PRESENTACION

José Gomez Caffarena

El presente volumen ha sido preparado para la imprenta escasamente en
el plazo de un afio. Ello hace obligada una mayor expresion de gratitud
para los colaboradores.

La gratitud debe en primer lugar dirigirse a los doctores Mauricio
Beuchot y Juan Carlos Scannone, que han coordinado la colaboracién
iberoamericana. A la admirable disposicion manifestada desde el primer
momento y a lo largo de las diversas incidencias posteriores hay que agre-
gar en su alabanza el logro de unas excelentes monografias en lo que puede
considerarse un tiempo récord.

El plan general del volumen puede ser lo mds impugnable. De él me
siento personalmente responsable y quizd solo puedo alegar en defensa
que hube de confeccionarlo en pocos dias y con pocas posibilidades de
consulta, dados los plazos que se me dieron. Quizd puede también ser
que, benévolamente, se lo aprecie como uno de los posibles. Con defi-
ciencias, sin duda. Pero en una situacion en la que cualquier otro plan
pensable —entre los que, sin duda, habria mejores— también habria de
tener alguna deficiencia.

Los pies forzados eran muchos. Ante todo, el limite de extensién glo-
bal del volumen, establecido para toda la coleccién. También el limite
de monografias: catorce (ademas de la introductoria); un limite en el que
me he permitido una relajacién al desdoblar la relativa a «Religiosidad
popular y magia». Me parecio preferible, en el tema «religion», no redu-
cir el nimero de aportaciones, para obtener el maximo de puntos de vista
posiblemente contrastantes.

Atender a la peculiaridad ibérica e iberoamericana me parecid exigir
una primera serie de monografias prevalentemente descriptivas de lo que
es la realidad, pasada y presente, del hecho religioso en ese area geocul-
tural. Algunos de los titulos de esta primera serie descriptiva eran abso-
lutamente indudables: la religion ibérica, religiones precolombinas, sin-
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cretismos latinoamericanos, religiosidad popular y magia (a ambos lados
del Atlantico). Me pareci6 también imprescindible un estudio de esa apor-
tacion latinoamericana que se ha hecho recientemente bajo la consigna
«liberacion». Y, correlativamente, otro estudio sobre lo que las sociolo-
gias de la religion colocan frecuentemente bajo el epigrafe «seculariza-
cion» (algo que ha de pensarse mds verificado en el sector europeo de
la comunidad de lenguas ibéricas, pero no ausente en el sector americano).

El resto del volumen debia abordar ciertas categorias bdsicas de lo
religioso y asimismo las mas esenciales cuestiones metodologicas relati-
vas a su estudio. Aqui es donde mdas duda cabia al elegir. Busqué tépicos
de innegable vigencia sin pretension de exhaustividad. Asi: «experien-
cia, simbolica, lenguaje, racionalidad, criticas filosoficas...». Cabian, sin
duda, mas; y, sobre todo, otros acentos. Lo tnico claro es que no cabia
todo. Me parecieron insustituibles algunas consideraciones mas meto-
dologicas y epistemoldgicas. Son las que cierran el volumen: «Etica, esté-
tica y religion», «Filosofia de la religién y sentido de la vida», «Teolo-
gia, filosofia y ciencias de la religion».

La presente Enciclopedia es filoséfica. Conforme a ello, creo que es
«filosofia de la religion» el género bajo el cual habia de encuadrarse el
volumen. Aunque no se repita expresamente, es filosofico el estilo del
discurso; como es la filosofia el ambito académico en que se encuadran
profesionalmente los autores. Lo filoséfico, entiendo, debe tomarse con
amplitud, y gana con ello.

Dos observaciones finales. Se han respetado totalmente las peculiari-
dades de cada contribucion, con la sola excepcion de la homologacion
requerida por la Enciclopedia para el modo de citar. Si es menor el numero
de colaboradores americanos que el de espafioles, se debe s6lo al condi-
cionamiento temporal (urgencia) y local (ubicacion del coordinador prin-
cipal).
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INTRODUCCION

José Gémez Caffarena

Habia mas de un modo de enfocar una monografia introductoria a este
volumen. He preferido escribirla cuando habia ya podido leer las mono-
grafias en que los diversos autores habian realizado el proyecto inicial.
No con la idea de convertir mi escrito en una especie de epilogo (glosa
comparativa de resultados), pero si, al menos, para que la «introduccién»
no lo fuera solo al tema en abstracto sino tamblen, de algin modo, al
desarrollo concreto que el lector toma en sus manos.

