REH- REVISTA EDUCACAO E HUMANIDADES
e-1SSN 2675-410X

Ano 5, Vol 5, Nim. 1, jan-jun, 2024, pag. 253-279.

El puritanismo en la fundacién de estados unidos: sustento «teologico» del

esclavismo

Jesus Lara Vargas

RESUMEN

El puritanismo es un movimiento reformista desarrollado en el seno del anglicanismo con la intencién de adaptar
la iglesia de Inglaterra a los principios del calvinismo. El término «puritano» fue utilizado originariamente en
Inglaterra, durante el periodo isabelino, en un sentido peyorativo frente a todos aquellos que, aunque aceptando la
doctrina anglicana, promovian una reforma mas radical de las costumbres y de la organizacién eclesiéstica
(rechazo de las ceremonias o de las vestiduras litargicas, del episcopado, etc.) y una ruptura més clara frente a la
doctrina y la iglesia romanas.

Palabras Clave: Puritanismo, Doctrina, Esclavismo.

RESUMO

O puritanismo é um movimento reformista desenvolvido no seio do anglicanismo com a inten¢do de adaptar a
igreja da Inglaterra aos principios do calvinismo. O termo “puritano” foi utilizado originalmente na Inglaterra,
durante o periodo isabelino, em um sentido pejorativo frente a todos aqueles que, emboram aceitando a doutrina
anglicana, promoviam uma reforma mais radical dos costumes e da organizagdo eclesiastica (rechaco das
cerimonias ou das vestimentas litirgicas, do episcopado, etc) e uma ruptura mais clara frente a doutrina e a igreja
romonas.

Palavras — chave: Puritanismo, Doutrina, Escravismo.

INTRODUCCION

Hablando del luteranismo en una de sus ramificaciones que son los puritanos, vayamos
ahora a la fundacion de Estados Unidos en su origen teoldgico, racial y esclavista. Situaciones
historicas, civilizacionales, y profundamente religiosas —ocultas, 0 suprimidas
convenientemente por la version “oficial” de la historia, que se mueve en lo «obvio» del
conocimiento—; lo vuelvo a sefialar, son situaciones que afectan tanto a la concepcion y
produccién del conocimiento como a la deificacion de la tecnologia. Antes de abordar el punto,

haré un poco de historia con relacion a los puritanos. El puritanismo es un movimiento
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reformista desarrollado en el seno del anglicanismo con la intencion de adaptar la iglesia de
Inglaterra a los principios del calvinismo. El término «puritano» fue utilizado originariamente
en Inglaterra, durante el periodo isabelino, en un sentido peyorativo frente a todos aquellos que,
aunque aceptando la doctrina anglicana, promovian una reforma mas radical de las costumbres
y de la organizacion eclesiastica (rechazo de las ceremonias o de las vestiduras liturgicas, del
episcopado, etc.) y una ruptura mas clara frente a la doctrina y la iglesia romanas. El
puritanismo no es, por tanto, una secta, sino mas bien una tendencia del pensamiento religioso,
de la espiritualidad y de la ética protestantes, que inspira y anima diversas formas de
organizacion eclesidstica, entre las que se cuentan sobre todo el presbiterianismo y el
congregacionismo. Uno de los periodos en el que las fuerzas puritanas se expresaron con mayor
impetu, son las cuatro primeras décadas de la colonizaciéon de Nueva Inglaterra (1620-1660)
(Enciclopedia de la Filosofia, 1992, p. 819; es mio el subrayado en cursivas). Como calvinistas
que eran, plantea Justo L. Gonzélez, los puritanos sostenian la doctrina de la predestinacion.
Entendiendo la predestinacién como una expresion de la experiencia por la gracia, era mas bien
una doctrina de la que solamente podia hablarse dentro del contexto de la fe. En ese sentido, de
una forma narcisista y marcadamente fundamentalista: los puritanos estaban convencidos de
que Dios los habia elegido, no solamente para la salvacidn eterna, sino también para colaborar
en el plan divino para la humanidad. Por esa razén el activismo —y a veces el buen éxito en
ese activismo— vino a ser sefial de la eleccién. No debia malgastarse el tiempo, el dinero o la
energia en asuntos frivolos que no parecian relacionarse estrechamente con la seriedad del
proposito divino. Puesto que muchos de estos puritanos eran miembros de la clase media que
iba surgiendo, tales opiniones pronto se unieron y le prestaron su apoyo a las crecientes
economias capitalistas de Inglaterra y sus colonias americanas (Gonzales Justo, 2010, p. 820)%.
Economias capitalistas, las cuales, asimismo, se vieron apuntaladas con el trafico de esclavos y
mano de obra esclava, jen su justificacion teoldgica! Es decir, desacralizando a la Naturaleza,
devaluando a la mujer, en «racismo cultural» y «racismo epistemoldgico» implicitos; y

ocurriendo esto bajo una especie de “nazismo”: hipocrita, oculto, cristiano y percudido.

1 Gonzalez Justo L. Historia del pensamiento cristiano. Edit. Clie. Estados Unidos. 2010.
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Considerando la «raiz civilizacional» de esto, nos remonta al proto-racismo en griegos y judios,

que se exacerb6 mas en el cristianismo y se le revirtié al judaismo.

Por su parte, y ya entrando en el punto, sefiala Ibram X. Kendi?, la historia de las ideas
racistas en Estados Unidos se da en tres voces: la de los segregacionistas (culpan a las propias
personas negras de las disparidades raciales), los antirracistas (sefialan con el dedo a la
discriminacion racial), los asimilacionistas (defienden ambas posturas, al mantener que tanto
las personas negras como la discriminacion racial son responsables de las disparidades
raciales); y la de como cada una de ellas a racionalizado la disparidad racial, en su explicacién
de por qué los blancos se han quedado en el margen de la vitalidad y el triunfalismo mientras

que los negros se han tenido que conformar con el de la muerte y la privacién. (pp. 12, 13)

Los més perspicaces y poderosos de entre los ide6logos racistas han logrado definir —
de manera conveniente— sus ideas al margen del racismo. De hecho, los asimiliacionistas
serian los primeros en valerse, en la década de 1940, del término «racista», fueron ellos quienes
lo definieron y lo populizaron. Al mismo tiempo se negaban a calificar sus propias ideas
asimilacionistas sobre la inferioridad comportamental de los negros —como racistas—. Para
ellos, solo las ideas segregacionistas sobre la inferioridad bioloégica podian definirse como
racistas. Y los segregacionistas, a su vez, siempre se han resistido a aceptar la etiqueta de
«racista», para manifestar, por el contrario, —de manera justificadora y aberrante— que no se
trata mas que de la expresion de la palabra de Dios, del disefio natural, las ideas de la ciencia
o, simple y llanamente, el sentido comun de toda la vida. Todos estos empefios interesados, por
parte de facciones con poder, para definir su retorica racista —como no racista— han dejado a
los estadounidenses divididos sobre lo que son en esencia las ideas racistas y, por ende,
ignorantes al respecto. (p. 15) Durante el primer siglo de existencia del pais, las ideas racistas
de tipo «teoldgico» fueron vitales para la legitimacion del crecimiento esclavista en el pais, asi
como para su aceptacién por parte de las congregaciones cristianas. Eran parte integrante de
los sermones del predicador e intelectual mas importante del Estados Unidos temprano, el
tedlogo bostoniano Cotton Mather (1663-1728). Cotton Mather era nieto y depositario de los

apellidos de dos pioneros e intelectuales de Nueva Inglaterra, John Cotton y Richard Mather,

2 Kendi Ibram. Marcados al nacer. La historia definitiva de las ideas racistas en Estados Unidos. Edit. Debate. Espafia, 2021.
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unos predicadores puritanos que contribuyeron a la propagacion de las ideas racistas
europeas, una tradicion con doscientos afios de antigliedad, hasta el otro lado del océano
Atlantico. Para justificar el esclavismo en Estados Unidos y ganar conversos, proclamaba la
disparidad racial en lo fisico, al tiempo que insistia en que —Ilas almas oscurecidas de los
esclavos africanos podian llegar a ser blancas si se convertian al cristianismo—. Sus escritos
y sermones se leyeron profusamente en las colonias y en Europa, donde los padres de la
revolucion cientifica —después, la llustracion— se estaban dedicando a racionalizar y dotar
de una esencia blanca a los europeos, asi como a conceptos como «libertad», «civilizacion»,
«racionalidad» o «belleza». Durante la Revolucién de las Trece Colonias y en adelante, unos
afios que fueron testigo de un asombroso crecimiento del esclavismo en Norteamérica, tanto los
politicos como los intelectuales seculares se unieron por igual a la batalla por la justificacion
de la esclavitud. Entre estos defensores se encontraba uno de los politicos e intelectuales

seculares méas poderosos de Estados Unidos, Tomas Jefferson (1743-1826). (p. 17)

