HISTORIA DE LA FILOSOFiA MEDIEVAL
Y DEL RENACIMIENTO

INTRODUCCION

Atendiendo al tiempo, se puede decir que la Filosofia Medioeval es aquel pensamiento
filosofico de occidente que va desde el final de la antigliedad, caida del Imperio Romano de
Occidente (476) y el apuntar de la Edad Moderna, tomada desde la caida de Constantinopla
(1453), o desde el comienzo de la reforma protestante. Generalmente se llama Filosofia
Medieval a la Filosofia Escolastica, pero ésta no aparece propiamente sino hasta el s.XI y es
precedida por el pensamiento de los Padres de la Iglesia, y sucedida por el Renacimiento que
da paso a la Modernidad. distinguimos entonces para nuestro estudio tres periodos: a)
Filosofia Patristica; b) Filosofia Escolastica; c) Filosofia del Renacimiento.

Atendiendo al contenido, o a su fisonomia espiritual, se considera Filosofia Medieval al
pensamiento filosofico que desde San Agustin (354-430), pero mas exactamente desde San
Anselmo de Canterbory (1033-1109) sigue el lema: "Intellige ut credas, crede ut intelligas”
(entiende para que puedas creer; cree para que puedas entender). La expresion implica una
unidad y mutua exigencia entre CIENCIA Y FE, pero también significa que el pensador
cristiano no rechaza la filosofia sino que quiere cultivarla. Los pensadores cristianos no
pretenden apoyarse solo en la Revelacién, sino también en la razén humana. La sintesis de
Fe y saber en el pensamiento medieval tiene como base y explicacion la UNIDAD
IDEOLOGICA, ningun otro periodo de la filosofia occidental vivié una unidad tan profunda
como la Edad Media; habia plena seguridad en ideas sobre: DIOS: su existencia, saber,
poder, bondad; sobre el MUNDO: su origen, orden y gobierno; sobre el HOMBRE: su esencia,
puesto en el cosmos, el sentido de la vida, dignidad, libertad e inmortalidad. También la Edad
Media se caracterizé por su unidad en los fundamentos del Derecho, la funcién del Estado y
el sentido de la historia. Unidad y orden son los signos de este tiempo. Es innegable que la
unidad en este periodo se debid al cristianismo que interesé todos los 6rdenes de la vida.

La Filosofia Medioeval es considerada como un PUENTE entre la Antigliedad y la
Modernidad. La Epoca Medieval copid los cddigos y manuscritos de los antiguos y con ello se
ha conservado el saber de los primeros fildsofos. La Edad Media ha conservado en sus
escuelas los principales problemas filoséficos {substancia, causalidad, finalidad, alma,
entendimiento, mundo, Dios, etc.}, de tal manera que es imposible entender a los fildsofos
modernos sin tener el conocimiento de los conceptos y problemas del medioevo.

La filosofia Medioeval aparece también como modelo en muchos aspectos, principalmente
por la precisiéon légica y el rigor de sus razonamientos, por la concepcién de la ciencia y de la
persona humana. La Edad Media logrd sintesis y doctrinas admirables como: la teoria del
derecho natural, la substancia, la realidad, el alma, la verdad, los derechos del hombre, el
Estado, etc., que tienen un valor imperecedero y que hacen que al nucleo central de la
Filosofia Medieval se la pueda llamar una "Philosophia perennis” (Filosofia perenne).



PRELIMINARES

Ideas biblicas fundamentales con
importancia filosofica
"Mas alla del horizonte de los griegos”

1. El alcance revolucionario del mensaje biblico

La Biblia se presenta como Palabra de Dios y como tal su mensaje es objeto de fe. Quien
pretenda poner la fe entre paréntesis y leer la Biblia como cientifico puro, igual que se lee
un texto de Platdn o Aristételes, llevaria una operacién contraria al espiritu de dicha
escritura. Aunque la Biblia no constituya una FILOSOFIA en el sentido griego del término, la
visién general que ofrece sobre la realidad y el hombre implica una serie

de ideas fundamentales que poseen también importancia filosofica de primer orden,
hasta el punto de que el mensaje biblico modifica de manera irreversible el rostro espiritual
de occidente. Después de la difusidon del mensaje Biblico y particularmente del mensaje de
Cristo, sélo podran adoptarse estas posturas: a) Filosofar desde la fe, es decir, creyendo. b)
Filosofar tratando de distinguir entre el ambito de la razon y el de la fe, creyendo también. c)
Filosofar desde fuera, de la fe y contra la fe, es decir, no creyendo. Ya no sera posible
filosofar desde fuera de la fe en el sentido de filosofar como si el mensaje biblico jamas
hubiera existido, por esta razén podemos decir que estructuralmente el horizonte biblico
continlia siendo un horizonte imposible de superar, un horizonte mas alld del cual uno no
puede colocarse.

’

2. El monoteismo

La filosofia griega habia llegado a concebir la unidad de lo divino como la unidad de una
esfera que por esencia admitia en su propio ambito una pluralidad de entidades, de fuerzas,
de manifestaciones con grados y planos jerarquicos diferentes. No habia llegado a concebir la
unicidad de Dios y por lo tanto jamas se habia planteado el dilema de si Dios era uno o
muchos, y por consiguiente habia permanecido siempre mas acd de una concepcion
monoteista. Solo mediante la difusion del mensaje biblico en occidente, se impone la idea de
un Dios uno y Unico, con un poder absoluto y totalmente distinto a todo lo demas, con esta
concepcion de Dios, nace una nueva y radical nocion de TRASCENDENCIA vy se elimina
cualquier posibilidad de considerar como divino en el sentido mas fuerte del término a
ninguna otra cosa. Incluso los maximos pensadores griegos como Platén y Aristoteles
habian admitido como divinos o como dioses a los astros. La Biblia rechaza en bloque toda
forma de politeismo e idolatria. Leemos en el Deuteronomio: Y cuando levantes tu mirada
al cielo y veas el sol, la luna y las estrellas, no te dejes arrastrar, no te prosternes ante ellos
ni les rindas culto. La unicidad de Dios y su trascendencia tal como aparece en el ambiente
biblico fue siempre una nocién ajena e impensable para los griegos.

3. El creacionismo



En el tratado de Historia de la Filosofia Antigua vimos cuantos y cuéles fueron los diversos
tipos de solucion propuestos por los griegos en lo que concierne al problema del origen de
los seres: desde Parménides que negaba cualquier forma de devenir, a los pluralistas que
postulaban unas combinaciones de elementos eternos; Platén proponia un Demiurgo con
una actividad demilrgica y Aristoteles se referia a la atraccion de un Motor inmdvil; Los
estoicos por su parte proponian una forma de monismo panteista. Como vimos, todas estas
soluciones encierran contradicciones y por lo tanto no aclaran totalmente el problema.

El mensaje biblico desde el comienzo mismo ofrece su propia solucién al problema del
origen de los seres: EN EL PRINCIPIO DIOS CREO LOS CIELOS Y LA TIERRA. Y los cred a
través de su palabra, Dios dijo, y las cosas fueron. Dios no se sirvié de algo preexistente
como el Demiurgo platonico, ni se valié de intermediarios en la creacion, todo se produjo de
la nada. Gracias a esta concepcién de la creacidon de la nada, caian por la base la mayor
parte de las aporias que desde la época de Parménides habian obstaculizado la filosofia
griega. Dios crea libremente , mediante un acto de su voluntad, por causa del bien. Produce
las cosas como un don gratuito. Lo creado, pues, es algo positivo: "Vio Dios que todo era
bueno". El creacionismo se impondra como la solucion por excelencia al antiguo problema
de como y por qué los muchos derivan del Uno y lo finito de lo infinito. La definicidon que
Dios da de si mismo a Moisés: "Yo soy el que soy", sera interpretada como la clave para
entender ontoldgicamente la doctrina de la creacidn: Dios es el SER por su misma esencia, y
la creacién es una participacion del ser.

4. El antropocentrismo

La concepcion antropocéntrica entre los fildsofos griegos manifesté un alcance bastante
limitado, a pesar de los avances logrados por Socrates y las escuelas helenisticas, de todas
maneras, el antropocentrismo no es un rasgo caracteristico del pensamiento griego, que
siempre se mostr6 COSMOCENTRICO: El hombre es visto siempre como parte del cosmos y
éste al igual que el hombre estd de dotado de alma y de vida. El hombre nunca fue visto
como la realidad mas elevada del cosmos, asi lo afirma Aristételes: "Existen muchas cosas
que por naturaleza son mas divinas y perfectas que el hombre como los astros que
componen el universo.

En la Biblia, por el contrario, el hombre no es considerado como un elemento mas del
cosmos, sino como una privilegiada criatura de Dios, hecha a imagen del mismo Dios y
sefiora de todas las demds cosas creadas por Dios. Puesto que el hombre estd hecho a
imagen y semejanza de Dios, debe esforzarse por todos los medios para asemejarse a él.
También los griegos hablaban de asemejarse a lo divino pero mediante el intelecto, mediante
el conocimiento, la Biblia en cambio, emplea la voluntad como camino de asimilacidn.
Asemejarse a Dios, santificarse, significa hacer la voluntad de Dios, esto es, querer lo que
Dios quiere, y esta capacidad de hacer libremente la voluntad de Dios es lo que eleva al
hombre por encima de todas las cosas creadas.

5. El Dios legislador y la ley de la psysis

Los griegos habian considerado la ley moral como la ley de la physis, la ley de la
naturaleza misma: una ley que se impone, al mismo tiempo, a Dios y a los hombres, en la
medida en que no ha sido formulada por Dios, sino que Dios e halla vinculado a ella. La
nocion de un Dios que prescribe una ley moral, un Dios legislador, es algo totalmente ajeno a
los filésofos griegos. Por el contrario, el Dios biblico entrega al hombre la ley como mandato.
Dios escribe directamente los mandamientos.

La virtud, el supremo bien moral, consiste en la obediencia a los mandatos de Dios, y esta
obediencia coincide con la santidad, virtud que la visién naturalista de los griegos colocaba
en un segundo plano. Por lo contrario, el pecado, el supremo mal moral, consiste en una
desobediencia a Dios, y se dirige contra Dios, al ir en contra de sus mandatos. La vida de
Cristo, su pasion y su muerte, se desarrollan por completo bajo el signo de hacer la voluntad
del Padre que lo ha enviado. El antiguo intelectualismo griego se transforma asi del todo en
un voluntarismo. La ley moral es el "querer de Dios", y la virtud del hombre consiste en
querer lo que quiere Dios. La buena voluntad se convierte en el signo distintivo del hombre
moral.



6. La providencia personal

Sécrates y Platon habian mencionado a Dios providencia: el primero de modo intuitivo y
el segundo al referirse al Demiurgo que construye y gobierna el mundo. Aristoteles, en
cambio, ignora esta nocion al igual que la mayoria de los filésofos griegos, exceptuando a los
estoicos. De todas maneras, la providencia de los griegos nunca se refiere al hombre
individual, en cambio, la Providencia biblica no sdlo es la propia de un Dios personal en grado
sumo, sino que, ademas de velar por todas las cosas creadas, se dirige de una manera
especial al hombre individual, a los mas humildes y mas necesitados, y a los pecadores
mismos, v.gr: las parabolas del hijo prodigo y de la oveja perdida...mirad los lirios del
campo...mirad las aves del cielo. Es éste un mensaje de seguridad total, destinado a
imponerse sobre las fragiles seguridades humanas que habian construido los sistemas de la
época helenistica.

7. El pecado original, sus consecuencias y su redencion.

Al igual que cualquier otro pecado, el pecado original constituye una desobediencia al
mandato divino original de no comer el fruto del arbol de la ciencia del bien y del mal. La raiz
de esta desobediencia estuvo el la soberbia del hombre, el no tolerar ninguna limitacién, el
rechazar los vinculos del bien y del mal (los mandatos), y por lo tanto querer ser como Dios.
A la culpa de Adan y Eva le sigue en calidad de castigo divino, la expulsién del Paraiso
terrenal con sus consecuencias de dolor, mal, muerte y alejamiento de Dios. En Adan peco
toda la humanidad, el pecado se introdujo en la historia de los hombres lo mismo que sus
consecuencias. Pablo escribe a los Romanos: "Por obra de un solo hombre entré el pecado en
el mundo y a través del pecado la muerte; asi pasé la muerte a todos los hombres porque
todos pecaron".

El hombre solo no habria podido salvarse del pecado original y sus consecuencias. Y asi
como la creacion fue un don, al igual que fue un don la Antigua Alianza tantas veces
traicionada por el hombre, la Redencion constituyd también un don, el mas grande de todos:
Dios se hace hombre y con su pasién y muerte redimié el pecado de la humanidad, y con su
resurreccion vencio a la propia muerte, consecuencia del pecado.

La venida de Cristo, su pasion que sirvid para expiar el antiguo pecado, y su resurreccion
resume todo el sentido del mensaje cristiano, que invierte totalmente el marco caracteristico
del pensamiento griego. Los fildsofos griegos habian mencionado una culpa originaria,
extrayendo esta nocién de los misterios orficos, y habian vinculado en cierta forma el mal
que padece el hombre con esta culpa, pero se distancian totalmente del pensamiento biblico
porque: 1. Se hallaban muy lejos se explicar cual era la naturaleza de esa culpa. 2. Los
filbsofos griegos estaban convencidos de que: a) El ciclo de los nacimientos
(metempsicosis), anularia naturalmente la culpa en los hombres corrientes. b) Los filésofos
podrian liberarse de la culpa en virtud del conocimiento, es decir, por el propio esfuerzo
humano, de manera autéonoma. El nuevo mensaje propuesto por la Biblia no sélo muestra
la realidad de la culpa como una rebelidon contra Dios, sino que enfatiza en la imposibilidad
de redencién auténoma del hombre, es necesaria la intervencion de Dios mismo hecho
hombre y la participacion del hombre en la pasién de Cristo mediante la dimensién de la fe.

8. La nueva dimensién de la fe y el espiritu

La filosofia griega habia minusvalorado la fe o creencia (pistis) desde el punto de vista
cognoscitivo. Es cierto que Platén le daba importancia como componente del mito, pero en
conjunto el ideal de la filosofia griega es la EPISTEME, el conocimiento. Todos los pensadores
griegos consideraron que el conocimiento era la virtud por excelencia del hombre y la
realizacion de la esencia misma del hombre. El nuevo mensaje cristiano exige que el hombre
trascienda esta dimensién y coloque la fe por encima de la ciencia. Esto no significa que la
fe no posea su propio valor cognoscitivo, pero se trata de un valor cognoscitivo de una
naturaleza muy diferente al del conocimiento racional e intelectual y que sélo se impone a
quien posea dicha fe, lo cual se constituye en una auténtica provocacion para el intelecto y la
razén ya que el hombre ya no es visto solamente como cuerpo y alma (entendiendo alma
como intelecto o razoén), sino que el hombre es también ESPIRITU, el cual consiste en la
participacion de lo divino por la FE. La apertura del hombre a la Palabra y a la sabiduria
divinas le colman de una nueva fuerza y le otorgan en cierto sentido una nueva estatura



ontoldgica. Los griegos habian conocido la dimension del NOUS (alma), pero no la del
PNEUMA (espiritu) que sera, en cambio, la dimension de los cristianos.

9. El eros griego, el amor cristiano y la gracia

En uno de sus puntos culminantes, y sobre todo con Platén, el pensamiento griego creo la
admirable teoria del EROS, sin embargo, el eros no es Dios, porque es deseo de perfeccion,
tension mediadora que posibilita el ascenso desde lo sensible hasta lo inteligible, fuerza que
tiende a adquirir la dimensidn de lo divino. El nuevo concepto biblico de amor (AGAPE), es
de una naturaleza muy distinta, ya que el amor no es un ascenso del hombre sino un
descenso de Dios hasta los hombres, el amor no es algo adquirido sino un don, el amor es
espontaneo y gratuito.

Mientras que para los griegos es el hombre el que ama y no Dios (recordemos que el
amor era considerado como una pasion y las pasiones son imperfecciones, por lo tanto Dios
no podia amar, Cfr. Aristdteles), para el cristiano es sobre todo Dios el que ama y el hombre
puede amar en la medida en que se esfuerza en vivir la vida divina por la fe. El amor de Dios
es infinito, sin limites, llega hasta el extremo del sacrificio en la cruz. Dios ama al hombre
incluso en sus debilidades, y es precisamente en ellas en que mas se manifiesta la gratuidad
y el don del amor divino. En el mandamiento del amor Cristo resume la esencia de los
mandamientos y la ley en su conjunto

10. La revolucion de los valores

Sin lugar a dudas, el mensaje cristiano sefiald la revolucidon mas radical de los valores en
la historia humana. La formulacion de los nuevos valores se encuentra en el Sermén de la
Montafia (las bienaventuranzas). De acuerdo con la nueva escala de valores, es preciso
retornar a la sencillez y a la pureza del nifio, porque el que sea primero segun el juicio del
mundo, sera el ultimo segun el juicio de Dios, y viceversa. "Si alguno quiere ser el primero,
sea el Ultimo de todos y el servidor de todos". La humildad se convierte en la virtud
fundamental para el cristiano: el camino estrecho que permite entrar en el Reino de los
cielos: "Si alguno quiere venir en pos de mi , que se niegue a si mismo, que cargue con su
cruz".

Para el fildsofo griego este planteamiento resultaria sencillamente incomprensible. Cae
por su base el ideal del sabio helenistico que habia comprendido la vanidad del mundo y de
todos los bienes externos y del cuerpo, pero que se atribuia a si mismo la certidumbre
suprema, proclamandose autarquico, absolutamente autosuficiente, capaz de alcanzar por si
solo el fin Ultimo. Este ideal del hombre griego era sin duda un ideal noble, pero el mensaje
cristiano lo convierte en ilusorio: la salvacién no puede venir de las cosas pero tampoco de
uno mismo: "Sin mi ayuda nada podréis hacer...mi gracia te basta..."

11. La inmortalidad del alma y la resurreccién de los
muertos

La nocidon de ALMA es una creacion griega y hemos seguido su evolucién a partir de
Sécrates, que la considera como esencia del hombre y Platdn que fundamenta su
inmortalidad con pruebas racionales. La "psyche" es sin duda uno de los rasgos mas
caracteristicos del pensamiento griego, incluso los estoicos que hacian profesion de un
materialismo radical, admitian la supervivencia del alma. Después de Sdécrates, los griegos
no han sabido pensarse a si mismos si no es en términos de alma y cuerpo, considerando
generalmente que el alma es inmortal por naturaleza.

El mensaje cristiano planted el problema del hombre en términos completamente
distintos. En la Biblia el término ALMA no aparece en sus acepciones griegas. El cristianismo
no niega que, al morir el hombre sobreviva algo de él: al contrario, afirma expresamente que
los muertos son acogidos en el seno de Abraham, sin embargo, el cristianismo no insiste
para nada en la inmortalidad del alma, sino en la resurreccion de los muertos, y la
resurreccion implica que el cuerpo también vuelva a la vida. Precisamente estos debia
constituir un gravisimo obstaculo para los filésofos griegos: les parecia absurdo que aquel
cuerpo que ellos consideraban como obstaculo, que era despreciable y fuente de males,
tuviese que renacer (Cfr. Pablo en el Aredpago de Atenas).



12. El nuevo sentido de la historia y de la vida del hombre.

Los griegos no poseyeron un sentido preciso de la historia, por lo que su pensamiento
resulta substancialmente ahistérico, en general no les fue familiar la idea de PROGRESO, que
casi todos explicaban el devenir histérico de una manera ciclica y repetitiva. Por lo contrario,
la concepcién de la historia que se manifiesta en el mensaje biblico posee un caracter
RECTILINEO, no ciclico. En el transcurso del tiempo tienen lugar acontecimientos decisivos e
irrepetibles, que constituyen una especie de etapas que sefialan el sentido de la historia. El
final de la historia es también el fin para el que han sido creados: el juicio de Dios y la venida
del Reino de Dios en su plenitud. De este modo la historia que avanza desde la creacion
hasta el juicio final, pasando por todas las etapas de la Historia de Salvacién, adquiere un
sentido de conjunto y un sentido en cada una de sus fases. Como consecuencia el hombre se
comprende a si mismo mucho mejor: comprende mejor de dénde viene, dénde se encuentra
ahora y donde esta llamado a llegar.

El griego antiguo vivia en la dimension de la POLIS y para la polis y sélo podia imaginarse
en su seno. Una vez destruida la Polis (Cfr. consecuencias de la conquista de Alejandro
Magno), el filésofo griego se refugia en el individualismo sin descubrir un nuevo tipo de
sociedad. En cambio, el cristiano vive en la Iglesia, que no es una sociedad politica, ni
tampoco una sociedad puramente natural. Es por asi decirlo, una sociedad horizontal y
vertical al mismo tiempo: vive en este mundo pero no para este mundo se manifiesta en
este mundo natural pero posee raices sobrenaturales. El cristiano, en la Iglesia de Cristo,
vive la vida de Cristo en la gracia de Cristo (Cfr. Parabola de la vid y los sarmientos).

13. Pensamiento griego y mensaje cristiano

En el pensamiento griego existe indudablemente una gran riqueza, no obstante, el
mensaje cristiano va mucho mas alla, superandolo en los puntos claves. Seria un grave error,
empero, creer que esta enorme diferencia sdlo implica antitesis insolubles, y aunque algunos
piensan asi en la actualidad, no fue esta la actitud de los primeros cristianos, quienes
después de un choque frontal, trabajaron por construir una sintesis entre filosofia griega y
mensaje cristiano.

Los griegos con mucha rectitud anhelaron y buscaron la Verdad, pero se equivocaron
cuando quisieron hallar en el hombre lo que sélo encontrarian en Dios. Otro error de fondo
de los griegos consistio en negar dialécticamente las realidades que no se ajustaban a sus
esquemas racionales perfectos, asi unos negaron el movimiento, otros la muerte, el dolor,
etc.

Después del mensaje cristiano, la medida griega del hombre adquiere una nueva
dimensién. El hombre a quien tanto habian exaltado los griegos resulta para el cristiano
mucho mas grande de lo que lo habian concebido los griegos, pero por razones distintas y en
una dimensién diferente: Dios decidié confiar a los hombres la difusién de su propio mensaje
y, ademas, se hizo hombre para salvar al hombre.



PRIMERA UNIDAD

EL PROBLEMA DE LA FILOSOFIA CRISTIANA

El pensamiento de los Padres

1. Actitud de los Padres ante la filosofia griega

La expresion "Filosofia cristiana" a nosotros nos parece normal y comun por el uso que la
iglesia ha hecho de ella, pero si se reflexiona un poco, en realidad la nocién no resulta tan
clara y facil de definir. La cuestion no es simplemente de un nivel histérico, es decir,
comprobar si hubo o no filosofias que se puedan llamar cristianas, asi como durante la edad
media hubo también filosofias drabes o judias; el verdadero problema no esta ahi, sino que
es de orden filosofico y con una gran profundidad. Reducido a su mas simple formulacion el
problema es el siguiente: La nocion de filosofia cristiana tiene un sentido y corresponde a
una realidad ?. No se trata se saber si ha habido cristianos filésofos, sino saber si puede
haber cristianos fildsofos. En este sentido el problema se plantearia de la misma manera
para los arabes que para los judios. Bien sabemos que la civilizacion medieval se caracteriza
por la extraordinaria importancia que en ella toma el elemento religioso. Los cristianos, los
arabes y los judios produjeron cuerpos de doctrinas en los que la filosofia se combinaba mas
o menos felizmente con el dogma religioso, esto es lo que cominmente se designa con el
nombre de escolastica. La cuestion esta en saber su a esas escolasticas, ya sean judias,
musulmanas, o cristianas, se les pueda llamar verdaderamente FILOSOFIAS.