Tal opcidon me aconseja también una estructura: 1) partir de algu-
nas breves observaciones sobre las peculiaridades que presenta esta «filo-
sofia iberoamericana de la religiéon» y sobre lo que puede tener de dife-
rencial; para 2) ir desde ahi a consideraciones mds generales sobre lo
que el hecho religioso significa en si mismo y en nuestras actuales cultu-
ras, asi como sobre lo que cabe conjeturar acerca de su futuro.

I. SOBRE LA IMAGEN RESULTANTE DEL VOLUMEN

Me fijaré sucesivamente en dos puntos. Ante todo, en la imagen de la «reli-
gion», a que todo se refiere, sea de modo descriptivo en algunos estudios,
sea como ultimo referente de los estudios mds teodricos. Aniadiré otras refle-
xiones sobre la imagen que me parece dan los estudios que hemos dedi-
cado a la religion quienes hemos redactado el volumen; sobre lo que (a
través de ellos) cabe pensar de una «filosofia iberoamericana de la religion».

1. Dualidades en la imagen de la «religion»
Creo que el rasgo que mds llamaria la atencion a un lector culturalmente
lejano seria la heterogeneidad del referente. Quien tuviera que hacerse

una primera idea de qué es «religion» a partir de los escritos del volu-
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men, quedaria posiblemente perplejo. Es muy neta la dualidad existente
entre las creencias y practicas que llevaron a América los colonizadores
ibéricos cristianos y las creencias y practicas reconstruibles de los pue-
blos sometidos a la colonizacidn en lo que tenian de analogia funcional
con aquellas.

La impresion es perfectamente comprensible y responde a la historia
y a lo que cabia esperar de un proceso de colonizacién. En el choque
de culturas, habia de prevalecer, como de hecho ha prevalecido, la «reli-
gion» llevada por los conquistadores ibéricos. Desde este punto de vista,
el fenémeno sin duda mas interesante es el constituido por los sincretis-
mos, esas supervivencias de elementos precolombinos hoy todavia flore-
cientes. No habra que magnificar el fenémeno, que tiene, después de todo,
dimensiones reducidas. Es, en todo caso, el que mds aboga por el acierto
de hablar genéricamente de «religion», a pesar de lo saliente de la duali-
dad que acabo de destacar.

Si relacionamos esa dualidad con lo que conocemos de la historia reli-
giosa de la humanidad en otros lugares y tiempos, parece obvio encon-
trar una homologia de las religiones de las grandes culturas precolombi-
nas y los politeismos de las grandes culturas historicas del «Oriente medio»
y de los pueblos indoeuropeos (Eliade, 1978, I, 73ss. 203ss.). El cristia-
nismo de los colonizadores era, en camblo una religion «post-axial»
(Hick, 1989, 33; para la nocién de «tiempo- e;e»,]aspers, 1968, 19ss.);
con lo que ello implica de mayor relevancia del polo altimo unitario del
ambito «sagrado» (llamémoslo «Misterio», cf. Martin Velasco, 1978,
131ss.) y mayor transparencia de las hierofanias.

Es del mayor interés la pregunta por la peculiaridad del cristianismo
hispanico de finales del siglo Xv, con su reciente conciencia neorracial
(cuyo influjo en la —doble y antagénica— mentalidad del enfoque de
la relacién al indio por parte de los colonizadores destaca tan sugestiva-
mente el primer estudio de este volumen). Seria necesaria la compara-
cién con la mentalidad y comportamientos de los otros grupos cristianos
colonizadores de la América septentrional. Sospecho que las diferencias
advertibles en el estilo de la colonizacion (por ejemplo, la simbiosis racial
mayor en la colonizacién ibérica que en las otras) apelan para su com-
prension a una red mas compleja de variables que las reconducibles a
la peculiaridad religiosa.

En todo caso, si la dualidad que primero llama la atencion es la que
contrapone la «religion» de los colonizadores a la de los pueblos que fue-
ron colonizados, acaba quiza haciéndose a la larga mds relevante otra
dualidad religiosa que aparece en las descripciones y que aparece tam-
bién, de modo mds implicito, a través de las alusiones de no pocos de
los estudios. Es la dualidad entre la «religién popular» y la que, por con-
traste con ella, podriamos llamar «religiéon minoritaria».

