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LA «FILOSOFIA» DEL JUDAISME ALEXANDRI
COM A «<MANERA DE VIURE»*

Antoni BOSCH-VECIANA**

Ara fa prop d’un any que varem presentar una comunicacié en el I Congrés
Catala de Filosofia que intitularem: «”Els terapeutes” com a filosofs en el “De
Vita Contemplativa” de Filé6 d’Alexandria».' En ella ens proposavem, com a
motiu del nostre estudi, d’aprofundir en la vida ascetica de les comunitats jue-
ves de contemplatius del s. I dC. i, sobretot ben particularment, hi estudiavem la
manera de viure i de comprendre la vida d’una comunitat jueva d’homes i de
dones contemplatius que vivien en aquell mateix segle I dC. retirats en un tur6
prop del llac de Mareot, a tocar la ciutat d’ Alexandria. Dels uns i dels altres, del
judaisme contemplatiu en general i del de Mareot en particular, tinicament en
tenim noticia a través del De Vita Contemplativa de Fil6 d’ Alexandria (20 aC-
50 dC). Els jueus i les jueves d’aquestes comunitats, els quals, en silenci i en
vida de solitud es dedicaven a la contemplacio, s’anomenaven a si mateixos
«terapeutes» i «terapeutides», una denominacié amb ressonancies fortament
cultuals i religioses.” Tanmateix, en el comengament del De Vita Contemplativa

* Aquest text fou llegit en el I Congreso Internacional de Filosofia Griega, organitzat per la
Sociedad Ibérica de Filosofia Griega i celebrat a Palma de Mallorca els dies 24-26 d’abril del
2008, en la seu de la Universitat de les Illes Balears.

** L’autor és membre dels Grups de Recerca «Filosofia i Cultura» (de la Facultat de Filoso-
fia de la Universitat Ramon Llull) i «<Hermeneutica i Platonisme» (de la Facultat de Filosofia de
la Universitat de Barcelona).

1. E1 I Congrés Catala de Filosofia, convocat per la Societat Catalana de Filosofia (societat
filial de I’Institut d’Estudis Catalans), se celebra els dies 22 i 23 de mar¢ del 2007 a Barcelona,
en la seu de I'Institut d’Estudis Catalans, amb motiu del centenari d’aquesta institucié catalana.
La comunicaci6 a la qual ens referim es publica a les Actes del Congrés i en aquesta mateixa
revista (cf. RCatT XXXIV/1 [2009] 167-188).

2. Fil6 explica la tria per part del grup de Mareot del nom de Ogpamevtat i de BggomevTol-
deg com una qiiestié altament significativa: homes i dones que fenen cura del cos i de I’anima, i
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es parla de tots ells, aixo és, de tots els jueus contemplatius, com de veritables
«fildsofs» (Tdv PLAocOpv, en Contempl. 2),’ i aixd en tant que han fet una
opcid (ToalQEsg, en ibidem)* per a una manera de viure que el text del De
Vita Contemplativa ens ha fet arribar amb forca detall, sobretot la referida als
contemplatius de Mareot, i de la qual varem donar compte en el nostre estudi.
Literalment, en el text del De Vita Contenplativa, a aquesta manera de viure
dels «terapeutes» i de les «terapeutides» se I’anomena «filosofia».’ Aix{, doncs,
en aquell segle I dC., a una «manera de viure» que nosaltres diem religiosa se la
comprenia com a «filosofia». Que la «filosofia» de I’antigor grecoromana es
comprenia a si mateixa com a una maniere de vivre ens ho ha mostrat abundant-
ment, i sobretot, Pierre Hadot a través dels seus molts estudis.® Tanmateix, que,

que han orientat la seva vida al servei de Déu, que és determinat com «l’Esser», 70 &v, i del qual
se’ns diu que era tingut per «millor que el bé (aryafod xpeitTov €oTl), més pur que 1'U (évog
ellMxQuvécTegov) i més primordial que la monada (uovédog doyeyovdtegov)» (Contempl. 2).
Ens servim de la versié de Frederic RAURELL (a cura de), Filé d’Alexandria. «De Vita Contem-
plativa». Introduccid, text revisat, traduccid i notes de Frederic Raurell. Barcelona: PPU 2006,
265 pp. Una valoracié d’aquesta obra i la seva traduccié la podeu trobar en Antoni BoSCH-
VECIANA, «Recensi6 de Frederic Raurell (a cura de), «Fil6 d’ Alexandria. «De Vita Contemplati-
va»»: Comprendre. Revista Catalana de Filosofia VIII/2 (2006) 239-245.

3. En altres indrets el De Vita Contemplativa parla del grup de Mareot com dels «millors»
fildsofs (Bektloveg, en Contempl. 14) i com dels «millors i més admirables» filosofs (xpett-
Toug obTot %ol Bovpoacidtegot, en Contempl., 16).

4. Cal tenir present que el terme del qual deriva poaigeotg és ailpeotg que vol dir també
opcio i fa referéncia a la opcio feta per tal de seguir una escola de pensament o un estil de vida
filosofic. Les aigéoelg eren, sobretot en temps de Filé d’ Alexandria, «escoles de pensament» o
«mestratges del pensament» (cf. David RUNIA, «Philo of Alexandria and the Greek Hairesis-
Model», Vigiliae Christianae 53 [1999] 120 que segueix a GLUCKER, John, Antiochus and the
Late Academy, Gottingen: Vandenhoeck & Ruprecht 1978, 174-192).

5. Vegeu Contempl. pp. 16, 26, 28, 30, 34, 67, 69 i 89. Varem estudiar amb detall el sentit
d’aquest terme «filosofia» en el De Vita Contemplativa de Filé d’ Alexandria en el nostre estudi
esmentat.

6. Ens referim, sobretot, als textos segiients de Pierre HADOT: Exercices spirituels et philo-
sophie antique, (Collection des études augustiniennes. Série antiquité, 88), Paris: Etudes augus-
tiniennes 1981 (actualment en una edicié revisada i augmentada, amb prefaci de Arnold I.
Davidson, en: Paris: Albin Michel 2002); Qu’est-ce que la philosophie antique? Paris: Galli-
mard 1995 i La philosophie comme maniére de vivre. Entretiens avec Jeannie Carlie et Arnold I.
Davidson, Paris: Albin Michel 2001. Dins Exercices spirituels et philosophie antique, Pierre
Hadot ha publicat un estudi intitulat Exercices spirituels antiques et «philosophie chrétienne»
(75-98) on llegim: «Je dirai seulement qu’en présentant le christianisme comme une philosophie,
cette tradition és I’héritiere, certainement consciente, d’un courant qui existait déja dans la tradi-
tion juive, tout spécielment chez Philon d’ Alexandrie. [note 1: PHILON, Legatio ad Caium, §156
et §245; Vita Mosis, 11, 216; De vita contemplativa, §26]. Le judaisme est présenté par celui-ci
comme une patrios philosophia, 1a philosophie traditionelle du peuple juif. On retrouve le méme
vocabulaire chez Flavius Joseéphe. [note 2: FLAVIUS JOSEPHE, Antiquit. Iud. 18, 11 et 23]». De
fet, totes les obres del professor Pierre HADOT giren a 1’entorn d’aquest eix hermeneutic central
en ell que remet a la comprensi6 de la philosophia com a maniére de vivre.
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en aquell present, unes comunitats propiament religioses com sén les comuni-
tats jueves contemplatives, especialment la comunitat de Mareot— participessin
d’aquesta comprensié i, per aquesta rad, a la seva «manera de viure» religiosa
se I’anomenés «filosofia», és un fet ben remarcable i altament significatiu.