Planteado el problema tal como lo acabamos de hacer, la filosofia cristiana deja de ser
evidente y se vuelve una nocidn problematica, tanto que no pocos historiadores niegan
radicalmente que haya existido y que pueda existir una filosofia cristiana. Veamos la
siguiente critica: Lo que comunmente se llama filosofia cristiana no es mas que fragmentos
de doctrinas griegas mds o menos torpemente cosidos a una teologia, eso es casi todo lo que
nos han dejado los "pensadores” cristianos. Ora acuden a Platon, ora a Aristételes, a menos
qgue, aun peor, no intenten unirlos en una imposible sintesis, tratando de reconciliar muertos
que no cesaron de disputarse mientras vivieron, nunca vemos alzar el vuelo a un
pensamiento que sea a la vez profundamente cristiano y verdaderamente creador; el
cristianismo, pues, no ha contribuido en nada a enriquecer el patrimonio filosdfico de la
humanidad.

Algunos filésofos consideran que si nunca hubo una filosofia cristiana es porque las
nociones son opuestas e irreconciliables, es decir, entre la religién y la filosofia hay una
diferencia de esencia, que hace imposible cualquier colaboracidn entre si; se considera pues.
que la religion no es del orden de la razdén, mientras que el orden de la razén es
precisamente el de la filosofia. Esta posicion es la de los llamados "racionalistas puros".

Existe también otra posicidon extrema representada por algunos hombres de fe como
Tertuliano, San Bernardo de Claraval o San Pedro Damian, que se muestran resueltamente
antidialécticos, es decir, consideran que la filosofia nada tiene que aportar a la fe. Veamos las
palabras de San Pedro Damian: La vida del cristiano no tiene sino un fin, lograr la salvacion y
ésta se logra por la fe. Aplicar la razén a la fe es disolverla. De modo que no queda sino
prohibir al cristiano la investigacion del conocimiento racional como una empresa peligrosa
para la obra de su salvacion.

Ahora bien, lo que hemos dejado en claro, segun las notas introductorias, es que entre los



filbsofos griegos y nosotros ha habido la Revelacidén cristiana y que ésta ha modificado
profundamente las condiciones en las que se ejercita la razon. Y, Cémo los que poseen dicha
Revelacion podrian filosofar cual si no la tuvieran?. Los errores de Platdn y Aristoteles son
precisamente los de la razén pura; toda filosofia que pretenda bastarse a si misma caera en
los mismos errores, o en otros peores. Quienes admiten la luz de la Revelacion saben que
dejarse guiar por ella, es el Unico método seguro para a la vez hacer inteligible la Revelacion.
Es este el programa de la filosofia medieval, Fides quaerens intellectum, la fe que busca ser
entendida. Este es el esfuerzo de la mayor parte de los pensadores medievales, un esfuerzo,
que como veremos dio mucho fruto, asi algunos opinen que este intento de conciliar filosofia
y teologia, no trajo sino como consecuencia la ruina de la propia filosofia.

Dejemos de un lado las discusiones y centrémonos en lo que la historia misma de la
filosofia nos presenta sobre la existencia o no de un "pensamiento cristiano". Partamos de
esta pregunta: Es el cristianismo especulativo? Es decir, la fe admite discusion, admite
razonamientos?. Si con esta pregunta queremos significar que el Cristianismo sea una
filosofia, la respuesta seria l6gicamente negativa; pero si con esa pregunta queremos afirmar
que la fe si admite especulacidon, es decir, que es discutible y hasta controvertible, la
respuesta es afirmativa ya que incluso eso es lo que nos presenta la misma Sagrada
Escritura, de lo contrario, tendriamos que suprimir la Primera Epistola de San Juan en la que
se polemiza contra el gnosticismo, suprimir la doctrina de la Gracia en las cartas de Pablo,
suprimir el Evangelio de Juan con la doctrina del Verbo contenida en el Prdlogo, y mas aun,
suprimir la misma doctrina de Jesucristo que se muestra también en muchos aspectos
especulativa, v.gr. la doctrina sobre la Providencia del Padre Celestial. Podemos decir que en
si la Biblia contenia una multitud de nociones sobre Dios y el mundo, que sin tener un
caracter propiamente filosofico, sdlo esperaban un terreno propicio para enunciarse
explicitamente en consecuencias filoséficas. El Hecho de que no haya filosofia propiamente
dicha en la Escritura no autoriza a sostener que ésta no puede haber ejercido ninguna
influencia en la evolucion de la filosofia. Honestamente decimos que no hay una razén
cristiana pero, ées que no puede haber un ejercicio cristiano de la razén?. Un vistazo rapido
a algunos filésofos modernos nos dard la respuesta de si en la Edad Media hubo o no
filosofia:

-Sobre René Descartes, el reformador filoséfico por excelencia, algin comentarista se
atreve a decir, que se coloca después de los antiguos casi como si nada hubiese entre ellos y
él, pero qué significa ese "casi"?, no es acaso el pensamiento cristiano?. Bastaria examinar
la doctrina Metafisica de Descartes, de Malebranche o de Leibniz, para decir que estas no
pudieron constituirse como tales si no es con la influencia de la religion cristiana; asi pues,
es muy probable que la nocidn de filosofia cristiana tenga sentido porque la influencia del
cristianismo es una realidad.

Vamos ahora a interrogar a los mismos fildsofos cristianos sobre el sentido de la filosofia
cristiana y el provecho que hallaba su razén inspirdndose en la Revelacién.- Empezaremos
con san Pablo, que sin ser un fildsofo expone sus puntos de vista sobre la filosofia, luego
recibiremos el testimonio de algunos Padres de la Iglesia, que precisamente en el comienzo,
fueron fildsofos griegos que se convirtieron a la fe cristiana y luego se sirvieron de la filosofia
para exponer y defender la doctrina cristiana (apologistas).

En SAN PABLO puede decirse que ya estd planteado el principio de solucién definitiva al
problema de las relaciones entre Fe y Razdn, y los fildsofos cristianos no hacen sino
desarrollar sus consecuencias. Segun el Apdstol, el cristianismo no es en modo alguno una
filosofia sino una religiéon. Pablo no sabe nada, no predica nada excepto a Jesus crucificado y
la redencion del hombre pecador por la gracia. Seria pues absurdo tratar de definir una
filosofia en Pablo y, aun cuando en sus escritos se encuentran fragmentos de filosofia griega
éstos no son lo fundamental. El cristianismo de Pablo no es una filosofia que se anada a
otras filosofias, ni siquiera viene a reemplazarlas: es simplemente una religion que hace
indtil lo que de ordinario llamamos filosofia, y de ella nos dispensa. El cristianismo es un
camino de salvacion mas que un método de conocimiento. Leemos en la Primera carta a los
Corintios: "Porque esta escrito, destruiré la sabiduria de los sabios y reprobaré la prudencia
de los prudentes. ¢Donde esta el sabio...donde esta el filosofo...acaso Dios no ha vuelto
necedad la sabiduria de este mundo?. Pues ya que el mundo no ha sabido, por la sabiduria,
conocer a Dios en la sabiduria de Dios, plugo a Dios salvar a los que creen por la locura de la
predicacion. Los judios piden signos y los griegos sabiduria, nosotros en cambio, predicamos
a Cristo crucificado, escandalo para los judios y locura para los gentiles.” Nada mas
categorico pues que las palabras de Pablo, parece definitivo, a primera vista, que la filosofia
griega queda eliminada en beneficio de la nueva fe. Resumimos pues, la postura de Pablo
diciendo que el Evangelio es una salvacion no una sabiduria (en el concepto griego).



De las palabras de Pablo se puede deducir que toma una actitud de rechazo y negacién
del valor de la razén para alcanzar la verdad, pero en realidad la actitud es diferente, a pesar
de la despreciativa condenacién de la falsa sabiduria de los fildsofos griegos, el Apdstol no
condena la razon, pues quiere reconocerles a los gentiles cierto conocimiento natural de
Dios. En Romanos [,19-20 leemos: "...pues lo que de Dios se puede conocer, esta en ellos
manifiesto. Porque lo invisible de Dios desde la creacion del mundo, se deja ver a la
inteligencia, a través de sus obras: su poder eterno y su divinidad, de forma que son
inexcusables". De esta manera San Pablo afirma implicitamente la posibilidad de un
conocimiento puramente racional de Dios en los griegos, y que al mismo tiempo pone el
fundamento de todas las teologias naturales que mas tarde habrian de constituirse en el
seno mismo del cristianismo.

SAN JUSTINO (+165): Se convirtid al cristianismo hacia el afio 130. Se conservan de él
dos Apologias y el Didlogo con Trifén en el cual relata su conversion. Justino consideraba
desde el comienzo que la filosofia tiene como objeto conducirnos hacia Dios y unirnos a El.
Asi pues, emprende una busqueda de la filosofia que le ayude a encontrar a Dios, asi es
adoctrinado por los estoicos, por los peripatéticos, por los pitagoricos y finalmente por los
platénicos..."frecuenté cuanto mas pude a los platénicos y con ellos hice progresos
admirables...hasta llegué a creer que ya era un sabio y fui lo bastante necio para pensar que
llegaria a ver a Dios, pues tal es el fin de la filosofia de Platén". Todo iba bien hasta cuando
Justino encontrdé a un anciano que le interrogd sobre Dios y sobre el alma, descubriendo las
contradicciones de su pensamiento, al interrogarle Justino sobre donde habia adquirido los
conocimientos sobre aquellas materias el anciano respondié: "Hubo en tiempos remotos, y
mds antiguos que esos supuestos fildsofos, hombres felices, justos y queridos por Dios, que
hablaban por el Espiritu Santo y daban sobre el porvenir oraculos que ahora se han
cumplido. se les llama profetas...sus escritos subsisten todavia hoy, y quienes los leen
pueden, si tienen fe en ellos, sacar toda clase de provechos, tanto sobre los principios como
sobre el fin, acerca de todo lo que debe conocer el filésofo.” Al escuchar estas palabras, un
fuego subito se encendié en el corazén de Justino, y dice: "reflexionando a solas en esas
palabras, encontré que esa filosofia era la Unica segura y provechosa. He aqui como y por
qué soy filésofo.”

Nos detenemos en el relato de la conversidon de Justino por algunos aspectos que vale la
pena destacar:

Un hombre busca la verdad con la sola ayuda de la razoén, y fracasa. La fe le ofrece la
verdad, la acepta, y luego de aceptarla, la halla satisfactoria a la razén. Lo que Justino
encuentra en el cristianismo, junto con otras muchas cosas, es la llegada de verdades
filosoficas por vias no filosoficas. Donde reina el desorden de la razon, la Revelacién hace
reinar el orden. Justino acepta que los filésofos griegos alcanzaron a conocer parte de la
Verdad que contiene la Revelacidn, pero écdmo explicar esto?.

Una primera explicacion fue ofrecida por FILON DE ALEJANDRIA (10-15 a.C), el
primer judio que traté de conciliar la ley mosaica con la filosofia griega. La solucién consiste
en afirmar que los fildsofos griegos tuvieron acceso a la Revelacion biblica y que a ella deben
la verdad que expusieron siempre mezclada con bastantes errores. Esta propuesta fue
acogida y sostenida por largo tiempo en la tradicién cristiana, v.gr. TACIANO EL ASIRIO,
discipulo de Justino y quien se mostré contrario al saber de los griegos.

La solucién que ofrece Justino estd inspirada en la Revelacion, concretamente en el
Prélogo del Evangelio de Juan: Jesucristo es el Verbo de Dios que ilumina a todo hombre que
viene a este mundo. Si aceptamos el testimonio de Dios debemos admitir que existié una
revelacion natural del Verbo, universal y anterior a su encarnacion. Por otra parte, puesto
que el Verbo es el Cristo, todos los hombres han participado de la luz de Cristo. Los que han
vivido segun el Verbo, sean judios o paganos, son pues cristianos por definicion, mientras
que los que han vivido en el error y en el vicio han sido verdaderos enemigos de Cristo aun
antes de su llegada. Segun esto, Socrates llega a ser un cristiano tan fiel que no es
sorprendente que el diablo hiciera de él un martir de la Verdad. Toda verdad es
cristiana...todo lo que se ha hecho de bien nos pertenece. Aqui estd pues, ya formulada
desde el siglo II la regla eterna del humanismo cristiano.

TERTULIANO (160-245): Abogado cartaginés convertido por el ejemplo de los
martires. Fue ordenado presbitero pero su polémica fue siempre de "apologista laico". Su
rigorismo en materias morales lo llevdé al montanismo desde donde atacd a la Iglesia con
vehemencia. Entre sus obras se conocen Apologias, Ad naciones, De testimonio animae, Ad
versus judaeos, De baptismo. Al contrario de Justino, Tertuliano reacciona contra la



tendencia de racionalizar el cristianismo y combate la filosofia como enemigo mortal de la fe.
Considera que no es necesario buscar pruebas racionales para demostrar la existencia del
Dios Unico de los cristianos, basta con interrogar al alma que es naturalmente cristiana, alma
naturaliter christiana.

En Tertuliano se habla de un realismo cristiano manifestado en la expresion "todo lo que
es cuerpo” por oposicidon a las abstracciones e idealizaciones griegas. Respecto del hombre
afirma que el alma tiene la misma figura del cuerpo que la contiene y ésta se transmite de
padres a hijos junto con el cuerpo por generacion (Traducianismo). El alma es inmortal y el
hombre debera resucitar en su naturaleza integra, y ésta no lo seria sin la carne.

Como Tertuliano hubo varios Padres que fueron adversos a la filosofia griega sobre todo
por el argumento llamado Las contradicciones de los filésofos, las incoherencias y cantidad
de soluciones dadas a los principales problemas, en cambio, la fe les proporcionaba un
sistema coherente y un cuerpo doctrinal que presentaba la uUnica verdad. Entre los
apologistas griegos se cuentan ademas de Justino a TACIANO EL ASIRIO, ATENAGORAS DE
ATENAS Y TEOFILO DE ANTIOQUIA. Entre los apologistas latinos ademas de Tertuliano
encontramos a MINUCIO FELIX, ARNOBIO EL AFRICANO Y CELIO FIRMIANO LACTANCIO.
Detengamonos un poco en éste ultimo.

LACTANCIO (330): Africano, fue retérico y llegd a ser preceptor de los hijos de
Constantino. Por su estilo literario se le llamé el "Cicerdn cristiano". Su principal obra es
Institutiones Divinae.

Tuvo trato frecuente con los fildsofos y persuadido de que hay mucho de bueno en
Socrates, en Platén y en Séneca, admitié entonces que ellos habian alcanzado parte de la
verdad, y que si se juntaran todas esas partes se lograria la verdad completa. Pero para que
alguien pueda tomar las doctrinas de los filésofos y distinguir lo que en ellas hay de verdad y
de falsedad, se necesita que ese alguien conozca ya por anticipado qué es la verdad, y nadie
la conoce por anticipado si Dios no se la ensefia por revelacidn, es decir, si no la acepta por
la fe.

Lactancio concibid, pues, la posibilidad de una filosofia verdadera, pero la concibié como
un eclecticismo basado en la fe. De un lado esta el fildsofo puro y simple que no dispone mas
que de la razon para tratar de llegar a la verdad que serd siempre limitada y mezclada con
errores. Y del otro lado estd el filésofo cristiano al cual su fe lo pone en posesién de un
criterio, de una regla de juicio, de un principio de discernimiento y de seleccion, que le
permiten hacer que la verdad se vuelva racional a si misma, liberdndola del error en que se
enreda. Vistas asi las cosas podemos decir que la filosofia cristiana segun Lactancio es una
razén dirigida por la fe.

Para terminar la discusidon sobre la filosofia cristiana podemos decir que el filésofo
cristiano es ante todo un hombre de fe que se pregunta si entre las proposiciones que él cree
verdaderas, no hay algunas que su razén pudiera saber verdaderas. Mientras el creyente
estriba sus acertos sobre la conviccién intima que su fe le confiere, permanece puro creyente
y aun no ha entrado en el dominio de la filosofia; pero en cuanto halla entre sus creencias
verdades que pueden llegar a ser objetos de ciencia, se convierte en fildsofo, y si esas luces
filoséficas nuevas se las debe a la fe cristiana, se convierte entonces en un filésofo cristiano.
Podemos llamar filosofia cristiana a toda filosofia que, aun cuando haga la distincién formal
de los dos drdenes, considere la revelacién cristiana como un auxiliar indispensable de la
razoén.

2. La Gnosis y la Escuela de Alejandria

2.1. La “Gnosis”



El término gnosis significa literalmente "conocimiento", sin embargo se ha convertido en
un término técnico que designa aquella forma de conocimiento mistico que fue caracteristica
de algunas corrientes filosofico-religiosas del paganismo tardio y sobre todo de algunas
sectas heréticas que se inspiraron en el cristianismo. Gnosis es una nueva manera de
conocer a Dios, un conocimiento que ya no se fundamenta en la razén, sino en una especie
de iluminacion directa, mediante la cual se entra en contacto con Dios, y por lo tanto, es una
especie de revelacion. La gnosis de la que nos vamos a ocupar es la que se halla vinculada
con el cristianismo, combinando con él diversos elementos helenisticos y orientales, y contra
la cual polemizaron activamente los Padres de la Iglesia y aun el mismo San Juan en el
Prélogo de su Evangelio y en su Primera Epistola.

Aunque hay diversas clases de gnosis, se pueden destacar algunas caracteristicas
esenciales:

a) El objeto especifico del conocimiento gndstico es Dios y las realidades ultimas que
tienen que ver con la salvacién del hombre: Quiénes éramos y en qué nos hemos convertido;
dénde estdabamos y a dénde fuimos arrojados; dénde deseamos ir y de déonde hemos sido
rescatados; que es el nacimiento y qué es el renacimiento.

b) En la experiencia gndstica la tristeza y la angustia aparecen como elementos
fundamentales, porque revelan un choque con lo negativo y la consiguiente conciencia de
una divisién radical entre el bien y el mal. Si el hombre sufre con el mal es porque éste no le
es esencial, sino que el hombre pertenece al bien, procede de otro mundo y a ese mundo
debe regresar.

c) Los gnésticos dividen a los hombres en tres categorias: 1. Los pneumadticos en los que
predomina el espiritu. 2. Los psiquicos en los que predomina el alma. 3. Los hilicos en los
que predomina la materia. Estos Ultimos estan destinados a la muerte, los primeros a la
salvacién y los segundos tiene la posibilidad de salvarse si siguen las indicaciones de los
primeros, de los gnosticos.

d) Este mundo que es un mal, no fue hecho por Dios, sino por un malvado Demiurgo. Asi
se explica que consideren que el Dios creador del Antiguo Testamento se identifique con el
Demiurgo malo, opuesto al Dios bueno del Nuevo Testamento que envié a Cristo Salvador.
Cristo es una entidad divina que vino a este mundo pero sdlo con un cuerpo aparente (no
podia encarnarse verdaderamente pues la carne, la materia es mala).

e) Las doctrinas gndsticas se complican extraordinariamente cuando tratan de explicar la
procedencia de todas las realidades inteligibles a partir de una unidad originaria, y cuando
tratan de explicar el origen del hombre, necesariamente acuden a mitos y relatos fantasticos
en lo que mezclan lo religioso con lo filoséfico, ademas hacen un interpretacion alegorica de
las Sagradas Escrituras para acomodarla a sus exigencias y doctrinas.

f) La doctrina gnostica se presenta como una doctrina secreta, revelada por Cristo a unos
cuantos discipulos y dirigida en especial a unos circulos cultos y refinados, posee pues, un
caracter aristocratizante opuesto al espiritu del Evangelio. Los evangelios gndsticos son los
escritos en los que se expone la doctrina secreta. . . .

Entre los principales gndsticos se encuentran CARPOCRATES, BASILIDES y VALENTIN.

2.2. La Escuela catequética de Alejandria

Hacia el afio 180, PANTENO, un estoico convertido al cristianismo fundd en Alejandria
(Egipto) una escuela catequética que llegaria a su esplendor con Clemente y Origenes. La
escuela tenia como fines instruir a los cristianos, catequizar a los catecimenos y atraer a los
paganos. En ella se ensefiaban las artes liberales, la filosofia y la Sagrada Escritura.

2.2.1. SAN CLEMENTE DE ALEJANDRIA (150-215): Tito Flavio Clemente naci6 en
Atenas de una familia pagana, en Alejandria se hizo discipulo de Panteno, fue ordenado
presbitero y luego tomé la direccion de la escuela hasta la persecucion de Séptimo Severo
(202) cuando fue expulsado de Alejandria y se establecié en Asia Menor en donde murio.

Su actitud frente a la filosofia es semejante a la de Justino, se propone elaborar el
concepto de una "gnosis cristiana". Considera que la filosofia griega tiene una funcion
pedagogica: conducir a los hombres de la gnosis puramente racional a la "gnosis" de la
revelacion cristiana. Clemente, pues, no se limita solamente a criticar las falsas sectas
gnosticas sino que opone a éstas, una gnosis auténticamente cristiana con el objeto de poner
al servicio de la fe el tesoro de verdades que se ocultan en los diversos sistemas filosoficos.
El acuerdo entre fe (pistis) y el conocimiento (gnosis) es lo que distingue al cristiano perfecto
y al verdadero gndstico.



Clemente distingue cinco grados del saber:

1. El de los PARVULOS en el que se ensefia a leer, escribir y contar.

2. El de la ensefianza de las SIETE DISCIPLINAS: gramatica, retdrica, dialéctica,
aritmética, geometria, astronomia y mdsica.

3. El de la FILOSOFIA vy las ciencias fisico-naturales.

4. El de la FE mediante lo revelado en la Sagrada Escritura debidamente comentado e
interpretado.

5. El de la GNOSIS que, suponiendo todo lo anterior culmina con un conocimiento
intuitivo y afectivo de los misterios divinos y en el que se conjugan la ciencia, la fe y el amor.
La gnosis es una iluminacion, un estado habitual de contemplacion y su objeto es el
conocimiento de Dios, "la cumbre mas alta a que puede llegar el alma gndstica es a la
contemplacién de Dios cara a cara”.

El eje de las reflexiones de Clemente es la nocion de LOGOS , entendida en un triple
sentido: a) El Logos es el principio creador del mundo. b) El Logos es el principio de
cualquier forma de sabiduria que ha inspirado a los profetas y a los filésofos. c¢) El Logos es
principio de Salvacidn, el Logos encarnado, Jesucristo. El Logos es el principio y el fin, el alfa
y la omega, aquello de lo cual todo proviene y hacia el cual todo se encamina.

2.2.2. ORIGENES (185-253): Nacié de padres cristianos en Alejandria, su padre
Leonidas murié martir dando testimonio de la fe en Cristo. Los bienes de la familia fueron
confiscados, por esto tuvo que sostener su vida con la ensefianza, y ya muy joven, a los 18
afnos fue encargado de la direccion de la Escuela. Fue ordenado presbitero y hacia el 231 fue
expulsado de Alejandria por el obispo Demétrio. Se establece en Cesarea (Palestina) donde
funda otra escuela teoldgica, luego en la persecucion de Decio fue encarcelado y torturado.
Murid en el 253 a causa de esas torturas. Origenes es considerado el mas sabio de todos los
Padres de la antigliedad y su produccidn literaria fue abundantisima, pero las controversias
que suscitaron sus doctrina hicieron que la mayor parte de sus escritos se destruyeran. Entre
las obras que se conservan con importancia filosofica tenemos: Los principios, La refutacion
de Celso y el Comentario a Juan.

DOCTRINA SOBRE DIOS: Origenes se ocupa de Dios Trinidad y dice que a Dios hay que
concebirlo con el signo distintivo de la incorporeidad. Se equivocan quienes piensan
-interpretando groseramente la Biblia- que Dios es fuego o aire, o quienes -como los
estoicos- piensan el ser sélo como cuerpo. Dios es realidad intelectual y espiritual, su
naturaleza no puede ser conocida por nosotros. Debemos creer que Dios es muy superior a
cualquier cosa que pensemos o digamos de El. Al combatir con los gndsticos Origenes
sostiene que el Hijo de Dios, Jesucristo, fue engendrado ab eterno por el Padre y no creado
como las demas cosas y tampoco emanado. El Hijo es de la misma naturaleza que el Padre,
sin embargo, en el Hijo hay una cierta subordinaciéon al Padre del cual es ministro. Cristo
posee dos naturalezas, verdadero Dios y verdadero hombre (no hombre aparente como
pretende la herejia gnodstica). Origenes es quien por primera vez estudia con detencion al
Espiritu Santo y afirma que su funcidn especifica consiste en la accién santificadora. Al
caracterizar la Trinidad como wuna jerarquia Origenes revela influencias platdnicas
(recordemos la jerarquia del mundo inteligible en Platdn). Origenes afirma claramente que la
accion del Padre como creador abarca a todas las creaturas, el Hijo es inferior al Padre y su
accion se extiende a la creaturas racionales, y el Espiritu Santo que es aun inferior alcanza
con su accién solo a los santos. De todas maneras hay que afirmar que aunque Origenes
establece esta jerarquia, afirma la identidad de naturaleza o substancia en la Trinidad, a la
vez que enfatiza la diferenciacién ontoldgica entre Dios-Trinidad y las creaturas.