Es una dualidad que se remonta a muy antiguo en el 4mbito cristiano
y que, probablemente, encuentra analogias en otros dmbitos culturales.
Pero que, sin duda, ha sido reforzada progresivamente en los dos ulti-
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mos siglos como consecuencia del fenémeno que llamamos «Ilustracién»
y del multiple impacto (retrasado pero real) de ésta en las conciencias
y las instituciones cristianas del ambito cultural «occidental», un impacto
diferenciado y diferenciador.

Quiza al final pueda ocurrir que una referencia —soélo latente en la
mayoria de los casos— a la Ilustracion sea clave importante para com-
prender la peculiaridad diferenciada de «religion» en unos y otros escri-
tos; asi como ciertas diferencias valorativas que pueden advertirse bajo
la comun busqueda de objetividad por los autores. La «religiosidad popu-
lar», diriase, reaproxima algo los términos de la dualidad histdrica antes
conmemorada. Ciertos rasgos «populares» del mundo cristiano ibérico
actual no distardn, probablemente, tanto de los homélogos latinoameri-
canos (incluso alli donde éstos dejarian entrever huellas de tradiciones
religiosas precolombinas) cuanto pueden distar del «cristianismo purifi-
cado» de los tedlogos recientes.

Esto que acabo de decir tiene ya cierta relacion con el segundo tipo
de observaciones iniciales que me parecia oportuno hacer.

2. La imagen de los autores

¢Qué «filosofia de la religién» presentamos? Mi impresion, al intentar
responder a esta pregunta, es la de que prevalece una basica homogenei-
dad. Aunque se adivinen valoraciones diversas respecto a la religion y aun-
que aparezcan claras diversidades metodicas y epistemoldgicas provenientes
de la diversa especializacion, quiza pueden los autores del volumen encon-
trarse prevalentemente coincidentes en ser «occidentales ilustrados».

Quiero con esa denominacion indicar dos cosas. La primera es que
no me resulta claramente perceptible una diferencia entre los de uno y
otro lado del Atlantico. La segunda, que no encuentro que lo que aqui
se escribe sea muy diverso de lo que hubieran escrito sobre estos temas
Otros autores europeos O norteamericanos.

A un oriental (u orientalista) que lea el volumen', le saltara proba-
blemente a la vista con fuerza que el horizonte general de referencia es
la tradicidn religiosa cristiana o, en cualquier caso, monoteista. Sélo por
excepcion aparecen ampliaciones de ese horizonte; y aun entonces con
el filtro de la comprensién reflexiva de la tradicion cultural del Occidente
ilustrado. La voluntad de comprensién hacia la religion popular es ella
misma voluntad ilustrada. Y la mayor aproximacién de lo cristiano a
lo ilustrado se encuentra quiza en los escritos donde también se adivina
mds cercania personal a esa religion purificada.

Pero quiza nada es tan elocuente como una revision de las deudas
intelectuales tal como quedan atestiguadas por los elencos bibliograficos

1. Pienso, por ejemplo, en Raimon Panikkar (cf. Anthropos, 1985); y confieso me resultaba nece-
sario que al menos con esta evocacidon quedara mencionado en el volumen el mas universalmente cono-
cido de los fil6sofos de la religion de habla hispana.
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que cierran las monografias. Con excepcion de las cuatro expresa y exclu-
sivamente dedicadas a descripcion de la realidad religiosa latinoameri-
cana (donde, naturalmente, las referencias bibliograficas latinoamerica-
nas son abrumadoramente mayoritarias), la dominancia es europea vy,
dentro de ella, es muy marcada la ventaja germanica.

¢Habra que concluir la inexistencia de una peculiaridad de la filoso-
fia de la religion que se hace en los paises de hablas ibéricas? No necesa-
riamente; quiza pueden destacarse ciertos rasgos comunes que permitan
hablar de un «aire de familia». Ser4, en todo caso, aconsejable no reivin-
dicar, en conjunto, mucha originalidad. Y valga recordar que el proyecto
de la presente Enciclopedia no pretendia tal originalidad ni tampoco daba
por supuesto que fuera a emerger un perfil muy singular del pensamiento
filoséfico elaborado en nuestras lenguas. Queria, simplemente, darle una
oportunidad de encuentro e intercambio. Y que recibieran especial aten-
cién «las repercusiones que el tema que se esté tratando haya tenido en
la filosofia ». En el caso de la religion, el modo obvio de
atender a esta recomendacion era el prestar atencidn descriptiva a las pecu-
liaridades que el fendmeno religioso ha tenido en nuestras culturas. No
debe extranar que las consideraciones mas tedricas se revelen mas sim-
plemente cercanas a las de otros filésofos occidentales.