El present text té una certa continuitat amb aquella comunicacié sobre «els
terapeutes» i «les terapeutides» a la qual ens acabem de referir. En efecte, aci
volem mostrar com la comprensié de la «filosofia» com a «manera de viure»
que es dona dins el judaisme contemplatiu —i, d’una manera particular, en el
de Mareot— no fou un cas singular dins el judaisme siné que fou una manera
de comprendre la «filosofia» prou suficientment extesa —també a I’interior del
judaisme, i sobretot I’alexandri— que facilita que el mateix judaisme contem-
platiu alexandri i, per tant, el de Mareot, es pogués comprendre a si mateix i, al
mateix temps, pogués ser compres des de fora de si mateix com a «filosofia».’
En aquest text que el lector té a les mans ens deturarem, doncs, en la compren-
si6 que en aquell present grecoroma es tenia d’alld que fos el judaisme i,
també, en la comprensié que el judaisme d’aquell mateix present tenia de si
mateix, és a dir, ens aturarem en la consideracié del «judaisme» com a «filoso-
fia». Obviament, aci no ens referirem al judaisme contemplatiu d’ Alexandria
(ni en general, ni al de la comunitat de Mareot) perque ja els varem tractar
extensament en la comunicacié suara esmentada.

La nostra exposicié s’interrogara, doncs, sobre dues qiiestions: en primer
lloc, ens demanarem si el «judaisme» en general —i, en particular, 1’alexandri
no contemplatiu— era compres en aquell present com a «filosofia», sobretot
perque nosaltres avui comprenem que el «judaisme» és i ha estat una «religié»
i no pas una «filosofia»; i, en segon lloc, ineludiblement ens demanarem que
s’entenia per «filosofia» quan aquesta denominacié s’aplicava al «judaisme»,
sobretot perque nosaltres avui comprenem que la «filosofia» és més aviat «una
nova construccid sistematica i abstracta que vol explicar d’alguna manera
I’univers o, almenys, és, en el moment contemporani, 1’elaboracié d’un discurs
nou sobre el llenguatge».®

7. En aquest sentit té rad la professora Joan E. TAYLOR, una de les millors especialistes del
De Vita Contemplativa, quan sosté que, el fet que Fil6é d’Alexandria ens presenti en el De Vita
Contemplativa els «terapeutes» i les «terapeltides» com a «school of thought» i, doncs, com a
«filosofia» —perque compren que les escoles de pensament eren el lloc de la filosofia—, aixo
mateix pressuposa que «Judaism itself is fundamentally philosophia» (Joan E. TAYLOR, Jewish
Women Philosophers of First-Century Alexandria. Philo’s “Therapeutae” Reconsidered, New
York: Oxford University Press 2003, 106).

8. Llegim en Pierre HADOT que els estudiants avui tenen la impressié que els filosofs que ells
estudien tenien com a preocupacié fonamental «une nouvelle construction systématique et abs-
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Que avui llegim el «judaisme» com a «religié» és un fet. Tanmateix, que
calgui entendre per «religié» avui, precisament aixo, resulta paradoxalment
una qiiesti6 dificil i ardua. Determinem amb rapidesa que aixo o allo sigui una
«religié» i, en canvi, no acabem de discernir allo que sigui la «religié». En
aquest sentit, el professor i antropoleg Lluis Duch, que ha escrit a bastament
sobre els fenomens religiosos, ens adverteix de la dificultat de definir que és
«religié»,” encara que ens alerta que «cal no perdre de vista que el terme “reli-
gi6” és occidental»," i, endemés, que aquest terme neix a Roma, «la qual cosa
ens indica que, en I’ambit roma, «religié» tindra molt més a veure amb els
afers concrets de la vida quotidiana que no pas amb la theoria (contemplaciod),
tal com s’esdevenia a Greécia»." La professora Joan E. Taylor, després d’assen-
yalar igualment la dificultat de definir la «religié» en general,'? ens en fa una
aproximacié més aviat vista des del nostre present modern: «[la religié] —ha
escrit— inclou certes creences sobre la naturalesa de la realitat i de 1’univers,
especialment la creenca en forces controladores sobrenaturals, i inclou certes
accions coherents amb aquestes creences que normalment impliquen rituals
comunitaris, festes, i formes de comportament moral, aixi com també alguns
tabiis»."* Es ben cert que el nostre concepte modern de «religié» era descone-
gut del tot en el segle 1 dC.

Per tal de comprendre la concepcié de la «religié» que hi havia en el mén
d’aquell present grecoroma resulta encara avui enraonat adrecar-se als estudis
d’ Arthur D. Nock, sobretot al seu reconegut estudi intitulat Conversion

traite, destinée a expliquer, d’une maniere ou d’une autre, I’univers, ou tout ou mois, s’il s’agit
de philosophes contemporains, qu’ils ont cherché a élaborer un discours nouveau sur le langage»
(Pierre HADOT, Qu’est-ce que la philosophie antique? Paris: Gallimard 1995, 17).

9. Lluis DUcH, Armes espirituals i materials: religio. Antropologia de la vida quotidiana,
4.1, (Biblioteca Serra d’Or, 261), Barcelona: Publicacions de 1’Abadia de Montserrat 2001, 59-
114.

10. Ibidem, 22.

11. Ibidem, 39. No volem de deixar de notar una altra referéncia important de Lluis Duch,
escrita a continuaci6 del text que hem esmentat: «Malgrat les nombroses coincidéncies que exis-
teixen entre la cultura grega i la romana, els romans van abordar la religié amb una gravitas que
era completament desconeguda dels grecs» (ibidem).

12. «Our modern concept of religion is not easy to define» (TAYLOR, Jewish Women Philo-
sophers, 106 n3).

13. En I’original llegim: «it [religio] encompasses certain beliefs about the nature of reality
and the universe, especially belief in supernatural controlling forces, and actions consistent
with these beliefs that usually involve community rituals, festivals, and forms of prescribed and
moral behaviour, as well as taboos» (TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 106-107 n 3). Tan-
mateix, afegeix tot seguit, després d’haver-nos dit feia un moment que era dificil definir la reli-
gio: «To some degree, the definition of “religion” becomes problematic in our own day, given
multiplicities of “eastern philosophies” and “new religious movements” that exist» (Ibidem,
107 n 3).
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(1933)." Actualment també cal tenir molt en compte els estudis del professor
de la York University de Toronto, Steve Mason, que, en aquest punt ha seguit
d’aprop les petjades d’ Arthur D. Nock, anant més enlla, sobretot en el seu estu-
di intitulat Philosophiai (1990)." Tal com ha mostrat Arthur D. Nock, ni la
llengua llatina classica ni la llengua grega classica no disposen d’un terme per
a dir alld que nosaltres diem avui amb el terme «religié».'® La paraula grega
«0c10» i la paraula llatina «religio» no tenen siné a veure amb alld que nosal-
tres entenem com a culte, és a dir, com «el servei o I’adoracié a la divinitat a
través de rituals i ofrenes», 1 no suposen una manera de viure nova en la qual
s’hi impliqui I’ésser huma, ni menys tot I’ésser huma."” En canvi, Nock sosté
que amb el terme grec «prAoco@iax» (incorporat literalment a la llengua llati-
na com a philosophia) si que s’hi expressa una manera de viure (lifestyle). I no
sols comporta una manera de viure sind una inicial conversié a una colla de
principis e&tics i filosofics. Tot aix0 sembla ja donar-se en el cas de Pitagoras i
el pitagorisme. Precisament fou Pitagoras el primer que, segons la tradicid
recollida per Didogenes Laerci, fou anomenat «filosof».'® Pierre Hadot, que ha
estudiat amb detall el sentit de la «filosofia» en I’antiguitat grecoromana, sosté
que la «filosofia» de I’antiguitat cal interpretar-la per tal de comprendre-la bé
com una maniére de vivre." Segons ell, i amb rad provada, tots els escrits
sobre «filosofia» tenen a veure amb una manera de viure fonamentada en una
colla de principis metafisics i practics que tindrien a veure amb el coneixement
de I'univers i amb la vida de felicitat.