Para aclarar méas esto, cambiemos de lugar y retrocedamos un poco en el tiempo.
Continta explicando lbram Kendi: después de la conquista por los arabes de parte de Africa del
Norte, durante el siglo VII, y de la peninsula Ibérica, durante el siglo VIII, cristianos y
musulmanes guerrearon durante centurias por la ansiada primacia en el Mediterraneo. (p. 31)
En 1352, el mayor trotamundos que conoci6 el siglo XV, que saltaria de Africa del Norte a
Europa del Este y de ahi a Asia oriental, se decidi6 a ver Mali con sus propios 0jos. «Se trata
de un pais completamente seguro —se maravillaba el marroqui Ibn Battuta en su diario de
viaje—. No hay viajero ni autoctono que deba tener miedo a ladrones o a la violencia de otras
personas». Ibn Battuta era una rareza. Muy pocos estudiosos habian viajado tan lejos de las, y
los relatos de Battuta amenazaban su credibilidad de salén en lo que a la descripcion de los
pueblos extranjeros se referia. Ninguno de sus antagonistas fue tan influyente como el tunecino
Ibn Jaldun, baluarte intelectual del mundo musulmén de la época, quien llegd a Fez cuando
aquel acababa de llegar de Mali. «Los cargos oficiales de la dinastia comentan entre cuchicheos
gue debe de estar mintiendo», revelaba Jaldun en la Mugaddimah, que data de 1377 y que
constituye la obra historica sobre el mundo islamico méas importante del mundo premoderno.
El ofrecia un cuadro muy diferente del Africa subsahariana en el mismo escrito, en el que

conjeturaba: «Las naciones negras son, por norma general, condescendientes con el
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esclavismo, debido a que poco en ellos es esencialmente humano y a que poseen atributos
bastante similares a los de los animales sin domesticar». Ademas, (en el «proto-racismo» por
el lado griego existiendo ademaés el «proto-racismo» judio; ambos pueblos —fundadores de
occidente— también tuvieron esclavos), este discipulo de Aristoteles afiadia que «lo mismo se
aplica a los esclavos». Siguiendo senderos de griegos y romanos en sus justificaciones, Ibn
Jaldun se valid de la «teoria climéatica» para respaldar la esclavizacion a que los musulmanes
sometian a los subsaharianos y a los eslavos de Europa del Este, dos grupos que compartian
una sola caracteristica especifica, el hecho de que provenian de lugares remotos. «En cualquier
circunstancia posible, estan lejos de los seres humanos y més cercanos a los animales
salvajes», mantenia lbn Jaldin. (p. 32) Sin embargo, la pretension de Ibn Jaldin no era
desprestigiar sin mas a estos pueblos en cuanto inferiores, sino restar importancia a todo lo que
fuese diferente en el aspecto de aquellos grupos de africanos y eslavos con los que los
musulmanes estaban comerciando como esclavos. Aun asi, reforzd los fundamentos
conceptuales de las ideas racistas; en visperas del siglo XV fortalecio6 los cimientos de las ideas
asimilacionistas y de las nociones racistas sobre la influencia del ambiente en la inferioridad
africana. Tan solo faltaba que algun esclavista dejase de justificar la esclavizacion y la
inferioridad eslava mediante la «teoria del clima» y pusiera el énfasis en los africanos para

que la actitud racista hacia las personas de piel oscura se consumase. (p. 33)

Y ya entrando de lleno en la justificacion «teologica» de la esclavitud y el racismo,
tenemos lo siguiente: estaba circulando una teoria del esclavismo que se centraba en las
personas negras, la cual, de algin modo, provenia del Génesis (9, 18-29). Tal como lo explicaba
Jalddn, «los negros eran los descendientes de Cam, hijo de Noé. Este habria lanzado una
maldicion sobre su vastago, que quedo sellada con un cambio en el color de la epidermis de
aquel, una distincién que heredara su propio linaje, el cual quedo, ademas, condenado por Dios
a sufrir la esclavitud». La teoria de la maldicién de Cam se remonta al gran erudito persa Al-
Tabari (838-923), hasta llegar a las fuentes islamicas y hebraicas. Los tedricos de la maldicién
sostenian que Dios habia maldecido para siempre la misma naturaleza de los pueblos africanos
con la desagradable negritud y el esclavismo. Ibn Jaldun, que era en sentido estricto un tedrico
de la climatologia, descartaba la «boba historia» de la maldicion de Cam. Aunque implicaba

atodas luces la inferioridad de los negros, la teoria de la maldicién fue algo asi como un politico
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no electo durante el periodo medieval. Los esclavistas tanto musulmanes como cristianos
apenas le daban crédito, ya que esclavizaban asimismo a una cantidad demasiado importante
de los descendientes no negros de Ser y Janet, los hermanos de Cam, supuestamente libres de
la maldicién, como para (p. 33) hacerlo. Pero los tedricos medievales de la maldicion sentaron
las bases para las ideas segregacionistas y para las nociones racistas de la inferioridad genética.
El giro hacia la esclavizacion exclusiva de personas negras y su justificacion mediante la
maldicion de Cam estaban en el horizonte. Una vez que tuvo lugar, la desinflada teoria de la

maldicion se inflé de repente, y las ideas racistas comenzaron a tomar forma de verdad. (p. 34)

Ya en el nacimiento de Estados Unidos, Richard Mather y John Cotton heredaron de los
pensadores ingleses de su generacion las viejas ideas racistas de que la esclavitud de los
africanos era un hecho natural, normal y sagrado. Ya tenian cerca de dos siglos de antigiiedad
cuando los «puritanos» se valieron de ellas en la década de 1630 para legalizar y codificar la
esclavitud en Nueva Inglaterra, igual que hicieran los virginianos en la de 1620. Pero vayamos
mas atrds a Portugal —plantea Ibram Kendi—, a 1415, cuando el infante don Enrique y sus
hermanos habian convencido a su padre, el rey Juan | de Portugal, para hacerse con el principal
enclave comercial del Mediterraneo occidental, Ceuta, ubicada en la punta nororiental del
Marruecos. Después de la batalla, los prisioneros magebries cautivaron al infante don Enrique
con sus descripciones de las rutas comerciales transharianas, que llegaban hasta el Imperio de
Mali. Puesto que tales itinerarios por el desierto ain seguian en manos de los musulmanes, el
infante decidid «llegar hasta aquel territorio por via maritima». Se dedicaria a buscarlo hasta su
muerte, en 1460, valiéndose de su posicion como gran maestre de la Orden de Cristo, sucesora
de la Orden del Temple, para atraer capital de inversion y hombres leales con que acometer
sus expediciones a Africa. (p. 35) En 1452, su sobrino, el rey Alfonso V, encomendd a Gomez
Eanes de Zurara escribir la crénica de la vida y la obra esclavista de su «amado tio». Zurara
era un instruido y leal comendador de la Orden de Cristo. (p. 35) Zurara quiso recordar y
enfatizar para sus lectores que la «riqueza principal» que obtuvo el infante don Enrique al
adjudicarse a cuarenta y seis de los cautivos mas valiosos radicaba en «su voluntad, pues
consideraba con gran gozo de salvacion de aquellas almas, que antes habian estado perdidas».
Para cimentar la justificacion evangelizadora del infante Enrique para la esclavizacion de

africanos, Zurara redujo a aquellos prisioneros a la condicion de barbaros que necesitaban,
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desesperadamente, no solo la salvacion divina, sino ademas la civilizadora (situacion que se
repitié en la Nueva Espafia y demés colonias). —Caracterizando a la humanidad con lo cristiano
y racional— expresaba: «vivian igual que las bestias, sin ninguna de las costumbres de los
seres racionales», escribid; mas adn, «no sabian lo que eran el pan ni el vino, ni el cubrirse con
ropas ni el resguardarse en una casa; y lo peor era la gran ignorancia que los embargaba, por la
que no tenian ningun conocimiento del bien, tan solo de la vida en una ociosidad bestial».
Zurara concibio la esclavitud en Portugal como una mejora para ellos, con respecto a la vida
de libertad que tenian en Africa. (p. 37) La narracion de Zurara cubre un periodo que va de
1434 a 1447, durante la cual, segun su estimacion, se llevé a Portugal a 927 esclavos africanos,
«a la mayor parte de los cuales se puso en el auténtico camino de la salvacidn». Por convencer
a los lectores, los sucesivos papas y al conjunto de los letrados europeos de que el infante don
Enrigue de Portugal no se dedicaba a la trata de esclavos por dinero, Zurara recibié una generosa
recompensa, en (p. 37) la forma de titulo de cronista oficial del Reino de Portugal, ademas de
obtener otras dos lucrativas encomiendas de la Orden de Cristo. Zurara difundio la Crdnica del
descubrimiento y conquista de Guinea en la corte real, asi como entre eruditos, inversores y
navegantes, quienes la leyeron y divulgaron por todo el territorio peninsular. Moriria en Lisboa,
en 1474, pero sus ideas sobre la esclavitud permanecieron con la expansion de la trata de
esclavos. (p. 38). Y practicamente desde el momento de la llegada de Coldn a las Bahamas y
después a Cuba en 1492, una oleada de colonos espafioles comenzd a degradar y esclavizar a
los indigenas del continente, transfiriendo los constructos sobre los pueblos africanos a los
americanos nativos. De hecho, en Brasil se los llamaba negros da terra o «negros locales». En
los afios que siguieron, concluye lbram Kendi, los espafioles, al igual que los estadounidenses,
—se valieron de la fuerza de las armas y la Biblia— en una de las masacres mas espantosas y
subitas de la historia de la humanidad. Pregonando ademas de manera perversa, dogmatica y
sumamente contradictoria: “Dios es amor”, “No mataras” y “Ama a tu projimo como a ti
mismo”’; agrego esto a las palabras del autor. Miles de americanos nativos murieron por
resistirse a la esclavitud, y muchos mas lo hicieron a causa de las enfermedades que los
europeos portaban consigo, de las penosas condiciones en que se les obligaba a labrar la tierra