LA CREACION: La doctrina origenista sobre la creacién es bastante complicada. Primero
Dios creo6 los seres racionales, libres, todos ellos iguales entre si y los credé a su propia
imagen. La naturaleza finita de las creaturas dio origen a diversidad de comportamientos,
algunas permanecieron unidas a Dios mientras que en otras se fue enfriando su amor a Dios
por el pecado, asi surgio la distincion entre dngeles, hombres y demonios. El cuerpo y en
general el mundo corpdreo es consecuencia del pecado. Dios revistid de cuerpo a las almas
que se apartaron parcialmente de El. No obstante, el cuerpo no es lo negativo (como lo era
para los platonicos y sobre todo para los gnodsticos), sino que es un instrumento de expiacién
o de purificacién. El alma, por lo tanto, preexiste al cuerpo, pero no a la manera platénica,
porque de todas maneras ha sido creada de la nada.

LA APOCATASTASIS: Una doctrina tipica de Origenes, tomada de los griegos pero con
algunas correcciones

es la que sostiene que el mundo hay que entenderlo como una serie de mundos no
contemporaneos sino sucesivos. "Dios no comenzé a actuar por primera vez cuando cred



este mundo visible; creemos, empero, que asi como después del final de este mundo habra
otro, también ha habido otros antes que éste”. Esta perspectiva se halla estrechamente
vinculada con la concepcidn origenista segun la cual, al final, todos los espiritus se
purificaran redimiendo sus culpas. Sin embargo, para purificarse integramente, es
imprescindible que se sometan a una larga, gradual y progresiva expiacion y correccion y, en
consecuencia, pasen por muchas reencarnaciones en mundos sucesivos. Para Origenes,
pues, el fin sera exactamente igual que el principio: Todo volvera a ser como Dios lo ha
creado. En esto consiste la doctrina de la APOCATASTASIS, es decir, la reconstruccion de
todos los seres de su estado original. Si esto es asi, entonces debemos creer que toda esta
substancia corpdrea nuestra perdera esa condicion cuando todas las cosas se reintegren para
ser una sola cosa, y Dios sea todo en todos. Pero esto no sucedera en un instante sino de
forma lenta y gradual, a lo largo de infinitos siglos.

3. Conclusidn

Como conclusién al problema de la Filosofia Cristiana, podemos decir que para el hombre
de Fe, su adhesién a la verdad revelada en Cristo, lo dispensa de la filosofia, la cual es
suplantada por la Revelacion, pero la Revelacion suplanta la filosofia sélo en la medida en
gue la completa. Si se entiende la filosofia como blUsqueda de la sabiduria, pareciera que ya
no tiene razén de ser, ya que la sabiduria y la verdad son dadas al hombre, asi la filosofia es
vista sélo como un camino de preparacidon a las verdades de fe. El problema pues, se
invierte: si todo lo que hay de verdadero en la filosofia “pura” es exigencia y presentimiento
de la verdad cristiana, precisamente mediante esta verdad se podra poseer todo lo que hay o
puede haber de verdadero en cualquier filosofia.

Los filésofos que se convirtieron al cristianismo no entendieron la fe y la verdad revelada
como algo ajeno a la filosofia, sino que la verdad revelada cambid la perspectiva de su
filosofia: ya no es como antes, busqueda siempre insatisfecha de la sabiduria, sino deseo de
comprender mejor todo a la luz de la sabiduria definitiva revelada desde lo alto. Es pues,
evidente que para el creyente, a la razon no le basta con la razén, pero tampoco rechazan el
valor y la autoridad de ésta. Los fildsofos cristianos tienen presente al menos de modo
implicito, una nocion de filosofia que no exige en absoluto la separacion y el distanciamiento
de la Revelacion. Su posicion es un reto al racionalismo moderno. Ellos consideran, en efecto,
que el mejor modo de hacer filosofia no es la preocupacion racionalista de garantizar la
autonomia e independencia de la razén respecto de la Revelacién, sino el temor cristiano de
que la razon, dejando la guia de la Revelacion, vuelve a perderse en las tinieblas del error,
fracase en el intento de poseer la sabiduria natural y comprometa en ultimo andlisis la
posesion de la sabiduria sobrenatural. Este segundo modo de proceder en la investigacion
filoséfica es lo que merece historicamente el nombre de “filosofia cristiana”. Es, pues, el

esfuerzo de la verdad CREIDA, por llegar a ser verdad SABIDA.

Retomemos para finalizar, la definicion dada por Etienne Gilson en su libro E/ espiritu de la
filosofia Medieval, el cual hemos seguido en esta unidad: “Llamo pues, filosofia cristiana a
toda filosofia que, aun distinguiendo formalmente los dos drdenes (razon y fe), considere la
Revelacidon cristiana como un auxiliar indispensable de la razén.” Esta filosofia cristiana es el
denominador comun de la especulacién de la Patristica y de la escolastica, es el “espiritu de
la filosofia medieval”. Se trata de una filosofia estricta aunque con un caracter propio: no es
sino una especie del género filosofia, y contiene en su extension los sistemas de filosofia que
fueron lo que fueron porque ha existido una religiébn cristiana y ellos aceptaron
voluntariamente su influencia en la especulacion racional. En cuanto realidades historicas,
estos sistemas se distinguen los unos de los otros por sus diferencias individuales; en cuanto
que forman una especie, presentan caracteres comunes que permiten agruparlos bajo una
misma denominacion, la de “FILOSOFIA CRISTIANA”".

4. Division de la Patristica

Suele reservarse el nombre de Padre de la Iglesia a los autores que reunen las siguientes
cuatro notas: 1) Ortodoxia en la doctrina catdlica; 2) Santidad de vida; 3) Reconocimiento o



aprobacion oficial de la Iglesia; 4) Antigiedad, que haya vivido en los primeros ocho siglos
de la Iglesia. La ortodoxia en la doctrina no debe entenderse en el sentido de inmunidad
total de errores, sino como la fiel comunidn doctrinal con la Iglesia.

Si un autor no reune alguno de los cuatro requisitos, se habla entonces de Escritor
eclesiastico. Se llama también Doctor de la Iglesia a un Padre o a un Escritor eclesiastico
que sobresalga por la excelencia de su doctrina y sus aportes a la doctrina teoldgica de la
Iglesia. En 1672 Juan Bautista Cotelier da el nombre de Padres Apostdlicos a aquellos Padres
que tuvieron contacto directo con los Apdstoles.

1. PADRES APOSTOLICOS Epistola de Bernabé 6. PADRES
LATINOS DEL S. IV
(S. I-11) San Clemente Romano
Hermas San Ambrosio
de Milan
San Ignacio de Antioquia San Hilario de
Poitiers
San Policarpo de Esmirna San Jeronimo
2. APOLOGISTAS GRIEGOS San Justino
Taciano el Asirio 7. SAN AGUSTIN
(s. IV-V)

Atenagoras de Atenas
Teoéfilo de Antioquia

LATINOS  Tertuliano 8. ULTIMA
PATRISTICA (5.V-X)
Minucio Félix
Arnobio el Africano Boecio
Celio Firmiano Lactancio Casiodoro
San Isidoro de
Sevilla
3. ESCUELA DE ALEJANDRIA Panteno Dionisio
Areopagita
San Clemente San Juan
Damasceno
Origenes
4. ESCUELA DE ANTIOQUIA Luciano

Diodoro de Tarso
Teodoro de Mopsuestia
San Juan Criséstomo

5. PADRES GRIEGOS DEL S. IV San Gregorio de Nisa
San Basilio de Cesarea
San Gregorio Nacianceno

SEGUNDA UNIDAD

SAN AGUSTIN DE HIPONA

1. Vida y obras

Nacié en Tagaste (354) de padre pagano (Patricio) y madre cristiana (Modnica). Estudia
sus primeras letras en Tagaste y Madaura. En Cartago a la edad de 17 afos, a la vez que
estudia Retodrica se entrega a la vida discipada y se une con una mujer que le da un hijo
(Adeodato). A este periodo corresponde su despertar filoséfico con la lectura del Hortensius
de Cicerdn, que le infunde el amor por la busqueda de la verdad.



Se afilid a la secta de los maniqueos en la que permanecié por nueve afos (374-383)
pero se desilusiona de su sabiduria y se orienta hacia el escepticismo de los académicos.
Después de ser profesor de retdrica en Cartago y en Roma, se dirige a Milan donde por
influencia del obispo Ambrosio se empieza a liberar de los prejuicios contra el cristianismo y
tiene contacto con las obras de los platdonicos con las que rechaza el materialismo maniqueo
y se abre al mundo espiritual. Después de su conversién sostiene una violenta lucha en el
plano moral.

Fue bautizado en el afio 387, al afio siguiente se establecié en Tagaste donde funda una
comunidad de vida monastica. En el 391 fue ordenado presbitero por el obispo de Hiponay
alli establecié otro monasterio. Fue primero obispo auxiliar de Hipona y a partir del 396
titular de la sede. Murié el 28 de agosto del 430 cuando los vandalos sitiaban la ciudad.

La mayor parte de sus obras de caracter “filoséfico” corresponden al periodo que media
entre el catecumenado y su ordenacidn sacerdotal. Esto quiere decir que San Agustin redacté
la mayor parte de sus obras filoséficas mientras se estaba instruyendo en la fe y sobre la
base del caudal neoplaténico que habia acumulado entre el 385-386 con la lectura de Plotino.
A finales de 386 escribid Contra academicos, donde rebatia el escepticismo; De vita beata,
que quiere ser una vision cristiana del tema platonico de la felicidad; De ordine, sobre el
tema del mal; Soliloquia o mondlogo sobre el conocimiento, la verdad, la sabiduria y la
inmortalidad. Entre el bautismo y la ordenacidon sacerdotal destacan principalmente: De
genesi contra manichaeos, De immortalitate animae, De quantitatae animae, De libero
arbitrio (386-395), sobre la libertad y el origen del mal, De vera religione, sobre las
relaciones entre la fe y la razén, y De magistro. Cuatro afios después de su ordenacion
sacerdotal, ya al ser obispo, sus obras adquieren un caracter mas teoldgico, entre ellas:
Confesiones, De genesi ad litteram, De Trinitate y De civitate Dei.

2. Fildsofo y tedlogo

Si San Justino y Clemente de Alejandria fueron los primeros en mantener una actitud
positiva ante la filosofia, con San Agustin quedd superada toda vacilacidon y establecidos los
fundamentos de la llamada “Filosofia Cristiana”. El pensamiento de San Agustin corrio
paralelo con su vida. Tuvo dos intereses primordiales: una pasion grande por la verdad,
suscitada por la lectura del Hortensius, y una preocupacion creciente por el origen del mal en
el mundo, producida por la experiencia de su propia debilidad. La obra de San Agustin es de
gran importancia dentro del panorama universal de la filosofia, ya que significd la
recopilacion, asimilacion y transmision de la cultura grecorromana y judeo-cristiana a la Edad
Media. San Agustin significo también una nueva orientacion del pensamiento al explicar con
profundidad las relaciones entre FE y RAZON: su filosofia representa el esfuerzo de la fe
cristiana que busca una mayor inteligencia de su propio contenido con la ayuda de un
instrumento filosoéfico, el neoplatonismo. Hay que tener muy en cuenta que San Agustin no
es un “filésofo” en el sentido propio del término, sino que ante todo es un hombre de fe, un
cristiano, y por lo tanto sus obras no son eminentemente “filoséficas” sino que son ante todo
teoldgicas. Agustin no desempefio los dos papeles , el de filésofo y tedlogo, sino que fue un
hombre convencido de que la razén tiene un papel que desempefiar para llevarlo a la fe, y
una vez que el hombre ha alcanzado la fe, la razén tiene asignada la tarea de penetrar los
datos de dicha fe.

3. Descubrimiento de la persona

“Y pensar que los hombres admiran las cumbres de las montafas, las vastas aguas de los
mares, las anchas corrientes de los rios, la extension del océano, los giros de los astros; pero
se abandonan a si mismos...” Estas palabras de San Agustin pertenecientes a las
Confesiones, son todo un programa. El verdadero problema para san Agustin no es el del
cosmos, sino el del hombre. El verdadero misterio no reside en el cosmos sino en el
hombre...”Qué misterio tan profundo que es el hombre!, pero tu, Sefior, conoces hasta el
numero de sus cabellos...y sin embargo, resulta mas facil contar sus cabellos que los afectos



y los movimientos de su corazén”. Agustin, empero, no plantea el problema de la esencia
del hombre en abstracto, sino que plantea el problema maés concreto del “Yo”, del hombre
como individuo irrepetible, como persona, como individuo auténomo...”Yo mismo me habia
convertido en un gran problema para mi...no comprendo todo lo que soy”.

En las Confesiones, que constituyen la obra maestra de Agustin, él continuamente habla
de si mismo, de sus padres, de su patria, de las personas queridas por él, y de la misma
manera saca a la luz hasta los lugares mas reconditos de su animo y las tensiones mas
intimas de su voluntad. Es precisamente en esta experiencia de tension y desgarramiento
intimo de su voluntad, enfrentada con la voluntad divina, donde Agustin descubre el “Yo”, la
personalidad: "cuando me hallaba deliberando sobre el servir sin mas al Sefior mi Dios, como
habia decidido hacia un instante, era yo quien queria, y era yo quien no queria: era
precisamente yo el que ni queria del todo, ni lo rechazaba del todo. Porque luchaba conmigo
mismo y yo mismo me atormentaba...” Nos encontramos muy lejos ya del intelectualismo
griego que sélo habia dejado un sitio muy reducido a la voluntad. La filosofia griega no
conocid la contradiccidon entre la propia voluntad y la voluntad divina. San Agustin apela
todavia a la filosofia griega para definir al hombre y particularmente utiliza la formula
socratica segun la cual el hombre es un alma que se sirve de un cuerpo, pero la nocién de
alma y de cuerpo adquieren una nueva dimensidon a partir del concepto de creacién, del
dogma de la resurreccion y, sobre todo, a partir del dogma de la Encarnacién de Cristo. El
cuerpo se convierte en algo mucho mas importante que aquel vano simulacro del cual se
avergonzaban los griegos. La novedad reside, en especial, en el hecho de que para Agustin
el hombre es imagen de Dios Trinidad, y la problematica de la Trinidad iba a cambiar de
modo radical la concepcidon del “yo”, el cual en la medida en que refleja las tres personas de
la Trinidad y su unidad, se convierte él mismo en persona. Agustin encuentra en el hombre
toda una serie de triadas, que reflejan la Trinidad de modos diversos. De esta manera
concluye Agustin, que conocerse a si mismo es conocer a Dios, el alma refleja a Dios, por lo
tanto a Dios no se le encuentra en el mundo, sino ahondando en el alma. Conocerse a si
mismos como nos invitaba Socrates, consiste seglin  San Agustin en conocerse en cuanto
imagenes de Dios. En el hombre, por lo tanto, hay algo mas profundo que el hombre mismo.
Lo que de su pensamiento permanece oculto no es mas que el secreto inagotable de Dios
mismo.

4. La verdad vy la iluminacién

Para comprender la doctrina epistemoldgica de San Agustin debemos partir de la manera
como se desprende del escepticismo académico. Agustin encuentra una certeza de la cual no
puede dudar: su existencia. Si tengo certeza de que pienso, o0 sea, si es verdad que pienso,
soy un ser pensante: YO PIENSO. Por tanto el escepticismo no puede llevarnos tan lejos que
suponga negar la existencia del yo pensante, de la cual tengo certeza. La expresion mas
clasica del argumento de san Agustin es: Si fallor, sum (si me equivoco, existo). Si dudo,
precisamente para poder dudar, yo soy y estoy seguro que pienso. Agustin interpreta asi el
proceso cognoscitivo:

a) La sensacién no es una afeccion padecida por el alma sino que afecta a los sentidos,
pero el alma reacciona sacando de su propio interior aquella representacion del objeto.

b) La sensacion es solo el primer escaldon de la conciencia. El alma muestra su
espontaneidad y su autonomia con respecto a las cosas corpodreas, dado que las juzga con la
razén y basandose en criterios que son inmutables y perfectos. Esto se hace especialmente
evidente cuando juzgamos objetos sensibles en funcién de parametros matematicos o
geométricos, o estéticos, o bien cuando juzgamos las acciones en funciéon de parametros
éticos.

c) ¢De donde llegan al alma estos criterios de conocimiento con los que juzga la cosas y
que son superiores a las cosas?. El alma no los puede producir ella misma, ya que ella
aunque es superior a los objetos fisicos, es también mudable, mientras que los criterios de
valoracion son inmutables y necesarios. ..Por tanto es preciso concluir que por encima de
nuestra mente hay una Ley que se llama Verdad, y no hay duda de que existe una
naturaleza inmutable, superior al alma humana...El alma debe inclinarse ante la superioridad
del valor del cual extrae el criterio de sus propios juicios y del que ella en ningin caso puede
constituirse en juez. El intelecto humano, en consecuencia, se encuentra con la verdad en
cuanto objeto superior a él, y juzga a través de ella, pero es asi mismo juzgado por ella.



d) La verdad que captamos mediante el puro intelecto esta constituida por las ideas, que
son rationes intelligibles incorporalesque rationes, las supremas realidades inteligibles de las
que hablaba Platén. Las ideas, afirma Agustin, son las formas fundamentales o las razones
fundamentales e inmutables de las cosas...Y aunque no nazcan ni mueran, sobre su modelo
se halla constituido y formado todo lo que...nace y muere. A pesar de esta similitud con
Platon, Agustin rectifica a Platon en dos aspectos: 1) convierte las ideas en pensamientos de
Dios, y 2) rechaza la doctrina de la reminiscencia, o mejor, la replantea en su célebre
doctrina de la iluminacidn.

e) La doctrina de la iluminacion esta enmarcada en el creacionismo que sirve de base a
toda la doctrina agustiniana. La reminiscencia platdnica exigia la preexistencia del alma lo
cual no se compagina con el creacionismo universal. “Es necesario considerar que la
naturaleza del alma intelectiva ha sido hecha de tal modo que estando unida -segun el orden
natural dispuesto por el Creador- a las cosas inteligibles, percibe a estas mediante una
especial luz incorpdrea, del mismo modo que el ojo carnal percibe lo que le circunda gracias
a la luz corpdrea, habiendo sido creado capaz de percibir esta luz y ordenado hacia ella”.

En realidad la doctrina agustiniana de la iluminacion es la misma doctrina de la
reminiscencia platénica pero adaptada al creacionismo. La analogia de la luz es algo que
Platon mismo habia utilizado en la Republica, y que se combina con la luz de la que hablan
las Sagradas Escrituras. Al igual que Dios, que es puro ser, participa su ser a las demas cosas
mediante la creacion, del mismo modo El -en cuanto verdad- participa a las mentes la
capacidad de conocer la verdad. Dios, como ser, crea; como verdad, nos ilumina, y como
amor, nos atrae y nos da la paz.

Por ultimo, Agustin insiste en que sélo la mens, la parte mas elevada del alma, llega al
conocimiento de las ideas. Para esta visidon no todas y cada una de las almas son iddneas,
sino sélo aquella que sea santa y pura, la que tiene una mirada pura, santa y serena, con la
que intente ver las ideas, de un modo que resulte similar a las ideas mismas. Este tema de
la purificacion también habia sido tocado por los platdnicos, pero San Agustin lo enriquece
con los valores evangélicos: la buena voluntad y la pureza de corazoén. La pureza del alma se
convierte en condicién necesaria para la visidon de la verdad, ademas de ser imprescindible
para gozar de ella.

5. La existencia de Dios

Cuando el hombre ha alcanzado la verdad, éha llegado también a Dios, o bien, Dios se
halla por encima de la verdad?. Agustin considera que la nocién de verdad admite multiples
significados, pero que cuando se la entiende en su sentido mas fuerte, como verdad
suprema, coincide con Dios y con la segunda persona de la Trinidad. Por consiguiente, la
demostracion de la existencia de la certeza y de la verdad coincide con la demostracion de la
existencia de Dios. Las pruebas que ofrece Agustin se sintetizan todas a pasar de la
exterioridad de las cosas a la interioridad del alma humana vy, luego, desde la verdad que
estd presente en el alma hasta el Principio de toda verdad, que es precisamente Dios. Las
principales argumentaciones son estas:

1. Contemplando los rasgos de perfecciéon en el mundo se puede ascender
hasta su artifice. Leemos en La ciudad de Dios: "Aun dejando de lado los testimonios de
los profetas, el mundo en si mismo, con su ordenadisima variedad y mutabilidad y con la
belleza de todos los objetos visibles, proclama tacitamente que ha sido hecho, y hecho
por un Dios inefable e invisiblemente grande, inefable e invisiblemente bello”.

2. Consensus gentium: "E/ poder del verdadero Dios es tal que no puede
permanecer totalmente oculto a la criatura racional, una vez que ha comenzado a hacer
uso de la razén. Si se exceptuan algunos hombres cuya naturaleza esta corrompida por
completo, toda la especie humana confiesa que Dios es el creador del mundo”.

3. Los diversos grados del bien desde los cuales se asciende hasta el primer y
supremo bien, que es Dios: "TU amas el bien y dices que esto y aquello es bueno.
Suprime el esto y el aquello, y contempla el bien mismo, si puedes; veras entonces a
Dios, que no recibe su bondad de otro bien, sino que es el Bien de todo bien...”

Agustin no demuestra a Dios, como por ejemplo lo demuestra Aristdteles, con un
proposito puramente intelectual, para explicar el cosmos, sino que lo hace para gozar de El
(frui Deo), para colmar el vacio de su alma, para poner fin a la inquietud de su corazén, para



ser feliz.

6. Esencia de Dios

Por lo que ya se ha expuesto se entiende que Agustin hable de Dios como VERDAD y
como BIEN (AMOR), pero un atributo esencial de Dios es también el SER. En “La ciudad de
Dios” dice Agustin: Uno comprendera mejor a Dios en la medida en que mejor haya
comprendido las palabras que de Si mismo dijo Dios a Moisés a través del angel "SOY EL
QUE SOY”. Dios que es suma esencia, esto es, el sumo ser y por tanto inmutable, ha
concedido el ser a las cosas que creé de la nada, pero no el sumo ser que es El: a algunas
les ha dado una naturaleza mds perfecta, de modo que existe una gradacion en las
naturalezas de los seres. Y asi como del saber procede la ciencia, del ser procede la esencia.

Segun Agustin al hombre le resulta imposible definir la naturaleza de Dios y, en cierto
sentido, de Dios es més facil decir lo que no es que lo que El es. Los atributos que se han
sefialado (verdad, bondad, ser) y todos los demas atributos positivos que se puedan afirmar
de Dios hay que entenderlos no como propiedades de un sujeto, sino como coincidentes con
su esencia misma...”Concibamos a Dios...bueno sin cualidad, grande sin cantidad, creador
sin necesidad de lo que crea, en el primer lugar sin colocacion, abarcador de todas las cosas
pero sin exterioridad, presente por completo en todas las cosas pero sin ocupar un lugar,
sempiterno sin tiempo, autor de las cosas mudables, aunque permanece absolutamente
inmutable y sin padecer nada”. Dios es todo lo positivo que se encuentre en la creacion,
pero sin los limites que hay en ésta, resumido en el atributo de la inmutabilidad y expresado
mediante la féormula con la que El mismo se designé: YO SOY EL QUE SOY.