L’estudi d’Arthur D. Nock suara esmentat se centra ben particularment en
el concepte de conversio. Precisament aquesta nocidé de conversio 1’autor la

14. Arthur D. Nock, Conversion: The Old and the New in Religion from Alexander the Great
to Augustine of Hippo, Oxford: Oxford University Press 1933. El professor Pierre HADOT, que ha
redactat I’article «Conversio» de 1’Encyclopaedia Universalis, fa referéncia, també, al text d’A.
D. Nock en la bibliografia. També és el text que segueix la professora Joan E. TAYLOR.

15. Steve MASON, «Philosophia» as a Group-Designation In Graeco-Roman Society,
Judaism, and Early Christianity, Learned Societies Conference, Victoria BC, May 1990 [Docu-
ment en linia en: http://listserv.lehigh.edu/lists/ioudaios-1/Articles.html. Data de consulta: 15 de
febrer del 2008]. Aquest text també es va publicar en altres indrets. La darrera versi6 es pot tro-
bar en: Steve MAsON, «Philosophiai: Greco-roman, Judean and Christian», en John S. KLOPPEN-
BORG — Stephen G. WILSON (eds.), Voluntary Associations in the Graeco-Roman World, London
— New York: Routledge 1996, 31-58, que és la que citem. Pot consultar-se el treball del profes-
sor Steve Mason en: http://www.yorku.ca/smason/.

16. Nock, Conversion, 10.

17. Aix{ defineix O6clo en la seva accepci6 segona el reconegut H. G. LIDDELL - R. ScoTT —
H. S. JOoNEs, A Greek-English Lexikon. With a Supplement edited by E. A. Barber, Oxford 1978,
1260.

18. DIOGENES LAERCcI, Vides dels filosofs, 1, 12. Cf. Nock, Conversion, 28 (cf. també
MaAsoN, «Philosophiai», 31, 53 n 3.

19. Tota I’obra de Pierre HADOT reposa en aquest convenciment exegetico-hermeneutic.
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vincula amb I’ingrés a una determinada «escola filosofica» o «associacié».
Aquesta «conversio» esta en el rerafons de 1’Gs de determinats termes. Aixi,
per exemple, el terme Gyoyn que significa manera de viure (o el seu compost,
més aviat propi del judaisme, cuvayeyn);” el terme £miGTQOPN, Viratge, usat
per Platé a Repiiblica (518 c-d); i, finalment, també I’expressi6 0 TQOTOG TOL
Blov, manera de viure, referida directament als pitagorics, que trobem en Platé
(Rep. 600b4). També Pierre Hadot ha posat en relleu que el «discurs filosofic»
té el seu origen en una eleccid de vida i una opcié existencial, i no a I’'inrevés; i
també ha subratllat que aquesta eleccio i aquesta opcid no es fan mai en la
soledat: «no hi ha mai ni filosofia ni filosofs fora d’un grup, d’una comunitat,
en una paraula, fora d’una escola filosofica i, precisament, una escola filosofi-
ca correspon primer de tot a una eleccié d’una certa manera de viure, a una
certa eleccid de vida, a una certa opcié existencial, la qual exigeix de I’indivi-
du un canvi radical de vida, una conversié de tot I’ésser, i un cert desig de ser i
de viure d’una certa manera».*'

Cal dir particularment que 1’estudi del professor Mason al qual ens referim
ens fa veure com tant en els textos del mon grecoroma com també en els del
judaisme i del cristianisme d’aquell present historic, el terme «filosofia» ser-
veix per a denominar un grup o escola filosofica, el conjunt dels seus estu-
diants, que Mason anomena «associacié» (sodality). Les «associacions» de
seguidors d’algun «fildsof», aixé és, les prAocopiot tenien com a fita assolir
un grau elevat de pietat i de justicia amb aquella manera de viure que cada
mestre ((PLAOG0MOG) els proposés, segons cada particular «associacié» (o, si es
vol, «escola filosofica» 0 «pLAocopla»).

Segons han mostrat alguns autors de I’antiguitat, per exemple el mateix
Plat6 (Gorgias, 507b1-4), la manera de viure propia del «filosof», de ’home
regit per la prudéncia (0 cOEQE®V), té a veure amb la pietar (eboéPero), en la
seva relacié amb els déus, i amb la justicia (Stxarocdvn), en la seva relacié
amb els homes.** La «filosofia» és, doncs, una «manera de viure» que implica
la totalitat de les relacions humanes, és a dir, I’home sencer en la seva dimen-
sié més plena, aixo és, a Grecia, la politica.

20. Vegeu MAsoN, «Philosophiai», 33.

21. «Il n’y a jamais ni philosophie ni philosophes en dehors d’un groupe, d’une communau-
té, en un mot d’une «école» philosophique et. précisément, une école philosophique correspond
alors avant tout au choix d’une certaine maniére de vivre, a une certain choix de vie, a une cer-
taine option existentielle, qui exige de 1’individu un changement total de vie, une conversion de
tout 1’étre, finalement a un certain désir d’étre et de vivre d’une certaine manic¢re» (HADOT,
Qu’est-ce que la philosophie antique?, 18). Nocions del tot claus en el pensament de Pierre
HapoT sén les d’«exercici espiritual» i de «conversié». Cf P. HADOT, Exercices spirituels et
philosophie antique (Bibliotheque de I’Evolution de I’Humanité, 41), Paris: Albin Michel 2002,
passim.

22. Vegeu MASON, «Philosophiai», 33 i 56 n. 16 que en déna més referencies de I’antiguitat.
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Es una dada ben escaient de remarcar el fet que els fundadors d’«associa-
cions» o «escoles filosdfiques» acostumanven a tenir successors (310.80)01)
per tal de poder mantenir la seva doctrina i el seu esperit, la qual cosa encara
reforcava més el sentit d’«associacié» o d’«escola filosofica».”® Els membres
de les «associacions» o «escoles filosofiques» esmergaven molts esforcos i
tenien tota la cura possible en aprendre de memoria els ensenyaments del seus
mestres. Aixi, a tall d’exemple, el Socrates del Menexen de Plat6 s’havia apres
de memoria I’oracié funebre que li havia transmes Aspasia, que ell mateix
reconeix com la seva mestra (518doxoloc, en Men. 235e4).%

D’aquesta manera, com observa bé Joan E. Taylor” seguint a Nock, la
«filosofia» podia esdevenir un «culte» (més aviat personal, de caire privat,
com passava en el neopitagorisme)® i el «culte» podia esdevenir alguna cosa
de «filosofic» (especialment en el segle II aC., tal com s’esdevenia en I’ orfis-
me i en els rituals dionisfacs),” tot i que el mateix Nock ens adverteix —i aixi
ho fa notar la professora Taylor— que les diferéncies conceptuals eren més
aviat aparents.” Tanmateix és cert que «el culte podia desenvolupar una certa
dimensié filosofica de la vida i la filosofia podia desenvolupar una certa
dimensi6 cultica».”” D’aix0 en podien fer experiéncia els qui formaven part
d’alguna «associacié» o «escola filosofica».

