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RESUMEN

En este trabajo se analiza la doctrina de la doble verdad del siglo XIll, atribuida al maestro de
la Facultad de Artes de la Universidad de Parfs, Sigerio de Brabante. Sin embargo, no nos
detendremos a determinar si ese maestro es el autor auténtico de la duplex veritas; mas bien,
nuestra interpretacion se centra en la importancia de tal doctrina como origen, inicio, de un
complejo proceso secularizador que concluiré separando 1a fe de la razon, la teologia de la
filosoffa y, sociopoliicamente, el poder espiritual del poder temporal.

Palabras clave: doble verdad, averroismo latino, aristotelismo heterodoxo, tomismo,
relacion fe-razon, bautismo de Aristételes, Universidad de Paris, secularizacion, razon
instrumental.

Baptism of Aristotle and fides-ratio conflicts at the University of Paris

ABSTRACT

This paper analyzes the doctrine of double truth in the thirteenth century, attributed to Siger of
Brabant, teacher of the Faculty of Arts of the University of Paris. However, here is not determined
if that teacher is the real author of the duplex veritas, rather our interpretation focuses on the
importance of this docirine as the source of a secularizing process that will separate faith from
reason, theology of philosophy and socio-politically the spiritual power of temporal power.

Keywords: Double Truth Theory, Latin Averroism, Heterodox Aristotelianism, Thomism, Faith-
Reason Relationship, University of Paris, Aristotle’s Baptism, Secularization, Instrumental Reason.
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1. Introduccién

El cristianismo es sin duda una historia de almas peregrinas, la narracién
de un exilio, la gesta de una encrucijada. Es también la historia de un
ensoberbecimiento por el cual se explica la distancia de los mortales en
relacién con su Fundamento y, por ende, en relacién con ellos mismos. El
suplicio de la cruz y la significacién que le subyace muda poco a poco su
fisonomia, en especial en una centuria preparada para la admision de la
metafisica de la sustancia. La ousia desempefia un papel exquisito en las
sucesivas autoafirmaciones de aquellas almas, tanto que algunos autores
radicales tendieron a leer a Aristdteles mediante las dioptrias de una lealtad
sospechosa. O sesgada. Aquf quisiera traer a colacidn tanto ese peregrinaje
inevitable del homo viator, como la posibilidad de explicar que ese mismo
exilio pueda recibir el caracter de una morada favorable a los fines mundanos.
La autorrealizacién cristiana pasa a través de un nuevo tipo de comprension.
El orden de los fines, guardando los valores espirituales un primado absoluto,
reclama para sf una reverente subordinacién. Ninguno de los personajes en
escena, ni siquiera el mas radical, enunciara de si mismo estar fuera de los
limites de la ortodoxia. No obstante, la bienvenida dada a ciertos principios
aristotélicos no puede significar el adiés a ciertos modos de adecuarlarazéna
lafe. Todo lo que el hombre es, todo lo que puede y tiene, debe ser ordenado
a Dios, ordinandum est ad Deum’, su principio y su fin, su alfa, su omega. El
alfabeto del fin absoluto va a resentir la presencia de algunas afirmaciones
intraeclesiales que, més que engrandecer a la divinidad de la cual todo
pende, van a ser leidas, nuevamente, como autosuficiencia de la razén, como
arrogancia humana, como hybris, para decirlo en los términos utilizados por los
griegos para calificar el castigable evento llamado “desmesura”, del cual el ser
humano parece no poder eximirse, ni antes ni ahora. El recinto académico seré

1 Tomas de Aquino, Suma teoldgica (ST), Madrid, BAC, 1947, la.-llae., q. 21, a. 4.
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el espacio donde se discierna el papel de una naturaleza retomada, trayendo
a escena tanto el abrazo de los fines que de ella se desprenden, como de la
felicidad todavia permitida en nuestra condicién terrena. El amor por el exilio,
de toda necesidad un amor segundo, subordinado y derivado, no dejara de
ser, sin embargo, un amor posible en las almas vagabundas que lo habitan.
Si el olvido teoldgico no fuera tan absoluto, hace ya mucho tiempo
que hubiésemos advertido que nuestra propia razén, incluso en el medio
de una religio perennis venida a menos, ha soportado la prueba de ingresar
en lo profano?, cifrando sus esperanzas en una delicada intuicién: que hay
gue alejarse del ser siempre con la vista puesta en el saludable retorno a él.
Sensible al tiempo, una razén situada hace suyo el juicio de que en la cruz Dios
mismo se somete al foro de este mundo®y la Encarnacion recuerda al devenir
su trascendencia*, dando entonces comienzo, mediante una comprensién no
dogmdética de la propia fe, a un tipo de compromiso religioso “que toma en
serio metas intramundanas de emancipacién social y de dignidad humana”s.
Solo que la lengua “profana” medieval no entra en el juego de la arrogancia
de una razén autosuficiente. Es decir, la razén sapiencialmente asistida jaméas
dejard de contemplar aquello mismo que le confiere su limite y sentido: una
philosophia perennis se sabe entrelazada con el abismo que la supera. El
espiritu llega a ser para si incluso en los claroscuros del mundo sensible. Este
mismo espiritu se entreteje con la naturaleza y con la historia por medio de
una enajenacion activa que establece su residencia en el mundo, mas sin dejar
de reconocer el chorismés que lo separa de una plenitud, del total esse actu.
Es cierto que, siguiendo a Hegel, de una religién encostrada no quedan
sino férmulas vacias de las que ha huido el espiritu, mas en el siglo Xlll esto
no ha ocurrido atin. No obstante, el mundo universitario se conmueve a causa
de discursos que contienen las simas autodestructivos de la veritas christiana.
Abrumados por su fecundidad, los pensadores cristianos se hicieron cargo de

2 Cfr. Theodor Adomno, Consignas, Buenos Aires, Amorroriu, 2009, p. 20

3 Cr. Jirgen Habermas, fsrael o Atenas. Ensayos sobre religion, teologia y racionalidad, Madrid, Trotta, 2007, p. 95.
Demasiado modermno, Habermas querré persuadimos de la necesidad incontrovertible de derrotar el ahistoricismo
de las filosofias del origen y de la nostalgia por él. Por elio desea someter a toda practica silenciosa que tenga en su
fuente a un Primero a un proceso de movilizacién discursiva basado en la intersubjetividad humana, de manera de
desreificar ias situaciones de una no-reconocida historicidad petrificada, en virtud de una secularizacion del saber y de
un pluralismo irrevocable de las imagenes de mundo (Weltanschauungen) obligadas a convivir en espacios comunes
poco proclives a una autocomprension religiosa.

4 H oristiano se domicilia en una ambigliedad, en una tensidn agotadora, acampa entre el tismpo y la eternidad; con
Rahner, pendula entre Dios y mundo. La praxis y la parresfa cristianas se involucran necesariamente con 1a historia,
gligiendo preferentemente lo plebeyo, lo despreciable, a quienes sobreviven en fa periferia del mundo, La revelacion
divina en la locura de la cruz no hace sino insertarse en un /ocusy en un tiempo especficas, anunciando en un com-
promiso concreto o que serd la plenitud de una vida ain no conquistada. Por lo tanto, “la historia es el lugar donde
podemos constatar la accion de Dios a favor de la humanidad. £l se nos manifiesta en lo que para nosotros es mas
famifiar y facil de verificar, porque pertenece a nuestro contexto cotidiano, sin el cual no legariamos a comprender-
nos”. loannes Paulus PP. Il, Fides ef ratio. A los Obispos de la Iglesia Catdlica sobre las relaciones entre fe v razon.
1998.09.14. Disponible en hitp:/www.vatican.va/edocs/ESLO036/ INDEX.HTM

5 J Habermas, op. cit., p. 90.
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la tensién entre fe y razén, entre la obligatoriedad del mandamiento divinoy
las constricciones que impone la razén en la propia interioridad del espiritu.
Mientras unos, alarmados, salen a cerrar el paso a los excesos raciocinantes,
otros exageran el peso de las pruebas racionales, de modo de ya no contener
dentro de justos limites las conclusiones del lumen naturale en relacién a la
verdad revelada, geminando de esta manera verdades inadmisibles para un
contexto eclesial, y otros, en fin, conscientes del horizonte cientifico de su
tiempo, entran sin desconfianza al reino de la razén, animados por la sospecha
de que él no refutara lo establecido por la Sacra Doctrina.

2. Tomas de Aquino y Sigerio de Brabante: sancti vs.
philosophi

La ratio fidei en santo Tomés cobra la fisonomia de una reflexidn ejercida
por la razén natural en torno a un inteligible que la Revelacion le ofrece®. La
razén se encuentra en el dificil trance de pensar lo que su propio Fundamento
ha revelado de si. Pero por poco que comprenda, la razén humana librada
a sus fuerzas no hace sino leer el texto de este mundo, sefialando més el
camino de una continuidad y de una trascendencia que el de una escisién
finito-infinito o el de una obsolescencia doctrinaria inmune a las exigencias
del tiempo. Y es esta misma religién revelada, escribe Adorno, la que “se
defendié con todas sus fuerzas de la doctrina de la doble verdad, por
considerarla autodestructiva. La fuerza y el mérito de la gran Escolastica, y
sobre todo de las Sumas de Tomés de Aquino, residian en que, sin absolutizar
el concepto de razén, nunca lo proscribieron”’. El desenlace de la posicion
de los extremos es la parélisis del tiempo: los unos actdan como si la razén
estuviese vaciada de autoridad en lo concerniente a la construccién humana
del mundo, cuyo mensaje manifiesto es la desconfianza frente a cualquier
innovacion que perturbe la unidad cristiana y la tranquilidad del orden; los
otros, poco sensibles al contexto teoldgico en el que ya siempre se mueven,
en sus excesos racionales generan respuestas que tienden a suprimir por via
de autoridad la autonomia de la ciencia buscada.