Dios para Agustin es la TRINIDAD, y a este tema le dedica su principal obra doctrinal,
De Trinitate. Su pensamiento se puede sintetizar en estos tres aspectos:

1. “Para hablar de lo inefable, para poder expresar de algun modo lo que no se
puede explicar de ningun modo, los griegos han empleado esta expresion -una esencia,
tres substancias-; en cambio los latinos dicen: -una esencia o substancia, tres personas-,
porque en latin, esencia y substancia son considerados como sinénimos”, Esta igualdad
de substancia hace que no pueda considerarse al Padre como Dios por excelencia, en un
sentido privilegiado, sino que debe considerarse que, en sentido absoluto, Dios es el
Padre, el Hijo y el Espiritu Santo. Las tres Personas son inseparables en el ser y por eso,
también actuan inseparablemente. En la Trinidad, pues, no existe diferencia jerarquica ni
diferencia de funciones, sino absoluta unidad.

2. Agustin hace la distincion de personas a partir del célebre concepto de
relaciéon expuesto en “De Trinitate”: ...a veces se habla de Dios segun la relacién; asi, se
habla del Padre en relacion con el Hijo, y del Hijo en relacién con el Padre, y tal relacion
no es accidental porque el uno siempre es Padre y el otro siempre es Hijo...El Hijo nacié
desde siempre y nunca comenzd a ser Hijo. Porque si hubiese comenzado a ser hijo en
determinado tiempo y un dia dejase de serlo, ésta seria una denominacion accidental. En
cambio si el Padre fuese llamado Padre en relacién consigo mismo y no en llamado Padre
y otro Hijo en sentido substancial. Ahora bien, ya que no puede haber Padre si no hay
Hijo, y no hay Hijo si no hay Padre, entonces estas no son denominaciones que se
refieran a la substancia sino a la relacion pero no son de orden accidental, porque lo que
se llama Padre y lo que se llama Hijo es eterno e inmutable. Por ello, aunque no sea la
misma cosa ser Padre y ser Hijo, sin embargo la substancia no es diferente, porque estas
denominaciones no pertenecen al orden de la substancia, sino al de la relacién; relacion
qgue no es accidental, porque no es mudable.

3. Agustin descubre en lo creado, en las cosas y en el hombre exterior vestigios
de la Trinidad a través de las analogias triddicas, pero en el alma humana estos

“vestigios” se convierten en auténtica imagen de la misma Trinidad. Entre las numerosas
“triadas” de las que habla Agustin vale la pena destacar dos: todas las cosas creadas
manifiestan wunidad, forma y orden. Puesto que desde las obras nosotros podemos
remontarnos al Creador, que es Dios uno y trino, podemos considerar que estos tres
caracteres son vestigios que la Trinidad dejo en su obra. Andlogamente, a un nivel mas
elevado, la mente humana es imagen de la Trinidad, porque también ella es una y trina,
en la medida en que es mente, y como tal se conoce y se ama: "“por lo tanto, la mente,
Ssu conocimiento y su amor son tres cosas, y estas tres cosas no son mas que una, y

cuando son perfectas, son iguales...”. En las analogias trinitarias existentes en el alma



humana reside una de las mayores novedades de Agustin sobre este tema. Asi, el
conocimiento del hombre y el conocimiento de Dios se iluminan mutuamente, de forma
casi en espejo, en una manera admirable, y realizan a la perfeccion el proyecto del
filosofar agustiniano: conocer a Dios y a la propia alma, a Dios a través del alma, y al
alma, a través de Dios.

7. La creacion

El problema metafisico sobre el que mas se habian esforzado los antiguos era el de la
procedencia de lo multiple desde lo Uno: ¢Por qué y como de lo Uno (o de algunas
realidades originarias) han surgido los muchos? é¢Por qué y cdmo del Ser que no puede
no-ser también nacid el devenir, que implica el paso desde el ser hasta el no-ser y
viceversa?. Ninguno de los filésofos antiguos, al plantear este problema, llegé al concepto de
creacion, que como sabemos, es de origen biblico.

Entre los antiguos son los platdénicos quienes mas cerca estan del creacionismo al
proponer la doctrina del Demiurgo que fabrica o modela el mundo sensible, pero el Demiurgo
no es “creador” ya que él modela el mundo a partir de las ideas eternas las cuales
trascienden al mismo Demiurgo y le sirven como modelo y a partir también de la materia
(chora) informe, también eterna como las ideas y como el mismo Demiurgo.

La solucion creacionismo -que para Agustin es a la vez verdad de fe y de razén- resulta
de una claridad ejemplar: la creacion de las cosas se produce a partir de la nada (ex nihilo),
esto es, no de la substancia de Dios y tampoco de algo preexistente. En efecto, seguin san
Agustin, una realidad puede proceder de otra por tres vias: a) por generacion, en este caso
se deriva de la misma substancia del generador, como el hijo deriva del padre y constituye
algo idéntico al que lo engendra. b) Por fabricacion: la cosa fabricada procede de algo que
preexistia fuera del que la fabrica (de una materia) como sucede con todas las cosas que
fabrica el hombre. c¢) Por creacion de la nada absoluta, esto es, ni de la propia substancia ni
de una substancia exterior. El hombre sabe generar (los hijos) y sabe producir (las cosas
artificiales), pero no sabe crear, porque es un ser finito. Dios genera de su propia substancia
al Hijo que, como tal, es idéntico al Padre, pero crea el cosmos de la nada. La generacién se
diferencia de la creacion en cuanto que en esta Ultima se da una “donacion” de “ser” que el
que crea realiza a aquello que no era en absoluto. Y dicha accion es un don divino gratuito,
motivado por una libre voluntad, y por la bondad de Dios, ademas de su infinito poder.

Dios, al crear de la nada el mundo, cred junto con el mundo EL TIEMPO mismo. En
efecto, el tiempo se halla vinculado estructuralmente al movimiento; sin embargo, no existe
movimiento antes del mundo, sino sélo con el mundo. Antes del mundo no habia un “antes”
temporal, porque no habia tiempo, y en cambio habia (seria preciso decir mas bien “hay”)
eternidad, que es como un infinito presente atemporal (sin una sucesién de “antes y
después”).

LAS IDEAS realizan una funcidon especial en la creaciéon. En Platdon eran paradigmas
absolutos que trascendian al Demiurgo, en Agustin como ya lo dijimos antes, las ideas se
transforman en “pensamientos de Dios” o también en el Verbo de Dios. Agustin declara que
la teoria de las ideas es un principio absolutamente fundamental e irrenunciable, porque se
halla intrinsecamente conectada con la doctrina de la creacion. En La cuestion sobre las ideas
escribe: “Quién que sea religioso y esté formado en la verdadera religion, aunque no logre
intuir las ideas se atreverd a negar su existencia?...¢Quién osaria decir que Dios ha creado
todas las cosas irracionalmente? Y si no podemos decir ni creer esto, de ello se concluye que
todas las cosas han sido creadas de acuerdo con una razén. Pero seria absurdo pensar que el
hombre ha sido creado con la misma razén o idea que el caballo. Cada cosa ha sido creada
de acuerdo con su propia razon o idea. Y estas razones o ideas, (Dénde se hallaran, si no es
en la mente del Creador? En efecto, Dios no podia contemplar algo que estuviese fuera de si
mismo, con objeto de tomarlo como modelo para crear lo que creaba: seria un sacrilegio sélo
pensarlo. Y si estas razones existen en la mente de Dios, entonces también son eternas e
inmutables ya que en la mente divina no puede haber nada que no sea eterno e inmutable, y
si estas razones inmutables son lo que Platén llamaba “ideas” entonces las ideas no sélo
realmente existen sino que en virtud de ellas existe todo lo que existe, sea cual fuere su
modo de ser”.



Para explicar la creacion, ademas de las ideas, Agustin utiliza la teoria de las RAZONES
SEMINALES elaborada por los estoicos y reinterpretada para ajustarla al creacionismo. La
creacion del mundo acontece de una manera simultanea, pero Dios no crea las cosas de una
manera ya actualizada, es decir, tal como ya son, , sino que introduce en lo creado las
simientes o gérmenes de todas las cosas posibles, que mas adelante en el transcurso del
tiempo se iran desarrollando de forma gradual, en diversos modos y con la ayuda de
distintas circunstancias. En conclusién: Dios junto con la materia cre6 de manera virtual
todas sus posibles actualizaciones, infundiendo en ella las razones seminales de todas las
cosas. Agustin dice en La Trinidad: “Es preciso tener en cuenta que entre los diversos
elementos de nuestro mundo, se esconden simientes misteriosas de todas las cosas que
nacen material y visiblemente. Una cosa son las simientes de los vegetales, otra las de los
animales...Sin duda alguna, todas las cosas que vemos ya estaban creadas originaria y
fundamentalmente...y al igual que las madres se hallan gravidas de su prole, asi el mundo
entero se encuentra gravido del las causas de los seres que nacen; estas causas no son
creadas por el mundo sino por aquella Esencia suprema, sin la cual nada nace y nada muere,
nada comienza y nada acaba”.

Dentro de la obra de la creacion EL HOMBRE que ha sido creado como animal racional
ocupa el vértice del mundo sensible. Ya hemos dicho como siguiendo a Sdécrates, Agustin
define al hombre como un alma que se sirve de un cuerpo. Concibe al hombre bajo dos
aspectos: a) como una substancia completa y acabada, sujeto de atribucion de operaciones
inmanentes y transelntes; y b) como problema filoséfico (unidad frente a dualidad). En esta
Ultima cuestidon esta fuertemente influenciado por el platonismo, y no acierta a conjugar la
unidad humana con la dualidad de principios entitativos. Para Agustin el alma es una
substancia racional completa, dotada de todas las virtualidades necesarias para gobernar al
cuerpo y tiene por fin la union con Dios. Si el cuerpo es también substancia completa, écomo
explicar entonces la unidad en el hombre? ¢Bastaria para explicar la unidad del compuesto
humano, sefalar que es propio del alma dar la vida y mover al cuerpo que anima?. Parece
que no, porque de ese modo no se daria cumplida cuenta de cdmo dos cosas completas y
distintas entre si constituyen un Unico sujeto humano. La dependencia de Platon le dificultd a
Agustin comprender y explicar la dualidad (no el dualismo) del compuesto humano.

Respecto del origen del ALMA San Agustin no alcanzd a solucionar el problema de si el
alma se transmitia de padres a hijos (traducianismo) o si era creada directamente por Dios.
La primera posicion ofrecia la posibilidad de explicar la transmision del pecado original de
padres a hijos, asi mismo parece que a veces defiende una cierta “materialidad” en el alma:
“écomo puede el alma que no tiene magnitud como la tiene el cuerpo, sentir lo que siente el
cuerpo cuando éste es tocado en cualquier parte de é/?. De todas maneras Agustin afirma
radicalmente la simplicidad e inmortalidad del alma, y por ende su incorruptibilidad... el alma
es inmortal porque es asiento de la Verdad Eterna: "Si muriese el alma también moriria la
verdad”.

8. El tiempo y la eternidad

"¢Qué hacia Dios antes de crear el cielo y la tierra?. Como ya hemos dicho, antes de la
creacion no habia tiempo sino eternidad, no es por lo tanto acertado hablar de un “antes” de
la creacion. El tiempo es también creacién de Dios y por lo tanto el interrogante antes
mencionado carece de sentido, porque aplica a Dios una categoria que solo es valida para la
criatura. Agustin afirma en las Confesiones: “Ni siquiera Tu precedes los tiempos con
respecto a un tiempo; si asi fuese no precederias todos los tiempos...TuU, en cambio, eres
siempre el mismo y tus afios no tendran fin...tus afios son un solo dia y tu dia no es cada
dia, sino el “hoy” porque tu “hoy” no desaparece ante el mafiana y no sigue al ayer. Tu “hoy”
es la eternidad”.

¢Qué es pues el tiempo? El tiempo implica pasado, presente y futuro. Pero el pasado no
existe y el futuro aun no es. Y el presente "si siempre fuese y no transcurriese hacia el
pasado, ya no seria tiempo sino eternidad”. En realidad el ser del presente es un continuado
dejar de ser, un tender hacia el no-ser. Agustin advierte que, de hecho, el tiempo existe en el
espiritu de hombre, porque es en el espiritu del hombre donde se mantienen presentes tanto
el pasado como el presente y el futuro: en sentido estricto habria que afirmar que los
tiempos son tres: el presente del pasado (la memoria), el presente del presente (la intuicion)



y el presente del futuro (la espera). Es el alma la que recuerda, la que intuye y la que
espera. El tiempo por lo tanto aunque posee una conexiéon con el movimiento, no reside en
éste ni en las cosas en movimiento, sino en el alma. Esta solucién en cierto sentido ya habia
sido anticipada por Aristoteles quien hablando del tiempo habia afirmado que el alma es una
condicion sine qua non se da el tiempo: “Cabria dudar si el tiempo existe o no sin la
existencia del alma. Si no se admite la existencia de un numerador, tampoco habra
numero...pero si es cierto que en la naturaleza de las cosas sélo el alma o el intelecto que
hay en ella poseen la capacidad de numerar, resulta imposible la existencia del tiempo sin la
del alma” (Aristételes).

9. El problema del mal

Bien sabemos que por la experiencia propia de su vida, el problema del mal fue uno de
los motivos que mas influyeron en Agustin para su evolucion espiritual. Agustin relaciona el
problema del mal junto con el de la creacion y da una explicaciéon que durante siglos ha sido
punto obligado de referencia y aun hoy sigue conservando toda validez. Si todo procede de
Dios que es el Bien, entonces, ¢de donde procede el mal?. Agustin después de haber sido
victima de la dualista explicacidn maniquea, encuentra en Plotino la clave para solucionar la
cuestion: el mal no es un ser, sino una carencia y una privacion de ser: “Y e/ mal, cuyo
origen buscaba, no es una substancia, porque si lo fuese, seria un bien. Y seria una
substancia incorruptible, y por lo tanto, sin ninguna duda, un gran bien, o seria una
substancia corruptible, y por lo tanto un bien que no podria estar sujeto a la corrupcion. Por
esto, vi con claridad que Tu habias hecho buenas todas las cosas”.

Mas tarde Agustin profundiza en la cuestion y habla del mal en tres planos:
metafisico-ontoldgico, moral y fisico:

a) Desde el punto de vista metafisico-ontoldgico, en el cosmos no existe el mal, sino que
existen solamente grados inferiores de ser en comparacidn con Dios, dependientes de la
finitud de las cosas creadas y del diferente grado de esa finitud. No obstante, aquello que
ante una consideracion superficial parece un defecto (y un mal), en realidad desaparece
desde la perspectiva del universo visto en su conjunto. Desde una visidon de conjunto, cada
cosa, incluso la aparentemente

b) El mal moral es el pecado, y el pecado depende de la mala voluntad, y éde qué
depende la mala voluntad?. La mala voluntad no tiene una causa eficiente sino una causa
deficiente. Por su propia naturaleza la voluntad habia de tender hacia el Sumo Bien. Sin
embargo, puesto que existen numerosos bienes creados y finitos, la voluntad puede tender
hacia éstos e, invirtiendo el orden jerarquico, puede preferir una criatura en lugar de Dios,
prefiriendo los bienes inferiores a los superiores. Si esto es asi, el mal moral procede del
hecho de que no hay un Unico Bien, sino que hay muchos bienes, y consiste precisamente en
una eleccion incorrecta entre estos. Asi, Agustin define el mal moral o el pecado como una
aversio a Deo y una conversio ad creaturam. En la ciudad de Dios Agustin escribe: "...el
alejarse de lo que es el ser supremo para aproximarse a lo que posee el ser en un grado
inferior, significa comenzar a tener una mala voluntad...la mala voluntad no se halla en un
individuo, sino porque éste lo quiere asi, y seria de otra manera si asi lo quisiese: por esto,
sdlo se les aplica un justo castigo a los defectos voluntarios y no a los naturales”.

c) El mal fisico, por ejemplo, las enfermedades, los padecimientos, los dolores animicos y
la muerte, poseen un significado muy preciso para quien filosofa en la fe: son las
consecuencias del pecado original, es decir, una consecuencia del mal moral. “La corrupcion
del cuerpo que pesa sobre el alma no es la causa, sino el castigo del primer pecado: la carne
corruptible no es la que ha vuelto pecadora al alma, sino el alma pecadora la que ha hecho
corruptible al cuerpo”. Obsérvese el optimismo que hay respecto de la materia y el cuerpo,
en comparacion con el pesimismo griego.

10. La voluntad, la libertad y la Gracia



Acabamos de mencionar el papel tan importante que desempefia la voluntad en el
hombre seguln san Agustin, es ella propiamente el origen del verdadero mal, el mal moral, el
pecado. Agustin es el primer escritor que nos presenta los conflictos de la voluntad haciendo
uso de una terminologia precisa, recordemos un texto ya citado: “"Era yo quien queria, era yo
quien no queria: era yo precisamente el que ni queria del todo, ni rehusaba del todo. Por
eso, luchaba conmigo mismo y me atormentaba a mi mismo”.

La libertad es algo propio de la voluntad y no de la razén, en el sentido en que la
entendian los griegos. Y de este modo se resuelve la antigua paradoja socratica, segun la
cual resulta imposible conocer el bien y hacer el mal (Cfr. Intelectualismo moral). La razén
puede conocer el bien y la voluntad puede rechazarlo, porque ésta -aunque pertenezca al
espiritu humano- es una facultad distinta de la razén y posee autonomia respecto de ésta,
aunque se halle vinculada a la razén. La razén conoce, la voluntad elige y puede elegir
incluso lo irracional, aquello que no se halla conforme a la recta razén. Asi se explica la
posibilidad de la aversio a Deo y de la conversio ad creaturam.

La voluntad humana y por lo tanto la libertad, el libre albedrio, considerados en si mismos
son bienes y son condiciones para alcanzar la felicidad; sin embargo la voluntad creada es
falible, se puede equivocar, y el ejercicio del libre albedrio comporta el riesgo del pecado. Asi
pues, la voluntad libre se hace mala cuando esta privada del orden debido. Por eso se puede
decir, que el libre albedrio es verdaderamente libre cuando no hace el mal. Y asi le fue
otorgada originariamente al ser humano. Después del pecado original, no obstante, la
voluntad se debilitd y se vio necesitada de la gracia divina. Por consiguiente el hombre no
puede ser autarquico en su vida moral: tiene necesidad de esa ayuda divina. "Cuando el
hombre intenta vivir rectamente apelando exclusivamente a sus propias fuerzas, sin la ayuda
de la gracia divina liberadora, resulta vencido por el pecado; el hombre, sin embargo, en su
libre voluntad, tiene el poder de creer en su liberador y de acoger la gracia.”. La gracia, no
tiene el efecto de suprimir la voluntad, sino de convertirla en buena, de mala que habia
llegado a ser. La libertad consiste, precisamente, en este poder de usar bien el libre arbitrio.
La posibilidad de hacer el mal es inseparable del libre arbitrio, pero poder no hacerlo es la
contrasefia de la libertad, y hallarse confirmado en la gracia hasta el punto de ya no poder
hacer el mal, es el grado supremo de la libertad. El hombre que se halla dominado mas
plenamente por la gracia de Cristo es, pues, el mas libre: libertas vera est Christo servire.

11. La historia

El pecado original fue un pecado de soberbia y fue la primera desviacién de la voluntad.
La soberbia es querer satisfacerse en exceso a uno mismo, y el primer hombre se satisfizo a
si mismo cuando se aparté de aquel bien inmutable que habria debido complacerle mas que
si mismo. El mal, pues, es amor de si (soberbia) y el bien es el amor de Dios, es decir, el
amor al verdadero bien. Esto se aplica al ser humano como individuo y al que vive en
comunidad con los demas. La Ciudad de Dios es la primera obra filoséfica en la cual se hace
una interpretacion de la historia, no solo del pasado, sino también del futuro y el destino de
la humanidad. Dice San Agustin: "Dos amores distintos generan las dos ciudades: el amor de
si, llevado hasta el extremo del desprecio de Dios, generd la ciudad terrena; el amor a Dios,
llevado hasta el desprecio de si mismo, generd la ciudad celestial. Aquella se gloria de si
misma, ésta lo hace de Dios. Aquella busca la gloria de los hombres, ésta tiene a Dios por
maxima gloria”.

Las dos ciudades tienen un correlativo en el mas alla, en el ejército de los angeles
rebeldes y en el de los que permanecieron fieles a Dios. En esta tierra, ambas ciudades
surgieron junto con Cain y Abel. Los dos personajes biblicos son el simbolo de las dos
ciudades. En este mundo el ciudadano de la ciudad terrena parece ser el que domina; en
cambio el ciudadano de la ciudad celestial es como un peregrino. No obstante, el primero
esta destinado a la condenacién eterna y el segundo a la salvacién eterna.

Como vimos en las notas introductorias, la historia adquiere para los cristianos una nueva
dimensién que estuvo ausente en el pensamiento griego, la historia es progreso, es lineal,
comienza con la creacién y acaba con el fin del mundo, es decir, con el juicio final y con la
resurreccion. En el recorrido de la historia hay algunos momentos especiales que jalonan el
recorrido de la misma historia, v.gr. el pecado original, la espera del Mesias, la Encarnacion y
pasién del Hijo de Dios, la constitucién de la Iglesia...Agustin insiste mucho al final de la



Ciudad de Dios en la resurreccidn. La carne resucitara integramente vy, en cierto sentido,
transfigurada, pero seguird siendo carne: “La carne espiritual estard sujeta al espiritu, pero
sera carne, no espiritu; al igual que el espiritu ha estado sujeto a la carne, pero continua
siendo espiritu y no carne”.

La historia concluird con el dia del Sefor, "que serd como el octavo dia consagrado con la
resurreccion de Cristo y que representa el descanso eterno, no sélo del espiritu, sino también
del cuerpo. Alli descansaremos y contemplaremos: contemplaremos y amaremos: amaremos
y alabaremos. Esto es lo que acontecerd en el fin sin final. ¢Y qué otro final es el nuestro,
sino el de llegar al reino que no tiene fin?”.

Siendo que el punto de partida de la divisién entre ciudad terrena y ciudad celestial es la
mala voluntad (verdadera fuente del pecado), se entiende que para que la historia transcurra
en paz, se debe procurar vivir de acuerdo al recto orden de la voluntad que es buscar los
bienes superiores, asi, la paz del cuerpo humano es el equilibro ordenado de todos sus
dérganos, la paz de la vida animal es el acuerdo ordenado de los apetitos; la paz del alma es
la armonia del conocimiento racional y la voluntad; la paz doméstica es la concordia de la
familia, obtenida por el amor, los mandamientos y la obediencia; la paz de la ciudad es la
misma concordia familiar extendida a todos los ciudadanos; y la paz de la sociedad cristiana
es una sociedad perfectamente ordenada de hombres que gozan de Dios y se aman
mutuamente en El. En todas las cosas, pues, “/a paz es la tranquilidad del orden”.

12. El amor como esencia del hombre

A partir de Sdcrates, los filésofos griegos habian dicho que el hombre bueno es aquel que
sabe y conoce, y que el bien y la virtud consisten en la ciencia. Agustin, en cambio, afirma
que el hombre bueno es aquel que ama, aquel que ama lo que debe amar. Cuando el amor
del hombre se dirige hacia Dios (y ama a los hombres y a las cosas en funcién de Dios) es
Charitas; en cambio, cuando se dirige hacia si mismo y hacia el mundo y las cosas de este
mundo, es Cupiditas. La virtud del hombre es considerada en funciéon del amor. La virtus es
el ordo amoris, es decir, amarse a uno mismo, a los demas y a las cosas, segun la dignidad
ontoldgica que es propia de cada uno.

Agustin se refiere en términos de amor, incluso al conocimiento de la verdad y de la luz
que ilumina la mente: "Quien conoce la verdad conoce aquella luz, y quien conoce aquella
luz conoce la eternidad. El amor es lo que conoce”. Por lo demas, la fe nos ensefia que la
creacion nacié de un acto de amor y que la redencién surgié asi mismo de una donacién de
amor. Filosofar desde esa clase de fe debia llevar necesariamente a esta reinterpretacion del
hombre, de su historia como individuo y como ciudadano, desde la perspectiva del amor.
Esta frase lapidaria resume de modo paradigmatico el mensaje agustiniano: “"pondus meum,
amor meus”: mi peso reside en mi amor. El peso de su amor es el que da consistencia al
hombre, y su amor es el que determina su destino terreno y ultraterreno. En este horizonte,
se comprende muy bien la exhortacion final de Agustin: “ama, et fac quod vis” (ama y haz lo
que quieras).