[I. SOBRE EL HECHO RELIGIOSO Y SU PREVISIBLE FUTURO
ENTRE NOSOTROS

Mejor que repetir aqui lo que he escrito recientemente sobre los enfo-
ques y tareas de la «filosofia de la religion» (Gémez Caffarena, 1990),
me ha parecido oportuno intentar completar el cometido de esta breve
monografia introductoria esbozando algunas reflexiones filos6ficas sobre
el hecho religioso, que rimen con las monografias tematicas del volumen
y que participen también de ese «aire de familia» que he sugerido puede
encontrarse en ellas.

1. Bisqueda de sentido global

Comencé antes subrayando la fuerte impresion de dualidad que puede
causar la descripcion de las formas como se ha presentado en la historia
de nuestros pueblos eso que llamamos «religién». Pero creo que la refle-
xi6n filosofica puede remontar ese obstaculo y encontrar lo comun: el
ser humano, tanto en su vida individual como en la social, busca sentido
global.

Esta expresion a que acudo nos es hoy muy familiar; y, sin ser priva-
tiva, quiza puede tenerse por una manera particularmente ibérica de con-
cebir la razén de ser de lo religioso. Podria decirse que, si un filésofo
de la religién original ha dado Espana, ha sido Miguel de Unamuno; y
para él la religion, cabe resumir, era precisamente busqueda de sentido

16



INTRODUCCION

de cara a la amenaza angustiante de la muerte. Por mi parte, querria enten-
der la expresion con alguna mayor amplitud. Entiendo que puede reco-
ger lo que hay de verdad en la tan citada afirmacion de Lucrecio, «el temor
hizo a los dioses». Pero que alude también a vivencias y aspiraciones
humanas mas generosas, como la admiracién adorativa ante la majestad
de lo real y el deseo de que sea inteligible y benéfico, mds alld de sus
aspectos terribles.

Seria ingenuo vy fallido el intento de una definicién exacta de lo que
se quiere decir con «busqueda de sentido global». Cabe quiza aproxi-
marse algo mds, a partir de las insinuaciones recién hechas, advirtiendo
que se parte de experiencias concretas de «hallazgo de sentido» (realiza-
cién feliz de algo deseado) o su contrario (frustracion del deseo). Ellas
nos revelan como «seres de deseo». Y desde ahi se hace inteligible lo que,
como resultado de una extrapolacion, quiere decirse cuando se habla de
ssentido global». Obviamente, lo que se dice no es que eso siempre se
encuentre, sino que se busca. Tal busqueda es humana; podra, por otra
parte, darse de formas muy varias —quiza no todas estrictamente «reli-
giosas»—. A lo mejor, valdria expresar todo mas abstractamente asi: el
ser humano busca que la realidad sea dltimamente valiosa, o que sus valo-
res tengan un ultimo respaldo real.

¢Da lo dicho por si solo cuenta del hecho religioso? Quiza mas facil-
mente si, al elemento basico que vengo destacando —«busqueda de sen-
tido global»—, afiadimos aquella distincién que sugirié en 1932 Henri
Bergson con su hipotesis de las «dos fuentes». Tanto lo religioso como
lo moral, que a este efecto se parifican, presentan en los fenémenos con-
cretos que conocemos vestigios de un doble origen antropolégico. Lo
moral puede ser constriccidn o atractivo. Lo religioso puede ser recurso
defensivo o conciencia de superacion. Para que esta hipotesis resulte plau-
sible, es muy importante no se desatienda la insistencia de su autor en
que los fenémenos (morales y religiosos) que conocemos son siempre mix-
tos. La «segunda fuente» (moral abierta, religiosidad dindmica) ha tenido,
si, momentos histdricos de fuerte eclosion en personalidades excepcio-
nales. Ellas han dejado como herencia histdrica enteras tradiciones; pero
en las que el impulso del «fundador» s6lo lograba trasformar un poco
lo preyacente, quedando, mds bien, reabsorbido en ello; aunque, a su
vez, suscitando ulteriores retornos trasformadores...