o de las letales incursiones para la busqueda y extraccién de oro. (p. 39)
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Justificacion teoldgica del «racismo cultural» y «racismo epistemol6gico» en Kant

Este punto que es poco conocido en filosofia, debido a su complejidad, amplitud e
intransparencia; para entenderlo y detectarlo, necesitamos aterrizarlo a la trayectoria evolutiva
de la civilizacion occidental misma a la que obedece y participa con enorme fuerza Kant.
Trayectoria evolutiva donde la teologia del cristianismo tuvo un peso e influencia enorme.
Asunto que por otra parte, en una mirada extra-occidental, vinculo a la Meta-epistemologia de
contextos y decadencia de la civilizacion occidental. En esa amplitud y densidad de elementos,
por tal motivo, este punto lo desarrollo en seis partes. Aqui doy inicio a la primera parte.
Abordaré a Kant (1724-1804) en su teologia protestante —y faceta racial— poco conocida por
movernos Unicamente en lo «obvio» del conocimiento. Teologia, segun sefialé anteriormente,
esta profundamente imbricada a la filosofia, y al uso imperial —como racial— que hace este
autor de la razon llustrada. Asimismo, respecto a este punto, intentaré desmantelar a la
«teologia» occidental en sus nervaduras especificas. Considerando aqui a la «teologia» como
un «proceso civilizacional» inscrito en milenios, origindndose en griegos y judios, para
continuar su desarrollo e influencia en el cristianismo y terminar desembocando, de manera
secularizada, en ciencia, tecnologia y filosofia. «Proceso civilizacional» moviéndose en
centurias, donde operan de manera simbiética las siguientes duplas: Razon-Fe, Guerra-
conversion, Filosofia-Teologia, Espada-Cruz, Dios-violencia, Mesias-proletariado y
Redencion-tecnologia, todas implicitas. Es decir, rigiendo de manera inadvertida la accién y el
pensamiento del hombre-mujer occidentales respecto: a) a su vision del mundo; b) estilos de
vida; ¢) comparacion con el resto de la humanidad; d) postura ante la Naturaleza; €) y a la hora
de concebir y edificar el conocimiento. Articulaciones simbidticas de fuerte presencia, que no
estan sefialadas en lugar alguno. Esto significa, y siendo mas precisos, que los «usuarios» de la
ciencia y filosofia —en sus cegueras paradigmaticas e involuntario eurocentrismo— creyendo
actuar por si mismos: como humanistas, defensores de la libertad, llustrados, y custodios de
verdades eternas y “universales”. N0 se dan cuenta —en esos «puntos ciegos» que gobiernan
su pensamiento— estan siendo usados por la «dindmica procesual» de esas duplas emanadas
de lateologia, e inscritas operativamente en una temporalidad de milenios. Sistema de creencias
de naturaleza racional, antropocéntrica y teoldgica, expresado a través de esas «duplas» —
complementarias, antindbmicas y concurrentes— que por otra parte, han marcado el rumbo y

dindmica expansiva de la civilizacion occidental. Planteandolo de otra manera, hombre y mujer
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occidentales, sin advertirlo, estan prisioneros: de sus «puntos ciegos», de su etnocentrismo e
instituciones culturales que fueron inventando a través de lo siglos. Sus mismas instituciones
se los estan devorando. Son victimas de sus propias creaciones arrastrando a la humanidad en
su camino. Ante estas circunstancias tacitas, virtuales y asfixiantes: «no ven que no ven».
Creyendo el europeo (y europeizado) en la existencia de la aculturalidad y supuesta neutralidad
ideoldgica, las cuales no existen. Y por lo mismo, asumiendo que su conocimiento —
impoluto— es un espejo de la realidad. Ante estos elementos narcisistas, auto-impuestos y
limitantes: «son ciegos de sus propias cegueras». Explicandolo de otro modo: en soberbia
intelectual, fuera de contexto y habiendo perdido el piso, el hombre-mujer occidentales siguen
obsesos en sus creencias que asumen como eternas, universales e inamovibles. Cuando sélo es
una mirada egolatra, misogina y provincial, circunscrita al plano local de lo «intra-occidental.
En la riqueza de toda la humanidad, existen ademas lo «extra-occidental» y lo «inter-
civilizacional». Y en lo cognitivo, ademas de lo «obvio» del conocimiento que es occidental, y
lugar donde estamos comodamente instalados: estan lo «no-obvio» y «nada-obvio»
indetectados y no asumidos. Asimismo, a lo largo de la historia, duplas teoldgicas intimamente
conectadas a la razon y filosofia; las cuales estructuran operativamente a los «sistemas de ideas»
como ciencia, filosofia, politica y economia, e incluso, a la misma teologia. Expresado de otro
modo, son instituciones emanadas y totalmente congruentes a la Mundivision heleno-cristiana
de esta civilizacion: como a la «desacralizacion de la Naturaleza», «separacion metafisica de
ella», «a su fragmentacion conceptual» y cronico «antropocentrismox. Intentando hacer esto
explicito e inscribirlo a su ambito civilizacional, a continuacion delinearé a mayor fineza el
bosquejo —apenas insinuado— en el capitulo anterior sobre las duplas simbiéticas ahi
presentes, o denominadas por el Pensamiento Complejo como «dialdgicas». Existencia de estas
«dialégicas», lo vuelvo a enfatizar, que estdn presentes de manera implicita en su
intransparencia y opacidad. «Dial6gica» que en su definicidn técnica: es la complejidad de los
antagonismos, ésta permite relacionar temas antagonistas que estan al limite de lo
contradictorio; lo que quiere decir que dos légicas, dos principios, dos instancias, se unen sin
que la dualidad se pierda en la unidad desembocando en la “unidualidad”. Segun explica Edgar

Morin en uno de los operadores del Pensamiento Complejo.
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Asi pues, estan las siguientes dialdgicas imbuidas hondamente de teologia: Filosofia-Teologia;
Razén-Fe; Dios-violencia; Guerra-conversion; Cruz-espada y Todos somos hijos de Dios —
en su opuesto y complemento— racismo y esclavismo. Racismo, por supuesto, aqui desglosado
en sus distintas dimensiones: «racismo cultural», «racismo espiritual», «racismo bioldgico»,
«racismo linglistico», «racismo estético» y «racismo epistemolégico». Lo «obvio» del
conocimiento, s6lo nos muestra de forma simplista y unidimensional al «racismo bioldgico».
Recapitulando, instancias opuestas que estan intimamente unidas, y en la estructura conformada
por su contradiccién: son elementos antitéticos —aunque acompafiandose, alimentandose y
mutuamente sosteniéndose— sin perder cada una su especificidad. Estas duplas, en la
complejidad de los antagonismos, se articulan una a la otra y son inseparables. De esta manera
y viéndolo més alla de lo «obvio» —o lo instituido— del conocimiento, tenemos la «dialdgica»
siguiente: Dios-amor —inseparable de su antipoda y complemento— Dios-violencia y
genocidio. Actualmente, por la domesticacion de nuestra conciencia e imperceptible
eurocentrismo, de manera conveniente sélo vemos una de las caras: “Dios es amor”. En esta
dupla que considero central a la civilizacion occidental, sin negar aquélla, estamos ciegos de la
otra cara que la complementay articula: “Dios-violencia y genocidio”. Una no existe sin la otra.
Asimismo, estoy plenamente consciente que esto que acabo de sefialar sonara fuerte, novedoso,
e incluso violento para el lector, comodamente instalado en la version light y edulcorada que
hace de si misma la tradicion occidental. Ante esos fuertes planteamientos, hago una precision
existencial y epistemoldgica. No percatandome de ello: si mi pensamiento esta gobernado por
lo «obvio» del conocimiento —por el «saber instituido»—; es decir, en la auto-glorificacion de
la civilizacion occidental jamas podré detectar esto. Es mas, en mis cegueras paradigmaticas,
colonizacion del pensamiento, domesticacion de la conciencia e inadvertido eurocentrismo —
gue gobiernan mi creatividad y pensamiento— jlo negaré rotundamente! Y ante las numerosas
persecuciones, masacres y genocidios realizados “a nombre de Dios” o para la “salvacion de
las almas” jen casi dos milenios!; con tranquilidad de conciencia que raya de manera
inquietante en la indolencia y sociopatia, seguiré afirmando candorosamente —como me
ensefaron a repetir los europeos—: “Dios es amor”, “No mataras” y “Ama a tu projimo como
a ti mismo”. Y no es precisamente el caso cominmente referido, donde se plantea ciega e
irreflexivamente, «que se malinterpret6 a la Biblia» o «efectué un uso inadecuado de ella».