Situado entre ambos extremos, entre los excesos del separatismo
averroista, cuyo desenlace seré la escision entre filosoffa y teologia®, y los
propios de un mundo quietista anclado en su anticipacién terrestre de la
ciudad celestial, santo Tomas enfrentara a esas doctrinas que no ven en larazén
sino la negacién de la Revelacién, y en la Revelacion una doctrina refractaria
a la razén. Se trata de saber aqui cudl es el significado del divorcio que el

6 Cr, Etienne Gilson, Infroduccion a la filosofia cristiana, Madrid, Encuentro, 2009, pp. 42-43.
7 T Adorno, op. cit, p. 25.
8 Cir. E. Gilson, op. ¢it, p. 28.
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averroismo latino consuma entre fe y razén, significado que podria correr por al
menos un par de vertientes simbdlicas: ora una critica del monopolio discursivo
de la teologfa por medio de una radicalizacién de la obra de la razén, ora un
proceso secularizador que sin demasiada conciencia de las consecuencias
que podria provocar pretende afianzar al hombre en su mundo.

Citando al averroista Juan de Jandin (s. XIV), maestro de la Facultad
de Artes de Paris, Gilson insiste en el error de los seguidores de Sigerio de
Brabante en eso de ofr las ensefianzas de dos maestros fundamentales para
la filosofia: la razén y la experiencia. Ademas, trae a colacién, por boca del
mismo Juan de Janddn, la lealtad de ciertos profesores a la autoridad de
Averroes, mas que a la de santo Tomas, porque este, intentando concordar
la verdad revelada con la verdad racional, se ha puesto mas del lado de la
teologfa que del lado de su sierva, la filosoffa. De alli que, para Juan, inspirado
por una razén que de ninguna forma deberia dejarse corromper por la fe,
Averroes seria el perfectisimo y gloriosisimo amigo y defensor de la verdad
filosofica”. No deja de haber en Juan, como no dejé de haberla en Sigerio, una
solemne proclamacién de adhesién a los articulos de fe profesados, pero dicha
adhesién toma unos rasgos verdaderamente inquietantes, pues la atmésfera
que rodea a los maestros parisinos de la Facultad de Artes estd impregnada
por la conviccién de que lo mejor en términos humanos seria estar cercado
por las demostraciones filoséficas, mas que por el régimen de fideista de las
Escrituras. Un cerco de fe limitando el cerco interior de la filosofia asfixiaria
asi las pretensiones veladas de una sierva cansada de estar al servicio de esa
opacidad que la razén impugna. “Forma culta de incredulidad religiosa” 1, el
averroismo radical de Juan de Jandin y de otros maestros de la Facultad de
Artes constituiria un alzamiento en contra del monopolio discursivo teolégico,
administrado eclesialmente.

2.1. La universidad, escenario del vinculo fides-ratio

La universidad, institucién nueva bajo el dominio clerical, no deja de
presentar una fisonomia critica, la cual tiende airse de las manos controladoras
de la Iglesia. Es cierto que el mundo cultural cae bajo la influencia eclesial
y se halla dominado por la ideologfa religiosa, no es menos cierto que la
“Universidad aparece como un érgano de la Cristiandad"", sin embargo, el
espiritu critico que la academia desarrolla en los discipulos y maestros de esa
naciente corporacién mediante el deseo de saber (philosophia), la posesién
del mismo como scientia y habitus del alma y las facultades (facultates) o

9 Cfr. Etienne Gilson, La filosofia en la Edad Media, 2° ed., Madrid, Gredos, 1985, p. 637.

10 Ibid, p. 638. Cfr. Otto H. Pesch, Tomds de Aquino: Limite y grandeza de una teologia medieval, Barcelona, Herder,
1992, p. 166.

11 Paul Vignaux, & pensamiento en la Edad Media, Madrid, FCE, 1999, p. 63.
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riquezas adquiridas por una via disciplinaria que hace las veces de vinculo
espiritual entre maestros y discipulos’?, gestan un cuerpo de conocimientos
no todos en regla con la armonia teolégica que el clero requiere. Regulados
desde fuera, los diversos conocimientos no tienen por qué rebelarse en contra
de una jerarquia epistémica que tiene en su cima al principio, terminus a quo
y terminus ad quem, de toda la creacidn. Es este contexto el que dificilmente
podré sostenerse mediante la simple administracién y control teolégico del
saber. Es decir, el espiritu critico sopla al interior de los muros eclesiasticos
gracias al aliento de nuevos saberes que dificilmente pueden ser armonizados
bajo el paradigma de la subalternacién de las ciencias, en cuyo extremo
superior se encuentra la teologia revelada. Si el espiritu se torna critico, como
afirma Le Goff®3, entonces el estricto control clerical del conocimiento pronto
se saldré de cauce™. Desde el pllpito, sin dudas, pero también desde las
catedras se aspira a gobernar a las almas®®, pero ese gobierno encontrard
al interior de la institucion eclesial sus resistencias y sus limites, en especial
debido al descubrimiento de un nuevo Aristételes, mejor dotado para dar
cuenta de la naturaleza y de la autosuficiencia que ella requiere. En palabras
de Mandonnet', la asimilacion de Aristoteles fue el gran problema intelectual
dels. Xlll, 0 en las de BianchiV, lo que esté en escena es cuénto del patrimonio
filosdfico-cientifico de los paganos puede aceptar la cristiandad. Gloria de
los dominicos ha sido trabajar por el progreso cientifico del medioevo masy
mejor gue ninguna otra orden, como ha sido mérito suyo la cristianizacién de
la ciencia griega, protegiéndose asf la Iglesia de una restauracion extremista
del pensamiento pagano®. El mundo natural recuperado, la physis, desea
hablar con la voz del Estagirita: el homo renatus, sin destruir a Dios, quiere

12 Cfr. E. Gilson, La filosofia. .., p. 513.

13 Cfr. Jacques Le Goff, La civilizacidn del Occidente medieval, Barcelona, Paidds, 1999, p. 12.

14 Aeste punto deseo recordar un texto de Garin relativo a la relacion fraciurada entre el saber de las escuelas y el
Humanismo a la sazon naciente: “... precisamente durante el Humanismo se consolidé una nusva visién del hombre,
madurada al margen de las <<academias>>. (.. .) la teclogia de las escuelas medievales, cuya importancia habia sido
por cierto notable, vefa como se despoblaban sus aulas y como se iba reduciendo el eco de sus ensefianzas” (Eugenio
Garin, Medioevo y Renacimiento, Madrid, Taurus, 2001, pp. 8-9). Las cuestiones magis subtiles quam ufiles van asi
perdiendo importancia, pues en este giro epocal, por causa de la descomposicion de la cosmovision medieval a la
que han contribuido tanto ef averroismo como el nominalismo, el hombre descubre la importancia de su voluntad en fa
transformacién de un mundo hasta entonces inmévil. Con Bacon el imperativo técnico también cobra una relevancia
fundamental, pues el orden existente dado puede admitir dentro de si modificaciones sustanciales que recalen en
beneficio de la humanidad. Entre esta voluntad que doblega y esta naturaleza doblegada ya no caben ni el desierto ni
los parajes de ancha soledad como topoi de delicias paradisiacas (Eremus est paradisus deliciarum). La frase anterior
es de Pedro Damién, mencionada por Garin en op. ¢it, p. 41, nota 3. La conversacion a solas con Dios tiene que dar
paso a una conversacion de la humanidad consigo misma, en adelante trabajando bajo un ideal de autooptimizacion
técnica y bajo la conviccién de que fa voluntad cooperativa supera el solitario fogui cum Deo.

15 Cir. J. Le Goff, ibid., p. 68.

16 Cfr. Pierre Mandonnet, Siger de Brabant et laverroisme fatin au Xille sigcle, Genéve, Slatkine Reprints, 1976, p. 161,

17 Luca Bianchi, Lerore di Aristotele: La polemica contro l'eternita del mondo nel Xill secolo, Firenze, La Nueva ltalia
Editrice, 1984, p. 163.

18 Cfr. ibid., p. 307.
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dar cabida a los derechos de una sensibilidad hasta entonces velada tras un
manto sacramental.

Paris, por obra de esa ficcidn tedrico-historiogréfica llamada translatio
studii, serd el centro intelectual de la cristiandad, ella sera pues il regno per
eccelenza dell’alta cultura, la nuova Atene, la citta dei filosofi”. Con palabras de
Mariani: Parigi era allora il centro del movimento culturale europeo®. Lejanaya
de la cultura monastica, la civilizacidn urbana del medioevo latino vera crecer
dentro de sus entrafas las favorables visperas de las érdenes mendicantes:
De una de ellas surgiréd la figura principal del s. Xlll, quien tendrd como
misién intelectual la concordia y armonizacién de fas normas de su orden, las
directivas de la Iglesia y el progreso de una sociedad enfrentada a nuevas
realidades. Paris, “ciudad dialéctica”?, rociada de estudiantes y profesores
internacionales, serd asi el sitio adecuado para el despliegue de la doctrina
tomista: Parigi ¢, siguiendo a Chenu, il suo posto giusto®. Sin embargo,
para que esa armonia sea posible, y para que una minima secularizacién
arraigue en la naturaleza misma de las cosas, el cristiano ha de buscar una
modulacién entre el cardcter pasajero del mundo histdrico en el que vive
como consecuencia de una culpa original, y la oferta ultraterrena en que se
sanan las contingencias de una physis siempre precaria, oferta segin la cual
somos consortes divinae naturae. Vamos desde la fuga mundi propiamente
monéstica a una afirmacioén relativa del mundo creado que una distincidén no-
escisiva fundamenta. La huida del mundo es manifestacién de un desprecio
de aqguellos hombres por un tipo de realidad transida por la vertibilitas, un
defecto que acompafia la estructura del ente creado: menos atravesada por
el ser y més bien contaminada mednicamente, caracteristica de toda regién
intermedia. AristSteles, que permite esa afirmacidén secundum quid del mundo,
ha de formar parte del alma corporativa de la Iglesia, mas a condicién de ser
asumido de acuerdo a una hermenéutica prudencial: no absolutizando su
doctring, sino relativizandola, acoplédndola de manera adecuada al marco mas
amplio, este si absoluto, del cuerpo doctrinario revelado.