La part inversa també es déna. Aixi també podem trobar formes cultiques
de «filosofia» en el transcurs dels periodes hel-lenistic i també roma. I per aixo
en aquells moments no resulta gens estrany que alguns dels tinguts per «filo-
sofs», com ara el mateix Pitagoras, es consideressin figures divines: Pitagoras
era tingut per una auténtica manifestacié del déu Apol-lo;*° sabem que al
mateix Platd, en aquelles époques, se li retia culte.’’ Epicur, per la seva banda,
era considerat divinal.*? 1, fins i tot, en el cas que no fossin considerats divi-
nals, els «filosofs» eren tinguts per homes exemplars. Porfiri ens explica que
alguns filosofs podien realitzar actes taumatirgics i a d’altres no els feien res

23. Cf. DIOGENES LAERcI, Vides dels filosofs, 1, 13-15 i, també, SENEcA, Cartes, 40, 3.

24. PLATO, Menexen, 236a8-d3 (L’oraci6 finebre d’ Aspasia, recitada per Socrates de memo-
ria, i que ocupa gairebé la resta de tot el dialeg, es troba en: 236d4-249c8).

25. TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 108 i ss.

26. Nock, Conversion, 116.

27. Ibidem, 116.

28. TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 109.

29. «A cult could develop a philosophical dimension and a philosophy could develop a cultic
one» (Ibidem).

30. Cf. DIOGENES LAERCcI, Vides dels filosofs, vii, 11.

31. Vegeu Marcus Tob, «Sidelights on Greeks Philosophers», Journal of Hellenic Studies 77
(1957) 132-141 i esp. 134-135 (citat per TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 110 n 18)

32. Cf. DIOGENES LAERCcI, Vides dels filosofs, X, 18.
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els efectes de determinats rituals magics.* Hi havia filosofs d’una vida ascética
ben remarcable, com ara Apol-loni i altres.** Alguns podien ser martiritzats a
causa dels seus pensaments i les seves creences, com ara Socrates o Zeno
d’Elea.” De fet, no parariem de trobar en aquell present exemples de vida
filosofica que gairebé podriem tenir per formes cultiques.

En definitiva, en aquell present es llegien com a «filosofia» molts actes i
moltes actituds que es podrien explicar bé en un context de vida religiosa, en
un context de culte. D’aqui que el que nosaltres avui emmarquem dins la «reli-
gié» en aquell moment historic s’enmarqués bé en la comprensié del que
s’anomenava genéricament «filosofia». El «judaisme» d’aquell present es
compren que pogués ser anomenat «filosofia». Tanmateix cal que ens hi atu-
rem una mica.

Si no resulta gens estrany, doncs, que allo que avui nosaltres anomenem
«religié» s’entenia millor, en aquell present, com a «filosofia», aix0 ens obliga
ara a centrar-nos en el «judaisme» per tal de veure si el judaisme s’entenia a si
mateix i des de fora de si mateix com a «filosofia». Igualment després, en
I’apartat segiient, ens caldra veure si aquesta denominacié de «filosofia», apli-
cada ara al «judaisme» era també compresa com una «manera de viure» i, en
tot cas, en quin sentit s’entenia en aquell moment la «manera de viure» del
«judaisme», en general, i de ’alexandri, en particular.

Els erudits®® que han estudiat aquesta problematica ens donen prou referén-
cies per tal de poder fer-nos carrec de com s’entenia a si mateix i com era entes
el «judaisme» des de fora de si mateix.

De fet, no calia ser jueu —ni tampoc jueu d’ Alexandria— per a comprendre
que el «judaisme» era essencialment una «filosofia». També molts grecs, en
servir-se del terme «judaisme», el conceptualitzaven, en aquell moment greco-
roma, com a una «filosofia». Si fem una ullada a com es comprenia el «judais-
me» fora del seu mén, trobem que, en general, tant a Greécia com a Roma, el
«judaisme» era vist com una «filosofia».”” Aix{, per exemple, ja trobem alguns

33. Cf. PorFIR1, Ad Marcellam, 11.

34. Cf. FILOSTRAT, Vida d’Apol-loni, 1, 13.

35. Cf. DIOGENES LAERCcI, Vides dels filosofs, 1x, 25-28.

36. Ens referim, sobretot, a Arthur D. Nock, a Steve Mason i a Joan E. Taylor, dels quals
treiem bona part de les referéncies que donem.

37. A Roma els «filosofs» havien estat vistos des d’Optiques prou diferents perque la seva
virtut i les seves conviccions profundes els portaven a ser critics dels governs i dels governants,
critics fins a I’extrem d’assassinar. De fet, que el «filosof» tenia una manera de viure que com-
portava una critica del govern, aixo ja ho trobem a Atenes, amb el cas del Socrates de Platd, per
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autors grecs en el segle 1v aC. que consideraven els jueus, presos col-lectiva-
ment, com a «fildsofs» 1, fins i tot, com a descendents d’antics savis de I’india
(Apio 1, 179) i, també, com essent, en tant que «filosofs», els iniciadors de Pita-
goras en la «filosofia» (Apid 1, 165; cf. 11, 287).* També Climent d’ Alexandria
sosté que el «judaisme» era la «filosofia» més antiga, i que Moises —tal i com
sostenia Filé d’ Alexandria— era el gran filosof.* Teofrast parla dels jueus com
d’«un poble de filosofs».*” El metge roma Gale (segle 11 dC.) esmenta Moises,
Platé i Epicur com a «fildsofs» i com a autoritats en el camp de la medicina.*!
Sabem que a Roma, com en general a tot I’imperi roma, les sinagogues eren
tingudes juridicament com a collegia, aixo €s, com a llocs de reunid on es feia
ensenyament i culte. En el Codex Theodosianus (any 420) es parla de les sinago-
gues com de collegia i, com a tals, estan sotmeses al pagament d’impostos. Pre-
cisament en el Codex Theodosianus (16, 8, 14, 19) es parla del fiscus Iudaicus.
Els collegia varen portar més d’un problema de desordre ptblic a Roma.
Roma veu amb mals ulls el culte que a Alexandria es ret a Serapis-Isis i, per
extensio, el que es ret a les sinagogues dels barris jueus d’ Alexandria. Els llocs
de culte a Serapis-Isis eren considerats llocs de superstitio,* on anava gent
guillada i eren particularment atractius a les dones, cosa que feia sospitar en el
fet que eren llocs on es cometia adulteri. Querémon d’Alexandria (segle 1 dC)
defensa que aquests eren llocs de culte on es feia «filosofia» i, per tant, els
defensa com a llocs no sols de culte siné també d’una gran virtut.* Algunes

exemple. Els emperadors, a Roma, varen tractar ben diversament els «filosofs». Alguns van
mostrar-se molt intransigents amb ells: Seneca sembla ser que va ser assassinat per Nerd; Ves-
pasia sembla que va expulsar els «filosofs» de Roma, excepte Musoni Rufus; i Domicia va
executar ciutadans eminents amb 1’acusacié de ser «filosofs». De fet, sabem que hi havia «filo-
sofs» en la cort imperial. Podem ben dir que els (alguns) «filosofs» a Roma eren considerats
gent molt virtuosa i d’una peca. Per aixo eren un perill, a causa de la seva manera de viure
integra. Eren homes de gran prestigi que podien actuar politicament a alts nivells, i fins ser la
causa d’enderrocament del poder: Juli César va ser assassinat per Catd, que era estoic; per Bru-
tus, que era academic; i per Cassi, que era epicuri (MASON, «Philosophiai», 36. Cf. Ramsay
MACMULLEN, Enemies of the Roman Order, Cambridge, Mass.: Harvard University Press
1966, 1-45).

38. Cf. TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 112 n 27.

39. Cf. CLIMENT D’ ALEXANDRIA, Stromata, 1, 15,72,4-51 1, 15, 73, 6.

40. Cf. TEOFRAST, De la pietat, en: PORFIRL, De [’abstinéncia, 2, 26.

41. Cf. GALE, De Usu Partium Corporis Humani, 11, 4.

42. La superstitio fou considerada a Roma un afer d’estat, i de tal manera que meresqué un
tractament especial dins el Codex Theodosianus. Vegeu: SALZMAN, Michele R., «“Superstitio”
in the “Codex Theodosianus” and the Persecution of Pagans» Vigiliae Christianae 41/2 (1987)
172-188.