Segun se asevera de forma irresponsable, ahistdrica, o en desinformacion aguda. La Biblia, que
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tomo préstamos de otras culturas para configurarse y se apuntalé ademéas con la filosofia,
contiene, en alrededor de mil pasajes, un enorme potencial de violencia e intolerancia, sefialados
por el filésofo y tedlogo jesuita Juan Antonio estrada®. Aspecto real e inquietante tal y como lo
estamos corroborando: en estos apartados, en la historia personal vivida, o experimentada por
los pueblos nativos del continente americano y otras regiones. Por otra parte, «dialégica» como
figura epistemoldgica utilizada, en la cual profundizaré més adelante cuando «desmantele
civilizacionalmente a la teologia occidental» como uno de los puntos metodologicos de la
Meta-epistemologia de contextos. Y en una mas de las precisiones, «dialdgica» que da lugar a
«emergencias» diversas: otro de los operadores del Pensamiento Complejo. Mostrando como
toda organizacion —o duplas antindmicas— hacen surgir cualidades nuevas, que no existian
en las partes aisladas y son las emergencias organizacionales. En este caso, emergencias
organizacionales de naturaleza eidética (de «sistemas de ideas»). Por ejemplo, la dial6gica —
fe-razén—, y la dialdgica —filosofia-teologia— en su mixtura potencial y con el paso de los
siglos, dio emergencia de una manera secularizada a la ciencia y tecnologia de hoy en dia. Por
eso, desde la Meta-epistemologia de contextos se afirma que la ciencia actual, en la crudeza de
los hechos, mostrada por el desmantelamiento de los paradigmas y desmitificaciéon de la
tradicion occidental, constituye en realidad un —neo-cristianismo-laico—. Esto es, la ciencia
moderna, arrastra, imperceptiblemente, un olor a sotana, veladora e incienso. En esa dindmica
civilizacional, la sotana negra del sacerdote se recortd y pint6 de blanco para ajustarla a la
modernidad, es decir, a la bata blanca del investigador y cientifico. Los nuevos “redentores” de
la humanidad y en ese desproposito: haciendo uso de la razon y encaminandose a un salvifico

“Progreso” cuyo sustento virtual es teoldgico.

Aqui me detendré un poco para hacer una aclaracion la cual considero pertinente. Esta
critica aguda que realizo a occidente, no significa en modo alguno, un rechazo a larazén, o a la
ciencia y tecnologia. Hacerlo seria absurdo, retrogrado e involutivo. Incluso, por otra parte, la
Meta-epistemologia de contextos en su ambicidén intelectiva que desborda al provincialismo
epistémico de la tradicion occidental: subsume, hologramatiza e incorpora de manera inter-

civilizacional los ultimos avances tecnoldgicos e informaticos. Los cuales aportan otras

3 Estrada Juan Antonio. Imdgenes de Dios. La filosofia ante el lenguaje religioso. Trotta, Espafia, 2003.
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dimensiones a la cognicion, creatividad, imaginacién, socialidad y pensamiento. Al mismo
tiempo que generan nuevas patologias, ansias exacerbadas de consumo, y ejercicios de poder
omnivoros. Ultimos avances que incorpora la Meta-epistemologia de contextos tales como:
algoritmos bioinspirados, computacion cuantica, metaverso, programacion evolutiva, mineria
de datos, inteligencia artificial, algoritmia, ciudades inteligentes, ingenieria inversa, légica
difusa, etc. En resumidas cuentas, en la critica que hago a la razon, ciencia y tecnologia
mostrando su depredacion y teologia subyacentes: solo las «contextuo civilizacionalmente»
desmontando sus paradigmas y sacando a relucir los «puntos ciegos» que nos generan. Y les
despojo ademas de su hélito —implicito y envolvente— de naturaleza: teol6gica, racial,
misOgina, depredadora y antropocéntrica. Pues todo esto afecta a la produccién del
conocimiento sin percatarnos de ello. En otra de las dimensiones del comportamiento, misma,
hay que aclararlo, que no aborda la psicologia oficial del momento: en sus puntos ciegos, tacito
eurocentrismo y limites culturales. Recordando que la Meta-epistemologia de contextos inicia
con la razén europea sin agotarse en ella; para abrirse en igualdad y respeto a los «saberes» de
otras civilizaciones en restitucion del «respeto sumo» a la humanidad y la Naturaleza.
Circunstancia meta-epistemoldgica, inter-civilizacional y politica («politica» en una nocion
extra-occidental y no antropocéntrica del poder) que involucra de manera césmica: a la vida, la

humanidad, la Naturaleza y nuestros hijos.

Una vez hecha esta larga introduccidn que consideré necesaria, entraré al punto respecto
al pensamiento de Kant: vinculado al racismo, al imperialismo de la razén, y a la «teologia»
como su justificacion y tacita envoltura. Para lograr esto, veremos una «dialégica» mas,
presente ahora en el &mbito de la filosofia: racionalismo-empirismo. Que en Kant dio
emergencia a la Critica de la razon pura, publicada en mayo de 1781. En la Critica de la razén
pura, (Kritik der reinen Vernunft) Kant formulé la teoria del conocimiento en la que habia
estado trabajando durante toda su vida. En ella expuso tanto su vision del mundo como los
limites para el conocimiento racional. La razdn quisiera saberlo todo, incluso lo que cae fuera
de sus limites; la tarea de una filosofia critica es delimitar lo que puede saber y lo que no. El
limite —segin Kant— lo marca el empleo de la experiencia. No hay posibilidad de
conocimiento cierto sin el recurso de la experiencia. Ahora bien, cuando el hombre mira al

mundo no solo percibe sensaciones, también las ordena en su conciencia. Esa labor de
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ordenacidn, sin la cual no habria saber alguno —segun esa ldgica particular y antropocéntrica—
, €s la que realiza el entendimiento. La experiencia por si sola, tendria escaso recorrido sin él.
Con la Critica de la razon pura, Kant presentd una sintesis —una emergencia— entre la
tradicion racionalista y la empirista que abria una nueva via para el conocimiento. Aunque el
nuevo método aceptaba limites para la razon, ponia de manifiesto que podia aspirar
justificadamente a él». Le siguié la Critica de la razon practica (Kritik der praktischen
Vernunft) publicada en 1788. En 1790 se edit6 la Critica del juicio (Kritik der Urteilskraft). Las
tres aparecieron, por tanto, en el breve intervalo de diez afios. La misma década que se cierra
con la Revolucion Francesa, a la que Kant creyo ver su filosofia llevada a la préctica.
Resumiendo: en la Critica de la razén pura, Kant formul6 la teoria del conocimiento, tratando
de establecer, para decirlo con sus propias palabras, «;Qué podemos saber?». El objetivo de la
Critica de la razon préctica era responder a la pregunta «;Qué debemos hacer?». Las obras
posteriores trataran de dilucidar «;Qué podemos esperar?». Se trata de saber «;Qué puedo
esperar si hago lo que debo?». En la Critica del juicio, se analizan tanto las cuestiones estéticas
como las relacionadas con la teleologia. Es decir, las explicaciones en funcién de una finalidad.
La explicacion del comportamiento del mundo fisico es causal: a toda causa le sigue un efecto
y todo efecto tiene una causa. Pero el arte, apunté Kant, no parece moverse en ese sentido. La
causalidad del artista parece mas bien dedicada a lograr un objetivo, un fin. ;Hay algo més que
funcione asi en el universo? Por ejemplo ¢la vida? De la primera critica se deriva buena parte
de lateoria del conocimiento de los siglos XIX 'y XX, mientras que los seguidores de la segunda
se han centrado en la posibilidad de una ética objetiva universalmente valida, partiendo del
propio individuo. Solo cuando quede de una vez establecido lo que se puede saber, objetivo
declarado en la Critica de la razon pura, abordara Kant las bases de una moral universal y
autonoma. «Auténoma» significa en este contexto que la norma la decide el propio sujeto que
actla y, por lo tanto, no puede ser impuesta desde el exterior. Esto excluye la posibilidad de
una ética como por ejemplo la cristiana, en la que la decision debe ajustarse a lo que establecen
las Escrituras. En este tipo de moral, llamada «heterénoma, la decisién no depende del sujeto,
salvo en lo que supone la aceptacion de esas normas ajenas. Las decisiones morales tienen que
ser incondicionadas: si alguien actia en funcién de un premio o un castigo, no lo hace
moralmente. EI comportamiento moral tiene que estar dictado por el deber. Las normas morales