La hipétesis bergsoniana resulta particularmente sugestiva cuando se
considera en su totalidad la historia religiosa de la humanidad. Con ella
es mas ficil dar cuenta del hecho de que, junto a las religiones étnicas,
ancestrales y anénimas, existan (desde el «tiempo-eje», a que ya antes
aludi, siglos viI-v antes de nuestra era) «religiones fundadas» (cf. Bian-
chi, 1987, 404ss.), que son precisamente las que tienden a prevalecer y
muestran aun hoy mayor vitalidad. En cada tradicidn, la adscripcion es,
en principio, personal; y se podria razonar por adhesion a la persona
del «fundador» (con quien el «seguidor» se siente afin en la concepcion
del sentido global).
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La aplicacién de este esquema a la comprension de la «dualidad» reli-
giosa a que antes me referi como hecho patente en la colonizacion de
Iberoamérica podria tener ventajas. Pero, obviamente, s6lo podra hacerse
con importantes reservas y matizaciones; que, sin embargo, le dejarian
aun una capacidad aclarativa. La religion cristiana catdlica de los con-
quistadores tenia también mucho de «religion estatica» (prevalencia del
temor, busqueda de seguridades, recursos supersticiosos... y, sobre todo,
neo-nacionalismo y recaida en lo étnico). Llevaba, sin embargo, un ger-
men diverso, «dinamico», capaz ademas de expresion simbodlica muy sim-
ple y comprensible: «Dios es Padre de todos, todos somos hermanos».

Quiza desde una conceptuacion asi se hace mads facilmente inteligible
el que, junto a la catequizacion vinculada al poder conquistador, lo més
genuino del mensaje que los catequistas trasmitian suscitara pronto en
los mds sensibles de ellos la protesta contra la opresion de los pueblos
colonizados.

Podria también desde ahi quedar iluminado el actual brote, tan vital
y original, de los movimientos de «liberacién», una vez removido con
el Concilio Vaticano II parte del lastre de «religion estatica» presente siem-
pre en la tradicién cat6lica. Pero, como es obvio, estos hechos recientes
requieren también explicaciones mas circunstanciadas.

2. Sobre el futuro de la religién en nuestras culturas

No voy a tratar, por supuesto, de lanzarme a ningun tipo de vaticinios;
algo que seria ingenuo en demasia. Pero pienso que entra en la compe-
tencia de la reflexion filosoéfica esbozar qué lineas de desarrollo resultan
verosimiles si son correctos los andlisis presentados.

Trataré sucesivamente estos CInco puntos:

a) Permanencia de la busqueda de sentido.

b) Pervivencia de la religiosidad popular.

¢) Futuro previsible de las formas de religion renovada (minoritaria).

d) Alternativas no religiosas en la busqueda de sentido.

e) Funcion de la filosofia de la religion en estos procesos.

a) Permanencia de la busqueda de sentido

Es, por una parte, lo mas esencial de cuanto se puede decir; es, por otra,
lo mas seguro. Que los «seres de deseo» que somos los humanos no desis-
tiremos en nuestra aforanza de un «sentido global» es, supuesta la nocion
que antes di de éste, algo casi tautoldgico (aunque no simplemente, puesto
que incluye la presunciéon de una extrapolacion).

A quien encontrara dificultad en admitirlo, quiza solo habria que
recordarle que «busqueda» no significa «encuentro»; que la busqueda
puede adoptar formas tan ajenas a lo que mds espontdneamente llama-
mos «religioso» como son las que reviste en las religiones misticas y sapien-
ciales del Oriente, incluida la «salvaciéon» que el estricto budismo (thera-
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vada) propone por renuncia a todo deseo (concreto); y que también admiti
ya que puede haber formas no propiamente religiosas de busqueda.

Tendria sélo que afiadir aun que tampoco pretendo con mi afirma-
cién que haya de ser igualmente intensa la busqueda de sentido en todos
los individuos humanos; y que la civilizacion tecnolédgica puede de varias
maneras desviar u obstaculizar esa «extrapolacién» a que me he referido.
Por lo cual, como es patente, en sociedades altamente tecnologizadas crece
una tipica «indiferencia». Mi afirmacion, orillando diversas problemati-
cas mas sutiles que pueden plantearse, mira de un modo general a una
«permanencia en nuestras culturas», tomdndolas como conjuntos socia-
les y para el futuro del que puede ser razonable hablar.

b) Pervivencia de la religiosidad popular

Es ésta una primera aplicacion, aquella que, con toda probabilidad,
encontrard menos objeciones, porque es la que menos teoria necesita en
su apoyo. Es perceptible una como inercia de las creencias y «devocio-
nes» populares y de sus institucionalizaciones espontdneas, inercia tanto
mayor cuanto mds espontaneas son éstas. No valen contra ellas las criti-
cas ilustradas; y poco es lo que pueden en su intervencidn las mismas
reglamentaciones mas «oficiales» de la autoridad eclesiastica.