TERCERA UNIDAD

LA ULTIMA PATRISTICA Y LA PREPARACION DE LA
ESCOLASTICA

1. Contexto historico

Este periodo abarca desde fines del s.V hasta el s.XII. Comienza con los llamados ultimos
romanos (Boecio, Casiodoro), formados aun en las escuelas de la sabiduria antigua, pero
vinculados con el nuevo orden surgido en occidente con la invasiones barbaras. Es la época
de transicién entre el Imperio romano y los nacientes reinos europeos. Los clérigos buscan
cristianizar los pueblos barbaros empezando por los reyes, inaugurando asi la colaboracion
entre Iglesia-Estado que caracterizara toda la Edad Media. Posteriormente sigue el
florecimiento cultural que ocasiona la formacidon del sacro Imperio Romano-germanico
denominado el Renacimiento carolingio, que propicia el desarrollo de la cultura recogida por
los monjes y divulgada a través de las escuelas (palatinas, catedralicias, etc.) originando asi
la escolastica. Durante esta época se plantean los principales problemas filoséficos que
tendran su auge en la Alta Edad Media.

1.1 Las invasiones de los pueblos barbaros.

A partir del s. IV los pueblos germanos empiezan romper fronteras y se desbordan sobre
las provincias del Imperio Romano. Después de estas invasiones Europa ya no sera la misma,
sobre todo por las profundas consecuencias que surgieron en el orden de la cultura. Los
“barbaros” en realidad, desde el s. II venian presionando las fronteras del Imperio pero
habian sido contenidos por los romanos, pero con la debilitacion del Imperio fueron
penetrando pacificamente, llegando a ocupar puestos incluso en el ejército.

Los “barbaros” se escalonaban en tres grandes zonas en torno a las fronteras del Imperio.
La primera la constituian los germanos, que ocupaban el espacio comprendido entre el
Danubio, el Rhin, el Vistula y el mar del norte, éstos a su vez se dividian en mas de veinte
ramas. Mas alla de los pueblos germanos se hallaban los eslavos, también de raza aria o
indogermana, pueblos ndmadas que ocupaban el espacio comprendido entre el Vistula y el
Don, y de los que se hallaban grupos en Polonia, Hungria, Moravia y Rusia. La zona mas
extrema correspondia a los Mongoles, pueblos ndmadas que procedian del Asia central. Las
invasiones se produjeron en oleadas, obedeciendo a un mecanismo de presién de unos
pueblos sobre otros.

Las destrucciones que ocasionaron las invasiones fueron enormes, e inmenso el perjuicio
para la cultura; se cerraron las escuelas, los escritos antiguos se perdieron o quedaron en el
olvido. También perduraron algunas instituciones romanas como el derecho, los impuestos y
el sistema monetario. El nuevo Occidente latino-germanico empieza un lento proceso de
organizacion y recuperacion social. La Iglesia pudo superar la dura prueba, quedando
convertida en la Unica fuerza espiritual en medio de aquel caos de nacionalidades incipientes.
Comenzé asi la ardua labor de cristianizar los pueblos que se iban formando, en realidad, el
movimiento cultural queda circunscrito al seno de la Iglesia y, a través de ella, el saber
antiguo pasa a la Edad Media.

1.2. Los monjes y la transmisién de la cultura romana.

La vida monastica comienza a difundirse después del Edicto de Milan (313). Aunque en
algunas cosas, como la vida en comun, el habito y otras manifestaciones externas, el



monacato cristiano tiene precedentes en la asociacidn pitagoérica y en los escenios de
Qumram, aunque se espiritu era esencialmente distinto. La fuente del monacato cristiano
hay que buscarla en el Evangelio: Cristo es el ideal y el modelo que los monjes tratan de
imitar. En este sentido podemos hallar tendencias a la vida monastica desde los primeros
siglos del cristianismo. Pero a la organizacion de la vida cenobitica se llegd a través del
anacoretismo. A finales del s.III y principios del IV se aprecia una fuerte tendencia a
separarse de la comunidad y buscar refugio en lugares apartados, se inicia asi la vida
eremitica (anacoreta = solitario). Mas adelante San Antonio de Tebas (251-356) organizo
aquella masa dispersa organizandola en colonias pero conservando el individualismo de vida.
San Pacomio (292-342), también egipcio, le dio una nueva organizacion a la vida monastica
iniciando el cenobitismo (vida en comun). A la dispersidon anacorética sustituyd la vida en
monasterios con sujecidon a un reglamento minucioso.

El ideal mondastico pasa de Oriente a Occidente y se difunde con gran rapidez; San
Jeronimo puede considerarse como el primer monje de Occidente, de 382-392 dirige las
primeras agrupaciones romanas y después hace vida eremitica en Belén y Jerusalén. San
Agustin como ya sabemos, organizé vida monastica en Tagaste e Hipona. Asi el monacato
se difunde por toda Europa llegando incluso a Irlanda e Inglaterra donde alcanza un gran
florecimiento. San Benito de Nursia (480-543) es considerado como el gran Padre del
monaquismo occidental, con su Regula Monachorum pretende crear un nuevo tipo de
monasterio, en el cual, prescindiendo del rigorismo y el individualismo de los monjes
antiguos, se guardara perfectamente la vida en comin bajo la obediencia de un prelado. Su
monasterio tenia un refectorio comun, hospederia y biblioteca, huerta espaciosa y una
basilica dedicada a San Martin. Impuso a sus monjes un trabajo manual moderado, alternado
con la oracion vy la lectura (lectio divina) a la que debian dedicar varias horas diarias (ora e/
labora). Muy pronto, y sobre todo con la influencia de San Gregorio Magno (540-604) la
regla benedictina se impuso en todos los monasterios de Europa. La funcién de los
monasterios fue a la vez religiosa y colonizadora ya que los monjes llegaron a terrenos
incultos llevandoles a la vez el cristianismo y la cultura. Fueron un refugio para cuantos
buscaban la paz y la tranquilidad del espiritu en medio de las duras condiciones de vida que
sobrevienen después de la desarticulacion del Imperio. Los monjes contribuyeron a la
conservacion de la cultura con la formacién de bibliotecas en sus monasterios, a las que
estaba anexo un centro de copistas. Asi se conservaron los escritores de la antigliedad
clasica y las obras de los Santos Padres.

2. Transmisores de la cultura antigua

2.1. Boecio (480-5240)

Anicio Manlio Severino Boecio nacié en Roma y se dedicd a la vida politica; es llamado e/
ultimo de los romanos y el primero de los escolasticos. Se dedico al estudio de los escritos
aristotélicos y platénicos, y su gran mérito consiste en haber dado a conocer a los latinos la
cultura griega. Boecio en una carta manifiesta su intenciéon de tomar en consideracion todas
las ciencias que llevan a la filosofia: aritmética, musica, geometria y astronomia. Con este
proposito proyecta traducir al latin y comentar todas las obras de ldgica, de moral y de fisica
escritas por Aristételes, y la traduccion y el comentario de todas las obras de Platon, para
poner de relieve el acuerdo substancial entre ambos filésofos. Debido a su muerte prematura
Boecio no pudo llevar a cabo su vasto y ambicioso proyecto, pero si alcanzé a traducir gran
parte de la doctrina aristotélica. Entre sus muchas obras de destaca La consolacion de la
Filosofia.

2.1.1. Jerarquia y clasificacion de las ciencias.

La clasificacion que hace Boecio de las ciencias tendra luego gran importancia en el plan
de estudios filosoficos de la Edad Media. Amar y buscar a Dios -decia Boecio- requiere
conocer unos entes y practicar unos actos. Asi pues, habrd que distinguir entre el estudio
tedrico de los seres, propio de la “filosofia tedrica o especulativa” , y la consideracion del
obrar humano, objeto de la “filosofia practica o activa”. Esta Ultima se dividird en tres
ciencias practicas o politicas, segun los actos (o virtudes) se ejecuten en el ambito individual
(gobierno de uno mismo), ambito social (como hacer reinar las virtudes en la politica) y
ambito doméstico (politica familiar).

Respecto de la Filosofia tedrica o especulativa, Boecio admite tantas divisiones como tipos
de entes sean objeto de conocimiento: 1) El tratado de los entes que existen o deberan
existir sin materia, por ejemplo, Dios, los angeles, las almas separadas. Esta parte de la



filosofia recibe el nombre de Teologia, y los seres que son su objeto de estudio se denominan
intellectibilia (intelectibles). 2) La psicologia es el tratado de las almas caidas en los cuerpos,
los cuales reciben el nombre de intelligibilia (inteligibles). 3) Las ciencias naturales estudian
los cuerpos naturales o naturalia. Boecio llamo fisiologia o fisica a esta parte de la filosofia
especulativa. Todos estos temas de la fisica se estudian en el quadrivium que comprende las
siguientes disciplinas: aritmética, astronomia, geometria y musica.

Ademas de las respectivas divisiones de filosofia tedrica y la filosofia practica, Boecio
establece otro orden de saber: el de las ciencias que conducen a la correcta expresion de los
conocimientos ya adquiridos. Las disciplinas que se ocupan de este Ultimo tipo de saberes se
hallan reunidas en el trivium: gramatica, retérica y ldgica.

2.1.2. Los universales.

A través de la traduccidn que hizo Boecio de Porfirio (233-305) el problema de la
naturaleza de las nociones generales o universales pasa a la Edad Media y se constituye en
uno de los principales temas de reflexion. El texto de Porfirio decia asi: "Si los géneros y las
especies subsisten o estan en los solos puros intelectos; si son subsistencias corpdreas o
incorporeas; y (en este ultimo caso) si se hallan separadas de los sensibles o puestas en
ellos: es cuestion que se pasé por alto. Se trata de un asunto dificilisimo, necesitado de
mayor investigacion”.

Del texto de Porfirio el problema de los universales se reduce a tres cuestiones: 1) Los
géneros y las especies éson realidades subsistentes en si mismas o son simples concepciones
del espiritu?. 2) Si son corpdreos o no. 3) En el caso de que sean incorpdreos, si se hallan
unidos a las cosas sensibles.

Boecio ofrece varias pistas de solucién comentando a Aristételes y a Platén pero al final
de su vida se inclina a favor de Platon al considerar que en la mente hay formas dormidas de
inteligencia, que despiertan por accién de los sentidos externos. Comentando las Categorias
de Aristoteles dice: “"Platon piensa que los géneros, especies y otros universales no son sélo
conocidos con independencia de los cuerpos , sino que existen y subsisten fuera de ellos; en
tanto que Aristételes piensa que los incorpéreos y los universales son objeto de
conocimiento, pero que solamente subsisten en las cosas sensibles. Mi intencién no ha sido
definir cual de estas opiniones sea la verdadera, ello corresponde a una filosofia mas alta. Si
nos inclinamos por Aristoteles es por el hecho de estar comentando una obra suya”,

2.2. Casiodoro (480-579)

Nacié en Squillace (Calabria) y al igual que Boecio fue ministro de Teodorico. En el 540
deja la vida publica y se retira a un monasterio fundado por él mismo en Vivarium, alli se
dedica a la vida espiritual y a la cultura. Reunié una biblioteca importante y escribié De
anima vy las Institutiones Divinarum; ambos libros tendran gran éxito en el pensamiento
medieval. Lo mas relevante de Casiodoro es que adapta los elementos de la cultura clasica
en funcion de la comprensidon de las Escrituras y de las exigencias de la Iglesia. De este
modo la razén no se configura como adversaria de la fe.

2.3. San Isidoro de Sevilla (570-636)

Fue obispo de Sevilla (Espafia), escribié obras teoldgicas inspiradas en San Agustin, como
por ejemplo, De fide catholica, Sententiarum libri tres y De ordine creaturarum. Sin embargo
su obra mas importante e influyente en la Edad Media es Etymologiarum libri, una obra que
consta de veinte libros: los tres primeros tratan sobre las artes liberales y los otros diecisiete
brindan nociones acerca de los mas variados aspectos del saber: la medicina, la historia, la
teologia, las artes mecanicas, la geografia, etc. La idea basica de Isidoro es que a través de
las etimologias es posible llegar a los significados de las cosas. Como consecuencia de este
proyecto, fueron rescatadas del olvido una gran cantidad de ideas y de concepciones
procedentes de los autores clasicos, con lo que pudieron transmitirse a las escuelas
medievales y ser alli estudiadas. Mas que componer tratados originales Isidoro se esfuerza
en recoger cuidadosamente los materiales que encuentra en los autores de que pudo
disponer, pero a todos antepone el estudio de la Sagrada Escritura, la cual es preferible a la
lectura de los autores paganos. Junto con Boecio, San Agustin y San Gregorio Magno (Las
Morales) Isidoro es una de las “autoridades” mas respetadas en la Edad Media.

2.4. Dionisio Areopagita



Entre los s. V-VI vivid un autor denominado Dionisio que fue confundido con aquel
Dionisio convertido por san Pablo en su discurso ante el Aredpago. Con su nombre se
difundié en la Edad Media un Corpus de escritos de marcada influencia neo-platénica. Es
caracteristico de Dionisio la formulacion de la teologia apofatica (o teologia negativa) segun
la cual aunque es propio hablar de Dios aplicandole categorias positivas tomadas de las
realidades inteligibles v.gr. hermoso, bueno, amor, etc., lo mas indicado para hablar de Dios
es negarle todo atributo, ya que El es superior a todos, es el supraente y, por consiguiente,
el silencio y la obscuridad expresan mejor esa realidad supraesencial, en comparacién con la
palabra y la luz intelectual.

2.5. San Juan Damasceno

Vivié en la primera mitad del s.VIII y con él se cierra el periodo de la Patristica griega. No
es una mente especulativa sino sistematizadora. Su obra titulada Fuente del conocimiento
-dividida en una parte filoséfica, otra que contiene la historia de las herejias y otra de
caracter teoldgico-doctrinal- constituyé durante mucho tiempo un punto de referencia para
muchos. El mérito fundamental de Juan Damasceno es que a diferencia de los otros padres
griegos él se apoya en Aristoteles y no en Platén. En Oriente gozé de una autoridad que
puede compararse a la que logré santo Tomas en Occidente.

3. El Renacimiento Carolingio

A mediados del s. VIII el panorama cultural de Europa era ciertamente lamentable a
causa de las invasiones barbaras pero por fortuna no habia perecido por completo la aficidon a
las letras heredadas de la antigliedad. El desarrollo cultural de la Espafa visigoda y de los
monasterios de Irlanda e Inglaterra va a germinar en el continente en un brote pujante, en
el llamado Renacimiento Carolingio. Se conoce con este nombre el periodo que abarca desde
el Ultimo cuarto del s.VIII y el primer cuarto del s.X siempre bajo la dinastia de los
carolingios que comienza propiamente con Pipino el Breve y que tiene su esplendor con su
hijo Carlomagno quien ordend la apertura de escuelas en todos los obispados (él mismo dio
ejemplo estableciendo una escuela en la corte de Aquisgran con el nombre de Academia
Palatina) y en todos los monasterios de su vasto Imperio; dicté normas que regulaban la
vida monastica imponiendo a todos los monjes la regla de san Benito; y se propuso
especialmente la reforma del clero...”que los curas abran escuelas en las villas y los pueblos
y que no reclamen ningun salario por ello”. Carlomagno pretendié que los tres érdenes que
componian la sociedad cristiana -clérigos, monjes y laicos- experimentasen un efectivo
progreso en el desempefio de las misiones que a cada uno correspondia, y que cumpliesen
mejor sus respectivos deberes. Carlomagno queria continuar la tradicion del Imperio Romano
de Occidente, desempefiando cerca de la Iglesia las mismas funciones que los emperadores
romanos habian asumido, entre ellas, la de convocar concilios; y, al mismo tiempo, queria
parangonarse con los grandes reyes de Israel (como David y Salomoén).

El renacimiento carolingio es una prueba de la perduracién del espiritu de admiracion y
profunda estima por los valores de la antigua Roma. Era un ideal quimérico que alienta la
tentativa de restaurar el “Imperio” aspirando a una politica de caracter universal; este ideal
coincide con el momento en que la expansion del Islam rompia definitivamente la estructura
geografica, politica, religiosa y cultural del mundo antiguo. Sin embargo, aunque efimero y
local, el noble esfuerzo de los carolingios no fue estéril, dejoé su huella en la organizacién de
las escuelas en las que, con mas o menos brillantez, se continla el impulso, y que a su vez
seran germen de otros renacimientos mas fecundos.

Como todos los renacimientos, el carolingio mira hacia adelante, pero sobre todo hacia
atrds. Mas que el espiritu de progreso, alienta a sus promotores la admiracion hacia los
modelos antiguos, que tratan de imitar y asimilar. Los carolingios se anticiparon a los
humanistas modernos en su pasion por buscar y coleccionar manuscritos antiguos de autores
paganos y Santos padres, por formar bibliotecas y hacer colecciones de textos. No fue un
movimiento amplio y popular, sino minoritario, aristocratico y muy restringido. Pero también
con un espiritu muy diferente al que alentard al humanismo del s. XV, ya que esta inspirado
en un profundo sentimiento cristiano. Su aspiracién de recuperar el pasado clasico no implica
la exclusion de los valores del cristianismo. Por el contrario, tienen la plena conciencia de la
superioridad de éste sobre la cultura pagana, la cual tratan de asimilar e incorporar dentro
de su espiritu cristiano. De aqui se deriva un sentimiento que ya no es pura nostalgia hacia el
pasado, sino confianza en si mismo y en el porvenir. La grandeza de la antigliedad clasica no



s6lo puede igualarse, sino también superarse. Si los griegos y los romanos rayaron tal alto
en las artes y las ciencias, los cristianos, que poseen ademas la Revelacion divina, pueden
llegar mas lejos aun. "Si muchos se compenetraran con vuestras intenciones, se formaria en
Francia una nueva Atenas. ¢Qué digo? Una Atenas mds hermosa que la antigua, porque la
nuestra, ennoblecida por la ensefianza de Cristo, sobrepasaria toda la sabiduria de la
Academia...” (Alcuino).

Durante el tiempo que se extendid el renacimiento carolingio se pueden distinguir cuatro
generaciones literarias: la generacion de Carlomagno, cuyo protagonista fue ALCUINO DE
YORK (+804); la de Ludovico Pio, hijo de Carlomagno

en la que sobresali6 RABANO MAURO (+856); la de Carlos el Calvo, hijo del segundo
matrimonio de Ludovico Pio, que tuvo como figura principal a JUAN ESCOTO ERIUGENA
(+877); vy la cuarta generacidn, que supuso ya el declive, que tuvo solamente un pensador
de nota, REMIGIO DE AUXERRE (+908).

El renacimiento carolingio fue esencialmente gramatical y literario. Pero en este campo
tiene méritos indiscutibles. A él se le debid el haber detenido la corrupcién del latin, con el
retorno a los autores clasicos. Se preocuparon por recuperar y traducir los cédices antiguos,
pero su fruto mas eficaz y de mayor trascendencia fue la organizacion de las escuelas a las
cuales también podrian asistir los seglares e incluso los ninos; la ensefianza comprendia el
ciclo de las artes liberales, canto y liturgia para las funciones liturgicas, lectura de la Biblia y
los Santos Padres y algin estudio de autores profanos. Pero su finalidad era ente todo
eclesiastica y espiritual. Gracias a las escuelas, el impulso del renacimiento carolingio logré
pervivir a través de la decadencia de los dos siglos siguientes que se conocen como el siglo
de hierro.

4. Juan Escoto Eriligena (810-877)

Natural de Irlanda (Eriu). Nada se sabe de su vida antes de ser llamado por Carlos el
Calvo hacia el 840-7 para regentar la escuela palatina de Paris. El rey lo estimé mucho, no
s6lo por su saber, sino también por su ingenio y buen humor. Debid ser un monje de algun
monasterio irlandés o quizad fue clérigo. Pudo recibir las primeras nociones de griego en
Irlanda y luego completar su formacién en Paris. Hacia el 851 escribié De divina
praedestinatione, una obra apologética por la que mas tarde es condenado. Hacia el 858
entra en contacto con la Patristica griega y la impresion que le causa el Corpus
areopagiticum es tal, que marca una profunda divisién en su mentalidad. Tradujo también
los Ambigua de Maximo Confesor y el tratado De hdminis opificio de San Gregorio de Nisa.
Asi se constituye en el gran canal por donde penetra a Occidente una nueva corriente de
neoplatonismo, el cual se ve muy marcado sobre todo en su gran obra De divisione naturae.
Nada se sabe de sus Ultimos afios, posiblemente murié en Paris hacia 877. Segun otros,
después de la muerte de Carlos el Calvo, regresé a Inglaterra donde fue asesinado por sus
discipulos.

4.1. Relaciones entre Fe y Razon.

Erilgena es un pensador extraordinario, caso verdaderamente raro en el s.IX; aunque
encuadrado en el esquema neoplatdnico no es un mero repetidor ni compilador, sino que
discurre por propia cuenta. Fue poco comprendido y acusado de libre pensador racionalista
pero en realidad es un creyente que busca apoyo racional para la fe. Recibe la herencia de la
Patristica griega y elabora un sistema de demostracién racional, pero es al mismo tiempo un
creyente sincero, que admite plenamente la verdad revelada y la autoridad de los Santos
Padres. Considera que la fe y la razéon se complementan mutuamente. La primera como
principio y fuente primordial; la segunda, como un auxiliar indispensable para la inteligencia
de las verdades propuestas por la fe. No puede haber contradiccién entre la razén y la fe,
pues ambas proceden de una fuente comun que es Dios. Pero en caso de conflicto, siempre
prevalece la fe sobre la razén. Su aspiracién mas profunda es llegar a conocer a Dios, el cual
se manifiesta al hombre por dos caminos, la Naturaleza y la Sagrada Escritura. "Nada
contrario a la Naturaleza puede encontrarse en la Escritura; nada contrario a la Escritura
puede realizarse en la Naturaleza”. Elimina toda distincion entre filosofia y teologia y llega a
afirmar que nadie entra al cielo si no es a través de la filosofia "Nemo intrat in caelum nisi
per philosopliam”.

Escoto no acierta a deslindar con exactitud los campos de la razén y de la fe, sino que los
confunde en lo que piensa que es una labor conjunta. La fe es el punto de partida y el
principio de la filosofia, y la filosofia es la inteligencia de la fe. Con lo cual quedan confusas



sus funciones respectivas y embrollados los limites de lo natural y lo sobrenatural. A pesar
de sus deficiencias y hasta de sus extravios, tenemos ya un esbozo de lo que sera siglos mas
tarde la teologia medieval: El principio y fundamento sera la fe en la autoridad de Dios que
revela las verdades contenidas en la Sagrada Escritura. A esto se afiade la incorporacion de
la filosofia y la necesidad del esfuerzo racional para explicarla e interpretarla, y a la vez para
hallar la verdad en la Naturaleza. Y, juntamente, la autoridad de los Santos Padres para
garantizar las conclusiones.

4.2. La division de la Naturaleza

Escoto sigue un método ldgico y dialéctico que lleva hasta sus ultimas consecuencias y lo
aplica a la descripcién e interpretacién de la realidad (desborda el orden puramente ldgico).
Como los neoplatdnicos y anticipandose a Spinoza y Hegel, piensa que una misma ley rige el
desarrollo de las ideas y el de la realidad. Para expresar el concepto mas amplio y
comprensivo que puede tenerse de la realidad, elige la palabra naturaleza, dandole la misma
extensién que tenia la physis de los presocraticos, no sélo comprende el ser, sino también el
no-ser. Abarca toda la realidad en su multiple variedad de formas, desde Dios, el Ser por
excelencia, hasta el no-ser, pasando por todas las demas diferencias de seres, los cuales,
comparados con Dios, puede decirse que son y no son a la vez. Se entiende pues, por qué a
Escoto frecuentemente se le acusa de panteismo, y a pesar de afirmar categdéricamente que
Dios es absolutamente distinto de las criaturas, tiene también afirmaciones
comprometedoras en la que no se aprecia claramente la distincién. El mismo hecho de que
utilice el término Naturaleza para hablar de todo cuanto existe, incluyendo a Dios, deja a
entrever la problematica de su pensamiento en el que confunde filosofia primera (metafisica)
con teologia.