43. Cf. TAYLOR, Joan E., Jewish Women Philosophers, 115 n 41. Fil6 d’Alexandria és
I’autor que més ha insistit en la diferéncia, en general, de les institucions jueves respecte als seus
paral-lels en la cultura grecoromana, com ara els mateixos symposia (Cf. FILO D’ ALEXANDRIA,
Contempl. 40-63).
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intervencions dels emperadors romans mostren I’excepcionalitat de la vida vir-
tuosa que s’ensenyava i es practicava en les sinagogues. Aixi, quan Juli César
va prohibir els collegia va fer excepcid dels jueus. I, tot i que molts altres
emperadors van voler dissoldre els collegia, i, en conseqiiéncia, les sinagogues,
no tots ho van dur a terme. Fil6 d’Alexandria, volent conveéncer 1’emperador
Claudi que no tanqués les sinagogues, no va parar d’insistir en el fet que els
collegia dels jueus no eren pas llocs de disbauxa sind, tot al contrari, «escoles
de moderacié i de rectitud».** Per a Fil6 d’Alexandria, la «filosofia» és la font
de tot el que és bo i Moises és el més gran filosof que rebé tot el seu coneixe-
ment perfecte del seu encontre amb Déu al Sinai.*

En el mén grecoroma s’acceptava que Moises era un «filosof». I és per
aquesta raé que Fil6é d’Alexandria havia pogut parlar del «judaisme» com
d’una «filosofia». El «judaisme» era entés com a «filosofia», almenys a la
Diaspora (i, en conseqiiencia, a Alexandria). El professor Steve Mason sosté
que el «judaisme» de Jerusalem era un «judaisme» cultual, tenint el Temple
com a referent principalissim; i, en canvi, el «judaisme» de les sinagogues de
la Diaspora era un «judaisme» que posava molta émfasi més aviat en el que fos
«filosofic», en el sentit que les sinagogues de la Diaspora eren escoles filosofi-
ques on s’ensenyava una manera de viure, sense deixar de banda, de cap mane-
ra, el culte.*

Des de dins el «judaisme» i, sobretot, des de dins el «judaisme alexandri»
(contemplatiu o no), també es llegia el propi «judaisme» com a «filosofia».
A banda de la denominacié que els «terapeutes» i les «terapeutides» tenien
de «filosofs», també es comprenen a si mateixos com a «filosofs» els jueus
d’aquell present historic presos col-lectivament. Abans que Fil6 d’ Alexandria
defensés que Moises fou el primer i més gran «filosof», el qual havia parlat
directament amb Déu, Artapa (segle 1i-11 aC.) ja havia sostingut que havia
estat Moises el «fundador de la filosofia» i, al mateix temps, sostenia que
Moises era la figura que els grecs identificaven com a Museu, el mestre
d’Orfeu.*” Un testimoni ben eloquent també és el de la Carta a Aristeas
(segle 1 aC.) en la qual se’ns parla de la importancia de la pietat (doéBera) i
de la justicia (§ixatocVvn) per al «judaisme»; precisament es tracta d’aque-
lles virtuts que eren propies de la «manera de viure» de la «filosofia». En
aquesta mateixa Carta d’Aristeas se’ns diu de 1’admiracié de Ptolemeu II
Filadelf per la saviesa mostrada pels jueus a la seva presencia. En efecte, hi
llegim:

44. Cf. FIL6 D’ ALEXANDRIA, Legat., 311-312.

45. Cf. FILO D’ ALEXANDRIA, Opif. 53 i Leg. 3, 97-101; també Mos. 1, 21-24.
46. Cf. MasoN, «Philosophiai», 42 (cf. Nock, Conversion, 62).

47. Cf. EUSEBI DE CESAREA, Praep. Evang., 9, 18, 1; 23, 1-4;127, 1-37.
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Havent expressat tots plegats amb aplaudiments 1’aprovacio, el rei [Ptolemeu II
Filadelf] s’adrega als nombrosos filosofs (1tQ0¢ TOUG PLAOGOMOVE) que eren pre-
sents [segurament jueus de Jerusalem i també d’ Alexandria]: «Crec que els nostres
hostes es distingeixen per la seva virtut i la seva intel-ligéncia (GQETT ®ol GUVIE-
vou TAglov), perque, interrogats sobre diverses qiiestions imprevistes, han respost
d’una manera adient, posant sempre Déu com a principi de les seves respostes».
Menedem, el filosof d’Erétria digué: «Es aixi, rei, perque totes les coses sén gover-
nades per una providéncia [mgovoia] i, per tant, hom ha d’admetre que I’home és
un ésser creat per Déu; d’aix0 se segueix que fota la forga i la bellesa d’un raona-
ment tenen el seu principi en Déu». El rei féu un gest d’assentiment. S’interrompe-
ren aquests discursos, i es passa a I’alegria. Al capvespre s’acaba el banquet.

Carta d’Aristeas, 200-202.4

Segons aixd que ens ha transmeés Eusebi de Cesarea,” Aristobul, un jueu
alexandri del segle II aC., sosté que la Tora és el pinacle de la filosofia i que
molts filosofs i poetes grecs sén depenents, en allo que diuen, de Moises, cosa
que més endavant diran també Fil6é d’Alexandria i Flavi Josep (Apio 11, 168).
En el segon llibre dels Macabeus se’ns diu que Aristobul era el preceptor
(318aox0rog) del rei Ptolemeu VI Filometor (2 Ma 1, 10); i és dit per aquest
mateix Aristobul que el judaisme era una o{pec1g, aixd és, una escola de pen-
sament, que prescrivia precisament una manera de viure.

De cap manera no podem oblidar I’empremta de tall filosofic que el judais-
me alexandri ha deixat en la versid grega de la Biblia, I’anomenada Sepruagin-
ta (LXX). Trobariem molts exemples d’una certa platonitzacié en el text de la
versié grega dels LXX. En un hi ha acord en gairebé tots els autors. En efecte,
gairebé tots els autors acostumen a posar el text d’Exode 3, 14 com a exemple
prototipic d’una certa platonitzacié de la Sepruaginta. 1 és prototipic perque és
precisament en un dels punts maximament exponents del «judaisme», en la
seva concepcié de Déu, alli on el platonisme resulta ser més evident: alli on el
text hebreu es limitava a dir «Déu» amb 1’ds del tetragramma divi (Yawh), ara
en els LXX es versiona aixi: «&y® iyt 0 dv» (Ex. 3, 14), de to marcadament
platonic. La versid grega esta marcada pel context cultural de I’espai i del
temps d’aquell present hel-lenistic.

48. Cf. Els subratllats sén nostres. Hem seguit la versi6 catalana de: RAURELL, F. (a cura de),
Carta d’Aristeas. Introduccio, text revisat, traduccié i notes de Frederic Raurell. (Literatura Inter-
testamentaria. Supplementa, 1), Barcelona: Institut Cambé - Fundacié Biblica Catalana - Ed.
Alpha, 2002, 149 pp. Una valoracié d’aquesta obra i la seva traduccié la podeu trobar a: BoscH-
VECIANA, Antoni, «Recensié de Frederic Raurell, “Carta d’ Aristeas”» Comprendre. Revista Cata-
lana de Filosofia V/1 (2003), pp. 89-100; i, també, en Antoni, BOSCH-VECIANA, «Missatge inter-
cultural d’ Aristeas. Nota critico-bibliografica» Estudios Franciscanos 105 (2004) 199-214.