se acatan porque el sentido del deber lo impone, no por lo que su respeto pueda reportar. Hasta
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la Edad Moderna, las normas morales estaban claras y su validez era universal porque procedian
de la verdad revelada. Incluso la Reforma protestante daba a la Biblia el papel del criterio ultimo
de verdad. Sin embargo, la libre interpretacion defendida por los luteranos y hecha posible
gracias a la imprenta acabo convirtiendo al individuo en juez de su propia conducta, y asi lo
proclamaria la lHustracion. Esto supuso un serio problema tedrico que probablemente ain no se
haya resuelto: si quien decide sobre la moral es el individuo, ¢se puede alcanzar un criterio que
tenga validez universal? He ahi el proyecto de Kant: establecer la posibilidad moral que,
partiendo del sujeto, supere el relativismo. La nueva fisica habia descrito un universo regido
por leyes que seguian un patron determinista. En un mundo de este tipo, ¢queda espacio para la
libertad del hombre? Y si la respuesta fuera afirmativa, ¢significa esto que el hombre queda
excluido de las leyes que rigen todo el universo? Afiadase todavia un asunto que no era menor:
la respuesta solo podia asumir que el hombre es libre, como habia proclamado la llustracién
entera. Porque, ademas, si el hombre no es libre, tampoco es responsable y, por lo tanto, no
caba hablar de moralidad. Por otra parte, las revoluciones burguesas culminaban una revolucion
industrial que llevaba aparejado un radical cambio social. La burguesia, armada del espiritu
individualista, reclamaba el derecho a participar en la organizacion de la vida publica. Sus
teoricos, Kant entre ellos, rechazaban los absolutismos al. Tiempo que negaban que el poder
fuera una avida divina. Y buena parte de la poblacion estaba dispuesta a exigir en la calle los
derechos que los pensadores formulaban en sus escritos. Descartes, Leibniz, Spinoza, Hobbes,
Loche y Hume habian abordado el problema de la objetividad del conocimiento y de la moral
sin hallar una solucidn satisfactoria. Fue Kant quien culmind el proceso ilustrado que llevo a
construir una ética basada en el sujeto, que dejaba a la religion al margen, aunque de modo
involuntario por parte del autor. Con ello se situ6 en la linea de Newton, cuya comprension
mecanicista del mundo habia acabado haciendo redundante le papel de Dios en la fisica, a pesar
del profundo sentir religioso del cientifico, del mismo modo que el Estado absoluto de Hobbes
lo habia acabado haciendo innecesario en la politica. Méas tarde, Darwin haria que fuera
prescindible para la biologia; Marx, para la historia y Freud lo eliminaria de la formacion de la
conciencia. En todo caso, como defendia Kant, la moral abre una puerta a la religion, pero no a
la inversa. Dios cabe como producto de la fe, al margen de que las pruebas sobre su existencia
aportadas hasta entonces fueran calificadas por él mismo como «ilusiones de la razon». Y

afadia: la moral no es un asunto privado, porque no es un asunto privado actuar o0 no
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correctamente. Asimismo, Kant inauguré una nueva figura de pensador. Fue un profesor de
universidad salido de una familia modesta y encumbrado solo por su capacidad. Kant fue un
asalariado que sobresalié como un ejemplo de las nuevas clases sociales emergentes: por sus
méritos, en este caso, intelectuales. Su pensamiento revela las aspiraciones de esas clase
sociales. Paralelamente, y de acuerdo con su sentido moral, particip6 de una vision de la historia

basada en el “progreso” social y moral del género humano*.

Dialdgica de este tipo: racionalismo-empirismo, que por otra parte, en la vida y
pensamiento de Kant no estuvo desligada de la teologia, via el pietismo, una rama del
protestantismo. Hagamos un poco de historia. Immanuel Kant (1724-1804) maximo
representante de la llustracion, llevd a cabo una verdadera revolucion filosofica (por supuesto,
revolucion solo al interior de la «cuadricula occidental» pues jamas considero los «saberes» de
otras civilizaciones). En efecto, Kant acabé con la metafisica dogmatica, cuya encarnacion era
para €l la sisteméatica de Wolff, tras proceder a una critica de la razén que determina las
condiciones de posibilidad y los limites de validez («intra-occidentales») de la capacidad
cognoscitiva del hombre (por supuesto, del hombre occidental) en los diferentes campos de su
actividad: ciencia, moral, arte, etc. Complementando lo anterior: la frase emblematica de Kant:
Sapere aude, “Atrévete a pensar por ti mismo” habla de forma cristianocéntrica e imperial “a
nombre de toda la humanidad”. Al omitir el contexto uniformizando a la humanidad, —en
«racismo cultural», «racismo espiritual» y «racismo epistemoldgico» implicitos— negé con
ello a las otras civilizaciones del mundo. Como si la humanidad fuera exclusivamente blanca,
europea, racional y cristiana, lo cual es cuestionable. Pareceria que los grupos humanos no-
europeos, fuéramos sélo parte de la flora y la fauna. Frente a esta situacion racial y asimétrica
—invisibilizada de manera conveniente por lo «obvio» del conocimiento— y complementado
su frase, desde la Meta-epistemologia de contextos le afiadimos a Kant: Saper aude in situ. El
“in situ” aqui corresponde al «contexto civilizacional» y «contexto étnico-personal» —desde
los cuales se concibe y produce— el conocimiento. No existen individuos “neutros”; tampoco
—ubicado en el limbo— existe un lugar acultural, impersonal, a-ideolégico, neutro, o

acivilizacional para hacerlo; como pretende la razdon occidental en su postura imperial,

4 Arroyo Garcia Francisco Manuel. Introduccién al libro: Kant. ; Qué podemos saber y qué debemos hacer? En busca de los limites del

conocimiento y de la moral. RBA Editores. Barcelona. 2020; pp. 7, 8, 9, 10, 11, 12, 13, 53.

267



REH- REVISTA EDUCACAO E HUMANIDADES
e-1SSN 2675-410X

excluyente y cristianocéntrica. Continuemos con Kant, son deudores de su posicion los
representantes mas importantes del idealismo aleméan —Fichte, Schelling, Hegel— que remiten
de diverso modo a Kant. Por otra parte, la obra de Kant, en tanto parte, a diferencia de los
idealistas, de una consideracion profunda del caracter y de los problemas de la moderna ciencia
de la naturaleza, en el lugar conferido a ésta por Newton, se vio expuesta a verificaciones
radicales en el desarrollo posterior de la ciencia. En 1755 se publicd, anénima, su Historia
universal de la naturaleza y teoria del cielo en la que, a partir de la teoria newtoniana de las
fuerzas de atraccion y repulsién, se expone la tesis de la formacion del sistema solar de una
nebulosa originaria, hipotesis que no tuvo eco pero que se halla proxima a la formulada en 1796
por el fisico Laplace, por lo que es conocida cominmente con el hombre de «hipotesis de Kant-
Laplace». Asimismo, considerando a la l6gica y sin abandonar la teologia, de 1762 son La falsa
sutileza de las cuatro figuras silogisticas y El tnico fundamento posible para la demostracién
de la existencia de Dios. Y en 1763, estan las Investigaciones sobre la claridad de los principios
de la teologia y de la moral. Entre otros textos. El proyecto largamente meditado de poner en
entredicho la metafisica —en el marco de una critica de la razon— encontro, tras un recorrido
no lineal, su primera y fundamental realizacién en la Critica de la razon pura (1781). Kant
admite que todo nuestro conocimiento comienza con la experiencia, pero afiade que sin
embargo no deriva enteramente de ella. De todos modos, aquello que la experiencia por
definicion no le proporciona es una validez universal y necesaria. Ahora bien, una validez tal
fue reconocida también por el escéptico Hume —quien lo «despert6 de su suefio dogmatico»—
, cuando menos a las proposiciones de las matematicas, las cuales resultan verdaderas en virtud
simplemente de operaciones de pensamiento, independientemente de la experiencia:
conocimiento a priori, en el lenguaje de Kant. Pese a tener en cuenta las instancias critico-
escépticas de Hume, Kant, trata de garantizar a la razén un poder mas amplio que el que Hume
le concede. (Enciclopedia de la Filosofia, 1992, pp. 531, 532).