Alejado de sus fuentes primitivas, el cristianismo parece un barco que
ha perdido su rumbo: a la autoridad de Cristo se le han ido sumando otras
autoridades; como en cascada, éstas parecen ir ganando en dignidad, mientras
que el sufrimiento encarnado parece irse borrando de los corazones (;donde
ha detenido su barca el Cristo desnudo que el desnudo creyente tenia que
seguir?), de modo que a los santos se han afadido los padres de la Iglesia, a
éstos, los magistriy doctores, y ahora sumamos, en los fildsofos, a los infieles,

19 Marie-Dominique Chenu, San Tommaso dAquino e la teologia, Totino, Pietro Gribaudi, 1989, p. 20.
20 Ugo Mariani, Scritfori politici agostiniani del secolo X1V, [Firenzel, Libreria Editrice Fiorentina, 1927, p. 2.
21 P Vignaux, op. cff, p. 63.

22 M.-D. Chenu, op.cit, p. 23.
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a fin de extraviar ain mas las fuentes genuinas de la Iglesia. Si, la fe tiene que
reflexionar en si misma, dentro de si misma, pero ese recurso de autoexamen
por medio de intervenciones poco sagradas podria lesionar gravemente
la heredad que nos hemos transmitido como lglesia. Tomas navega inter
scopulos, entre conservadores y revolucionarios. El obispo Tempier, el censor
para entonces, exclama que la posicion del averroismo latino se encuentra
en un trance aporético: dos verdades contradictorias pueden ser afirmadas
simultaneamente®, de manera que una parece ser el limite de la otra y
que cada una debe vivir de su propia relatividad, bien la filoséfica, bien la
teolégica. Esta Aufkldrung avant la lettre del aristotelismo heterodoxo colide
con los limites de su tiempo histérico. Es cierto que Sigerio hallara en la fides
el hospicio adecuado cuando su razén provoque conclusiones inaceptables
para una vision cristiana del mundo, es decir, en situaciones de duda se
debe optar por lo méas seguro, dando lugar a una especie de tuciorismo
epistemoldgico, pero no es menos cierto que esta estrategia por medio de la
cual el pensamiento rinde sus armas ante la ortodoxia no convence a muchos.
Admitida la presencia del griego en la Iglesia, mermadas las prohibiciones que
pesaban sobre su obra, el camino a seguir por un tedlogo como santo Tomas
era el de la méxima integracién posible entre dos universos distintos. En su
circunstancia adverbial®, Tomas se hace de su historia, sin por eso desacreditar
el movimiento teolégico que reconduce el mundo a la fuente de la que partio.
Los ateridos gorriones de Beda deben encontrar en el mundo el anhelado
aposento tibio y lleno de luz, pero también han de poder concebir su origen
y su fin, la dimensién protolégicay la dimensién escatoldgica de la existencia,
sin las cuales encontrarian apenas el no-lugar de un espacio efimero. La
existencia fuera de este mundo no puede ya verse como separada, por mor
de una escisidn radical, de este mundo: la inchoatio vitae eternae no queda
apartada de la misma contingencia, ni la deja de lado en el despliegue de
unas virtudes humanas correctamente orientadas a las virtudes teologales.
Los eventos mundanos constituyen asi el despliegue de la historia salutis,
que ahora se hace en y desde este mundo, y el hombre, por lo tanto, se ve
impulsado a colonizar los confines de su propio exilio.

23 Dicunt enim ea esse vera secundum philosophiam sed non secundum fidem catholicam, quasi sint duae contrariae
verftates (“For they say that those things are true in the light of philosophy but not in the light of the Catholic faith, as
if there were two contrary truths”). Templer citado por Gilson en Dante and Philosophy, New York-Evanston-London,
Harper & Row, 1863.

24 *Lalengua perfecta es inexistente alli donde hay historia o, tal vez, mejor, <<historias>>, es dectr, alli donde ef ser
humano habita su espacio y su tiempo a partir de su inevitable <<condicion adverbial>>". £l hombre, desde hiego,
incapacitado para decretar su extincion o para simplemente saltar sobre ellas, piensa desde sus sombras, gracias a
sus sombras. También los limites estan alli para procurar las condiciones de posibilidad del pensamignto. Las figuras
trascendentales son bajadas de su alto pedestal en nombre de una mas modesta “apertura lingliistica de mundo”,
de un mundo simbdlicamente conformada y de una precomprension que ya siempre nos anteceden. Para ef texto
entrecomillado, Llufs Duch, Estaciones del laberinto. Ensayos de antropologia, Barcelona, Herder, 2004, p. 204,
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Tomas se encuentra ante una razén que en sus excesos podria lesionar
el orden supratemporal de la existencia. Una ciencia desorientada, no asistida
por la Revelacion, produciria unos efectos caducos, llenos de incertidumbre,
vanos e imperfectos®. Sin la Revelacidn, el auténtico terminus ad quem del
hombre permaneceria oculto para siempre. En la época de la técnica, los
resultados de tal proceder estén a la vista. Pero en el medioevo cristiano,
en el cual no es superflua una multiplicidad ordenada?, los fines estén alli
para ser servidos, ya que reconocer y servir a esos fines no redunda sino en
un servicio que el ser humano se hace a si mismo. El miembro cristiano tiene
que ser tributario de la Iglesia, debe ofrecer todas sus posesiones a ella como
admision de su estado de esclavitud, pero ese estado, insiste Egidio Romano,
es mas devocidn que coaccidn, pues por medio de él reciben infinitamente més
de lo que dan?: el horizonte de redencién, la causa final de este movimiento
marcado por el retorno, no hace sino multiplicar los tributos concedidos en
la esfera temporal. Si se pierde el telos de los actos humanos, se pierde de
vista el nudo sapiencial que los integra. Al cristianizar el esquema finalista y
unitario que Aristételes sostenia como metafisico®, la conquista personal de
si mismo (epidosis eis auto) y la conquista comunitaria no se detiene al interior
de la naturaleza: el cumplimiento de la dindmica naturalista no se desacopla
de la trascendencia, epitome y coronacién de la misma physis.

Sin embargo, para algunos, la escoléstica en el intento de conciliar
razén y fe ha dafiado la verdad cristiana, porque ha sustituido la fe por la
razon, la teologia por la filosofia, la caridad y la piedad que salvan por el
orgullo de saber?: |a casa del Sefior, en resumen compendio y cifra, se ha
llenado de idolos. Es decir, en la conciliacién llevada a cabo por algunos
maestros cristianos la que ha perdido es justamente la dimensién religiosa
de la existencia, ocasionando asi un lamentable desorden antropolégico y un
trastorno alin mayor de la voluntad humana. El bautismo de Aristételes también
podria haber significado para la Iglesia la paganizacién de su propia intimidad.
El registro mediador entre fe y razén asumird como recurso metodoldgico
indispensable la creacién de dmbitos de investigacién profana, de acuerdo
a la légica interna de cada discipling, sin intrusiones teoldgicas indebidas en
el interior de cada proceso autonémico. Hay que acoplar las conclusiones de
los saberes profanos a la riqueza del dato revelado: la riesgosa autonomia
producto de las profanae novitates®® se supedita a un tipo de satisfaccién que

Macio Saranyana, “Santo Tomas y san Buenaventura frente al <<mal uso>>". En: Anuario Filosdfico, 1975,
(8), p. 297.
26 Cir. Egidio Romano, # potere della Chigsa, trad. Giovanni Marcoaldi, Roma, Citta Nuova, 2000, Il, 14 (p. 251).
27 Cfr. ibid.
28 Cfr. Roger Labrousse, infroduccion a la filosofia poitica, Buenos Aires, Sudamericana, 1953, p. 131.
29 Cir. £, Gilson, fntroduccion... pp. 15-16.
30 J. Le Goff, op. cit, p. 307.
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no puede estar ni en las cosas transitorias y caducas ni en las conclusiones
que las ciencias temporales aportan al destino humano?'. Asimismo, también
es necesario superar la interpretacién excesivamente alegérica del mundo,
por lo cual en el discurso del Aquinate la naturaleza se libera de sus velos
simbdlico-misticos, transforméandose en una philosophia mundi respaldada
en un aristotelismo que redescubre la plenitud de los valores profanos32. Del
acercamiento cordial entre fe y razén da testimonio el siguiente texto de
Chenu, magnifico e insuperable®: el triunfo de la fe consiste precisamente en
dejar a la razdn la eficacia de las propias leyes, sin ir a parar en la dimensién
apologética y sin querer afiadir alguna cosa a la luz divina.