49. Cf. EUSEBI DE CESAREA, Praep. Evang., 8, 10, 4; 13, 1-16.
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Finalment, ens cal mostrar amb més deteniment, tal com és el nostre propo-
sit en aquest estudi, com la «filosofia» que és el «judaisme», sobretot I’alexan-
dri, és una «filosofia» que ofereix a I’ésser huma fonamentalment una «manera
de viure» nova, virtuosa, que el mena a la felicitat, com a plenitud de la vida
mateixa.

Primer de tot voldriem fer notar el que amb encert remarca la professora
Joan E. Taylor en relaci6 al sentit del terme «judaisme» (' Iovdoioudc).”® En
efecte, la professora Taylor posa en relaci6 el terme’  lovdoiopog («Judah-ish-
ness», «Jude-itat»/«Judaisme») no sols amb el territori de Juda siné també, i
sobretot, amb la manera de viure (stylelife) propia dels qui practiquen el
«judaisme». Semblantment s’esdevé amb termes com ara ITvBoyoQiondg
(«Pythagoras-ishness», «Pitagoreitat»/«Pitagorisme») que designa les idees i
els costums pitagorics; i, aixi, «pitagoritzar» significara viure a la manera de
Pitagoras. En el cas del «judaisme» significara viure segons la manera que
proposen les Escriptures de Moises, acceptant 1’autoritat del Temple de
Juda/Jerusalem. En el cas del «samaritanisme», en canvi, significara viure
segons la manera que proposa la Llei de Moises, pero sense acceptar I’ autori-
tat del Temple de Juda/Jerusalem.’' També amb el terme IThotdverol («platd-
nics») es fa referéncia als qui viuen a la manera que proposa Platé. La profes-
sora Taylor esta d’acord amb el que diu Yehoshua Amir en el seu estudi sobre
el terme’ Iovdoioudg on aquest defensa que molt probablement el terme’ lov-
dotlouog derivi dels patrons mentals del pensament filosofic grec, i faci
referéncia a la manera de viure propia dels qui segueixen el «judaisme».*

El ' Tovdaioudg del llibre segon dels Macabeus és definit contra aquells que
segueixen «l’hel-lenisme i els costums estrangers» (2Ma 4,12-14), és a dir, els
costums grecs. Precisament els jueus inventen el terme’ lovdoioudg per tal

50. Cf. TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 117-119.

51. No és el Temple de Jerusalem el lloc de culte dels samaritans siné la muntanya de Gari-
zim, situada en la plana de Siquem (Jo 4, 20; cf. Lc 9, 53).

52. Vegeu Yehoshua AMIR, «The term Iovdoioudc: A Study in Jewish-Hellenistic Self-Iden-
tification» Immanuel 14 (1982) 34-41. El professor Amir en aquest estudi ha identificat set llocs
de Pantiguitat en els quals apareix el terme’ [ovdoioudc. Aquests llocs sén: 2Ma 8,1; 14, 38; 2,
21; 4Ma 4, 26; 2Ga 1, 13-14; una inscripcié del s. 11 aC. a la sinagoga de Stobi (Macedonia); i
una inscripcié funeraria en el cementiri de Porto (Italia) on es fa una lloanga a una dona «que
visqué amb el seu espos durant trenta-quatre anys la vida amable a I’interior del judaisme [in
Judaism]». I encara s’hi podria afegir 2Ma 8, 8. Amir emfasitza el fet que’ Iovdaiioudg significa
viure la vida d’acord amb el «nomes» (0 vopdg), aixd és, les normes del propi barri jueu d’Ale-
xandria (2Ma 6,6), sense viure la vida de ciutada alexandri (moittetla). Tot al contrari, hom
entra a forma part de la vida de ciutada alexandri (moAitelo) si esdevé jueu, és a dir, es viu a la
manera dels jueus (cf. LXX Ester 8, 17, 1ovddiCov); i es deixa de ser ciutada «abandonant els
costums dels avantpassats» (2Ma 6,1). Un bon resum de les posicions de Yehoshua Amir es tro-
ben en: TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 118-119, que en aquest punt hem seguit de prop.
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d’indicar una pertinenca comuna a una manera de viure comuna, és a dir, per
tal d’indicar que s’era «jueu» i, per tant, que s’era ben diferent dels altres
homes i dones perque es portava una manera de viure profundament diferent. I
de tal manera aixo era aixi que podem trobar exemples que el capteniment jueu
és el que fa ser jueu i que aquest capteniment té un valor tan gran que hom pot
arribar a morir per aquesta manera de viure i de comprendre la vida. També,
com noten els estudiosos, la manera de viure i de comprendre la vida dels veri-
tables filosofs els pot portar a la mort: el compromis amb la manera de viure
comporta el risc de la mort. I mantenir el compromis amb la manera de viu-
re és allo que hom espera dels filosofs veritables.

En Fil6 d’ Alexandria trobem forga textos que expliciten que el «judaisme»
—1i, sobretot, 1’alexandri— és una «manera de viure», i en cada text hi és
especificat. Sovint la «filosofia» (la «filosofia» del moment hel-lenistic) és
llegida com a quelcom divers —i a voltes contraposat— al «judaisme» perque
aquest és vist com la manera de viure veritable, la que porta de debo a la feli-
citat. No podem ara resseguir tots els textos. Vegem-ne només algun exemple,
que no sigui del De Vita Contemplativa, que ja varem presentar. A tall
d’exemple, doncs, en el De Congressu Eruditionis Gratia (abreujat: Congr.)
podem llegir:

Pel que fa a la musica, a la gramatica i a les disciplines que hi s6n emparenta-
des, les anomenem arts (xahoUpev té€xvag), i els qui sén formats per elles, se’ls
anomena artistes (texvital A&yovTou), ja siguin musics, ja siguin gramatics. Pero,
la filosofia i les altres virtuts (prAocoiav 8& %ol Tag GALOG GQETOG), nosaltres
[els jueus] les anomenem ciéncies (£€m1GTNOG), 1 als qui les posseeixen, savis
(émioThuovog). Perque aquests son realment savis i moderats ((pdvipot ydQ iot
%0l GOPQOVEG), veritables filosofs (xol prAdcopor).

Congr. p. 142 (La traduccid és nostra)

Quan Fil6 d’Alexandria parla dels essenis en el Quod Omnis Probus Liber
Sit [abreujat: Prob.], ho fa donant-nos aquesta referéncia de la seva filosofia:

Pel que respecte a la filosofia (prAocopiog), [els essenis] per principi deixen
per als cagadors de paraules (LoyoBfpoic) la logica (Aoyixdv) perque la 1dgica no
és necessaria (oOx dvayxoiov) per a I’adquisicié de la virtut (elg xtHiolwv GQETC);
després deixen per als que disserten sobre els nivols (uetemgodéoyoig), la fisica
(puoxdv), perque la fisica depassa el que pot abastar la naturalesa humana (xato
avBgarivnv pdoiv), excepte en alld que la fisica ensenya (prlocopeital) sobre
I’existéncia de Déu (megl Umdoeng Ogod) i la creacid de 'univers (xai tiig ToD
TOVTOG YEVEGENC).

Prob. p. 80 (La traducci6 és nostra)

Altres textos ens permetrien de veure amb més detall la relacié entre el
«judaisme» 1 les «filosofies» gregues de tots els temps, aixi com la proposta de
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la «manera de viure» que ofereix el «judaisme», una vida virtuosa fonamenta-
da en la saviesa i la moderacio.