Kant, segun explica Justo L. Gonzélez, bebié de fuentes muy diversas procedentes de
Europa, inclusive las obras filosoficas de Hume y Leibniz, la fisica de Newton y la religiosidad
de los pietistas. Entonces unio todo esto en una epistemologia y critica de la filosofia anterior
(es decir, dio lugar a una «emergencia» apoyado en la dialdgica: racionalismo-empirismo en su

trasfondo pietista) que a su vez cambiaria buena parte de las estructuras del pensamiento de las
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generaciones posteriores en un nimero de contextos igualmente variados. En cuanto al
empiricismo, Hume ocupa un lugar semejante al que ocupa Leibniz con respecto a las primeras
etapas del idealismo: lo llevd a un callejon sin salida. Se afirmaba, que dado que el
conocimiento procede de la experiencia, nadie ha experimentado jamas la sustancia. Si es cierto
gue no podemos experimentar ni la sustancia ni la causalidad, y que el pensamiento (en ese
contexto especifico) es imposible sin tales categorias, resulta claro que una epistemologia
estrictamente empiricista es incapaz de explicar el conocimiento humano (mas precisamente,
el conocimiento occidental). Y precisamente, la tarea de sacar la filosofia de las dificultades en
que se encontraba tras el empiricismo de Hume y el idealismo de Leibniz le toc6 a Immanuel
Kant. Al igual que muchos de sus contemporaneos, Kant recibi6 inicialmente el influjo del
racionalismo de Descartes y Leibniz. Pero, como él mismo diria més tarde, fue Hume quien le
despertd de su «suefio dogmatico». No podia aceptar el escepticismo a que habia llegado Hume.
Por otra parte, concordaba con Hume en gue la experiencia nunca puede conocer la causalidad
ni la substancia. Lo que es mas, pronto descubrié que estos dos no eran los Gnicos elementos
del conocimiento de los que la experiencia no podia rendir cuentas. Procedid entonces a hacer
una lista de todos esos elementos y a buscar una explicacion de su existencia. Los resultados
los publicé en su obra monumental Critica de la razén pura (1781) y en los Prolegémenos a
cualquier metafisica futura (1783). Kant aceptaba la afirmacion de los empiricistas, que todos
los datos del conocimiento se derivan de la experiencia. También concordaba con Hume en que
nos es imposible experimentar el ser mismo de un objeto —Ilo que él Ilamaba «noumenon»—
en contraste con los «fendbmenos». Todo lo que la percepcion de los sentidos nos da es una serie
de fendmenos. Empero éstos no nos llegan de manera organizada, puesto que pretender que ese
orden existe en el universo seria caer en la misma ingenuidad que Hume habia criticado tan
habilmente. ; Como entonces sera posible explicar el paso de los datos caoticos que nos dan los
sentidos a la idea ordenada y con significado que llamamos conocimiento? Esa explicacién no
ha de encontrarse en las ideas innatas propuestas por Descartes y por otras formas del idealismo
tradicional. Tampoco ha de encontrarse en la nocion espiritista de la menta como tabula rasa.
La importancia de la filosofia de Kant se encuentra precisamente en que les presto atencién a
los puntos validos de ambas tradiciones, y luego ofrecié su propia solucion. Esa solucién
consistia en afirmar que aunque todos los datos del conocimiento tienen un origen empirico,

hay también estructuras en la mente misma que nos es necesario emplear al recibir y organizar
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tales datos. La mente puede conocer los fenémenos solamente cuando los coloca en sus propias
estructuras fundamentales, el tiempo y el espacio. El tiempo y el espacio no se encuentran «alla
afuera» como objetos del conocimiento. Se encuentran mas bien dentro de nosotros, como
patrones innatos en los que se organizan esos patrones, la mente no puede conocerlos, puesto
que se encuentran allende el alcance de la cognicion y experiencia humanas —como el silbato
de alta frecuencia que se emplea para llamar a los perros, y que el oido humano no puede
escuchar Lo que es mas, aparte del tiempo y del espacio hay otras estructuras del conocimiento,
gue Kant llama «categorias». Las categorias son doce, distribuidas en cuatro grupos: de
cantidad (unidad, pluralidad y totalidad), de cualidad (realidad, negacion y limitacién), de
relacion (sustancia, causa y comunidad), y de modalidad (posibilidad, existencia y necesidad).
Estas son las estructuras basicas que se encuentran en toda mente humana (precisandolo
nuevamente: sé6lo en la mente del hombre y mujer occidentales con sus categorias). Son
universales e inalterables (“universal”, por supuesto, bajo los criterios salvificos y ecuménicos

de la razén y el cristianocentrismo occidental). (pp. 858, 859)

La filosofia de Kant tuvo enormes repercusiones en el desarrollo posterior tanto de la
teologia como de la filosofia. En lo que a la filosofia se refiere, su obra ha sido comparada con
la revolucion copernicana en la astronomia. Las consecuencias de su filosofia para la teologia
fueron mucho mas alla de lo que él mismo previd. Empero primero debemos sefialar lo que el
propio Kant escribié en el campo de la teologia, porque en lo que a esto se refiere su obra, mas
bien que el comienzo e una nueva era, es la culminacion del racionalismo del siglo XVIII.
Puesto que Kant emprendid su trabajo en el campo de la teologia con el mismo rigor
sistematico con que abordd la cuestion epistemoldgica, su pensamiento teoldégico merece
atencion como expresion coherente del racionalismo teoldgico, aun cuando fuera el propio
Kant gracias a su labor filosofica, quien hizo imposible la continuacién de ese mismo
racionalismo teoldgico. De un modo tipicamente «racionalista», Kant piensa que la Unica
funcion de la religion es apoyar la vida moral. Esto no significa que la religion sea la fuente de
nuestro conocimiento de la responsabilidad moral. Afirmar tal cosa seria decir que quienes no
son religiosos tiene excusa si su vida moral no es lo que deberia ser. El principio fundamental
de la moralidad, lo que Kant llama «el imperativo categdrico», es universalmente conocido. Ese

imperativo nos dice sencillamente que el principio motor de nuestras acciones debe ser tal que
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estemos dispuestos a verlo elevado al nivel de regla universal para toda la humanidad. La razon,
y no la religion, es la fuente de nuestro conocimiento de ese imperativo. La funcion de la
verdadera religion consiste en ayudarnos a cumplir con esa obligacion. Cualquier cosa en la
religién que no vaya dirigida hacia ese proposito, 0 que no contribuya a él, es pura supersticion.
Aln més, la verdadera religion es universal y natural. No se basa en una revelacion particular
o historica, sino méas bien en la naturaleza misma de la vida humana. En cierto sentido, esta
verdadera religion es «racional». Esto no quiere decir que sus doctrinas puedan demostrase
mediante la razon. Cuando se trata de asuntos religiosos, tales como la existencia de Dios, la
inmortalidad del alma y la libertad individual, la razén pura no puede sobreponerse a una serie
de antinomias —es decir, situaciones en las que tanto la respuesta afirmativa como la negativa
parecen ser igualmente razonables—. Esto se debe a que se trata de cuestiones sobre las que no
hay datos empiricos, y que por tanto no pueden ser conocidas en el sentido estricto. Y sin
embargo, hay razones validas para afirmar la existencia de Dios, la inmortalidad del alma y la
libertad individual. La base para tales afirmaciones se encuentra allende los limites de la razén
pura, en lo que Kant llama «la razén préactica». En su Critica de la razén practica (1788); Kant
sostiene que hay ciertas afirmaciones que han de ser tenidas por verdaderas porque son la base
de la vida moral. Por lo tanto, en el sentido practico es racional afirmar la existencia de Dios
como fuente de las acciones morales, la vida del alma tras la muerte como ocasion para la
retribucion, y la libertad del individuo como agente responsable. Estos tres puntos constituyen
el meollo de la «religién verdadera» y natural, de la cual el cristianismo es la expresion. Aunque
el cristianismo es una expresion de la religion natural, también es una religion histérica y
particular. La verdadera religion, por ser natural y universal, no puede ser fundada por persona
alguna. El cristianismo, de esta manera, es la verdadera religion combinada con elementos
eclesiasticos e historicos cuyo propdsito era tnicamente llevar al cumplimiento de la «vocacion

ética universal». (pp. 860, 861)

El impacto de la obra de Kant en el desarrollo posterior de la filosofia y la teologia fue
enorme. Hasta en el campo de la fisica tedrica, Albert Einstein ha rendido tributo al impacto de
Kant sobre su pensamiento. Lo primero que ha de decirse acerca de la importancia de Kant para
la teologia es que su obra marco el fin del racionalismo —facil y superficial— que habia sido

tan popular durante las generaciones anteriores. Al afirmar que la mente no puede penetrar mas
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alla de los fendmenos hasta el noumenon, Kant cuestioné todo lo que se pueda decir sobre la
substancia, Dios, el alma, la libertad, etc. Aln mas, en lo relativo a esas cuestiones, Kant mostré
que la mente puede llegar a dos conclusiones contradictorias e igualmente razonables, y que la
causa de esto es que en tales casos la mente pretende penetrar cuestiones que se encuentran mas
alla de su alcance. Todos los argumentos tradicionales que pretende probar la existencia de Dios
parecen asi haber perdido su valor. Por tanto, aquel deismo que vimos florecer en el siglo XVIII
resultaba ahora tan dudoso desde el punto de vista estrictamente racional como cualquier intento
de basar la religion en la verdad revelada. Esto a su vez queria decir que los tedlogos que a

partir de Kant se ocuparan de estos temas tenian ciertas opciones.