Aunque existan dos prohibiciones “inofensivas” 3 sobre los libri naturales
de Aristételes (1210 y 1215), este, mediando la Facultad de Artes de la
Universidad de Paris, es ya “duefio de casa”®. En efecto, tanto en santo Tomas
como en Sigerio de Brabante, su adversario, vemos una caracteristica comun:
una orientaciéon exclusivamente racional de su obray la concesién de autonomia
a cada ciencia dentro de su dominio especifico. Con la intervencién de esta
clase de naturalismo, el siglo Xlll se da a la tarea de producir modificaciones
considerables en la vision medieval del hombre. Por cierto —dice Ulimann-no
es casual que Siger de Brabante introdujera, sobre una premisa genuinamente
aristotélica, las formas extremas del naturalismo, dentro de cuyo recinto la
naturaleza del hombre llegé a ser el principio determinante, dejando poco
espacio para el cristiano®. Solo al hombre le ser4 licito guardar las llaves

31 Santo Tomas no necesita huir de la experiencia corriente para hacer experiencia de Dios, a saber, no purga la physis
para encontrar el sendero adecuado hacia lo divino. Por supuesto que la metafisica es una elaboracién ulterior en
torno a la “inmediatez” de los datos que afectan al sujeto cognoscente y constituyen la condicién de posibilidad de
todo saber. No obstante, ef ser alll disponible estd al alcance de todos, y todos son capaces de leer la inteligencia de
fa realidad. La reflexion sobre los datos comunes del ser, sobre lo efectivamente existente, sirve de apoyo para una
especulacion acerca de Dios: una realidad per se inteligible representarfa el camino hacia las entidades superiores
que presiden el orden cosmico medieval. Entonces, la experiencia del ser es de algn modo experiencia de Dios.
Siempre respetando la analogfa entis, con maravillosa simplicidad Tomas contemplara a Dios en la intimidad de todo lo
existente, oportet quod Deus sit in omnibus rebus, et infime (ST, 1, q. 8, a. 1). De allf que, de forma refleja, los agentes
cognoscitivos conocen implicitamente a Dios en aguello que conocen {guod etiam omnia cognoscertiia cognoscunt
implicite Deum in quofibet cognito). Cfr. Tomas de Aquino, Quasstiones disputatae de veritate, 9. 22, a. 2, ad 1. Dis-
ponible en http.//www.corpusthomisticum.org/adv2201.html. Una reflexion de Gilson termina de aclarar la posicion
del Angélico: "Tomas aclara que Dios no esté presente en todas las cosas como si fuera parte de Su Ser o esencia; no
pertenece a la sustancia de ninguna cosa como si fuera uno de sus accidentes. Dios estd presente en todas las cosas
como un agente esta presente sobre o que hace”. (Ftienne Gilson, Elementos de filosofia cristiana, 3° ed., Madrid,
Rialp, 1981, p. 229).

32 Cir. Paolo Grossi, Lordine giuridico mediavale, 11°. ed., Bari, Laterza, 2011, pp. 78-76.

33 Cfr. op. cit, p. 36.

34 Lacondena del 7 de marzo de 1277 es por el contrario, segtin lo manifiesta Van Steenberghen, una solucidn violenta
ala crisis que comenz6 en 1210. Son 219 proposiciones condenadas que alcanzan al aristotelismo fatino en general,
incluyendo al de santo Tomés. "El decreto de 1277 es, ante todo, la reaccion de los eclesiasticos contra la amenaza de!
paganismo y la reaccion tuvo lugar en fa capital intelectual de la cristiandad, porque alf ef peligro se hizo sentir con mucha
més fuerza que en ninguna ofra parte”. Fernand Van Steenberghen, Aristicles en Occidente, Caracas, Tropykos, 1988,
p. 208.

35 Ibid, p. 146,

36 Walter Ullmann, Escritos sobre teoria politica medieval, Buenos Aires, Eudeba, 2003, pp. 59-60.
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que abren las puertas del dia y de la noche. Como escribe Le Goff, “en el
Occidente no entra un solo Aristételes, sino al menos dos: el verdadero y el
de Averroes"¥. Ciertos excesos tedricos son el resultado de la entrada dual
de Aristételes al universo cristiano. El Estagirita del Xill no es el mismo del
Xll, porque, “en primer lugar, es mas completo. Al 16gico que habia conocido
sobre todo el siglo Xll se agrega ahora, gracias a una nueva generacién de
traductores, el fisico, el moralista de la Etica a Nicémaco, el metafisico” ®. La
disposicidon teocéntrica de la vida va siendo suplantada por una orientacién
"naturo-céntrica” ¥. No obstante, la bdsqueda racional encuentra su limite
en las conclusiones que la Revelacién ha establecido. El encuentro entre fe y
razén, entre naturaleza y Gracia, seréd un conflicto cuyo desenlace supondra
ires escenarios:
1. La supresion de la razén y del conjunto de verdades establecidas
naturalmente.
2. La conquista de la fe de parte de la transparencia de la razén.
3. La postulacién de la validez de ambas verdades, que pueden ser
establecidas al mismo tiempo: simul stant.

Gilson y Van Steenberghen opinan que Sigerio de Brabante nunca
profesd la doctrina de la doble verdad. Si existid, no es atribuible a é1*°. Sigerio
como creyente no esta dispuesto a suplantar las verdades de fe por verdades
racionales. Es cierto que el Comentador no habia dudado en declarar que
la verdad, en propiedad, es filoséfica. Sigerio, en contra de la posicién de
Averroes, aun aceptando las doctrinas racionales, en caso de disensiones
intestinas afirma la primacia de la Revelacion®, stella rectrix*? de toda busqueda
filosofica. Las supremas verdades solo entraran al entendimiento humano bajo
la reserva expresa de que este reciba ayuda de lo alto. Pero, esta ayuda no
interviene en las interioridades de una ciencia filoséfica que opera con sus
propios métodos, a partir de los cuales deduce sus propias conclusiones.
Que la fe funcione como lo hace una estrella (stella) que rige (rectrix) un
determinado itinerario significa, por su parte, una externalidad en relaciéon
a la autonomia que pretende para si la dimensidn filosdfica, a saber, aquella
cumple el papel de “principio regulador extrinseco” %, el cual, aun permitiendo
la autonomia cientifica, le sefiala de antemano algunas conclusiones que el
saber humano no deberfa violar. Pero la postura de Sigerio, lejos de admitir
una cierta concordancia dentro de la continuidad fides-ratio, nos anuncia una

37 Jacques Le Goff, Los intelectuales en la Edad Media, Barcelona, Gedisa, 1996, p. 108.

38 Ibid

39 W. Ullmann, Escritos sobre. .., p. 62,

40 Cfr. & Gilson, La filosofia en. ., p. 521; Cir. F, Van Steenberghen, op. ¢it, p. 195,

41 k. Gilson, La flesofia en.. ., p. 521.

42 Jacques Maritain, Los grados del saber: Distinguir para uni, Buenos Aires, Club de Lectores, 1983, p. 485; Cir. E.
Gilson, Infroduccion. .., p. 114,

43 Etienne Gilson, £ espiitu de Ja filosofia medieval, Madrid, Rialp, 1981, p. 41.
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divergencia categdrica entre ambos érdenes: cada uno se mueve dentro de
la ley definida por su propia esencia, sin posibilidad de avenimiento alguno.
Si las verdades de fe se oponen escandalosamente a las verdades de razén,
que el escandalo permanezca mientras la conciencia se refugia al interior
de los dogmas que han sido acufados por la tradicién. La concordancia de
esos drdenes efectivamente distintos entre si serd, mas bien, la tarea de la
filosofia tomista. Ella los unird, distinguiéndolos. Si la razdén no se sostiene en
su ascenso hacia las verdades de fe, se interrumpe el movimiento gradual hacia
lo divino: lo divino o es irracional o es inabordable por el sujeto de la razén
humana; si es irracional, la colisién con la razdn no podia ser mas evidente; si
no lo es, pero es inabordable por la razén natural, entonces no queda ante
la Revelacién més que la actitud humana de asumir mediante sumisién las
férmulas que por autoridad se han establecido.

Segln Tomés una sola es la verdad, y la religidn y la filosofia no hacen
sino expresarla de maneras diferentes, conforme a sus respectivos principios
constitutivos. Hay que preguntarse, pues, por los derechos y la jurisdiccién de
la investigacion filosdfica, sobre la que se han de tomar en cuenta dos aspectos
fundamentales: si creer para comprender es el programa de una filosofia
cristiana, la fe ha de ser minuciosamente deslindada de la ciencia del hombre,
porque esta se halla sometida al tiempo y a la caducidad; y si a la ciencia
profana se la mezcla con la eternidad del dogma, ello limita precisamente
su propio progreso. A la luz de la jerarquizacién de las ciencias, la teologia
seguiréd siendo la ciencia dominante del resto de las ciencias, manteniendo
un cierto control sobre las distintas autonomias del saber. Aunque en santo
Tomas se encuentre el principio epistemoldgico segin el cual un saber halla
sus reglas y método en su objeto propio*, insiste en su conviccién de que
solo existe una sola sabiduria evitando con ello la posible occasio errandi
de una ciencia humana dejada a la libre, tanto arrogante en su comprensién
terrena, como inmodesta en la tarea de escrutar los misterios de la fe. Por
mas que se intente conciliar credibilia et scibilia, tal concordia debe estar
animada por un espiritu reverencial, a saber, es menester la sobriedad en el
saber, sapere ad sobrietatem (Hugo de San Victor), penetrado de modestia
y temor, cum modestia et timore. Por consiguiente, en opinién de Chenu, él
logra unir, mediante pertinentes distinciones, lo que en san Agustin estaba
todavia dividido: la ratio superior (sabiduria) y la ratio inferior {ciencia)®.
Sin el discurso unificador de aquella, la babel producida por los espacios
autonomizados serfa infinita: la subordinacién no es sino el mantenimiento
de la sabiduria, que todavia es Una. Santo Tomas “sabe que su filosofia sera
mmique Chenu, La théologie comme science au Xille siécle, Paris, Librairie Philosophique Vrin, 1969, p.