El ser para Escoto comprende cuatro grandes divisiones que se reducen a tres, pues la
primera y la cuarta coinciden, con la Unica diferencia de que en la primera Dios es
considerado como primer principio de todas las cosas, y en la cuarta, como Ultimo fin de
todas ellas. La segunda divisién el mundo de las ideas y la tercera el ser corporeo:

1. La Naturaleza que crea y no es creada: Dios, principio de todas las cosas.
Dios es el ser eterno, perfectisimo, infinito, trascendente, causa suprema, principio,
medio y fin de todas las cosas. Todas las cosas proceden de El, todas participan de El y
todas deben retornar a El. Es el Unico ser que verdaderamente es y la esencia de todas
las cosas. Para llegar al conocimiento de Dios debemos partir de nuestro conocimiento de
las criaturas elevandonos a su Causa. Pero Dios es trascendente, esta por encima de las
cosas y de nuestros conceptos. Es mas, Dios es incognoscible e incomprensible incluso
para si mismo. No puede entenderse ni conocerse, porque no tiene esencia, ni, por lo
tanto, limitacion. Para hablar de Dios Escoto sigue a Dionisio y utiliza las dos vias, la
negativa (apofatica) y la positiva (catafatica), pero en ultimo término debemos confesar
que ignoramos lo que es Dios, y ante El la actitud preferible es honrarle con el silencio.

2. La naturaleza que es creada y crea: Las ideas divinas ejemplares,
arquetipos de todas las cosas, que son creadas por Dios y que, a su vez, crean todos los
demas seres. Las ideas son el primer producto de la creacidn. Dios crea las ideas en el
Verbo y son posteriores al Verbo. Pero no son eternas sino co-eternas porque tienen una
causa que las ha producido, aunque no hayan tenido comienzo en el tiempo, sino que
existen desde la eternidad. Las ideas conservan su unidad en cuanto que estan
eternamente en el Verbo y en éste no puede haber multiplicidad; pero pueden
considerarse como multiples en cuanto que estan destinadas a ser arquetipos de todas
las cosas. La doctrina de la creacidon de Escoto es bastante complicada y tiene aspectos
dificiles de conciliar con la ortodoxia. La creacion mas que una creacion ex nihilo se trata
de una revelacion o manifestacion de Dios (theophania). Si Dios obra hacia fuera, es
para manifestarse a seres intelectuales capaces de comprenderlo. El mundo visible es
una teofania, o un reflejo del mundo de las ideas, y éste, a su vez, una manifestacion o
un reflejo de la realidad suprema de Dios Trinidad. Pero esas teofanias no son sélo
manifestacion de Dios hacia fuera, sino una verdadera autocreacion del mismo Dios, de
suerte que afiaden algo al ser divino. Dios no sdlo saca el mundo de la nada, sino que
esa nada del mundo es el mismo Dios. Escoto llega a decir que Dios no existid antes de
crear el mundo. Tal vez esto deba entenderse en el sentido de que la creacion hace
posible que Dios se conozca a si mismo. Dios antes de crear era infinito e ilimitado e
incognoscible, pero la creacién limita a Dios, lo define. Dios circula como una corriente de
ser y de vida a través de todas las cosas, llenandolas con su intima presencia, Dios y las
criaturas no son dos cosas distintas, sino una y la misma.

3. La naturaleza que es creada y no crea: Las cosas del mundo espiritual,



sensible y material. A la creacién del mundo ideal sigue la de los mundos espiritual y
sensible. Las primeras sustancias del mundo celeste son los_dngeles, inteligencias
perfectisimas e inmateriales que no se unen a la materia como las almas humanas, sino
que tienen un cuerpo espiritual, no limitado por la cantidad ni por la figura sensible. E/
hombre es la conclusion de la obra creadora, los individuos participan de la idea comun
de “humanidad”, la cual permanece inmutable a pesar de las generaciones, corrupciones
y variaciones de los individuos. El hombre es un microcosmos en el cual se compendia lo
espiritual (alma) y lo material (cuerpo) unidos de manera admirable. El alma es una
substancia simple, incorporea y carente de partes. El alma ejerce operaciones
vegetativas, sensitivas e intelectuales. En el hombre y particularmente en el alma se
refleja la trinidad. Antes del pecado el hombre era totalmente espiritual, no tenia cuerpo
material sino espiritual, no tenia sexo, por eso si el hombre no hubiera pecado todo seria
espiritual como en el paraiso. £/ mundo corpdreo , las cosas sensibles se componen de
dos principios la esencia (forma) y la materia La esencia es una participacion de las ideas
inteligibles y eternas que existen en la mente divina; y la materia es el resultado de
otros dos inteligibles: la cantidad y la cualidad, en ésta Ultima estan contenidos todos los
accidentes que figuran en las categorias. Todos estos elementos son inteligibles e
incorpdreos, pero de su unién resultan los cuerpos materiales, por esto no es posible
llegar a un conocimiento perfecto de los seres corporeos por medio de los sentidos.

4, La naturaleza que no crea ni es creada: Dios mismo, como fin Gltimo a
que tienden y al cual se reintegran todas las cosas creadas. Una vez terminado el mundo
y la produccion de todos los seres particulares, Dios, Principio primero, deja de crear, y
queda como Fin dltimo al cual deben retornar todos los seres. El mismo movimiento del
amor divino que dio origen a la multiplicidad de los seres sera el que los volvera a todos
a la unidad. Dios mueve todas las cosas sin moverse, y atrae a si todos los seres con la
fuerza de su belleza, a la manera de un iman. El término serd una divinizacion universal.
Dios sera en todas las cosas y todas las cosas seran en Dios. Todos los seres particulares
se reabsorberdn en sus causas ejemplares. A su vez, las causas ejemplares se
reabsorveran en el Verbo, y por el Verbo en Dios. Asi no quedara sino Dios incluyendo en
El todas las cosas, pero éstas no se aniquilaran sino que seguiran existiendo en la causa
suprema de la existencia universal.

Como vemos, el sistema de Escoto es muy légico y en él se aprecia con claridad la
distincion entre Dios y las criaturas, pero tropieza con el mismo escollo en que incurrieron
primero Parménides y después lo neoplatdnicos, y que en la modernidad llevara a Spinoza a
formular el monismo de la substancia, se trata de la confusidon entre el orden logico y el
ontoldgico, llegando a una falsa descripcion del mundo real. Confundir el proceso de
elevacion al concepto comunismo de Ser (filosofia primera) , por medio de la abstraccion
llevada hasta el ultimo extremo, con el de elevacion al concepto de Dios (teologia), y sobre
todo, pensar que ambas conducen a un mismo término, es introducir una confusion
desastrosa en la filosofia y como un claro ejemplo tenemos a Escoto Eriligena, su filosofia
queda convertida en una dialéctica de despliegue y concentracion, o de procesion y retorno,
en funcién de un falso concepto de Dios, el cual queda reducido a una idea ldgica
abstractisima.

5. La recepcidon de Aristoteles

La formacion de la escolastica estd vinculada a la recuperacion de la filosofia griega,
especialmente de la aristotélica, junto con el conocimiento de la filosofia musulmana. Se han
sefialado tres vias de acceso de Aristételes a occidente: la primera por medio de las
traducciones de Boecio (s.VI-XII), sobre todo las obras de la Logica vetus. La segunda en el
s.XII con la traduccién de la Logica nova (Topicos, Analiticos, Sofismas). Y la tercera en el
s.XIII con la recuperacion del Corpus Aristotelicum completo.

Aristételes habia gozado de poco favor entre los Padres, asustados ante el peligro que
significaba para la ortodoxia su dialéctica utilizada por los herejes. En oriente, a pesar de
haberse conservado las obras de Aristételes, su influjo fue apenas apreciable, excepto en
l6gica. Solamente el Antioquia fueron muy estimadas las obras aristotélicas, de aqui pasaran
al los sirios y arabes para luego pasar a occidente por medio de los musulmanes.

Platon tardd en ser recuperado mucho mas que Aristételes. Las escuelas neoplatdnicas,
que comentaron abundantemente a Aristoteles, apenas dejaron algunos comentarios a
Platdn. Sus obras fueron casi desconocidas en occidente hasta el Renacimiento. No obstante,
el influjo difuso del platonismo es sumamente profundo y su linea puede seguirse claramente
a lo largo de toda la Edad Media y sus canales de transmisién ya los conocemos: San Agustin



(que se apoyd en Plotino), Boecio y el seudo Dionisio. La escoldstica comienza pues, con una
orientaciéon marcadamente neo-platonica que perduraré en la Alta Escoldstica en la Escuela
Franciscana. Aristoteles por su parte sera integrado principalmente por Santo Tomas (Escuela
Dominica) también en el s. XIII.



CUARTA UNIDAD

LA PRIMERA ESCOLASTICA

1. Contexto histoérico

En los afios finales del s.IX comenzo6 un largo periodo de agudisima decadencia de la Sede
Romana, que se conoce con el nombre de siglo de hierro del pontificado. Se prolongé hasta
mediados del siglo XI . El comienzo de esta decadencia puede ubicarse en la muerte del papa
Formoso (891-896); a partir de este momento se sucedieron rapidamente un sinfin de
Papas, muchos de ellos indignos. La reforma del papado tuvo lugar gracias a la Orden de
Cluny, fundada en el ano 909, se restaurd la Regla de san Benito y pronto fueron mas de mil
monasterios renovados en la vida espiritual y la santidad, de estos monasterios salieron los
Pontifices romanos que, desde mediados del s.XI iniciaron la reforma del papado cerrandose
asi el siglo de hierro.

En los siglos XI-XII se inicia efectivamente la Escolastica bajo la inspiracidn
platonico-agustiniana. Después del caos del siglo precedente renace el orden en Europa. Los
otones restauran el Imperio de Alemania; los reyes capetos organizan a Francia y Guillermo
el Conquistador consigue la paz de Inglaterra; también los reinos catdlicos de Espafia
adquieren solidez. Se fortalece el feudalismo y una pequefia burguesia consigue autonomia
en las ciudades. Los hijos de los reyes buscan instruirse y los clérigos reclutan jovenes para
sus filas. El papa Gregorio VII reforma el clero y lo dedica a la ensefianza en las escuelas
urbanas. El auge comercial facilita el florecimiento cultural. Es en esta época se plantean los
principales problemas filoséfico-teoldgicos que tendran su desarrollo en la alta Edad Media.

2. Dialécticos y antidialécticos

A los pensadores cristianos de los siglos XI-XII se les planted el problema de hasta donde
era licito utilizar la dialéctica (l6gica-filosofia-razén) en el estudio de los datos revelados.

Los dialécticos son generalmente seglares que no profesan la doctrina sagrada sino las
artes humanas, son independientes y antitedlogos, son llamados por sus contemporaneos
como filésofos, dialécticos, sofistas y peripatéticos. Por la extrema aplicacién de la razén y de
la légica llegaron a negar los dogmas. Se destacan Berengario de Tours y Roscelin de
Compiegne.

Los antidialécticos son quienes toman una actitud resueltamente negativa frente a la
Dialéctica. Se destaca SAN PEDRO DAMIAN (1007-1072) quien afirma que la sabiduria
profana apenas como sirvienta puede prestar algln servicio a nuestro conocimiento de Dios.
Todo lo somete a la Teologia, para Dios no existen o, mas bien, no valen las leyes de la
légica, e incluso, las mismas leyes de la naturaleza El las puede alterar mediante los
milagros. El “irracionalismo” de Pedro Damian debe ser entendido en su posicion de hombre
de Iglesia y testigo de la Tradicidn, que ve atacadas las verdades fundamentales de la fe. En
el fondo no es un negador fideista de la razéon humana, sino un hombre celoso de su fe
atacada por el arte de la retorica (dialéctica). En la misma linea se encuentran MANEGOLDO
DE LAUTENBACH, OTHLOH DE SAN EMERANO y LANFRANCO DE BEC.



3. El problema de los universales

La cuestion sobre los conceptos universales constituye un problema crucial en el cual
convergen las cuestiones fundamentales de la ontologia, la légica, la cosmologia y la
psicologia. Solamente un concepto exacto del ser, de la realidad, del constitutivo intrinseco
de las esencias de las cosas corporeas o incorpéreas y del funcionamiento de nuestras
facultades cognoscitivas, puede conducir a un planteo claro y preciso de la cuestidon y a una
solucién satisfactoria.

Para comprender mejor el problema vamos a describir su génesis histérica recordando
conceptos ya estudiados sobre todo en la Historia de la Filosofia Antigua:

° PARMENIDES - HERACLITO: Cuando estos filésofos se preguntaban sobre las
posibilidades de la ciencia, la realidad, el ser, el saber, indirectamente estaban
planteando el problema de los universales, y sus respuestas, aparentemente antitéticas
(inmutabilidad - devenir), coinciden en considerar imposible el conocimiento cientifico de
las realidades del mundo fisico. Ambos descalificaron a los sentidos, y solamente
consideraron legitimo el conocimiento racional, por el cual se percibe el ser uno e
inmutable, latente debajo de las apariencias que percibe el conocimiento sensitivo. De
esta manera, del conocimiento “cientifico” quedan excluidas todas las realidades
particulares y moéviles del mundo fisico, reducidas ontolégicamente a puras apariencias.

° SOCRATES: Aunque un poco contagiado de escepticismo ante aquellas
cuestiones insolubles (por lo mal planteadas), dio, sin embargo, la verdadera clave del
problema, aunque restringida al campo de la moral. No puede darse ciencia de
realidades contingentes y mudables, pero de muchas cosas contingentes semejantes
puede el entendimiento abstraer conceptos que expresen lo que en ellas hay de
permanente y de comun, prescindiendo de lo que tienen de diferente y peculiar. Pero
Sécrates carecié de una ontologia y de una cosmologia, como también de una teoria del
conocimiento, que habrian sido las bases de su procedimiento para la formacion de los
conceptos universales.

° PLATON: En sus primeros didlogos siguié el procedimiento socratico pero
pronto lo abandoné fascinado por la teoria de las ideas, la cual significaba, en realidad,
un paso atras, sintetizando o volviendo a involucrar lo que ya habia entrado en vias de
vias de separacion: el estatismo de Parménides, el movilismo de Heraclito, el
matematismo de los pitagodricos y el conceptualismo de su maestro. Su solucion fue
dividir la realidad en dos mundos distintos y separados: al mundo inteligible le dio las
caracteristicas del ser de Parménides, y al mundo sensible las del de Heraclito. La ciencia
versa solamente sobre lo que es estable, permanente y necesario, es decir, sobre lo
inteligible; de lo sensible no se puede hacer ciencia. De esta manera el problema de los
universales reviste en Platon la forma de un realismo exagerado o de un ultrarrealismo
ya que los géneros y las especies existen fuera de nuestro entendimiento y hasta de
nuestro mundo. El conocimiento para Platén consiste en un proceso ascendente hasta
llegar a las realidades del mundo superior; habia muchos caminos, primeramente
racionales, pero todos conducian al camino del amor, la ascética y la virtud, fundados
todos en la doctrina de la “reminiscencia”. Platén no asciende de lo particular a lo
universal, sino de lo particular (seres ontoldgicos individuales del mundo sensible) a lo
particular (seres ontoldgicos del mundo suprasensible). No hay abstraccién en sentido
psicoldgico, sino solamente un intento de ascensién, de elevacion, de trascendencia, del
mundo sensible al suprasensible de las ideas.

° NEOPLATONISMO: Cinco siglos después de Platén el neoplatonismo haciendo
énfasis en los problemas éticos, presenta al hombre como destinado a elevarse hasta la
Unidad, despojandose o desprendiéndose de todas las diferencias que lo diversifican y
separan del Uno. Es también un problema no de abstraccion psicoldgica, para elaborar
conceptos universales, sino de separacion, de ascetismo, de desprendimiento ascendente
en que habra que separar primero la materia, después la forma sensitiva, luego la
racional, y, finalmente, la intelectiva. A mayor desprendimiento de la materia, mas grado
de purificacion y de elevacién, y por lo tanto, de conocimiento, hasta llegar al éxtasis de
la identificacion con el Uno, perdiendo la conciencia de la individualidad.

° EJEMPLARISMO AGUSTINIANO: San Agustin  sigue también a los



neoplatdnicos pero lo transforma sustituyendo el Uno por Dios y el mundo de las ideas lo
transforma cono las razones eternas ejemplares existentes en la mente divina. Pero
Agustin tampoco tiene una teoria sobre el funcionamiento psicoldégico de nuestras
facultades cognoscitivas, no tuvo una teoria de la abstraccién y por lo tanto no se
plantea el problema de la ciencia en cuanto tal. No obstante su ejemplarismo conducira a
que en la Edad Media se encuentren posiciones extremadamente realistas de los
universales.

. BOECIO: Como sabemos, Boecio conoce el pensamiento aristotélico, pero no
lo transmite fielmente sino que lo comenta con elementos platdnicos. Habla ya de
abstraccion pero en el sentido neoplatdnico, entendiendo por ella el progresivo
desprendimiento de la materia relacionandolo con los tres niveles de ciencia senalados
por Aristdteles (fisica-matematicas-teologia).

° ARISTOTELES: En el planteamiento del problema parte de la alternativa
establecida por Heraclito y Parménides. Les da la razéon a ambos en cuanto que afirma
que la ciencia es un conocimiento fijo, estable y necesario, y que no puede ser alcanzado
por los sentidos sino por la inteligencia, pero se aparta de ellos en la solucién: 1)
ASPECTO ONTOLOGICO: Aristoteles elimina totalmente el mundo hiperuranio de su
maestro y so sustituye por un solo ser verdaderamente divino, que es Dios, el cual sera
el objeto de la ciencia mas alta, que es la teologia. Por otra parte concede plenamente a
los seres del mundo sensible la realidad ontolégica que les regateaban Heraclito,
Parménides y Platdn. Son seres reales, existentes, cada uno con su materia y forma
propias y particulares, ordenados jerarquicamente por la perfeccion de la forma. De esta
manera el problema de los universales y la ciencia se “baja” del mundo ideal al mundo
real, la ciencia queda circunscrita a las cosas reales cuya esencia no es solamente la
forma sino también la materia. 2) ASPECTO PSICOLOGICO: Aristételes no menosprecia
el conocimiento de los sentidos, sino que establece una compenetracion intima e
inseparable de éstos con la razéon. de suerte que la elaboracion de los conceptos
universales es un resultado de la labor combinada de ambas facultades. Los sentidos
perciben lo que el objeto tiene de particular y mdvil, y el entendimiento lo que hay en él
de comun y permanente. Los sentidos se detienen en los accidentes, el entendimiento
penetra hasta la esencia por medio de la abstraccion, la cual no altera la esencia de los
objetos sino que los representa tal como son pero no en su particularidad sino en su
universalidad. La abstraccion no es pues separar la forma de la materia, sino representar
la esencia que implica tanto la forma como la materia del objeto individual, por esta
razén se puede formar un universal aun de un objeto singular. 3) REALIDAD DE LOS
UNIVERSALES: Los conceptos universales son algo, es decir, tienen una realidad. Al
pertenecer al ambito del ser real, tienen que entrar en alguna de sus grandes divisiones,
como substancias o como accidentes. Es l6gico que no pueden ser sustancias, pues eso
seria caer en el realismo exagerado de Platon, luego Aristételes afirma que son
accidentes y los clasifica en la categoria de cualidad, teniendo como sujeto la misma
inteligencia que los produce. En resumen: el concepto universal puede considerarse bajo
tres aspectos fundamentales: a) En si mismo (aspecto ontoldgico-psicoldgico), en cuanto
realidades que se hallan en la inteligencia o como productos vitales elaborados por la
abstraccion y su realidad consiste en ser seres o realidades artificiales y accidentales
(universal in essendo). b) Los conceptos universales también se pueden considerar en
relacion unos con otros o con las cosas que representan (aspecto ldgico, in praedicando).
c) Las palabras son signos representativos de los conceptos y de las cosas y por lo tanto
son también verdaderos universales, su estudio en general corresponde a la gramatica.

El problema de los universales pasa a la Edad Media desastrosamente planteado y
embrollado a través del neoplaténico Porfirio y del neoplatonizante Boecio que, como
sabemos, reduce el problema a tres cuestiones: 1) Si los universales existen en la realidad
como sustancias (platonismo) o solamente como conceptos en el entendimiento
(aristotelismo). 2) En el caso de existir en la realidad, ¢son entidades corpdreas o
incorpdreas?. 3) Si existen, ¢estéan separados de las cosas sensibles o existen en ellas?

Planteado el problema de esta forma, caven ante él seis actitudes seglin que se conteste
afirmativamente o negativamente a las alternativas. Asi puede responderse: 1) Subsisten
como sustancias separadas (platonismo). 2) No subsisten como sustancias separadas sino
s6lo como conceptos del entendimiento (Aristotelismo mal entendido). 3) Subsisten fuera de
las cosas y son corporeos. 4) Subsisten fuera de las cosas y son incorpdreos. 5) Subsisten
separados de las cosas sensibles. 6) Existen en las cosas sensibles.



Ademas de ser mal planteado el problema, los medievales lo reciben con el agravante de
la alternativa que establece Boecio entre res y voces, y en ésta sobre todo sintetizaron sus
actitudes. Algunos consideraran los universales como cosas (realismo exagerado), otros
como puros golpes de voz, palabras o nombres (nominalismo); para otros el universal es
s6lo un concepto mental (conceptualismo), y otros ofrecen una via intermedia hablando de
universal ante-rem (las ideas en el entendimiento divino), universal in-re (la idea
concretizada en el ser particular), y universal post-rem (el concepto abstraido por los
sentidos y la inteligencia y que se halla en el entendimiento humano). Esta Ultima posicién es
el llamado realismo moderado.

4. San Anselmo de Aosta (1033-1109)

Nacié en Aosta (norte de Italia), de familia noble. Ingresé al monasterio de Bec
(Normandia) en donde fue Prior y ensefio por mas de treinta afios. En 1093 fue nombrado
obispo de Cantorbery donde se esforzd por la renovacion de los monasterios ingleses y la
defensa del poder espiritual. Sus dos obras mas importantes son Monologium sobre la
sabiduria de Dios, y Proslogium sobre la existencia de Dios. Es la figura intelectual mas
eminente de su siglo, ha sido llamado el Padre de la Escolastica. Es, después de Escoto
Eridgena, el primer pensador original de la Edad Media.

4.1. Actitud filoséfica: la razén v la fe.

Los dialécticos y antidialécticos habian planteado el problema de las relaciones entre la
razén (ratio) y la fe (autoritas). San Anselmo adopta una posicion armoénica de equilibrio
entre ambas. Contra los dialécticos exagerados afirma que lo primero es creer para después
entender. La fe es el punto de partida y primera fuente de nuestro conocimiento. La fe
suministra las verdades y la razén ayuda a entenderlas, explicarlas y corroborarlas con
argumentos de orden natural. Esta actitud de san Anselmo es totalmente legitima vy
verdadera en teologia.

Por otra parte, frente a los antidialécticos, que repudiaban la ciencia humana, San
Anselmo, siguiendo las huellas y el ejemplo de los santos Padres, y en especial de San
Agustin, defiende su utilidad para la explicacion y comprension de las verdades aceptadas
por la fe. Asi, pues, es presuncion anteponer la razon a la fe, pero es negligencia desdefiarla
porque ya se posee la fe. El orden que debe seguirse es el siguiente: primero, creer y
aceptar los misterios tal como los propone la fe; y después, trabajar por explicarlos con la
ayuda de la razdn. El resultado de este procedimiento es el intellectus fidei, la ratio fidei, con
lo cual la fe cristiana se hace racional.