La primera opcidn, y también la mas obvia, era tratar de basar la religion en alguna
facultad de la mente que no fuera la razén pura. El propio Kant, en su Critica de la razdn
practica y en La religion dentro de los limites de la sola razon, siguio esta direccion. Para él, el
lugar propio de la religion no es lo puramente racional, sino lo ético. Los seres humanos son
por naturaleza seres morales, y esa moralidad es un argumento a favor de la existencia de Dios,
la inmortalidad del alma y la libertad individual. Por tanto lo que Kant ha hecho en este campo
es sencillamente tratar de salvar algo e la tradicion racionalista en la religion, y hacerlo

apelando, no a la razon pura, sino a la razén practica o moral.

La segunda opcidn era regresar a la revelacion. Si, como Kant habia mostrado, la mente
ocupa un papel activo en el pensamiento de tal modo que le da forma y determina lo que
sabemos, se sigue que ocupa también un papel en el modo en que la mente recibe la revelacion.
Luego, no es ya solamente Dios quien determina la naturaleza de la revelacidon. Nosotros,
quienes la recibimos, también le damos forma a la revelacion, en el sentido de que la creemos,
sino en el sentido de que la revelacion siempre tendré que ser Dios hablandonos en términos
humanos. Resulta claro que hay una gran afinidad entre esta posicion y la teologia de la cruz
propuesta por Lutero —y por lo tanto el gran despertar de los estudios sobre Lutero durante los

ultimos cien afios no ha de sorprendernos—.

La tercera opcidn consistia en aceptar lo que Kant dice con respecto al papel que la
mente ocupa en el conocimiento, pero entonces ampliar esa conclusion afirmando que la

racionalidad es la naturaleza misma de las cosas —que el universo y su historia se comportan
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como una vasta mente cosmica—. Tal fue el camino que siguieron Hegel y el idealismo aleman.
Llegamos asi al fin de nuestra rapida hojeada a los cambios que estaban teniendo lugar en el
campo de la filosofia, y que servirian de trasfondo a la teologia durante el siglo XIX. La
evolucion filoséfica que hemos descrito puso en duda, en nombre de la razon, la visién
tradicional del cristianismo como revelacion divina. Empero, hacia fines del siglo XVIII esa
misma razon comenzaba a poner en duda sus propias presuposiciones. El racionalismo, como
la Revolucion Francesa, devoraba a sus propios hijos. (Gonzales Justo, 2010, pp. 858 a 863;

es mio el subrayado en cursivas).

Respecto a Kant, ademas del desglose general que acabo de hacer sobre su pensamiento
salpicado con algunos de mis comentarios ubicados en paréntesis—; sin embargo, omitiendo
es0s paréntesis, observamos que constituye un desglose, circunscrito adn a la version “oficial”
de la historia de la filosofia y la teologia. Ambas, a través de los siglos y en maridaje virtual,
han actuado intima y mancomunadamente. Y mismo maridaje que dio lugar a la ciencia y
tecnologia de la actualidad. Asi pues, lo siguiente que explicaré a continuacion no lo sefiala el
nivel «obvio» —o instituido— del conocimiento, pues un desconocido Kant, por otra parte,
aflora, dando emergencia a un «racismo cultural» y «racismo epistemolégico» vinculados
intimamente a la filosofia y teologia. Racismo centroeuropeo del siglo XVIII, mixtura de
llustracion, pietismo y razon como veremos a continuacion. Antes de abordar al “desconocido”
Kant, para contextuar mis planteamientos, daré una explicaciéon sucinta de la llustracion:
movimiento filoséfico, cultural y teoldgico en el que se movid este pensador de Kdnisberg. Para
ello retomaré al filosofo colombiano Santiago Castro-Gémez en su excelente libro La hybris
del punto cero. Este autor, respecto al tema de la llustracion, inicia haciendo una pregunta que
muy pocos se plantean; superando lo «obvio» del conocimiento para llegar a lo «no-obvio»
(detectar y explicitar el trasfondo: teoldgico, racial, misdgino, depredador, imperial y
antropocéntrico que envuelven y predeterminan al conocimiento occidental). Aunque sin
alcanzar lo implicito y muy implicito del conocimiento, que es lo «nada-obvio»
(desmantelamiento y deteccion de los «cuatro magno paradigmas» los cuales proporcionan
estructura, justificacion y sostén a la civilizacion occidental; como a los «usuarios» de la
ciencia, teologia y filosofia). La pregunta que se hace respeto a la Ilustracion, —en relacion al

racismo e imperialismo tacitos de las lenguas europeas donde esta involucrada la ciencia— es
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la siguiente: ¢Que tiene que ver la ciencia ilustrada de la lengua con la politica ilustrada de la
lengua? Més adelante este autor sefiala: poco a poco fue imponiéndose la idea de que la difusion
mundial de lenguas como el espafriol, el inglés, el francés y el portugués no podia seguir siendo
vista como un fendmeno independiente del colonialismo europeo. En otras palabras, los
tedricos poscoloniales empezaron a enfatizar en la idea de que la expansion colonial de la
Europa moderna supuso necesariamente el disefio e imposicion de una politica imperial del
lenguaje. Los fendmenos linglisticos empiezan a ser vistos, de este modo, como parte integral
de la colonizacion del mundo, y el lenguaje mismo es considerado como un instrumento de
dominio y/o emancipacién. Para nosotros los «mestizos» de México, complementando al autor,
la imposicion del espafiol nos plantea la siguiente «dialgica»: nos abri6 al saber cosmopolita
vinculandonos a Europa y al mundo, esto no se puede negar. Pero al mismo tiempo, en nuestra
parte indigena, es un instrumento de «racializacion» cultural y lingtistica respecto a las lenguas
y «saberes» nativos, como un instrumento complementario, aunque eficaz, para la
«colonizacion» y «domesticacion de la conciencia». Los dos aspectos son inseparables y no
puede negarse ninguno de ellos. Hacerlo seria ahistérico, tramposo y bastante ingenuo. En
cambio, para el «criollo», representa una continuidad cultural y linglistica por su ascendencia
europea, y ademas, en su propia dialdgica: es un instrumento para garantizar su posicion —
cultural, espiritual, educativa y econdmica— en la punta de la pirdmide social donde esta
cémodamente instalado. E invisibilizando esta asimetria, mediante la supuesta “igualdad
ciudadana” y “universalidad” de la razon y ciencia moderna. Aun mas deplorable resulta esto
para los «indigenas» y «afro-mexicanos». Como puede observar el lector, cada individuo —en
su «contexto personal» e idiosincrasia cultural— y alojado en su particular civilizacién, tiene
marcadas diferencias. La humanidad no es homogénea como nos han hecho creer de manera
tramposa la razén europea. La historia de las lenguas modernas europeas y su transformacion
se convierte para los tedricos poscoloniales, continta indicando el autor, en una especie de
arqueologia del colonialismo. Que yo, en la metodologia de la Meta-epistemologia de
contextos englobo a la «estructura tridimensional del tiempo»: abarcativa de la civilizacion
occidental desde su génesis en griegos y judios. De lo contrario, de forma inadvertida y muy
simplista, se abarcaria una dimension, y sélo un segmento histdrico de la tradicion occidental
en el «decurso civilizacional» de milenios que la conforma. Civilizacion, que por otra parte,