Quiza cabe comentar, desde las reflexiones que he hecho antes, que la
fuerza de la religiosidad popular esta precisamente alli donde la filosofia senala
su debilidad: en la prevalencia de lo que Bergson llam¢ «primera fuente».
Todo queda mas cerca del plexo de temores y esperanzas concretas que cons-
tituyen la vida cotidiana de los humanos. El filésofo tendra, incluso, su difi-
cultad para encontrar realizada la nocion de una extrapolacion hacia el «sen-
tido global»; la hay, pero muy revestida de busquedas dirigidas a objetivos
de «sentido» muy determinados: la evitacion de tales o cuales males o peli-
gros, la obtencion de tales o cuales metas del deseo. La cercania de lo reli-
gioso a lo mdgico es casi inevitable; y, aunque el fenomendlogo distinga ted-
ricamente las dos actitudes, encontrando «intento de dominio» en la magia
(cf. Martin Velasco, 1978, 174ss.), el antropdlogo que estudia rituales y creen-
cias concretas apenas verd el modo de aplicar la distincion.

Otra fuerza de la religion popular puede también no estar lejos de lo
que teoricamente es debilidad: la vinculacion social particularista (étnica,
regional, grupal). La virtualidad social legitimadora que el socidélogo reco-
noce a la religion como cohesionante de las sociedades se ejerce en lo con-
creto. Frente a lo constatable de sus efectos —hoy tan patentes en muchas
zonas del mundo— poco es lo que pareceran tener de eficacia las llamadas
de la religiosidad «dinamica» a la solidaridad y la fraternidad universales.

¢) Futuro previsible de las formas de religion renovada

Pero, si es mas obvio (como acabo de decir) lo que puede conjeturarse
sobre la pervivencia de la religiosidad popular, ello no implica un vere-
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dicto desfavorable sobre el futuro de las formas renovadas, minoritarias.
En la tradicién del cristianismo, los movimientos renovadores (de mayor
o menor alcance) se han dado con frecuencia, hasta constituir una cons-
tante de esa historia. Parecen atestiguar la conciencia de una cierta impo-
sibilidad de acoger plenamente el germen inicial —lo que avalaria la hipé-
tesis bergsoniana de una «segunda fuente»—.

«Vuelta a los origenes» ha sido la mds esencial consigna de esos movi-
mientos renovadores. Pero hay que reconocer que ello no ha implicado
en conjunto lo que hoy llamamos «fundamentalismo»: un retorno litera-
lista a los textos. Una segunda consigna, menos frecuentemente formu-
lada pero muy perceptible en ciertos momentos, ha pedido «adapracion
al progreso humano».

Aunque la actitud inicialmente generalizada y la postura oficial ante
la [lustracién moderna fue al comienzo de rechazo, importantes minorias
cristianas —las mismas que han buscado un cristianismo mds puro y fiel
a los origenes— han acabado incorporando gran parte de la [lustracion.
Ha sido, concretamente, espectacular el esfuerzo de reinterpretacion lle-
vado a cabo por la critica biblica y la consiguiente teologia para lograr
una comprension de lo cristiano en que la fe no dejara de ser «razonable».

Es bien sabido que esta adaptacion al progreso no ha sido favorecida
desde las instancias oficiales de las iglesias, sobre todo de la catélica. En
algunos momentos (por ejemplo, a comienzos de nuestro siglo) la ten-
sion del tradicionalismo oficial y los pioneros renovadores fue grande.
Con mas perspectiva cabe, no obstante, hacerse la filosofia de que la dia-
léctica acaba a la larga resolviéndose a favor de la renovacion.