42.
45 Cir. ibid, p. 97,

107

Iglesia catdlica y fundacioén de las universidades



maés verdadera cuanto mas cristiana sea y que su filosofia serd més cristiana
cuanto mas verdadera sea” %, pues la gracia no anula la naturaleza, sino que
la perfecciona®, llevandola a su més alto cumplimiento. La visién unitaria de
santo Tomds respeta y ordena los diversos elementos del cosmos cristiano,
evitando asi toda conclusién parcial, por eso Passerin puede aplicar a la
concepcién catdlica de vida del cardenal Newman la visién de santo Tomas:
“en todo comienzo ella discierne el fin, y en todo fin el comienzo, en toda
interrupcién la norma, el limite en todo retardo” *8. Un Sigerio herido de
sombras no puede establecer dicha continuidad, ni el asintético esfuerzo de
pensar lo infinito desde una razén debilitada, con lo cual tanto lo postulado
por la fe como lo postulado por la razén parecen permanecer dentro de una
oposicidn inconciliable.

2.2. La doble verdad, jun gesto de libertad profana?

Santo Tomaés enfrenta al adversario sobre su propio terreno, celui de
la philosophie d'Aristote®, argumentando que los errores cometidos por
los maestros latinos, apegados a los comentarios que Averroes hace de
Aristételes, se deben més a una fidelidad de tipo averroista que a una lealtad
al pensamiento del Estagirita. De esta manera, la critica se afinca en la exégesis
que el comentador &rabe hace de los textos aristotélicos, quien no fue tanto
un peripatético, como un corruptor de la filosofia peripatética, qui non tam fuit
peripateticus, quam philosophiae peripateticae depravator’®. La estrategia de
santo Tomas separa a Aristoteles del Comentador. En De unitate intellectus
contra averroistas, santo Tomas la emprende contra Averroes, a quien presenta
como un corruptor de la filosofia aristotélica. Las dificultades suscitadas en la
exégesis de Sigerio a propésito del monopsiquismoyy la eternidad del mundo®
brotan de un apego servil a las lineas que el Comentador escribe sobre los
textos aristotélicos. Aunque la actitud de Sigerio en Gltima instancia sea
respetuosa con su formacién cristiana, Van Steenberghen ve en ella tanto el

46 Etienne Gilson, & tormismo: Introduccion a Ja flosofia de santo Tomés de Aquing, 2° ed., Pamplona, EUNSA, 1989, n.
50.

47 Ci STl g 1,2 8 ad. 2,1, . 65,2 5 la~llae., q. 26, 8, 9; lll, g. 69, a. 8.

48 Alessandro Passerin D'Entreves, “Introduccion”. En: Tomas de Aquino, Escritos polfticos, Caracas, Instituto de Estu-
dios Politicos UCY, 1962, p. 27.

49 Fernand Van Steenberghen, La philosophie au Xille siécle, Louvain-Paris, Publications Universitaires-Béatrice-Nauwe-
laerts, 1966, p. 435.

50 Tomds de Aquino, De unitate intellectus contra Averroistas, ¢. 2, ad finem. Disponible en hitn:/Awww.corpusthomisti-
cum.org/oca.htmi

51 La eternidad del mundo, segln Pietro Olivi, elimina el pecado original, toda vez que suprime al primer hombre y
como consecuencia anula toda la obra de redencion (folli. .. peccatum originale, quia nullum primum hominem ponit
ac per consequens tollit tolum opus redemptionis). Citado por L. Bianchi, ap. cit, p. 169. Otros temas, aparte de la
sternidad del mundo y del monopsiquismo, fueron tratados heterodoxamente: negacion de la providencia divina (Dios
e conoce solamente a sf mismo, no al mundo), afirmacion del determinismo psicoldgico (fa voluntad humana elige
necesariamente), cuestionamiento del libre albedrio; en resumen, esos temas derivaron en la inimputabilidad moral
del ser humano y en fa indiferencia divina, asuntos repugnantes para la conciencia cristiana.
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resultado de los reproches de santo Tomés, como de la condenacién del 10 de
diciembre de 1270%2 El cuestionamiento de Tomés a Sigerio se centra en que
este opta por declarar como necesarias en filosofia conclusiones que sabe se
hallan en abierta contradiccién con su fe. Como escribe Van Steenberghen, si
Sigerio se empecina en esto, entonces es un mal cristiano. Si Averroes habla
en beneficio de la filosofia en detrimento de las verdades religiosas, Sigerio,
en caso de contradiccién, resuelve las disonancias acudiendo a las Escrituras:
ante la duda, la fe, que supera toda razén humana®. La posicién de Sigerio
es, por lo tanto, a lo menos equivoca y en el fondo contradictoria®.

La doble verdad representa, pues, el germen de una insurreccién en
contra del monopolio epistémico y politico de la teologia. La conciliacién
imposible construye un delgado espacio de libertad para las doctrinas
profanas. La autoafirmacién del mundo solo puede lograrse por medio de
un deslinde que separe el dominio sagrado del dominio profano, o que
distancie ambos campos seménticos®. Pero como la razén solo puede ser
movida por la misma razén, y como las premisas teolégicas no pueden ser
despachadas sin mas a la altura de ese horizonte de comprension, la solucién
de ciertos maestros parisinos serd la postulacién de sendos ambitos de
verdades: ambas, pues, simul stant. La geminacion de verdades contradictorias
no es capaz de engendrar un dmbito Iégico superior en el cual resolver el
conflicto expuesto. Y, si lo encuentra, a muy pocos convence. Por aqui, no
obstante, entra de estraperlo la posibilidad de afirmar sociopoliticamente
una organizacion venidera del mundo que no exceda, al menos in principio,
la clave naturalista del pensamiento aristotélico. Dentro del texto de la doble
verdad se incorpora otro texto, ese que clama por dejar la palabra al homo
carnis, ala palabra que una comprensién sacramental del mundo ha reprimido.
El homo renatus no seria ya efecto de un acto sacramental; serfa un hombre
nuevo que ha recuperado su propia dimensién sensible, somética, mundana,

52 Cfr. F. Van Steenberghen, La philosophie au. .., p. 449,

53 Ibid., p. 455. Continta el autor diciendo: fe saini doctsur a raison de dénoncer, chez son adversaie qui se déclare
chrétien, une attiude équivoque. En la escena de los conflictos doctrinales, poco durard el triunfo tomista, aunque luego
Su pensamiento se convierta en una concepcion comun a la Iglesia. Nacida al tiempo en ef s. Xil, los mas de entre los
conservadores haran pronto de ella el objeto de su crftica, y, en nombre de una absoluta frascendencia de la divinidad,
los recursos del pensamiento humano quedaran para siempre borrados de la alta pretension de escrutar lo que obra
bajo la clave de béveda del misterio. La vida intima de Dios vuelve a caer bajo las concesiones autoritarias de la pura fe
(Ockham, v.g.), otorgadas desde lo Alto, antes que bajo el escrutinio de una razén daoblegada. Una mistica unitiva también
intentard en lo sucesivo compensar lo que a la razon va no le estd permitido, ni parciaimente resuelto por ella misma
mediante la figura de la analogia entis creat] et increali, ideada para dar cuenta de fa semejanzay de la desemsjanza enfre
hombre y Dios. El "tremendo Separado” (José Luis Aranguren, & protestantismo yla moral, Barcelona, Peninsula, 1995,
p. 134) inicamente puede ser objeto de una entrega humana sin condiciones, de un salto, de un pathos, acompafiados
de un sacrificio de la inteligencia. Ni siquiera habria que decirlo: en esta atmosfera regida por el absurdo y surcada por la
conciencia de una fisura irreparable finito-infinito no hay cabida para los temas de la filosofia cristiana.

54 Sigerio de Brabante, Quasstiones de anima intellectiva (Appendices). En: P. Mandonnet, op. ¢it, p. 112.

55 Cir. P Mandonnet, op. cit, p. 169.

56 Carlos Pavan, Fides y scientia en el De aslemitate mundi de Boecio de Dacia, Caracas, UCV, 1986, mimeo, p. 93.
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que ha reconocido por fin la corporeidad de su propio saber, negéandose
a trasladarlo simplemente a los espacios donde el lenguaje humano ya no
existe. El hombre, eterno interpelado, Adan y Cristo a la vez®” en expresion
de san Agustin (In Psalm. 70, 2), inmerso en el tiempo, "rescata en la historia
la trascendencia”®. No obstante, para los menos revolucionarios en doctrina,
si en esta nuit intellectuelle® el viador hace un camino distinto al elegido, si
se alberga en una satisfaccion distinta a la prescrita en régimen cristiano, se
le debe enmendar para que marche en verdad hacia la residencia eterna. Si
realiza altos en el itinerario que no son del gusto de la Ultimidad administrada
terrenalmente, si goza del amor desordenado recusando la ordinata dilectio,
si pacta con la supersticién®y la idolatria, queda sujeto a las reprimendas de
una caridad autoritaria.