derivo de forma inadvertida y muy sesgada, en un helenocentrismo y agudo cristianocentrismo
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que impregnan a la ciencia y filosofia. A costa de otras «espiritualidades», de alternativos
«saberes», y del «judaismo». De lo contrario, no se tendria una «mirada de conjunto» como
exige metodoldgicamente la Meta-epistemologia de contextos. Estariamos “saltando en las
ramas” sin considerar al arbol entero en el que estamos posicionados. Y ademas, confundiendo
esa “rama” especifica con el “bosque entero”. Es otra manera de describir al «provincialismo
epistémico» de la civilizacion occidental, que embarga a la ciencia y filosofia en sus
correspondientes categorias. Y como lo ha mostrado Foucault (1984), segun explica Castro-
GOmez, el proyecto ilustrado de la “Gramatica general” se funda en el supuesto de que la
estructura de la ciencia posee una analogia con la estructura del lenguaje, y que ambas son un
reflejo de la estructura universal de la razén. Sin embargo, [...] la ciencia tiene prerrogativa
sobre el lenguaje. La ciencia no es otra cosa que un lenguaje bien hecho y los lenguajes
particulares son una ciencia imperfecta, en tanto que son incapaces de reflexionar sobre su
propia estructura. Por eso, durante el siglo XVI1II la llustracion eleva la pretension de crear un
metalenguaje universal capaz de superar las deficiencias de todos los lenguajes particulares. El
lenguaje de la ciencia permitiria generar un conocimiento exacto sobre el mundo natural y
social, evitando de este modo la indeterminacion que caracteriza a todos los demas lenguajes.
El ideal del cientifico ilustrado es tomar distancia epistemoldgica frente al lenguaje cotidiano
—considerado como fuente de error y confusion— para ubicarse en lo que en este trabajo he
denominado, plantea Castro-Gémez, el punto cero. Es decir, agrego yo, suprimiendo —de
manera ideoldgica— la relacion el contexto, como lo hicieron en su momento Platon y
Aristodteles al elevar como paradigma a Socrates con sus categorias “universales”. Aferrandose
con vehemencia el hombre occidental, a los conceptos inventados por él para sentirse seguro.
La frase emblematica de Protagoras: «Lo que es bello en Esparta no es bello en Atenas»; queda
relegada y suprimida. Asi pues, cuando alguien califica al presente trabajo como “relativista”
incurre en esta creencia. Asumiendo de manera candorosa y acritica, que la realidad es “asi
escindida” tal y como hicieron los griegos en su «separacion metafisica de la realidad», «en su
fragmentacion conceptual» y exacerbado etnocentrismo. Esto por un lado, y por el otro, se cae
en el error epistemoldgico frecuente, sefialado atinadamente por el fisico Heinz von Foerster
creador de la cibernética de segundo orden: «Las propiedades del observador pasan a
convertirse en propiedades de lo observado». Mas que hablar de la realidad, el europeo y

europeizado, hablan de si mismos mostrando su inconsistencia, su ideolatria y creencias. A
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diferencia de los demas lenguajes humanos, dice Santiago Castro-Gomez, el lenguaje universal
de la ciencia no tiene un lugar especifico en el mapa, sino que es una plataforma neutra de
observacion a partir de la cual el mundo puede ser nombrado en su esencialidad. Producido ya
no desde la cotidianidad (Lebenswelt) sino desde un punto cero de observacion, el lenguaje
cientifico es visto por la lustracion como el més perfecto de todos los lenguajes humanos, en
tanto que refleja de forma mas pura la estructura universal de la razén (aqui hay una hipdstasis
exacerbada de la razon, de los vocablos y lenguas europeas). Al respecto, este autor elabora
otras preguntas ¢ Puede decirse también en este caso que el desarrollo del lenguaje cientifico —
y en particular de las categorias de andlisis desarrolladas por las ciencias humanas— corre
paralelo y en estrecha relacion con la expansion europea (y su evangelizacién cristiana) por el
mundo? ¢Puede hablarse de una politica imperial de la ciencia que funcion6 de forma semejante
a la politica colonial del lenguaje? ¢Puede ser vista la ciencia como “discurso colonialista”
producidos al interior de una estructura imperial de produccion y distribucion de
conocimientos? La politica del “no lugar” asumida por las ciencias humanas en el siglo XVIl1I
tenia un lugar especifico en el mapa de la sociedad colonial y fungié como estrategia de control
sobre las poblaciones subalternas. Es la llustracién, entonces, como un ensemble de discursos
enunciados tanto en el centro como en la periferia colonial americana. Al creerse en posesion
de un lenguaje capaz de revelar el “en-si” de las cosas, los pensadores ilustrados (tanto en
Europa como en América: via los anglosajones en Estados Unidos y criollos en Latinoamérica)
asumen que la ciencia puede traducir y documentar con fidelidad las caracteristicas de una
naturaleza y una cultura (primitiva, salvaje, premoderna y...) exdtica. El discurso ilustrado
adquiere de este modo un caracter (racista, eufemisticamente denominado como) etnogréfico.
Las ciencias humanas se convierten asi en una especie de “Nueva Crénica” del mundo
americano, y el cientifico ilustrado asume un papel similar al de los cronistas del siglo XVI
(cambiando la teologia y evangelizacion, ahora por el “conocimiento cientifico™). Este autor
amplia lo anterior diciendo: habra que ver “América”, en tanto que objeto de conocimiento, se
halla en el centro del discurso ilustrado (discurso asumido, muy en serio, por los «criollos»).
Por otra parte, la limpieza de sangre (de la época de los Reyes Catolicos convertido ahora en...)
la creencia en la superioridad étnica de los criollos sobre los demas grupos poblacionales de
Nueva Granada (como de la Nueva Espafia y otras regiones), actué como habitus desde el cual

la llustracion europea fue traducida y enunciada en Colombia (como en otras zonas). —Ante
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las reformas borbdnicas de Carlos Il realizadas en el siglo XVIII, las cuales despojé a los
criollos de sus privilegios eclesiasticos, administrativos, econémicos y politicos—: para los
criollos ilustrados, la blancura era su capital cultural méas valioso y apreciado, pues ella les
garantizaba el acceso al conocimiento cientifico y literario de la época, asi como a la distancia
social frente al “otro colonial” que sirvi6 como objeto de sus investigaciones. En su
caracteriologia, los ilustrados criollos proyectaron su propio habitus de distanciamiento étnico
(su “sociologia espontanea™) en el discurso cientifico, pero ocultandolo bajo una pretension de
verdad, objetividad y neutralidad (Castro-Goémez Santiago, 2005, pp. 13, 14, 15 y 16)°. La
ciencia ilustrada europea, continla explicando este autor, se presenta como un discurso
universal, independiente de sus condicionamientos (culturales y) espaciales. De ahi la
insistencia en el mencionado concepto del “punto cero”. Con ello me refiero, dice Castro-
Gobmez, al imaginario segun el cual, un observador del mundo social puede colocarse en una
plataforma neutra de observacion que, a su vez, no puede ser observada desde ningun punto.
Nuestro hipotético observador estaria en la capacidad de adoptar una mirada soberana sobre
el mundo, cuyo poder radicaria precisamente en que no puede ser observada ni representada.
Los habitantes del punto cero (cientificos y filosofos ilustrados) —que se extendié a los
positivistas del presente siglo XXI— estan convencidos de que pueden adquirir un punto de
vista sobre el cual no es posible adoptar ningn punto de vista. Esta pretensién, recuerda la
imagen teoldgica del Deus absconditus (que observa sin ser observado). Los griegos, por su
parte —en este mismo «decurso civilizacional»— decian que la hybris es el peor de los pecados,
pues supone la ilusion de poder rebasar los limites propios de la condicion mortal y llegar a ser
como los dioses. (p. 18) Esto nos indica, allende a lo que dice este pensador colombiano y
viendo la «raiz civilizacional» de todo ello: que siempre el narcisismo exacerbado (convertido
en «antropocentrismo»), la «devaluacién-demonizacion de la mujer», y la teologia judia y
cristiana en su «desacralizacion de la Naturaleza»; estan “detras de bambalinas” —rigiendo de
manera implicita— a las instituciones europeas, a sus categorias y estilos de vida del hombre y

mujer occidentales®.

5 Castro-Goémez Santiago. La hybris del punto cero. Ciencia, Raza e llustracion en la Nueva Granada (1750-1816). Pontifica Universidad
Javeriana. Colombia, 2005; son mios los paréntesis.

6 Op. Cit., p. 18; el subrayado en cursivas es mio.
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CONCLUSION

Y en este momento, lo estamos observando en la llustracion europea del siglo XVIII, que
impactd a su vez, a los criollos de América Latina exacerbando mas la “limpieza de sangre”.
“Limpieza de sangre” emanada precisamente del catolicismo que pregona contradictoriamente:
“Dios es amor”, “Ama a tu préjimo como a ti mismo”, y “Todos somos hijos de Dios”. Cuyos
origenes proto-raciales, a su vez, los encontramos en griegos y judios. El nazismo es solo la
punta del iceberg. Hay una continuidad ininterrumpida en todo este «proceso civilizacional» —

de naturaleza «racial»— inscrito en milenios.
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