¢Es aconsejable, en razén del gran peso que en lo cristiano tiene la
organizacion eclesial, establecer una categoria de «cristianismo eclesids-
tico», tipoldgicamente contrapuesto al «popular» y a los renovados (mino-
ritarios)? Asi lo ha propuesto Fierro (1982, 95ss.). Puede ser util a efec-
tos descriptivos: tal cristianismo primaria la sumision a la autoridad y
la concepcién del «sentido» («salvacion») como algo a obtener por las
practicas rituales. Pero pienso que va mds al fondo la tipificacion dual
que estoy proponiendo. La organizacion eclesial es habitable por ambas
tendencias; cada vez menos las rechazard, va mds bien reconociendo un
pluralismo interno, reflejo del mds general pluralismo social. La autori-
dad eclesiastica que, como ya noté, no estd sin mas con la religiosidad
popular, la cultiva como indispensable clientela; pero reconoce también,
al menos tacitamente lo imprescindible de los grupos renovadores. Estos,
por su parte, suelen hoy apreciar la acogida y no propenden al cisma.

La mayor cuestion respecto al futuro de esta religion renovada esta
quiza en ella misma. Vive de una tensiéon no fécil entre sus consignas
de fidelidad a lo originario y adaptacion a lo presente. ¢Podra alimentar
una real vitalidad fuera de momentos excepcionales? Esta pregunta podria
ir vinculada a esta otra: ¢qué posibilidades reales de auténtica experien-
cia religiosa hay para el hombre actual? (Sobre todo, alli donde haya de
tratarse de algo propiamente hierofanico, algo que conduzca a fe y espe-
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ranza y no quede en la problematicidad del sentido aforado). Quizd sean
las vivencias de solidaridad y amor interhumano —en sociedades crecien-
temente anonimas e inhumanas— las que mas se presten a cobrar ese
valor. Si esto es asi, significaria probabilidades para el cristianismo en
lo que tiene de germen de «religiosidad dindmica».

No sé si lo que he escrito en el parrafo anterior tiene un referente mas
claro en el clima cultural europeo, donde la «secularizacién» ha avanzado
mas y parece mds irreversible. Afiadiré dos reflexiones. Ante todo, me parece
que el cristianismo latinoamericano ha logrado recientemente, alrededor de
cuanto se evoca con la consigna «liberacion», un importante punto de sinte-
sis entre las dos tendencias que vengo contraponiendo como «religiosidad
popular» y «religiosidad minoritaria»; ambas pueden encontrarse en la indole
«mesianica» de la llamada liberadora (que auna facilmente la «vuelta a los
origenes» y la «adaptacién a lo actual», a la vez que concierne directamente
al «pueblo» y permite una reconversion de sus tradiciones)? Pero creo hay
que anadir, por molesto que resulte, la pregunta sobre si, una vez obtenidas
las metas de justicia tan urgentes, no habran de plantearse problemas de «secu-
larizacion» anédlogos a los europeos —problemas que, incluso hoy, ya se dejan
sentir en muchos sitios—.

d) Alternativas no religiosas

El haber puesto como clave antropologica de comprension la «bisqueda
de sentido» es vélido y puede tener ventajas; pero sélo con tal de evitar
un claro peligro que induce: el de hacer de tal modo universal la «reli-
gion», que no cupiera ser auténticamente humano al margen de ella. Para
evitarlo, ya antes adverti la necesidad de reconocer formas no religiosas
de la busqueda de sentido.

Una parte de la cuestion es terminolégica, pues depende de la nocién
que se adopte de «religién». Pero es a todas luces preferible una opcién
de términos que no violente el uso o lleve a conclusiones paraddjicas.
Una cosa es clara: no toda busqueda de sentido (y de sentido global) acude
a los simbolos especificos de las tradiciones que normalmente llamamos
religiosas. Cabe la alternativa estética, la ética, la filoséfica (sapiencial)...
Nuestras culturas muestran crecientemente casos que avalan la realidad
de esas alternativas. Seria ventajoso buscar una denominaciéon (como la
de «simbdlica», propuesta por Fierro, 1979, 250ss.) para referirse gené-
ricamente a las construcciones culturales en las que se expresa la bus-
queda de sentido global (sean, o no, de indole religiosa).