Para sus detractores, menos siervo de la teologia que de Averroes, Sigerio
de Brabante es espejo de un aprieto: el de la multiplicacién de unos saberes
que, fundados en la ratio, pugnan por deslindarse del monopolio discursivo
inspirado en la fides. Si en el medioevo teolégico del siglo Xl la religidn tiende
a sofocar los intentos de independencia discursiva del dmbito profano, en la
situacion actual, en la idolatria de los medios propia de la era de la técnica,
horizonte epocal omniabarcador, en la contraccion del venerable I6gos amera
razén calculadora®', olvidando la dimensién del I6gos que cuestiona y pide
razones® al interior de una gesta mayéutica que permite la ampliacion de las
perspectivas particulares de los interlocutores, es decir, del olvido del légos
propio de la filosofia, estamos marcados por un apuro de signo contrario, el de
forjar una unidad débil®® en medio de discursos cada vez méas especializados,
ese engarce imprescindible de la dispersion que Aristételes enunciaba como

57 Omnis homo Adam, omnis homo Christus. Citado por Leonardo Boff en fglesia, carisma y poder, 6° ed., Santander,
Sal Terrae, 1992, p. 175

58 fbid, p. 37.

59 Emile Bréhier, La philosophie du Moyen Age, Paris, Editions Albin Michel, 1937, p. lll

60 Cir. Karl Jaspers, Los grandes fitdsofos. Los fundadores del flosofar; Plaidn, Agustin, Kant, Madrid, Tecnos, 2002, p.
137.

61 Cr. Franco Volpi, Heidegger y Aristdteles, Buenos Alres, FCE, 2012, p. 204.

82 .. junto al logos de la tekhne es posible también la existencia de un logos de la praxis en el sentido de la phronesis
y de un Jogos de! theordin en el sentido del praguntar; es declr, del exigir razones y def cuestionar propios del flosofar.
Si nos atenemos a esta diferenciacion v a esta plurivocidad del fogos, podemos pensar que la esencla de la técnica
moderna no es tanto el olvido del ser, sino el alvido del jogos. Ef olvido de un fogos cuyo sentido tiene su fundamento
en la multivocidad del ser y en la pluralidad de mundo v de formas de vida. £l olvido de un logos que en Aristoteles
tuvo su mejor comprension histérica”. F. Volpi, op. ¢it, p. 204.

63 Desaparecidos los puntos de vista priviegiados, sea metafisicos, sea tecldgicos, fa unidad solo puede ser pensada
como Un proceso constituyente desarroliado por los interlocutores de un didlogo siempre inconcluso. Asimismo, cada
unidad parcialmente lograda se encuentra atravesada por fa conviccion fundamental de que no se halla establecida
de una vez y para siempre. Sin embargo, debo afiadir que aun existiendo Dios, el discurso humano sobre £ (teolo-
gia) tampoco podria presumir de haber alcanzado la verdad de su sancia simplicitas: todo discurso elaborado sub
specie hominis acerca de Dios serd siempre un discurso menguado, pues el simbolo no puede agotar la plenitud del
simbolizado, ya que sin duda este es semper maior que el simbolo que aspire a representarlo. Si se produce una

identificacion entre ambos términos obtenemos ora una postura idolatrica, ora una postura fundamentalista. De este
macdo, el proceso hermenéutico acerca de Dios aparece ante nuestros 0jos como una empresa interminable.

Cuadernos UCAB |



pros hen legomenon, y la escoléstica como ordinatio ad unum, el camino hacia
unasola significacién, una unidad focal de significado, la busqueda no-violenta
de una comunidn todavia posible.

2.3. Un horizonte terapéutico como fruto del Dios
desalojado

En los tiempos que corren, la restauracién de la teologia® no puede
parecer a muchos sino una desmesura o el testimonio de una afliccién incapaz
de mantenerse a la altura de su propio horizonte histérico. Erosionadas lafe y
surazon, los dos alimentos y las dos luminarias que brillan en la casa del Sefior,
como las calificé Ledn XIll, la razén sustantiva es desplazada del foco publico
de atencion en virtud del privilegio acordado a la razén funcional. Una sociedad
administrada y un homo planificatus dan la espalda a la razén sustancial, *
un modo de pensamiento que toma en cuenta la moralidad de los fines y la
dignidad humana de los medios usados para conseguirlos” . Exonerada la
academia de la labor de dar cuenta de los personajes transmundanos, ella ha
ido adecuando sus conductas a los dictados homogéneos de una sociedad
globalbasada en el intercambio, de manera que las circunstancias la apartan de
la acribia de la razén en funcién de una mansa adaptacion a lo real: la academia
parece haber permutado la critica humanistica por la simple autoconservacion
(conservatio sui) dentro de un entorno altamente competitivo, obrando una
adaequatio academiae et mercatus. Radicado en la médula de nuestras
sociedades esté el ethos consumista, y asi, como con cierta ironia escribe
Adela Cortina rememorando a san Pablo, en aquest consum “vivim, ens movem
i som™¢, en este consumo vivimos, nos movemos y somos, in eo vivimus, et

64 Cfr. E. Gilson, Introduccion. .., p. 156.

65 Salvador Giner, Sociedad masa: Critica del pensamienio conservador, Barcelona, Peninsula, 1979, P 141, Mas
claramente: una sociedad deberia enfocarse en las personas, en la justicia y en una vida con sentido, mas que en un
crecimiento econdmico que se ha convertido en un fin en si mismo. Al recibir ef Premio Principe de Asturias, Martha
Nussbaum expresd: *... necesitamos una educacién bien fundada en las humanidades para realizar el potencial de
las sociedades que luchan por fa justicla. Las humanidades nos proporcionan conocimientos no solo sobre nosotros
mismos y sobre los demas, sino que nos hacen reflexionar sobre la vuinerabilidad humana v la aspiracion de todo
individuo a fa justicia, y nos evitarfan utifizar pasivamente un concepto técnico, no relacionado con la persona, para
definir cudles son los objetivos de una determinada sociedad.” (Martha C. Nusshaum, intervencicn de la Sra. Martha
C. Nussbaum, Premio Principe de Astunias de Ciencias Sociales, en la Ceremonia de entrega de los Premios Principe
de Asturias 2012, Disponible en http./www.premiosprincipe.es/tiscurso/martha-c-nusshaum-premio-princing-asturias,
himl). Totalitarismo gerencial y tecnocracias envanacidas suelen ladear la importancia de las acciones practicas de
los seres humanos y de los valores que guian a esas précticas, resultando de ello la dindmica que ya nos es familiar;
crecimiento y reproduccion de capital, que a troche y mache “desmaleza” el universo simbélico propio de la ecologia
humana, homogeneizando rostros y paisajes bajo el imperio de la razon funcional v la presion modernizadora. La
consecuencia es el empobrecimiento cultural y la urbanizacion de las diversas semanticas significativas por obra de
un gran lenguaje sistémico que acosa al mundo estructurado narrativamente. Afloran entonces multitudes desdiferen-
ciadas, individuos aislados de sus comunidades emocionales originarias, viviendo ahora en la magna solitudo de los

lugares de paso, alli donde no decanta el vinculo personal ni se da ocasion a la memoria.
66 Adela Cortina, "Qui, que, per queé consumir’. En: Quadems CJ (Consumeixo=Existeixo?), N° 123, febrer 2004, pp.

316 (p. 5).
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movemur, et sumus (Hechos, 17:28). La kritiké tékhne de los griegos¥, que
consistia en la pesquisa de criterios para responder sapiencialmente a una
existencia perpetuamente amenazada, se ha contrafdo a la consolidacién de
respuestas veloces ante las exigencias de un mercado cuyo dinamismo se
ensefiorea de larealidad y de las conciencias. El dominio de larazén se trueca
en su contrario, en el procedimiento eficaz y en la razén del dominio. Una
naturaleza muerta o cosificada es la coartada perfecta para una intervencion
técnica que se autoerige como la soberana del mundo, pero esta soberania
se paga con la sumisién a lainmediatez existente, a los facta bruta a los cuales
hay que adaptarse a toda prisa, sobre los cuales no cae el aguijon socratico
que revele sus entrafias opacas; “en el camino hacia la ciencia moderna los
hombres renuncian al sentido”®, o el sentido se reduce a la superficialidad
del dato, convertido asi en epifania matemética. Lo verdaderamente racional
es adecuarse a las exigencias que esa dindmica entrafia, y, en un ambiente
de vacio axiolégico (Wertvakuum)® y en el de una complejidad sistémica
creciente, el I6gos cuestionador desaparece en razén de su adaptacion
mercantil o reacciona alidndose a fundamentalismos muy poco consistentes
con la razén civica. Moviéndose dentro de un finitismo fundamental’, la