Si ens adrecem a Flavi Josep, que és jueu, no hi ha cap dubte que per a ell
la religi6 jueva és compresa com si es tractés d’un sistema filosofic, tenint com
a finalitat dltima la felicitat (ev8aipovia). Les virtuts que assenyala Flavi
Josep per al «judaisme» soOn precisament les virtuts que la «filosofia» en el
moén d’aquell present grecoroma defensava com a portadores de la veritable
felicitat: la pietat (€0c€Bero) i la justicia (SixorocOvn).” En Flavi Josep tro-
bem molts textos en que es compren el «judaisme» com a «filosofia» precisa-
ment perque el «judaisme» és una «manera de viure» singular perd una «mane-
ra de viure» que fa que el «judaisme» pugui ser compres com una «filosofiax.
Vegem-ne alguns exemples.”® Flavi Josep parla de Joan Baptista com d’un
«home bo que exhortava els jueus a practicar la virtut i la vida com cal davant
els altres i davant Déu» (Ant. 18, 116). Es Flavi Josep qui sosté que tots els
costums jueus tots ells tenen cura especial de «la pietat i la vida honrada» (Ant.
16, 42) i, a més, afirma que els reis jueus els han practicat d’una manera espe-
cial (Ant. 7, 338.342.356.374.384 19, 236). Flavi Josep ens exposa que la filo-
sofia jueva també té tres (o quatre) grans escoles (01Q€c€lg) com tenien els
sistemes filosofics del mén grecoroma. Aquestes escoles jueves sén vistes com
a una veritable alternativa a les escoles filosofiques de I’hel-lenisme (Guerra 2,
137; Ant 13, 171) o una alternativa a la filosofia mateixa (Guerra 2, 119; Ant.
18, 9.11). Les escoles jueves segueixen maneres de viure diferents, les unes de
les altres (Guerra 15, 371). Per a Flavi Josep, els fariseus son els equivalents
dels estoics, els essenis dels pitagorics, els saduceus o la seva propia filosofia/
escola (la «quarta filosofia») és 1’equivalent dels cinics, epicuris o qualsevol
altra, segons que ens refereix.”” Unes comparacions prou significatives del grau
de «filosofitzacié» del «judaisme» en aquell moment.”

53. Cf., a tall d’exemple, Apio 11, 168-171.

54. Cf. TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 119-120.

55. Si agaféssim la divisié proposada per Diogenes Laerci, qui, en el segle tercer, divideix
les escoles filosofiques en «esceptiques» i «dogmatiques», els saduceus representarien 1’ escepti-
cisme i els fariseus el dogmatisme (cf. Guerra 2, 161-162; Ant. 13, 171-173). Cf. MASON, «Phi-
losophiai», 44-46.

56. Jacob NEUSNER sosté que la «filosofitzacié» de la religié jueva va tenir lloc en el segle
segon. Ell estudia com la Mixna, que representa tot un sistema filosofic, €s deutora de la Histo-
ria Natural d’Aristotil, sobretot pel que fa a la classificacié de totes les coses. (cf. NEUSNER,
«The Mishnah’s Philosophical Method: The Judaism of Hierarquical Classification in Graeco-
Roman Context» Studia Philonica Anual 3 (1991) 192-206; Ip., The Transformation of Judaism
from Philosophy to Religion, Urbana — Chicago: University of Illinois Press 1992; Ib., Judaism
as Philosophy: The Method and Message of the Mishnah, Columbia: University of South Florida
Press 1991; i 1D., The Philosophical Mishnah, 4 vols., Atlanta: Scholars 1989, citats per TAYLOR,
Jewish Women Philosophers, 121 n 67).



LA «FILOSOFIA» DEL JUDAISME ALEXANDRI COM A «MANERA DE VIURE» 517

L’anomenada literatura sapiencial, que escriu en llengua grega, és un dels
exponents més clars dins el «judaisme» de com s’ana comprenent la Tora com
a «filosofia». La literatura sapiencial a I’interior del judaisme €s un testimoni
prou eloquent de la «filosofitzacié» que s’opera en el judaisme, tant en el de la
Terra d’Israel com en el judaisme que esta a la Diaspora.”’

Quan Aristobul explica per qué la Saviesa (Zogla), que els llibres sapien-
cials descriuen i canten, és la primera criatura de la creacid ho fa dient-ne la
rad: perque «tota llum té el seu origen en ella...; la Saviesa ens és un fanal...».”®
La Saviesa és descrita en el llibre de la Saviesa amb aquestes paraules, en Sv
7,27:

La Saviesa, que és unica (uia 8¢ 0dc0), ho pot tot (dvta dOvortal); mai no
canvia (ol pévovoa &v avTi)); perd tot ho renova (ta mévro xowvilel). A cada
generaci6 entra en les animes santes i en fa (uetofaivovco) profetes i amics de
Déu (pirovg O£0D %01 TEOPNTOG).

(Traducci6 de la Biblia Catalana Interconfessional)

La Saviesa fa els homes profetes i amics de Déu. La Saviesa relligada al
profetisme d’Israel és una mostra de 1’enllag entre «judaisme» i «filosofia». Els
profetes son filosofs perque els profetes estan nodrits de la Saviesa i s6n
amants: son veritables piAd0co@oOL.

El «judaisme» empra el terme «filosofia» per tal de fer notar amb forga,
sobretot a la Diaspora —i clarament a Alexandria—, que el «judaisme» que
vivia fora de la Terra d’Israel era quelcom de valuosissim, quelcom que merei-
xia el nom de «filosofia». Aix0 de cap manera no contradeia el que es llegeix
en la Tora. En efecte, aqui hi podem llegir que el poble jueu era un poble
«savi». Aixi ho trobem en Deut. 4, 6:

Guardeu-los i compliu-los [els decrets i les prescripcions divines]. Si ho feu
aixi, tots els pobles us tindran per un poble savi i assenyat (LXX: Aa0g Goqog xai
EMLGTNUOV).

(Traducci6 de la Biblia Catalana Interconfessional)

La professora Joan E. Taylor ens refereix alguns paral-lels interessants pel
que fa a la relaci6 entre el «judaisme» i la «filosofia»: I’ensenyament sense
cobrar, encara que es podien acceptar regals; el seguiment del mestre i posar-se
al seu servei; I’exempcié d’impostos; el fet de vestir una indumentaria caracte-

57. Cf. Morton SMITH, «Palestinian Judaism in the First Century», en Moshe Davis (ed.),
Israel: Its Role in Civilization, New York: Jewish Theologial Seminary of America 1956,67-81,
i79.

58. FRAG. 5; EUSEBI DE CESAREA, Praep. Evang. 13, 12, 10.



518 ANTONI BOSCH-VECIANA

ristica; 1’ascetisme amb que es vivia; etc.”” Morton Smith ha posat de manifest
que dins el «judaisme» es discuteixen les qiiestions que també es discuteixen
entre els filosofs i que s’arriba a les conclusions filosofiques que arriben els
mateixos filosofs.® Altres estudiosos® han accentuat altres elements d’aquest
paral-lelisme entre el «judaisme» i la «filosofia» en aquell present, sobretot en
el fet de comprendre el «judaisme» com a «manera de viure». Aixi, en el Tal-
mud de Babilonia (Ket 96a) trobem un text que diu:

Rabbi Hiyya ben Abba va dir en nom del Rabbi Johanan: un home que priva el
seu estudiant [del privilegi] d’ocupar-se de si mateix, aquest home actua com si
I’hagués privat d’[un acte] de bondat.

El Savi, doncs, no en tenia prou d’ensenyar la Llei als seus estudiants de
Tora. Era igualment responsable de 1’educaci6 per a la vida de cada dia. Havia
d’ensenyar els habits adequats dins i fora de I’ Academia, de dia i de nit, per tal
de saber viure en public i en privat. Aix0 només s’obtenia convivint amb el
Savi o servint-lo continuament. Segons R. Yohanan (dltima meitat del segle 1)
privar els estudiants d’aix0 era com impedir-los ’accés al «hesed», aixo és, a
I’amor de Déu. R. Nahman (en el mateix text de Ket 96a) compara impedir
aquesta praxi vital de I’estudiant a «treure-li el jou del regne dels cels».

