de Cesarea cita a Filon de
Alejandria y su peculiar descripcion de los tera-
peutas en la Historia Ecclesiastica, ni por un mo-
mento se le ocurre pensar que no esté describien-
do un monasterio cristiano; a fines del siglo I11, en
plena debacle de la gran persecucion de Diocle-
ciano, es dudoso que el autor cristiano haya podi-
do tener la ecuanimidad necesaria para sospechar
que la comunidad de hombres virtuosos descrita
por Filon dos siglos antes no pertenezca a su cre-
do. Para Eusebio, Fil6n es «uno de los nuestros»,
un 'ovrip TGV NUETEPWV,que, ademds conoce
bien la filosofia de Platén y de Pitdgoras (H. E. 11,
1V, 2); llegado el caso de explicar la comunidad
de hombres justos que habitan en torno al lago
Mareotis, en los alrededores de Alejandria, el his-
toriador eclesidstico no duda en cristianizarlos,
atribuyendo su fervor a la obra evangelizadora de
Marcos (H. E. II, XVI ss). Puede entenderse que
la idea de hallar una comunidad cristiana en la
gran metrépoli cuya evangelizacién el Nuevo
Testamento ignora, haya atraido poderosamente a
los historiadores de la Iglesia hasta el siglo XVIII.
Pero también que su singularidad haya provoca-
do suspicacias. El hecho de que el judio Filén
haya conocido y durante un tiempo, al parecer,
también convivido, en una comunidad monaste-
rial cristiana a los pocos afios de la crucifixién del
fundador es, cuando menos, sospechosa. Si ade-
mds Filén afirma especificamente al comienzo
del apartado 21, que este tipo de vida existe en
muchos lugares del mundo habitado. «IToAAo—
XOU HEV OVV TG OLKOVHEVNC 'EGTL TO YEVOG»,
su importancia histérica se agranda mds alld de lo
razonablemente admisible. Lucius, en 1879, re-
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chaza la obra como un apécrifo del siglo 111", El
argumento mads fuerte de su atribucion es el si-
lencio absoluto sobre los terapeutas en cualquier
otro lugar, falta de noticias tanto mds sorpren-
dente si creemos las mencionadas palabras del
apartado 21. Su hipdtesis obtiene las adhesiones
de distinguidos historiadores, pero tras las refuta-
ciones de Conybeare y Wendland sobre s6lidas
bases filolégicas, nadie duda hoy de que la obra
sea genuinamente filoniana?, Devuelta la obra a
su autenticidad, s6lo queda aceptarla tal como es;
lo cual no deja de ser un obstaculo incémodo para
ciertas teorias bien asentadas y reconocidas ofi-
cialmente. El padre Festugiére cree que la des-
cripeion de la vida de los Terapeutas pertenece a
un género de literatura imaginaria, donde se di-
buja la vida de unos hombres santos de modo ide-
alizado *. Si ello fuera cierto, habriamos de reco-
nocer en Filén un sorprendente precursor de la li-
teratura del realismo mdgico o en la linea de vi-
sionarios tipo Julio Verne, faceta que se le desco-
nocia hasta el momento. Aceptar la hipétesis de
Festugiére, equivale a admitir que De Vita Con-
templativa inventa, con una minuciosidad en los
detalles que parece surgida de un suefio, la vida
de las comunidades religiosas que tan extraordi-
nario grado de desarrollo alcanzardn cuatro o cin-
co siglos mds tarde. Es importante subrayar aqui
el hecho de que la palabra monasterio inventada
por Filén segun todos los indicios, haya influido
de manera decisiva en la tradicién cristiana pos-

! Lucius, P. E.: Die Therapeuten und ihve Stellung in
der Geschichte der Askese. Strasbourg, 1879.

! Conybeare, C.: Philo about the contemplative life.
Oxford, 1895; Cohn y Wendland: Philonis Alexandrini
upera quae supersunt, editio major, Berlin, 1896-1930,
tomo VI, reimpr. 1962, p. 46 s.; editio minor, Berlin, 1986-

1915, pp. 32-50.

' Festugiere, A. J.: «Sur une nouvelle édition du “De
Vita Pythagorica" de Jamblique». REG 50 (1937), p. 476,
para quien estos tipos de vida mondstica (encierra en un
mismo saco a los pitagéricos de Jamblico, las descripcio-
nes de brahmanes y gimnosofistas, los escritos de Plinio y
F. Josefo sobre los esenios y la descripcién de Fil6n de los
Terapeutas, entre otros; no es extraiio que tanto peso ter-
mine por romperlo) serfan «un género literario bien cono-
cido en el perfodo helenistico: la descripcién idealizada de
castas saccerdotales o fraternidades religiosas de pueblos
bédrbaros». En contra: Strathmann, H.: Geschichte der
[rithchristlichen Askese I: Die Askese in der Umgebung des
Werdenden Christentums, Leipzig, 1914, 241,
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terior, que la acepta sin reservas. Por otra parte, es
legitimo preguntarse si Filon describe una comu-
nidad cristiana o judia (o tal vez, como me incli-
no a creer, ni lo uno ni lo otro), pero el asunto es

demasiado largo para ser abordado aqui,

Remontarse al origen de las palabras puede ser
ejercicio instructivo y hasta gratificante, pero
poco ayuda a nuestros fines de entendernos. Mi
propuesta es que llamemos monasterio a todo lu-
gar cuyos habitantes cumplan dos requisitos (; por
qué no en latin, una lengua tan monasterial?):

Sfuga mundi et religionis causa*.