Aparentemente, esta posicidn zanjaba la diferencia entre dialécticos y antidialécticos,
pero quedaba abierta a un doble peligro: primero, el de no distinguir suficientemente la
razon de la fe ni delimitar bien los campos de la filosofia y la teologia. Y segundo, no se
marcaba un tope al alcance de las especulaciones racionales en la inteligencia de los
misterios de la fe. Anselmo tenia una gran confianza en la razén humana y la aplicaba a
todas las verdades de fe, incluso a los dogmas de la Trinidad y la Encarnacion.

4.2. Pruebas de la existencia de Dios.

Todo el pensamiento de san Anselmo se halla dominado por la idea de Dios y, a este
propésito formula una distincidon entre hablar de la existencia de Dios y hablar de su
naturaleza, una cosa es preguntarse si existe algo y otra diferente es preguntarse en qué
consiste. San Anselmo demuestra la existencia de Dios tanto a posteriori (partiendo del
mundo hasta llegar a Dios) como a priori (deducir la existencia de Dios de una manera
puramente légica).

En el Monologion expone los argumentos a posteriori cuyo punto de partida es el hecho
de la existencia de una pluralidad de seres finitos, dotados de perfecciones desiguales, entre



suyos grados puede establecerse un orden jerarquico ascendente, este orden constituye una
especie de escala, que conduce, finalmente a la afirmacidon de un primer ser, causa ejemplar,
eficiente y final, que posee esas perfecciones en grado sumo, y de las cuales participan todos
los seres inferiores. Poseer una perfeccion de manera incompleta significa participar de esa
misma perfeccion absoluta. Y asi, una perfeccion incompleta o imperfecta exige la existencia
de la perfeccion absoluta en su misma linea. Las argumentaciones son las siguientes:

° La primera se basa en la consideracién de que cada uno tiende a aduefarse
de las cosas que juzga como buenas. Sin embargo, los bienes son multiples. Su principio,
ésera multiple o sera unico? La bondad, en virtud de la cual las cosas son buenas, sdlo
puede ser una. Por lo tanto, si las cosas son buenas, existe la bondad absoluta.

° La segunda prueba consiste en la idea de grandeza, no espacial, sino
cualitativa. La diversidad de tal grandeza, que nosotros constatamos, sin lugar a dudas,
exige una grandeza suprema, de la cual todas las demas no son mas que una
participacion gradual.

° La tercera prueba no surge de un aspecto particular de la realidad (la bondad,
la grandeza, etc.), sino del mismo ser: "“todo lo que es, existe en virtud de algo o en
virtud de nada. Pero nada existe en virtud de nada, es decir, nada viene de la nada. Por
lo tanto, o se admite la existencia del ser en virtud del cual las cosas son, o no existe
nada. Pero puesto que existe algo, existe el ser supremo”.

° La cuarta prueba se extrae de la constatacion de los grados de perfeccion,
que se basa en la jerarquia de los seres y exige que haya una perfeccién primera,
absoluta.

A estas pruebas de san Anselmo (excepto la tercera), se les puede objetar la confusion
que se hace del orden ldgico con el orden ontoldgico, es decir, confundir el “ser” como
concepto logico trascendente obtenido por la abstraccion de diferencias formales, con el Ser
ontoldgico trascendente que es Dios, de esta manera no se logra distinguir la trascendencia
de la esencia de Dios de la de las criaturas.

4.3._El argumento “ontolégico”.

No contento con las pruebas expuestas en el Monologion que le parecen demasiado
complicadas, San Anselmo se propone buscar otro camino, que como la vivida luz del
reldmpago, permitiese que la mente captase a priori la afirmacion de la existencia de Dios. El
argumento parte de la idea de Dios como el ser perfecto, tal como lo propone la revelacién y
tiene tres etapas: 1) El punto de partida es la idea de Dios como el ser mas perfecto fuera
del cual no pueda pensarse nada mayor. 2) Esa nocidn existe y tiene ya realidad en la mente
como idea. Pero existir en la mente y en la realidad es mas que existir en la mente. 3) Luego
Dios existe, no sélo en la mente sino también en la realidad. De otro modo no se realizaria
en El la definiciéon de que es aquello que nada mayor se puede pensar.

Este argumento, al cual ni siquiera el ateo habria de resistirse, es llamado “ontoldogico”
porque del analisis de la idea de Dios que se halla en la mente, se deduce su existencia fuera
de la mente. Esta argumentacion es una aplicacion de la dialéctica, inspirada en su
concepcidn de la existencia de las ideas en la mente. Procede por suma de realidades, la
mental y la extramental. Pero no cree pasar indebidamente de la idea a la realidad, porque
en Dios se identifican la esencia y la existencia, por ésta razén frente a sus adversarios
aclara que el argumento es solamente aplicable a Dios.

A pesar de la poca consistencia de este argumento, ha tenido una fortuna histdrica
amplia; con mas o menos retoques lo admiten Guillermo de Auxerre, Alejandro de Hales, san
Buenaventura, Escoto, Descartes, Leibniz y Hegel entre otros. sin embargo lo rechazan Santo
Tomas, Locke y Kant. “Incluso aquellos que admiten la existencia de Dios, no todos saben
que El es aquel del cual no puede pensarse nada mayor. Pero concediendo incluso esto, no
se desprende que de hecho tenga que existir en la naturaleza, porque para ello es preciso
que tanto la cosa como su concepto (ratio) sean admitidos del mismo modo. Por lo tanto,
cuando se concibe aquello que se abarca bajo el nombre de Dios, no se sigue que exista, si
no es en el intelecto. En cambio, la existencia real se demuestra a la perfeccion mediante los
efectos, es decir, a posteriori (Santo Tomas de Aquino, Suma contra los gentiles).

4.4, Distincion entre esencia y existencia.




Basta comparar la esencia de Dios con la de las criaturas para apreciar una profunda
diferencia entre ambas. En Dios, el ser es inseparable de su existencia, lo mismo que la luz
del resplandor. Dios existe por si mismo, mientras que los demas seres no existen por si
mismos, sino que reciben la existencia de otro. Por lo tanto, en Dios se identifican, el ser y el
existir, mientras que en todos los demas seres la existencia sobreviene a su esencia. Son,
pero antes no fueron. Y pueden no ser, dejar de ser. Para que existan es necesario que Dios
les confiera la existencia. Antes de la creacién no existia nada, solamente existia Dios y las
esencias de las cosas como pensamientos o ideas ejemplares en su mente, conforme a esas
ideas ejemplares fueron creadas todas las cosas, es decir, Dios les dio existencia. A partir de
esta distincion entre esencia y existencia, se entiende que San Anselmo tomara partido por
el realismo exagerado en lo que refiere al problema de los universales.

5. Pedro Abelardo (1079-1142)

Nacidé en Le Pallet, cerca de Nantes, en Bretafia. Su padre queria que siguiera la carrera
de las armas pero su aficion fue por los libros, prefirid “el seno de Minerva a la corte de
Marte”. Estudié el quadrivio con Thierry de Chartres y dialéctica con Roscelin y con
Guillermo de Champeaux a quienes se enfrentd en polémica sobre los universales. Llegoé a
ser un dialéctico habil y ejercid el magisterio en Melun, Corbeil, finalmente en Paris donde
alcanzé una fama admirable. Estudid teologia con San Anselmo en Laon pero se decepciond y
regresa a Paris donde sin ser sacerdote se le encomienda una canonjia y la escuela de Notre
Dame donde ensefid por cinco afios llegando a la cumbre de la gloria. Este brillante periodo
termind en tragicomedia hacia el 1118 con sus amores con Eloisa que contaba entonces
diecisiete afios, con la que huyo y contrajo matrimonio en secreto; Fulberto el tio de Eloisa
toma venganza y hace desvirilzar a Abelardo. Nacié un hijo a quien puso el nombre de
Astralabio. Eloisa fue recluida en el monasterio de Argenteuil y Abelardo abrazé la vida
monastica en Saint Denis donde continud ensefiando y aplicando el método dialéctico a la
explicacion del dogma. Fue objeto de persecuciones por su doctrina trinitaria y algunas de
sus obras fueron condenadas. Fue expulsado de Saint Denis y buscé refugio en
Nogent-sur-Seine donde funda una escuela dedicada al Paracleto donde en 1129 después de
haber sido Prior del Monasterio de Saint Gildas, funda un monasterio de religiosas
nombrando a Eloisa como abadesa. En 1136 regresa a Paris reanudando la ensefianza y
enfrentandose con san Bernardo de Claraval quien logra que lo condenen en el sinodo de
Sens (1141). En Cluny lo acoge Pedro el Venerable quien logra que se reconcilie con san
Bernardo. Pasdé a Saint Marcel donde después de suscribir una profesion de fe, hizo
penitencia y murié sinceramente arrepentido a los sesenta y tres afios. A peticion de Eloisa
fue sepultado en el Paracleto. En el s. XIX las cenizas de ambos fueron trasladadas a Paris.
Entre sus obras se destacan Theologia Christiana; Sic et Non; Glosas literales; Introdutiones
dialecticae; Historia calamitatum mearum (autobiografia).

5.1. Relaciones entre fe v razén.

Abelardo figura entre los “dialécticos” ya que quiso cultivar la ratio, y tomo la dialéctica
como un instrumento o el lugar de la conciencia critica acerca de tesis o enunciados, que no
se acogen debido sélo a la autoridad que los propone, sino también basandose en una toma
de conciencia de su contenido y de los argumentos aducidos a su favor. La razoén dialéctica es
pues, razdn critica o razdén que se interroga continuamente, o razoén en cuanto busqueda. Sin
lugar a dudas, su ampliacién y aplicacion a todos los terrenos, e incluso a las autoritates de
los Santos Padres o de la Escritura, aparecié ante los ojos de los contemporaneos como una
desacralizacidon de las verdades cristianas, suscitando asperas polémicas, porque entre el
pensamiento humano y el Logos divino se colocaba la ratio critica. En realidad, Abelardo se
proponia al igual que San Anselmo, convertir el misterio cristiano en algo mas comprensible
y no pretendia profanarlo ni degradarlo. El razonamiento filoséfico no substituye al teoldgico,
sino que lo facilita y le quita la categoria de “absurdo” haciéndolo accesible. Por la
importancia que le da a la dialéctica se puede decir que el programa de Abelardo se sintetiza
en la expresion intelligo ut credam (entiendo para creer). “Solamente los ignorantes
recomiendan la fe antes de comprender”.

A Abelardo muchos lo consideran como el fundador del método escolastico expuesto en su
obra Sic et non: frente a un problema hace aparecer las diversas opiniones positivas y
negativas, viendo los contrastes surge la necesidad de hacer sintesis y resolver dichos



problemas. Como Descartes, proclama la necesidad de una critica previa de nuestros
conocimientos aplicando la duda para llegar mas seguramente a la verdad. Si no fue el
inventor de la questio y la disputatio, por lo menos contribuyé poderosamente a
consolidarlas en teologia. Después de él ese método se hace corriente en filosofia y en
Derecho.

5.2. Los universales.

Abelardo avanza en el problema de los universales por la critica que hace a sus maestros
que profesaban por un lado el realismo exagerado (Guillermo de Champeaux) y el
verbalismo o nominalismo (Roscelin de Compiegne). Aunque no tiene una teoria clara del
funcionamiento de las facultades cognoscitivas si analiza cierto tipo de abstraccion pero cae
también en una especie de nominalismo moderado.

Abelardo se sitla ante la alternativa planteada en su tiempo: los universales o son cosas
0 son puras palabras, pero toma un camino intermedio afirmando que los universales son
sermones, se detiene pues, en la significacion o predicacion de la palabra. Abelardo es
certero en la critica a las distintas modalidades de realismo. El individuo no se constituye por
la adicion de formas accidentales a la naturaleza universal como pensaban sus opositores,
sino que tanto la materia como la forma con propias de cada individuo.

La palabra (vox) es un sonido fisico-natural que de suyo carece de significado y por lo
tanto no es un universal, en cambio, la palabra como “sermo” no es tan sélo un sonido
gutural sino que tiene un significado convencional establecido por los hombres, pero valido y
legitimo. Tenemos pues, que en la naturaleza no existen los universales como realidades o
cosas, sino que solamente se reducen a palabras, las cuales, por convenciéon de los hombres
tienen un significado que se puede aplicar a ideas (intellectum) o a cosas (res).

Abelardo distingue entre conocimiento sensitivo, imaginativo e intelectual. El primero
percibe los objetos materiales en su particularidad concreta. De estas percepciones la
imaginacién forma una imagen viva, concreta y precisa del objeto, de tal manera que se
conserva en la memoria aln cuando se deje de percibir el objeto. A su vez, el entendimiento
realiza una labor abstractiva sobre esas imagenes prescindiendo de lo concreto y particular y
fijdndose en lo que los individuos tienen de comun. De aqui resulta una representacién que
se distingue de la sensible y de la imaginativa porque éstas son claras, distintas, vivas,
particulares, precisas, mientras que aquélla es vaga, confusa, débil, indeterminada y comun.

Asi pues, el concepto universal (intellectus universalis) que se expresa mediante el
nombre universal (sermo), serda nada mas que una imagen borrosa, confusa y comun,
genérica o especifica, segin sea su mayor o menor grado de confusion obtenida por
abstraccion de los individuos particulares y aplicable o predicable de varias cosas
semejantes. Y tanto serd mas universal cuanto sea mas confusa y mas comun.. El universal
es una palabra con el cual se designa una imagen confusa extraida de lo particular. De aqui
resulta, segun Abelardo, que el verdadero conocimiento de las cosas es el que nos
proporcionan los sentidos y la imaginacion. Esa seria la verdadera ciencia, mientras que la
inteligencia solamente nos llevaria a la opinidn.

6. Filosofia y Mistica

En el siglo XII se realiza un intenso trabajo de sistematizacién de la mistica, que se
desarrolla simultaneamente en dos grandes direcciones, una en la abadia parisiense de San
Victor y la otra en el Cister y Claraval, bajo la inspiracion de San Bernardo. Esta labor tiene
interés para la filosofia, pues el deseo de conocer el alma y el modo de elevarse a la union
con Dios, dan motivo a investigaciones psicoldgicas sobre su naturaleza y sus funciones.

6.1. Escuela de San Victor

San Victor era una abadia de la Orden de San Agustin, dependiente de San Victor de
Marsella, situada en una pequefia ermita a los alrededores de Paris. Llegd a ser un
floreciente centro cientifico destacando especialmente en la mistica. Sus grandes figuras
fueron Hugo y Ricardo. En general su linea es neoplatdnica ya que reciben la influencia de



San Agustin, Boecio, Dionisio y Escoto Eriigena.

Toman una actitud positiva frente al saber humano. Todas las ciencias tienen por objeto el
conocimiento de la verdad, y sobre todo el de Dios, que es la Verdad suprema. El saber
culmina en la ciencia divina y en la mistica. Pero para llegar al conocimiento de Dios, tanto
por medio de la naturaleza como de la Sagrada Escritura, son muy (utiles las artes liberales,
como conocimientos auxiliares y preparatorios. No debe despreciarse ningln saber por
humilde que parezca, a cada arte hay que darle lo que le corresponde. Pero no hay que
detenerse en el estudio de la filosofia porque por si sola no puede llegar a conocer toda la
verdad, a no ser con el auxilio de la gracia de Dios. El saber debe ser prudente y moderado,
tan estulto es ignorar lo que se debe saber como presumir que se sabe lo que no se puede
saber.

6.2. San Bernardo de Claraval (1090-1153)

Nacié en Fontaines. Ingres6 en el Cister en 1112. En 1115 fund6 el monasterio de
Claraval, el cual se convirtiéo en alma de un poderoso movimiento de renovaciéon monastica,
reaccionando contra la riqueza y el esplendor de Cluny. Al morir San Bernardo, de las 350
abadias de Cister 160 habian sido fundadas por Claraval. Bernardo es el primer expositor
sistematico en la Edad Media y el iniciador de un amplio movimiento espiritualista.

San Bernardo no condena la ciencia humana, reconoce los grandes servicios que la razén
puede prestar a la ciencia sagrada; pero su ideal no es la ciencia humana, sino la divina,
cuyo fin consiste en amar a Dios y preparar el alma para la unidn con El en el grado supremo
del éxtasis. No desprecia pues, la filosofia, sino la “charlataneria” de los filésofos y
particularmente sus criticas se dirigen a Abelardo.

San Bernardo es poco sensible a la belleza de las cosas exteriores. Su reforma significa
una reaccion contra el esplendor de Cluny, el abad Suger de Saint Denis sostenia que la
riqueza de las iglesias servia como medio para elevarse a Dios; pero Bernardo prefiere la via
de la interioridad. Entrar en si mismo para trascenderse y ascender hasta la belleza suprema
de las cosas invisibles. El punto de partida es el conocimiento de si mismo, del cual proviene
el sentimiento de humildad. Para llegar a la union con Dios hay tres grados: la consideracion
(por la que el hombre busca y recoge), la contemplacion (por la que se abarca la verdad por
una confiada entrega), y el éxtasis (en el que salimos de nosotros y nos perdemos en la
unidén mistica con Dios). En la misma linea de Bernardo se encuentran: GUILLERMO DE
SAINT THIERRY (+1148); ISAAC DE STELLA (+1169); ALQUERIO DE CLARAVAL; ALANO DE
LILLE.

7. La escuela de Chartres

La fundacion de esta escuela se remonta al obispo San Fulberto (960-1028) y llega a su
mayor esplendor a partir de Bernardo de Chartres (+1117), el cual fija su caracter y
orientaciéon. Como nota fundamental puede sefialarse el eclecticismo con que da acogida a
elementos de procedencia muy diversa. Sin embargo, como fondo doctrinal predomina el
platonismo, aunque de segunda mano, pues por ese tiempo sdlo se conocian el Fedén y un
fragmento del Timeo. La demas influencia platdnica la reciben por Boecio, Agustin, Dionisio y
Escoto Erilgena.

De este fondo platonico procede la actitud de la escuela ante el problema de los
universales, todos o la mayor parte, en una u otra forma, se inclinan hacia el realismo
exagerado. Asi como la fuerte tendencia hacia el panteismo en sus representantes mas
destacados.

La influencia de Aristételes se deja sentir en la Idgica y en el método. Poseen vy utilizan el
Organon completo. Dan amplia acogida a la teoria hilemoérfica pero la interpretan en sentido
platénico. Nota distintiva de la escuela es un humanismo a la vez cientifico y literario.
Cultivaron el trivio y el quadrivio. Se preocuparon por las ciencias naturales, las



matematicas, la astronomia, y hasta la medicina.

Cultivaron también intensamente los estudios clasicos y las artes liberales. Sus
representantes se distinguen, en su mayor parte, por la pureza y elegancia de su latin.
Revalorizaron la légica y la gramatica en la construccion de la ciencia. En general la escuela
significa un acercamiento y simpatia por la antigiedad, de aqui que se le conozca como
“humanismo medieval”. Entre sus principales representantes estan: BERNARDO DE
CHARTRES (+1124), GILBERTO PORRETA (1076-1154), TEODORICO DE CHARTRES (+1150),
GUILLERMO DE CONCHES (1080-1145), JUAN DE SALISBURY. (1110-1180).



QUINTA UNIDAD

LA ALTA ESCOLASTICA

1. Contexto historico

El siglo XIII representa el periodo aureo de la teologia y la filosofia. Esto se produce como
consecuencia de numerosos factores: la creacion de las universidades, la fundacién de las
o6rdenes mendicantes (franciscanos y dominicos), el contacto de los medios culturales
occidentales con obras filoséficas desconocidas hasta entonces. Las universidades se
convierten en centros de intensa ensefianza e investigacion; las ordenes mendicantes
brindan una gran cantidad de maestros muy cualificados; los arabes y judios incorporan a
occidente las obras de metafisica y de fisica de Aristételes en sus redacciones originarias. La
importancia del conocimiento de Aristételes radica en que sus obras ofrecen una explicacion
racional del mundo y una visidn filosofica del hombre, totalmente independiente de las
verdades cristianas. Hasta el momento la filosofia estaba constituida por la ldgica y por
intuiciones platdénicas y neoplaténicas, faciles de armonizar con el dato revelado (V.gr.
Agustin, Escoto Eriligena, Anselmo, Bernardo, etc.). Con el conocimiento de la doctrina
aristotélica el ejercicio de la razén aspira a ser auténomo y a distinguirse claramente de la
teologia. Cabe decir que el s. XIII es el siglo de la aceptacion o del rechazo de Aristételes,
del replanteamiento de su doctrina en el contexto de las verdades cristianas, es decir, de su
cristianizacion.

Desde el punto de vista politico-social, es esta la época de los municipios consolidados y
de el desarrollo de las clases burguesas. Federico II intenta frustradamente restaurar el
Imperio, pero la fuerte tendencia autonomista de las ciudades lo vence. Es el periodo de la
teocracia papal, Inocencio III aspira a la plenitud del poder (plenitudo potestatis). Todo
occidente profesa la fe catdlica que penetra en todas las clases sociales y el Papa es
reconocido en su funcion mediadora y de guia de la Iglesia. Es el periodo de la crisis del
mundo islamico, crisis que se manifiesta sobre todo con la toma de Constantinopla por parte
de los cruzados (1204).

Desde el punto de vista de las instituciones eclesiasticas, es la época de las dos érdenes
religiosas mas prestigiosas, los dominicos y los franciscanos, quienes a diferencia de las
ordenes anteriores viven en las ciudades y no en los campos. Hay pues, una valoracion del
orden social y econémico, contrario a lo que predicaban las érdenes monasticas del desprecio
del mundo y la austeridad de vida. Las nuevas drdenes se dedican a la predicacion y pronto
comprenden la importancia de la Universidad como instrumento para la profundizacion
teoldgica y la evangelizacion. Las catedras fueron conquistadas por las érdenes religiosas
quienes le dieron seriedad y profundidad a la vida académica.

Puede afirmarse que el siglo XIII es el siglo de Alberto Magno y de Tomas de Aquino
(dominicos), de Alejandro de Hales, Buenaventura de Bagnoregio y Juan Duns Escoto
(franciscanos).

2. Filosofia arabe

Las primeras traducciones de Aristételes las hicieron los sirios en el s. VII; luego los
califas de Bagdad pidieron a los sirios que tradujeran las obras del sirio al drabe, de esta
manera desde Espafia la filosofia aristotélica se difundié por Europa, principalmente a través
de la Escolastica. La filosofia arabe presenta tres caracteristicas: 1) Respeto por Aristoteles,
lo consideraban “el filésofo”, el sabio por excelencia. 2) Deformacién inconsciente de
Aristoteles, debido a la mezcla que se hizo con elementos neoplaténicos. 3) Esfuerzo por



conciliar la fe (El Coran) con Aristételes.
2.1. Avicena (980-1037)

Nacié en Afsana (Persia). Aprendido precozmente toda la enciclopedia del saber de su
tiempo: geometria, astronomia, fisica, medicina, derecho, teologia, etc. Fue un médico
famoso lo que le permitié recorrer las cortes principescas donde tuvo acceso a las
bibliotecas, asi conocid la doctrina de Aristoteles. Murié en Hamadan a los cincuenta y ocho
afios. Fue profundamente creyente y religioso y se esforzd por concordar su fe con la
filosofia. Entre sus obras principales se encuentran La curacidn, La salvacion, Las fuentes de
la sabiduria, y muchas otras en las que comentd la doctrina aristotélica. Hacia el afio 1180
Domingo Gundisalvo hace la primera traduccién de sus obras en Toledo.

2.1.1. El ser posible y el ser necesario.

Conforme a las influencias neoplatdnicas, Avicena presenta a los seres escalonados en
grados descendentes de perfeccion: 1) En la cumbre de todas las cosas esta Dios, ser
necesario, absolutamente trascendente, causa de todos los demas seres. 2) El mundo
celeste. 3) El mundo sublunar terrestre.

Santo Tomas le atribuye a Avicena la prueba de la existencia de Dios partiendo de la
contingencia de los seres del mundo, la cual reclama la existencia de un ser necesario que
los haya hecho pasar del orden posible al orden actual (tercera via), pero mas bien parece
que la intencion de Avicena fue demostrar la existencia del ser necesario pero no partiendo
de los seres del mundo (a-posteriori) sino por el puro analisis del concepto de “ser necesario”
(a-priori). Ser necesario es aquel al cual le pertenece esencialmente la existencia, de suerte
que basta con pensar su concepto -prescindiendo de los seres sensibles particulares- para
que tengamos que afirmar necesariamente su existencia. "E/ ser necesario es el ser que seria
contradictorio concebir como no existente”. Avicena parte del concepto de ser necesario y
desde él intenta explicar la multiplicidad de los seres contingentes. Es decir, que no asciende
de la existencia de los seres contingentes a la de un Ser necesario, sino que desciende del
concepto de Ser necesario a la realidad de los seres contingentes.