També en el Talmud de Jerusalem (Ber 7b), entre molt altres textos, hi
podem llegir que el mateix Rabbi Yohanan deia que aquesta actitud vital de
servei, aquesta manera de viure disposada sempre a servir, era més important
fins i tot que el mateix estudi de la Tora.*

El «judaisme», sobretot el que visqué en aquell espai i en aquell temps de la
diaspora alexandrina, arrela de tal manera en un humus filosofic que comparti,
encara que amb un sentit dltim de 1’existeéncia divers, les preocupacions que els
homes i les dones tenien en el seu viure quotidia. La recerca d’una manera de
viure feu, doncs, que el «judaisme» es llegis a si mateix i fos llegit des de fora
de si mateix com a «filosofia» i llegit aixi és com prenia, en aquell espai i en
aquell temps, un relleu singular.

59. TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 122.

60. SmiTH, «Palestinian Judaism», 80.

61. Agraim al Dr. Enric CORTES, catedratic de Sagrada Escriptura de la Facultat de Teologia
de Catalunya, especialista en literatura hebrea i aramea, i dedicat amb particular zel a la literatu-
ra intertestamentaria, les referéncies que ens ha brindat dels Talmuds de Babilonia i de Jerusa-
lem.

62. Vegeu Lee 1. LEVINE, The Rabbinic Class of Roman Palestine in Late Antiquity, revised
and expanded from Hebrew, Jerusalem: Izhak Ben-Zvi Institute and Jewish Theological Semi-
nary of America, 1989, 60-61.
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Posar en relleu que el «judaisme» —sobretot 1’alexandri, encara que no Uni-
cament— fou compres, tant des de dins seu com des de fora de si mateix, com
a «filosofia», aixd no significa de cap manera —ho hem repetit— que el
«judaisme» no fos al mateix temps una manera de viure també dedicada al
culte. De fet, en el «judaisme», com en altres religions, no es pot separar —si
bé es pot distingir— entre culte i manera de viure o, si es vol, entre fe i rad.”
D’enca de les seves arrels abrahamiques, el «judaisme» és itinerant a la recer-
ca d’una Terra, i en aquest ser itinerant ha esdevingut experiéncia sostinguda
de Diaspora, un cop foren allunyats molts de la Terra. Aquest fet ha marcat la
manera de viure dels homes i de les dones pertanyents al «judaisme» perque ha
fet del seu omphalos tou kosmou del culte i de la vida, aixo és, del Temple de
Jerusalem, un horitzé de culte, aixo és, un espai de peregrinacié perd sovint
impossible de trepitjar per als molts jueus i les moltes jueves de la Diaspora. El
Temple de Jerusalem —o senzillament: Jerusalem— era i havia estat un centre
de culte i de santedat, un lloc de celebracié de les grans festes jueves. Tanma-
teix, en la vida de Diaspora, Jerusalem havia esdevingut un punt centripet de
tot el «judaisme». A partir de la conquesta romana de Jerusalem, amb Titus al
capdavant, I’any 70, el Temple fou incendiat. El centre cultic del «judaisme»
esdevenia encara més una realitat simbolica, sobretot perque era intocable.
Malgrat tot, el «judaisme» era i és «filosofia» i «culte», I’un i 1’altre sempre
inseparablement trenats. Per als qui vivien a la Judea, el culte es podia fer més
visible en el Temple, i la manera de viure s’expressava fortament en el culte;
per als qui vivien a la Diaspora, el culte se celebrava tenint com a horitzé Jeru-
salem, i prenia molta més forga la manera de viure que el «judaisme» compor-
tava, sobretot essent lluny del centre religiés que representava ser Jerusalem
per tal de poder ser identificats com alld que eren: «judaisme».** I, en aquesta
manera de viure jueva, el «judaisme» es mostrava als altres homes i a les altres
dones de les ciutats de la Diaspora en tota la seva poténcia de sentit. Joan E.
Taylor ha posat en relleu com precisament la barreja de culte i «filosofia» ha
fet del judaisme, en aquell present grecoroma, una cosa tan estranya i alhora
tan atractiva, com igualment s’esdevindria amb el cristianisme.*

63. Cf. I'interessant estudi sobre el judaisme des de 1’Optica de la raé: Hermann COHEN,
Religion de la Raison tirée des sources du judaisme [1966], Paris: Presses Universitaires de
France 1994.

64. MASON, «Philosophiai», 46-55.

65. Aixi ho llegim en Joan E. TAYLOR: «This combination of cult and philosophy is preci-
sely what made Judaism so strange and appealing to the Graeco-Roman mind, and Christianity
would in due course also take over this dual identity and become a kind of quasi-Jewish Graae-
co-Roman answer to what was already there in Judaism: the philosophical cult which united
ethics and piety in a total package of salvation» (TAYLOR, Jewish Women Philosophers, 122-
123).
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Si el «judaisme» pogué esdevenir «filosofia» sense deixar de ser culte, aixo
fou perque el mén cultural grecoroma i, especialment, el mén filosofic que
vivia en aquell moment hel-lenistico-roma estava construit damunt unes cate-
gories que no només eren expressié d’un mon tancat —el mén del pensament
grec (o grecoroma)— siné que pel seu caracter d’universals podien ser vehicle
d’expressié d’un mén divers, el mén religids del «judaisme». I, val a dir, que
també el mon religidés del «judaisme», arrelat en aquella cultura i emprant-ne
les seves categories, podia oferir la novetat d’un sentit nou a la «manera de
viure» d’aquell present historic, sobretot a Alexandria: la novetat d’una mane-
ra de viure que recolzava en una dimensio transcendent de 1’existencia humana
que havia pres cos historic i conceptual en el Sinaif, amb Moises com a mestre i
guia.

Els textos d’aquell present alexandri s6n prou clars com per haver pogut
sostenir que el «judaisme», sobretot el judaisme alexandri, en general, fou
compres com una «filosofia», en tant que aquesta era compresa, al seu torn,
com una «manera de viure». Alexandria compartia amb Atenes (i amb Roma)
que el viure referit a la vida humana demanava un grau de consciéncia i de
concentracié en la vida mateixa que permetés a la vida de ser viscuda d’una
manera humana i humanitzadora. Per aix0 era necessari un estil de vida, una
«manera de viure» que fes possible aquella concentracié necessaria en el que
€s essencial a la vida perque aquesta es mostri com a vida. La «filosofia» esde-
vé, aixi, un exercici necessari per tal que la vida pugui esdevenir vida en la
vida humana, i aquesta no es deshumanitzi. El «judaisme», servint-se dels
marcs expressius del seu present alexandri, esdevingué «filosofia», sense que
per aixo hagués de deixar de ser alld que era i sempre havia estat: «judaisme».
La importancia posada en la «manera de viure» era, de sempre, també, un dels
motors fonamentals de la tradici6 jueva.
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Summary

Following the research undertaken by Arthur D. Nock, Steve Mason and Joan E.
Taylor, this article provides further insight into Judaism’s understanding of its own iden-
tity, focusing on its presence in the Hellenistic and Roman period and examining the
proposal that Judaism was then perceived, both on the inside and from the outside, as
a ‘philosophy’ rather than a ‘religion’. In its origins and also during the period under dis-
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cussion, ‘philosophy’ was understood to be a ‘way of life’ (as Pierre Hadot has shown in
the course of his studies of ancient philosophy), and because of this both the inner and
outer nature of Judaism at that time could be held as ‘philosophy’. The present text sets
out to contribute to a deeper understanding of what ‘philosophy’ might mean and entail,
attributed in this way to Hellenistic and Roman Judaism.