Queda, en todo caso, una importante franja de interferencia. Habien-
do sido las tradiciones religiosas las mds destacadas de esas construccio-
nes, cabe siempre encontrar algo afin a ellas en las otras formas. Es lo

2. A.Fierro(1982,337ss.)destacd el relieve de la religiosidad «mesiénica» en el tardofranquismo
espanol, para acabar constatando su caida al consolidarse el cambio politico. ¢Es una leccién universa-
lizable?
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que puso de relieve la teoria socioldgica funcionalista (concretamente,
Luckmann, 1973, 64), al adoptar una nocién amplia de «religion». (Va-
lido era, desde luego, el destacar que hay algo mas hondo antropolégi-
camente que la manifestacion institucionalizada, «eclesial», de la religion;
siendo ésta y no aquello lo que mas afectado queda en la crisis de las
sociedades tecnologizadas y pluralistas de Occidente; por lo que tiende
a generarse una tendencia hacia «la religion invisible».)

Puede ser oportuno recordar que cabe también otra conceptuacién
mads severa de la crisis religiosa moderna: su declive constante est4 en
razén directa del progresivo desarrollo de la racionalidad. Una version
original ha dado recientemente entre nosotros Bueno (1985, 216-228):
la religién «primaria» es de referencia zoomoérfica —y es la religion ver-
dadera, por cuanto es la unica cuyos «numenes» son reales—; tras las
religiones « de simbdlica antropomorfica, las que hoy tene-
mos por grandes religiones (las que he llamado «post-axiales») son «ter-
ciarias» y deben su peculiaridad a lo que tienen de hibridacion filoséfica.
La cual, en su desarrollo, acabara eliminando el nicleo numinoso (Ibid.,
218). Historiadores y fenomenologos de la religion no aceptaran fAcil-
mente esta concepcion.

e) La funcion de la filosofia de la religion

Deseo dedicar unas ultimas reflexiones al papel que puede corresponder
a la filosofia de la religién. Nos hemos hecho mas conscientes del signifi-
cado y relevancia de lo religioso en la cultura. Es poco razonable que
las diversas disciplinas cientificas y la reflexion filosodfica ignoren esa rele-
vancia y dejen al universo religioso desarrollarse al margen, cerrado sobre
si. (Como es poco razonable que éste se cierre y desarrolle su propia racio-
nalidad como pura teologia dogmadtica, anclada en filosofias del pasado
que un tiempo le fueron utiles.)

Me parece tarea importante y urgente la promocién de un continuo
didlogo y debate. Es necesario ampliar la base del conocimiento hist6-
rico del hecho religioso. Asi como aplicarle, en sus diversas dimensiones
funcionales, la peculiaridad metodologica de cada una de las «ciencias
humanas» (antropologla psicologia, sociologia). Pero todo ello ain no
basta. Puede y debe hacerse también una aproximacién desde la refle-
xién propiamente filoséfica.

La filosofia de la religion hara bien en comenzar por un esfuerzo de
comprensién como el que preconiza la tendencia denominada «fenome-
nologia de la religion». Tampoco, claro es, puede quedar ahi. Ha de some-
ter a la critica lo religioso como todo lo humano. Ahora bien, como eso
no se puede hacer sino desde los supuestos que cada filosofo tiene por
véalidos, habrd inevitablemente que contar con una gran pluralidad de
filosofias de la religion.

Quiz4 es, precisamente, tal pluralidad y el debate que instaura lo que
puede resultar mas sano para todos. En principio, la filosofia de la reli-
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gion es un ejercicio reflexivo neutro; pero es dificilmente separable de
posturas vitales. Para los creyentes puede, entonces, ser un acicate para
la purificacién de su religiosidad, asi como el mejor modo de buscarle
una infraestructura que le dé solidez humana. Para algunos otros podria
ser el ensayo de las alternativas a una fe ya no posible: la «religion en
herencia» (Bloch), la «religion mas alla de la religiéon», una humaniza-
dora busqueda de sentido global, contra la comoda trivializacién de los
interrogantes que han hecho mayoritariamente religiosa a la humanidad.

En un mundo como el iberoamericano, con rica herencia religiosa
y gran vitalidad humana, pero con tan graves problemas sociales y cierta
propension a la busqueda del remedio por confrontaciones violentas (a
las que, hasta un pasado muy cercano, han dado pabulo y legitimidad
posturas religiosas intolerantes), el debate que hoy instaura la filosofia
de la religion puede significar la superacion pacifica pero honesta de la
violencia, la escuela de una tolerancia no simplemente tactica ni avocada
a la indefinicién y el vacio. Algo que sera también una contribucién no
despreciable a la solucion de los mismos problemas pendientes de justi-
cia y libertad.
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