67 Cfr. L. Duch, op. cit, p. 192.

68 Max Horkheimer y Theodor Adorno, Digléctica de la llustracidn, 9° ed., Madrid, Trotta, 2008, p. 61.

69 Cfr. ibid, p. 208.

70 Despreciando todo tipo de angel custodio, el pensamiento postmetafisico apuesta por lo social (nicamente cimenta-
do en sf mismo. Aunque por esta y bajo esta conciencia de no-fundamento podemos estar anie las puertas de orien-
taciones culturales regresivas, caracterizadas por el tribalismo amistado con lo propio y desconfiado con lo extrafio.
Es clerto que ninguna congiencia situada puede invocar universalidad alguna, reduciendo a su propio ethos la medida
de las otras comunidades axiologicas, sin embargo esto tampoco elimina de toda necesidad una vision cosmopolita
que trascienda los limites nacionales sin por elio anularlos. Bl moral point of view no puede autoeximirse del contexto
que regula su peculiar perspectiva, pero tampoco debe permanecer cautivo de effa. De acuerdo, el punto de vista de
Dios serfa ciego si fusse asumido camo una posibilidad humana, como si pudiese hacerse real al margen de nuestra
propia finitud, pero et contexto sociocultural que ya siempre nos antecede es condicion de posibilidad tanto de la
autoconstitucion personal y de la colectiva, que son siempre inseparables, como de una autocritica y de una apertura
a ofros contextos cosmovisionales. De la dialéctica entre Moralitty Sittlichkeit no tendria que obtenerse ni el triunfo
absoluto de Kant ni el de Hegel, sino &l de una cierta conciliacion entre ambos: no habria que permitir ni la tirania de
los contextos ni la de los principios. Con Muguerza: “La mirada moral arroja siempre una vision en perspectiva, pero
la concrecion de dicha perspectiva no nos clausura en ella, impidiéndonos escapar a su angostura, ni mucho menos
nos condena a ver 8l mundo exclusivamente a través de un agujero." (Javier Muguerza, "Los peldafios del cosmopoli-
tismo”. En: R, Aramayo, J. Muguerza y C. Roldan (eds.), La paz y el ideal cosmopolita de la flustracion, Madrid, Tecnos,
1996, pp. 359-360). Brillantemente expresado por Muguerza, €l kantiano es un cosmopolitisme por complejizacion,
no un cosmopolitismo por vaciamiento (cfr. op. cft, p. 363. Puede verse también para este asunto, de Habermas,
Textos y contextos, Barcelona, Ariel, 2001, p. 168). Una acrftica regresion tribal como la mencionada lineas atras
puede tomar un rostro personal y colectivo; pero debido a que semejante regresion bien del yo, bien del nosotros,
se nos hace mas o menas imposible, este tipo de reencantamiento tendria que mantenerse dentro de los limites que
sefiala una cultura laica, razon por la cual no podria derivar en ninguna clase de movimiento fundamentalista. Gracias
a esta precaucion metddica, Habermas (lsrael.. ., p. 188) prescribe a las distintas comunidades de creyentes “la carga
de mantener la secularizacion del saber v el pluralismo de las imégenes de mundo sin menoscabo de sus propias
verdades de fe.” Claro, pero en la traduccion profana y comunicativa de la promesa de salvacion habermasiana ain no
se ve como decidir en case de conflicto entre la verdad de fe y una propuesta secular que la niega o devalla. Ambas
situaciones se muestran inconmensurables: en un trance de este talante el conflicto queda pussto, porque la media-
cion entre sendas experiencias vitales se nos muestra imposible, abriéndose asf de nuevo las vias a un decisionismo
dificit de superar y a una disociacion dentro de la vida personal/colectiva. Para decirlo con Habermas: "un intercambio
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existencia rebota tanto contra el imperio integral de la técnica como contra
la decisidn sobrehumana de mantenerse en el vortice de la nada. Guardian
de sus altas puertas, custodio de sus promesas intramundanas, el ser humano
podria no haber encontrado tras ellas sino la desolacién y el vacio. Como
Dios es socialmente innecesario, ni el hombre escucha ni el kerygma anuncia.
Los momentos del adviento se convierten poco a poco en un recurso mas
del ethos de unos mortales abiertos a la verdad originaria de que no existen
sino ciertos y determinados dioses postmetafisicos, que hay que aprovechar
y adquirir aqui y ahora’”' puesto que no existen ni el viejo Dios ni despéticas
autocomprensiones universalistas, que Dios testamentario y universalismos
vienen a ser casi lo mismo. Veloz como un café instanténeo, el saber efectivo
vuela por encima de las ingenuas especulaciones de los filésofos, pues las
criadas tracias han aumentado en néimero, mientras Dios es suplantado por
un saber cuyo dominio no tiene que esperar por el cumplimiento de una
promesa. Promesa que hoy nos luce agotada. No existen mas los santuarios
del pensamiento, en los que el mismo pensamiento tendria que abrevar en un
eterno retorno. Antes bien, hoy existe el convencimiento, erréneo para Juan
Pablo I, “de que todo debe ser dominado por la técnica”’? La diaconia de la
verdad ha sido estrechada al espacio de la mera doxa, elevando lo efimero
al rango de valor®, mientras a las cuestiones ultimas se les pone sordina: la
metafisica ya no le "ocurre” al ser humano ni este se encuentra abierto a lo

discursivo conducido racionalmente no acaba siempre en un acuerdo (...) el disenso puede resultar persistente.” {J.
Habermas, Fragmentos filosdfica-teoldgicos, Madrid, Trotta, 1999, p. 52). Por ofro lado, la experiencia posmoderna
de la debilitacion (sea del ser, sea de! sujeto} en todos los drdenes puede ser asumida tedricamente, y de manera
mucho mas dificil, practicamente. Que s hayan multiplicado los juegos de lenguaje, asi como fa fibre participacion de
los sujetos al interior de sus distintas semanticas, no significa una automatica disolucion de fas redes ocultas del poder,
ahora actuando a escala global, ni la refativizacién in uno actu de los drdenes sociopoliticos constituidos. La dificultad
de llevar la “debilidad” hasta su praxis concreta consiste precisamente en que apenas se promueva "en toda fa ampli-
tud posible la conciencia del caracter convencional de los 6rdenes simbalicos, se vendria abajo (.. ) toda organizacion
social.” (Franco Crespi, "Ausencia de fundamento y proyecto social’, En: Gianni Vattimo y Pier Aldo Rovatti (eds.), &/
pensamiento débil, 2° ed., Madrid, Catedra, 1990, p. 360). El gran bazar en que nos hemos convertido no significa
nada mas la victoria de cierto tipo de liberalismo a escala global, sino también que el registro regulador de una vida con
sentido o ha desaparecido o ha sido tomado por un orden contractuat que ha mermado otras vertientes discursivas.
No optamos por una elitizacién de los contenidos culturales y politicos, reservados a unos pocos, excluyéndose a los
f10i polloi de dicho proceso; antes bien, se trata de procurar una cierta epistemizacion de la discusion colectiva, que to-
marfa lugar en los distintos espacios de la comunicacién pablico-politica, a fin de articular desde abajo los argumentos
a ser institucionalizados. El felos habermasiano, anulado el gran poder unificador que posefa fa refigion, corre por la via
de una secularizacion encargada de construir drdenes minimos y universales de convivencia penetrados de un sentido
elaborado colectivamente; la relativizacion generalizada de la posmodernidad, enfrascada en compromisos efimeros,
parece apuntar més bien a practicas individuales hedonistas. La trinchera permanente del sujeto posmoderno serfa
un yo desarraigado, puesto en el brete de absolutizar su compulsiva blsqueda de vivencias y entusiasmos a la moda.
Las lealtades caprichosas de cierta militancia posmoderna me parecen el abogado inconsciente de los privilegios
establecidos, e impide ver, parafraseando a Benjamin y Adorno, la luz de la redencion donde esta se requiera.

71 En una socistat seculanizada, com la nostia, fa ningll pensa que la salvacio esta en lalira vida sind que la salvacio ha
d'estar en aquesta vida. No hi ha res més; tot sacaba aqui i cal salvar-se ara, perque i no ens salvem ara després no
hi ha res. Pero en que consisteix la salvacio? Salvacic vol dir "exit”. | en qué es mostra lexit? A. Corting, op. cit, p. 11.

72 loannes Paulus PP. Il, op. cit.

73 Cir. ibid.
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sobrenatural. La nostalgia de cumplimiento claudica ante la inmediatez de la
técnicay de las promesas terapéuticas que no se pierden lejos del horizonte
humano. En la historia occidental, la técnica “puede proponerse controlar
cientfficamente la creacidny nadificacidn del ente ~o sea, controlary promover
lo que en la metafisica tradicional era la obra de Dios~"7%. La muerte y el dolor
que acucian al hombre reposan hogafio en las manos lenitivas de una razén
funcional que al menos en términos ideoldgicos consuela, comprende, cura
y amansa (la distribucién politica de los "bienes técnicos” y de los “bienes
civilizatorios” es un problema de otro linaje, méxime en regiones donde ni
siquiera hay acceso a servicios publicos bésicos). La salvezza di ogni singolo
soltanto all’interno della societa sacra’ ha derivado en una salvacion singular
al interior de una sociedad profana dotada de artilugios que compensan
los quebrantos de una existencia siempre amenazada. En su profunda
conviccién salvifica, la sociedad laica taxonomiza dolencias y remedios,
asigna inequivocamente a cada uno de los males diagnosticados la validez
indiscutible de un determinado medicamento, la desordenada experiencia
se confia a un saber sistemético e infalible, la ciencia es el digital carruaje
de postas al que se encomiendan los anuncios liberadores. Y sin embargo,
aun dado el irrefutable incremento de las terapias, no se ha producido un
sosiego duradero en quienes son sus beneficiarios; en nuestra civilizacién
prescindente la felicidad farmacolégica dura demasiado poco o se oxigena
de tanto en tanto en los secretos gabinetes de los analistas. Pareciera que
no podemos salvarnos de nuestras propias seguridades. Ni huir de nuestros
propios remedios. Se estima que en nuestra civilizacion deicida, “la angustia
aumenta en la misma medida en que se perfeccionan las terapias”’. No nos
lamentemos por la leche derramada: el mundo secular vino para quedarse.
No estoy seguro, empero, de que el desierto que avanza no se encuentre de
nuevo un dia con un Dios andariego que viene de vuelta pues ha finalizado
su exilio.