Recientemente se ha destacado la ambigiiedad
de la terminologia de la primera literatura monds-
tica, cuestionando como tedrica y puramente aca-
démica la tradicional clasificacién del primer mo-
nasticismo cristiano en tres fases: anacorética, ce-
nobitica, benedictina %. Frente a esta indefinicion
Iéxica, mi propuesta tiene la ventaja de ser clara,

Si el doctor Arce, haciendo gala a su recono-
cida ecuanimidad, tiene a bien aceptarla, estoy se-
guro de que llegaremos a entendernos: en caso
contrario, cejaré en la controversia y abandonin-
dolo a su suerte como a un terco Ulises amarrado
al mastil de la ortodoxia, me dirigiré a marineros
menos curtidos que €, esos «jovenes profesiona-
les de la arqueologia y de la historia antigua» a
los que exhorta en su escrito a desoir mis cantos
de sirena. Pero si la acepta, como espero, acaso
se avenga a admitir también que la idea mondsti-
ca o conventual con sus reglas y sus normas no
es exclusiva del cristianismo, sino fenémeno
profundo y universal, indisociable de la cultura
urbana, intimo rechazo de ella, que tiene forma
budista en India, lamaista en Tibet, taoista en
China, suff en los paises drabes. Mis dificil serd
convencerle, aunque no desespero de ello, de que
también en el mundo cldsico existieron formas

4 Espero que la comunidad académica me permita usar
el término religio para denominar también el conjunto de
creencias no cristianas sobre Dios (aguello que la autoridad
eclesidstica conoce como superstitio); en caso contrario, lo
tnico que lograriamos serfa cambiar el objeto de la discu-

sién y no, como se pretende, darla por zanjada.

% Pricoco, S.: Aspetti culturali del primo monachesimo
d'occidente. Tradizione dei Classici. Transformazioni de-

lla cultura, Roma, ed. Laterza, 1986, 189-204.
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de vida y convivencia semejantes, para las que
no he encontrado mejor definicion que la de mo-
nasterios paganos, Rechazo. en consecuencia, la
formulacién antindmica entre villa y monasterio
que propone su titulo, y me reafirmo en lo escri-
to. A una serie de villas de finalidad esencial-
mente religiosa puedo afadir ahora algunas
otras, de mayor tamafo y entidad bibliogrifica:
me excuso por no poder dar aqui mis razones,
pero mis conclusiones son firmes; y para que no
quepa duda de mi compromiso con esta propues-
ta, la afianzaré con una nueva afirmacion que tal
vez a muchos resulte chocante: la villa de Piazza
Armerina no era la residencia de nadie. Com-
prendo que los autores del centenar de titulos de-
dicados a su estudio y en gran medida a la iden-
tificacion de su propietario, puedan sentirse des-
concertados e insatisfechos con esta nueva afir-
macion sin adicionales explicaciones; pues bien,
Piazza Armerina, la villa del Casale, Filosofiana.
es un monasterio pagano. Aunque tampoco ten-
go inconveniente en llamarlo escuela de filoso-
fia, si ello me sirve para ahorrar controversias
como la presente; porque en esta actividad que
desarrollamos —hay quien la llama ciencia— es
importante entenderse.

Concluyo. Existié un monasticismo pagano.
Queda ahi De Vita Contemplativa como insalva-
ble obstdculo con el que tropiezan una y otra vez
sin derribarlo hipétesis como la de Festugiére o
Lucius, basadas tinicamente en el silencio de los
textos en los siglos posteriores a la obra. No es
casual, aunque si irénico, que sea precisamente
el silencio, ese fuste que sustenta la vida monds-
tica, el que se haya usado para negar su existen-
cia. Pero los argumentos «ex silentio» son peli-
grosos; un dia las piedras pueden hablar, con ra-
zones tan firmes y testarudas como ellas mis-
mas.

Nosotros ya hemos hablado lo bastante. Igno-
ro si las razones aducidas bastardn al doctor Arce;
en caso contrario, espero poder ofrecerle pronto
las de mi préxima monografia. Hasta entonces,
medien entre nosotros las palabras de un empera-
dor: «Pero, ;jcudl serd el final de nuestro discurso
si tampoco esto te convence?» (Juliano. Contra el
cinico Heraclio, 239 c.).
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