Entretanto, jquid agendum? jReemprender el camino hacia Canosa?
Escribe Aranguren, citando a Barth y reflexionando sobre el luteranismo,
mantenerse en la fe, "y la fe consiste en el absurdo de creer en la clemencia
de quien a tantos condena y en esperar lo imposible —sperare contra spem,
ohne Hoffnung— a través de la desesperacion. La fe cristiana es la del deus
revelatus; pero supone la terrible experiencia, previa y simultanea, del deus
absconditus””. No obstante, los seres humanos no son mejores que el
atormentado creador del mundo, pues con una risa necia desalojan las tinieblas

74 Emmanuele Severino, £sencia del nihilismo, Madrid, Taurus, 1991, p. 277
75 P Grossi, op. cit, p. 113.

76 E. Severino, op. cit, p. 204.

77 J. L. Aranguren, op. cit, p. 78.
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interioranas, mientras azolvan per fas et per nefas los agujeros dejados atréas por
la Ultimidad de la que se han librado. La autocomprensién antropocéntrica que
ha destituido a la autocomprension cristocéntrica es poco capaz de expurgar
las alienaciones sucesivas de un ser humano despojado de su dimensién
trascendente. Visitando ad placitum las ofertas de los bazares, numerosas y
disponibles, el hombre compone religiones de sustitucién (Ersatzreligionen),
se alberga en satisfacciones temporales, huye de si mismo como de la peste
gracias a la dimension social e institucional de los mecanismos de evasién, ni
siquiera cuando va en su propia busqueda se atreve a alcanzarse, tampoco
desciende al honddn de sus mas intimos escripulos. jHace de si mismo
una pregunta, una magna quaestio, siguiendo el ejemplo de san Agustin?
¢ Quaestio mihi factus sum? Dificilmente. Sus imperativos personales hoy son
otros, fugaces, vanos, ocasion de otras tantas distracciones, vanas, fugaces,
su alma desempalabrada, desarraigada, no se vacia totalmente en la oracién
ni en la alabanza que compromete todo su ser.

3. Conclusiones

Concluyamos entonces: por aquellas visperas secularizadoras del XllI, y
como consecuencia de‘f triunfo posterior de Asis sobre Paris’® (a saber, el triunfo
nominalista” de los seguidores més revolucionarios del poverello), en virtud
de una voluntad humana decidida a plasmar su propia forma a la realidad,
el mismo orden politico fue dejando de ser imagen del orden teolégico, y
la politica no se concibié méas como imitatio Dei®®. Creacién vy libertad del
ser humano erigen para si mismos un pulpito en el cual se honran. Ambas,
platénica y antiplaténicamente a la vez, se emplazan entre el ser y la nada
(metaxy)®', hacen suyo y disponible el mundo, desencantan y modifican el
paisaje epifanico del ser, con lo cual ni el hombre ni lo real presentaran mas

78 Cfr. . Garin, op. cit, p. 26.

79 Elnominalismo serd méas “moderno” en la empresa de levantar un mundo a escala humana, aungue en principio no
estaba animado por una explicita intervencion subjetivista. Mientras ef averroismo latino —o aristotelismo heteradoxo—
sigue pensando el cosmos en términos esencialistas, el nominalismo de los modemi vacia las entrafias del mundo
de sus formas constitutivas en nombre de una omnipotencia que no querria encontrar ante sf ninguna clase de limite:
la metafisica misma debe apartarse de un horizonte contingente redivivo, pues ella representaria para este tipo de
pensamiento un obstaculo para el despliegue de la potentia Del absoluia (y del milagro). En nombre de la fibertad
irrestricta de Dios, y como testimonio de una Trascendencia inintefigible para los conceptos humanos (pues son abso-
lutamente inconmensurables esas dos dimensiones), luego de 1277 la teclogia favorece devotaments la interrupcion
entre tiempo y eternidad. En virtud de una libertad divina sin fronteras, “Guillermo de Occam se oponfa al principio del
aristotelismo arabe: un Dios que actlia por necesidad de naturaleza.” (P. Vignaux, op. ¢if, p. 169). Sin Aristoteles, sin
naturalismos v sin teleologfas, tendré el ser humano que volcarse a su propio mundo rearticulando la unidad no desde
la perspectiva de una ciencia deductiva, sino a través de una ciencia rebajada, partiendo atn méas de fa experiencia,
la induccion v el lenguaje. La unidad posible ya no se encuentra dada ab aetemo dentro de una armonia universal
constituida, sino que esa misma unidad debe ser elaborada desde y por el sujeto epistémico.

80 Cfr. Richard Dubreuil, "Préface”. En: Tomas de Aquino, Petite somme politique: Antologie de texies politiques traduits
et présentss par Denis Sureau, Paris, Pisrre Téqul Editeur, 1997, p. 23,

81 Cfr. £ Severino, op. cit, p. 152.
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nunca un rostro definitivo®. El esse congelado en simismoy el universo de las
esencias en que él se ordena tienen los dias contados. Nomina nuda tenemus.
La metafisica, cuya vocacién era atravesar la superficie, zambulléndose en la
profundidad® de lo real, ha perdido su &mbito de accién, pues el pensamiento
se ha volcado a devaluar las formae rerum, transformandolas en simples
signa rerum®, carteles convencionales que el sujeto coloca sobre el cuello
de las cosas. El campo yermo del esse seré en lo sucesivo intervenido por
una subjetividad en movimiento que impondra su palabra alli donde esta no
haya sido pronunciada. Ha dejado de ser el mundo un sistema inteligible, de
disefio legaliforme, que se revela a si mismo al entendimiento v, a la par, en
esa misma revelacion, el entendimiento se fecunda progresivamente gracias
al ser. Justamente lo contrario ocurria en el pensamiento de Aristételes y de
santo Tomas de Aquino. Aqui "se trata, pues, de que el sistema se impone
al entendimiento, y no de que este imponga uno a los fenémenos”®. La
previa y magnifica elocuencia del ser penetra en el umbral de un mutismo
concluyente: no sobrevive de él ni su razén interiorana ni su misién sacramental.
Las cosas son, pues, solamente res, esto es, cosas, nunca mas signa, o sea,
remisién, reenvio, teofania, posibilidad de retorno, epistrophé; en ellos
el Fundamento es sefialado, abocetado, bosquejado, en suma, amado.
Fundamento autoexpresado en sus signa, en sus mismas res, en favor de
sus res y de sus signa. Y que habitd una vez, propiciamente, entre sus signa
y sus res. La racionalidad interior del esse es derrocada por una racionalidad
venida ab extra, extinguiendo tanto la esperanza de Providencia como la de
Redencidn. Por asi decir, en adelante la voluntad humana tendra la misién de
informar al esse, cuya palabra le ha sido retirada. Por supuesto, si el origoya no
existe, no puede haber tampoco un retorno ad fontes. El témog vontée cobra
con ello la apariencia de un pueblo fantasma, producto de la demencia de
los despreciadores del cuerpo, visitado por unos pocos filésofos, tedlogos y
poetas, apenas. La nostalgia de unidad no es todavia un acto fallido, porque
la Revelacion continta siendo el mapa que nos encamina hacia un Dios lejano,
muy lejano. Posteriormente, acabado de una buena vez el platonismo para
la plebe, la ciudad terrena se acomodaria en lo sucesivo a los requisitos de

82 Cfr. E. Garin, op. cit, p. 32.

83 Cir. Jirgen Habermas, Pensamiento postmetafisico, Madrid, Taurus, 1990, p. 159.
84 Cir. ibid, p. 41.

85 Frederick Copleston, £ pensamiento de santo Tomds, México, FCE, 1976, p. 55.
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tal (des)orden, hasta que un dia® no sintié la necesidad de retornar a Dios.
Este dej¢ de ser el fin Gltimo® y la redencién definitiva de hombre y mundo.

86 Este dia llegd hace bastante rato hasta nosotros. £n este paraje de valores moribundos y amedio sustituir, ciega nuestra
mirada ante el porventr, y obra de un dios atormentado el mundo (Cfr. Friedrich Nietzsche, Asi habld Zaratustra, 9° ed.,
Madrid, Alianza, 1981, p. 56), quiero hacer mias las siguientes palabras de Yolpi: *La modernidad parece haber llegado
a un estado que podria definirse como una crisis de aufodescripeion’. (Fn cursivas en el original. Heideggery..., op. oit,
p. 203, Véase también fa p. 205). JNur ein Gott kann uns noch retien? No quiero dejar las Ulimas palabras de este
trabajo al pensador alemén cuya grandeza, como dirfa Habermas, atn nos deja perplejos. De este modo, la prognosis
en medio de las tinieblas de nuestro mundo "post” radicara en olra voz, en ofra promesa, en ofro espacio retorico; a la
dificultad de autodescripcion bien se la podria casar con aquelio que Steiner escribia a propdsito de nuestras fensiones
existenciales: "Nos sentimos enredados constantemente en una urdimbre de crisis qgue nos flagela” (G. Steiner, £n e/
castillo de Barba Az, Barcelona, Gedisa, 2006, p. 127), como consecusncia de un Dios que se ha marchado (més bien,
lo hemos expulsado de nuestras vidas) o desecado hasta la muerte. Wohin ist Gott? rief er, ich will es euch sagen! Wir
haben ihn getbtet —ihrund ich! Wir alle sind seine Mérder! Pero con Steiner de nuevo (p. 178), "No podsmos volvernos
atrés. No podemos permitimos los sueios de no saber”.

87 Cir. R. Dubreull, op. cit, p. 29.
117 I

Iglesia catélica y fundacion de las universidades