La distincidn entre Ser necesario y seres contingentes la establece Avicena partiendo del
analisis de los conceptos de ESENCIA y EXISTENCIA, y la manera como la existencia
conviene a la esencia. A la esencia divina le conviene necesariamente la existencia, de suerte
que en Dios se identifican esencia y existencia. Dios no puede concebirse sino existiendo.
Pero a las esencias de todos los demas seres la existencia soélo les conviene
contingentemente, podemos concebir sus esencias sin que impliquen necesariamente la
existencia. Son esencias posibles, que pueden llegar o no a la existencia. En todos los seres
posibles la existencia es un accidente que sobreviene a su esencia mediante la intervencion
de una causa eficiente extrinseca.

La distincidon que se establece entre Ser necesario y ser posible no es de orden puramente
Iégico sino real, ontoldgico, de tal manera que se impone como la manera de distinguir a
Dios Creador de las criaturas (asi Avicena piense, siguiendo a Aristételes que Dios no crea
libremente sino necesariamente ya que como Pensamiento del pensamiento siempre ha
actuado). Santo Tomas acepta la distincidon de Avicena entre esencia y existencia y la toma
como base fundamental para distinguir a Dios de las criaturas.

2.1.2. Lalogica de la generacion

Dios es el Ser necesario y el mundo es contingente, pero écudl es la relacidon entre el
mundo y Dios?. éSe trata de una relacidon de necesidad o de libertad, de emanacién o de
creaciéon? Para responder a estos interrogantes Avicena combina el Aristotelismo con el
neoplatonismo. En su opinion el mundo es a la vez contingente y necesario. Contingente en
la media en que la existencia actualizada no le corresponde a su esencia, pero es necesario
porque Dios de quien recibe la existencia, no puede dejar de actuar segin su naturaleza.
Dios como pensamiento del pensamiento produce necesariamente una primera Inteligencia,
y ésta una segunda, dando origen a un mundo celeste descendente de diez inteligencias,
cada una con su alma y materia (éter). La décima inteligencia, a diferencia de las demas, no
genera una nueva realidad, sino que actla sobre el mundo terrenal, situado bajo el noveno
cielo de la Luna, tanto a nivel ontoldgico como a nivel gnoseoldgico: en el plano ontoldgico
produce las formas sensibles y las almas humanas, las cuales se unen a cuerpos materiales,
dando origen a toda la variedad de los seres corporeos. En el plano gnoseoldgico suministra
las formas inteligibles a los entendimientos pasivos humanos, los cuales son actuados por la
accion del Entendimiento agente comun a la humanidad.



Como puede apreciarse, nos encontramos ante la concepcién hilemérfica (materia-forma)
de Aristételes, pero interpretada platonicamente y aplicada a toda la realidad (aun a las
inteligencias celestes). Las formas son algo que surge de la décima inteligencia, la cual las
insufla en la materia del mundo sublunar. La materia es preparada por la accion de varias
“formas”: La forma corporietatis (corporeidad), que le da el primer ser y la prepara para
recibir la forma cdérporis (cantidad), con la cual queda la materia dividida cuantitativamente
en porciones distintas y con dimensiones determinadas (signata quantitate determinata). De
esta manera la materia dividida por la cantidad es el principio de individuacion o
multiplicidad de los seres, y las diversas porciones quedan dispuestas para recibir la forma
especifica.

El pensamiento de Avicena es influyente en toda la Edad Media (Santo Tomas lo cita mas
de doscientas cincuenta veces), las principales tesis que entran a formar parte de la
especulacién escolastica son: La prueba de la existencia de Dios (necesario - contingente), la
distincién entre esencia y existencia, el hilemorfismo universal, la pluralidad de formas, el
principio de individuacidon por la materia signata quantitate, la teoria de la abstraccion, la
formacidon del concepto universal, el iluminismo del entendimiento agente, etc. Sin embargo,
mas que sus diversas tesis particulares, lo que provocd el éxito de su pensamiento fue el
intento de armonizar la filosofia aristotélica con la religién islamica y, por lo tanto, para los
cristianos, con algunas tesis fundamentales del cristianismo.

2.2. Averroes (1126-1198)

Nacié en Cdrdoba, en el corazéon de la Espafia musulmana en la que perdurd la cultura
arabe por mas de ocho siglos. Fue jurista, médico, pero sobre todo un gran comentador de
Aristoteles. Redactd tres tipos de comentarios: El Comentario medio, en el que comenta sin
una relacién directa al texto; el Gran Comentario, referente a la Fisica, Metafisica, De anima
y De Coelo aristotélicos; y los Analiticos primeros, en los que defiende a Aristoteles de las
falsas interpretaciones, sobre todo las de Avicena.

Averroes tiene una gran admiracién por Aristételes, se refiere a él asi: "Ninguno de los
que han venido después de él hasta nuestros dias, ha podido agregar nada digno de mencion
a lo que él dijo. Es algo verdaderamente maravilloso que todo esto se encuentre en un solo
hombre...La doctrina de Aristoteles coincide con la verdad suprema...Aristételes fue creado y
nos fue concedido por la providencia divina, para que pudiésemos conocer todo lo que es
cognoscible”. Es claro pues que aunque considere que entre la filosofia y la teologia no hay
desacuerdo substancial, haya una inclinaciéon hacia la verdad racional. Cuando se planteen
diferencias, se hace preciso interpretar el texto religioso en el sentido exigido por la razdn,
ya que soélo hay una verdad, la de la filosofia.

La obra que mas se conocid de Averroes fue el Gran Comentario, pero escribio otras obras
como Tratado sobre el acuerdo de la filosofia y la religion, La eternidad del mundo. Al
principio fue protegido por los monarcas, pero mas tarde debid exiliarse por ser considerado
incrédulo y murid en Marruecos a los setenta y dos afios, sus restos fueron trasladados a
Cérdoba.

2.2.1. La eternidad del mundo y la existencia
de Dios

Averroes insiste junto con Aristételes y en contra de Avicena, en que el supremo motor y
los motores celestiales - al ser inteligencias que, pensandose, reflexionan sobre si mismas-
mueven necesariamente pero no como causas eficientes sino como causas finales, esto es,
como aquel bien o perfeccion al que aspira cada cielo a través de su movimiento. El
movimiento que garantiza la unidad de todo el universo es el correspondiente al primer
motor y, por lo tanto, es eterno, de naturaleza final, no eficiente. La tesis de la eternidad del
mundo y el caracter necesario del movimiento del primer motor se integran en la concepcion
aristotélica de Dios como pensamiento del pensamiento. Dios es el creador del mundo pero
no en el tiempo sino desde toda la eternidad. éPara qué iba Dios a crear el mundo?. La
voluntad divina no podia ser determinada por ninguna causa externa, Dios no puede cambiar
y elige siempre lo mejor; el mundo fue posible desde siempre, y desde siempre fue creado
por Dios. De aqui se deduce el que considere a Dios como fuera del mundo. El mundo se
desarrolla a si mismo sin que Dios quede envilecido ni implicado por el desarrollo de la
historia. La materia primera es coeterna con Dios y no creada por El. La Providencia no
existe, Dios no necesita preocuparse por el mundo ya que todo se da por el determinismo de
las leyes fisicas.



Respecto de la existencia de Dios, Averroes afirma que se demuestra por el movimiento,
ya que en el mundo existe movimiento y éste reclama necesariamente la existencia de un
primer motor Unico, que mueve todos los demas seres con movimiento eterno. Se prueba
también por el orden y la finalidad de las cosas, todas las cuales estan ordenadas en una
maravillosa armonia. Asi pues, la existencia del mundo demuestra la existencia de Dios.

2.2.2. La unicidad del intelecto humano.

Uno de los textos mas oscuros de Aristoteles es el famoso pasaje III De anima, en el que
habla de los dos entendimientos, agente y posible. Si es oscuro el texto de Aristételes, es
mucho mas complicada la interpretacion de Averroes ya que afirma la unicidad del intelecto
posible (inteligencia humana) y con esto niega la inmortalidad individual ya que hay un Unico
intelecto para toda la humanidad.

Afirma Averroes que el intelecto posible, a través del cual conocemos y formulamos
nociones y principios universales, no puede ser individual; no puede ser forma del cuerpo,
porque en tal caso no se hallaria disponible ante las formas inteligibles de caracter universal.
Debido a esto, Aristoteles cuando habla del intelecto dice que es separado, simple, impasible
e inalterable. Si fuese individual , el intelecto quedaria individualizado por la materia y, en
consecuencia seria incapaz de llegar hasta lo universal y el saber. Por lo tanto, no es sélo
unico el intelecto divino, sino también el intelecto posible. Es Unico para todos los hombres y
éstos se unen transitoriamente con él a través de la imaginacién o fantasia. En el fondo
Averroes con esta tesis pretende salvaguardar el saber que no perece con el individuo, ya
que es patrimonio de toda la humanidad.

La unicidad del intelecto humano fue rechazado por los medievales ya que contradecia
claramente la verdad de la inmortalidad personal. Si el intelecto posible no forma parte del
alma humana, sino que se halla unido a ella sdélo de un modo temporal, la inmortalidad no
pertenece al hombre individual sino a esta realidad supraindividual.

Las tesis de Averroes fueron acogidas en la Alta Edad Media por un grupo de maestros de
filosofia de la universidad de Paris quienes quisieron separarla totalmente de la teologia y
propugnaron por la secularizacion de la cultura. Esta corriente se conoce como
AVERROISMO LATINO y son responsables en buena parte de la aversion contra Aristételes
ya que en nombre de él defendian las principales tesis de Averroes en clara contradiccién con
la verdad cristiana (eternidad del mundo, negacidén de la providencia, mortalidad del alma
individual, etc. Estas doctrinas fueron condenadas por la Iglesia en 1270 y en 1277 y
permanentemente refutadas por el franciscanismo y el tomismo. Entre los principales
averroistas se encuentran: Siger de Bravante, Juan de Janduno y Marsilio de Padua. La
Escuela se trasladd de Paris a Padua donde subsistio hasta el s. XVII.

3. Filosofia judia

Hasta el s. IV a.C. la fuente Unica del pensamiento judio era la Sagrada Escritura,
interpretada y aplicada a los problemas practicos por los profetas. La desaparicion de los
profetas dejé un vacio que tratd de llenar el tradicionalismo (los fariseos y los escribas) que
interpretaba la Ley y los Profetas de acuerdo a la tradicion. Este panorama se mantuvo hasta
el afio 70 d.C. cuando Vespaciano se toma a Jerusalén y los judios se dispersan. Pero antes
de esta gran dispersion las invasiones que habia sufrido Palestina habian dejado judios
dispersos por Persia, Babilonia y Egipto, particularmente en Alejandria, donde una gran
colonia judia entré en contacto con la civilizacién griega; es aqui donde se plantea por
primera vez el problema de las relaciones entre la Verdad revelada en la Sagrada Escritura y
la verdad filoséfica (V.gr. Fildn de Alejandria).

Después de la caida de Jerusalén la actividad judia se cierra en su nacionalismo y en su
religiéon tradicionalista manteniéndose completamente alejada de la filosofia hasta el s. VIII
en que las escuelas de Babilonia entran en contacto con el pensamiento musulman. En
Espafia aparecen comunidades judias importantes después de la caida de Jerusalén y de la



expulsion en tiempo de Adriano (135). Durante la época romana fueron tolerados y después
convivieron con los visigodos, aunque al final fueron perseguidos y expulsados al ser
considerados complices de la invasion musulmana. Durante el periodo musulman también
fueron tolerados y se establecieron en Barcelona, Pamplona, Gerona y en el sur de Francia.
Los judios no solo se dedicaron al comercio, sino que se distinguieron en todas las ramas de
las ciencias y de las artes. En especial fueron los judios los médicos de la corte de los reyes.
Con el contacto con el pensamiento musulman los judios conocen la filosofia griega y tratan
de conciliarla con la fe. El aristotelismo de los judios fue muy relativo, predominando en casi
todos la tendencia neoplatonica.

3.1. Avicebron (1021-1050/70)

Ibn Gabirol naci6 en Malaga, de familia cordobés. Es la primera gran figura del
pensamiento hebreo espafiol. Vivid en Zaragoza bajo la proteccion de los reyes y muridé en
Valencia. Tenia un caracter enfermizo, retraido , melancélico, irascible y mordaz. Su
pensamiento se mueve con independencia de la Biblia dentro del cuadro neoplatdnico, con
tendencias misticas. Escribié unas veinte obras en arabe de las que se conservan Corona
real, Collar de perlas, Libro de la correccion de caracteres y Fons Vitae que fue la mas
comentada por los escolasticos; esta obra ejercid tanta influencia que se consideraba que
habia sido escrita por un autor cristiano, en ella trata de armonizar los principios esenciales
de la religidon judia con los resultados de la razoén.

Avicebron desarrolla un esquema neoplaténico en nueve grados se seres, que proceden
unos de otros por emanaciones escalonadas, ditribuidos en tres grandes zonas: divina,
celeste y terrestre. En lo que hace referencia a Dios y el mundo sostiene que todas las
substancias -excepto Dios- estan compuestas de materia y forma, incluso las que son
espirituales (hylemorfismo universal). Es mundo inteligible es el prototipo y modelo ejemplar
del mundo sensible. A la manera de los neoplatonicos, al proceso de emanacién corresponde
otro inverso de retorno. El hombre debe volver de la multiplicidad de las criaturas a la unidad
del Creador mediante un proceso de ascension por la meditacién con la que logra
desprenderse de los lazos corporales. Avicebrdn influye sobre todo en la corriente
agustino-franciscana del s. XIII.

3.2. Moisés Maimonides (1135-1204)

Naci6 en Cérdoba y recibi6 de su padre su primera educacion en matematicas,
astronomia, medicina y filosofia. Después de la invasién musulmana su familia simuld la
conversion al islamismo. Anduvo errante por las ciudades de Andalucia. Tuvo que salir de
Espafia por persecuciones y se refugié en Alejandria de Egipto donde fund6 una escuela de
filosofia y fue jefe de las comunidades judias. Entre sus obras se destacan Compendio de
Iégica, Tratado sobre la unidad de Dios y Guia de perplejos. Murié en Alejandria.

Maimdnides es ante todo un judio creyente, considera la Biblia como expresion de la
verdad divina, pero esto no le impide dar acogida amplia a la filosofia. Su fondo filoséfico es
neoplatonizante pero hace entrar elementos aristotélicos a la manera de Averroes, tratando
de armonizarlos con la Biblia por medio del método alegdrico. No fue discipulo de Averroes
pero conocid y utilizd sus comentarios. Sus coincidencias provienen de que ambos utilizan a
Aristoteles como fuente comun, pero Maimoénides tiene mas de avicenista y neoplatonico que
de aristotélico y averroista.

Para Maimdnides, igual que para Avicena, se puede demostrar que Dios existe y también
se puede llegar a comprender que es uno e incorpdreo. Las cosas existentes son
contingentes, no poseen en si misma la razén de su propia existencia y, por consiguiente,
reclaman un ser necesario. Sin embargo, a diferencia de Avicena, Maimdnides no acepta en
absoluto la doctrina de la eternidad del mundo, porque las pruebas aristotélicas de dicha
tesis no resultan concluyentes. En consecuencia, el creyente puede aceptar con toda
tranquilidad el dogma de la creacién. El mundo no es eterno y es contingente. Es resultado
de la libre voluntad divina. Dios es la Causa Eficiente y la Causa Final de todo el universo. En
cambio, Maimoénides se muestra proximo a las concepciones de Averroes cuando afirma que
el intelecto agente es Unico y separado para todos los hombres. Cada uno de estos, empero,
posee el intelecto pasivo que conoce a través de la actividad del intelecto activo. De esto se
deduce, en opinion de Maimoénides que la inmortalidad no corresponde al hombre individual,
ya que debido a la corrupcién del cuerpo la diferencia entre los individuos se desvanece y
so6lo se queda el puro intelecto. El hombre no es inmortal en cuanto individuo, sino sélo como
parte del intelecto activo.



6. Escuela de Oxford

Esta escuela restablece el espiritu de la escuela de Chartres del siglo anterior. Se
caracteriza por su filiacion agustino-platénica donde la tradicién tiene mucha fuerza. Se
conoce a Aristoteles ya que su fundador es un traductor directo, pero se toma una actitud
critica y de oposicion. El espiritu de la escuela estad abierto al conocimiento de las ciencias
naturales de los arabes, a la fisica y a las matematicas. La escuela estuvo centrada siempre
en los estudios de las ciencias, contrastando con Paris que estuvo centrada en la
especulacién filosofica.

Roberto Grosseteste (1175-1253)

Fue el fundador de la escuela. Estudié en Oxford y posiblemente en Paris. Ensefiaba en la
universidad y a la vez en el estudio general de los franciscanos. Fue obispo de Lincoln
(1235-1253). Escribié varios tratados de Optica, acustica y astronomia. Era versado en
lenguas y posiblemente tradujo por primera vez la Etica a Nicomaco de Aristoteles.
Grosseteste conoce y utiliza todo el “corpus aristotelicum” pero su actitud en filosofia es de
fondo netamente neoplatonizante, inspirada en San Basilio, San Agustin, el Pseudo-Dionisio
y Avicena.

DIOS: Todo el pensamiento de Grosseteste en teologia, cosmologia y psicologia esta
dominado por su concepto de que la luz es la realidad mas intima y el principio constitutivo
de todas las cosas. Dios es la luz eterna, purisima, incorpérea, de la cual participan todos los
demas seres. Es forma pura, sin ninguna clase de composicién, mientras que todas las
demas cosas estdan compuestas de materia y de forma. En el tratado De unica forma omnium
dice que Dios es la forma de todas las cosas, pero evita el sentido panteista, explicando que
no es forma sustancial sino solamente forma ejemplar. La existencia de Dios se demuestra
por el movimiento de los seres del mundo, pero prefiere el procedimiento agustiniano,
partiendo de la conciencia intima que el alma tiene de la presencia de Dios en ella.

LA CREACION: Dios es eterno, las criaturas temporales. De Dios proceden todas las cosas
por creacion en el tiempo. Antes de la creacidon no hubo tiempo. Nuestra imaginacién nos
engafa cuando nos representamos un espacio fuera del universo o un tiempo antes de la
creacion del mundo. Dios es la luz increada, su primera creacion fue a la vez de la luz y de la
materia prima. La luz es la primera forma y la mas simple que hay en la naturaleza, la cual,
al unirse a la materia prima le da la corporeidad constituyendo una sustancia simple,
corpérea, espacial pero sin dimensiones. La formacion del universo se realiza mediante la luz
por un doble proceso: la difusion o expansion y la condensacion. La luz es esencialmente
difusiva, se propaga en todas direcciones, y como esta unida inseparablemente a la materia
prima, la lleva consigo, extendiéndola en su proceso de difusion.

EL ALMA: El alma es una forma de naturaleza luminosa unida al cuerpo por un intermedio
también luminoso. Estd difundida por todo el cuerpo a la manera como la luz se difunde por
todo el universo. Las potencias no se distinguen de la esencia del alma, sino que son meras
actividades suyas. El conocimiento sensitivo o intelectivo es una actividad del alma, pero
todo conocimiento procede de una iluminacion divina. Las sensaciones solamente disponen al
alma para recibir la irradiacién de la luz increada. El principal discipulo de Grosseteste fue
ROGERIO BACON (1212-1292). El pensamiento de Grosseteste influird en la escuela
franciscana y especialmente en San Buenaventura.

7. Escuela Dominicana

La Orden de los Predicadores fue fundada por Santo Domingo de Guzman (1170-1221) y
aprobada por Honorio III en 1216. El propdsito del fundador fue fundar una orden apostdlica
para oponerse a las herejias con la predicacion y la ensefianza; para ello introdujo en sus
Constituciones la obligacién al estudio como observancia fundamental. Desde 1217 la Orden



se establece en Paris donde realizaron una fecunda labor cultural.

El hecho central del s. XIII es la integracion de Aristételes a la escolastica, es lo que
algunos llaman la “cristianizacion de Aristdteles”; esta empresa fue realizada principalmente
por los dos mas grandes tedlogos dominicos: San Alberto Magno y Santo Tomas de Aquino,
quienes toman la filosofia aristotélica como fruto de la razén natural y la colocan al servicio
de la doctrina cristiana.

En los dominicos el conocimiento racional es considerado no ya como una forma de
“iluminacién” (agustinismo) sino como una actividad humana completamente auténoma
respecto de la fe; por tanto la filosofia y la teologia son disciplinas diferentes pero
complementarias porque la verdad es una sola. San Alberto anunci6 y prepardé la orientacién
de la escuela, y Santo Tomas aportd la sistematizacion y estructuracion. La trascendencia de
esta escuela se reflejara en toda la filosofia posterior.

7.1. San Alberto Magno (1206-1280)

7.1.1. Vida, obras y caracter.

Nacié en Lavingia de Suavia (Baviera) de una ilustre familia, y a los dieciséis afios ingresa
a la Orden de los Predicadores. Estudio en Colonia donde después fue maestro al igual que
en Friburgo, Ratisbona, Estasburgo y Paris. Tuvo como discipulo a Santo Tomas de Aquino.
San Alberto es llamado “Magno” por la gran autoridad que tuvo su pensamiento cientifico,
filosofico y teoldgico aun antes de su muerte. San Alberto fue todo cuanto se podia ser en su
tiempo: tedlogo, exegeta, fildsofo, matematico, fisidlogo, gobernante, predicador, polemista,
obispo y santo. Si algun tiempo la magnitud de su figura quedé un poco eclipsada por la de
Santo Tomas, el discipulo probablemente no habria sido lo que fue sin la ayuda del maestro.
El rasgo caracteristico de la personalidad y la obra de San Alberto es la universalidad que le
llevé a compilar toda clase de saber aunque le faltd tiempo para sistematizar y sintetizar.

El propdsito fundamental de San Alberto era "“hacer inteligibles a los latinos todas las
partes de la filosofia aristotélica”, y fue una obra realizada pues no sélo la ldgica sino
también la fisica, la metafisica, la psicologia, la ética y la politica del Estagirita pasan al
patrimonio espiritual de la escoldstica. Sin ninguna duda San Alberto no fue el primero en
conocer y utilizar a Aristdteles y tampoco nos brindd una sintesis realmente original entre
aristotelismo y cristianismo. Su meérito, mas bien, reside en haber presentado a Aristételes
como un patrimonio que era preciso asimilar y no como un autor que habia que conocer para
combatirlo mejor. “Aristdteles, entre los filésofos, es aquel a quien hay que prestar mayor
crédito en filosofia, como sucede con Agustin en Teologia”.

Entre las obras mas notables de caracter cientifico se destacan Sobre los vegetales y las
plantas, Sobre los minerales y Sobre los animales. Entre sus obras de filosofia sobresalen la
Metafisica y los comentarios al Liber de causis, Etica, Fisica y Politica de Aristételes; y entre
sus escritos teoldgicos debemos mencionar el Comentario a las Sentencias, Summa de
creaturis y el De unitate intellectus (contra los averroistas).

San Alberto ocupd el cargo de Provincial de la Orden y fue obispo de Ratisbona
(1260-1262) pero se retira del cargo para dedicarse por completo a la ensefianza en Colonia,
alli murid el 15 de nov. de 1280.

7.1.2. Distincion entre filosofia y teologia.

Segun Alberto, las diferencias entre el conocimiento filoséfico de Dios y su conocimiento
teoldgico son por lo menos cinco: 1) El conocimiento filoséfico se avanza sdlo a través de la
razon, mientras que con la fe se llega mas alld de la razdn. 2) La filosofia parte de premisas
que deben ser conocidas por si mismas, es decir, inmediatamente evidentes; en la fe en
cambio, existe un /umen infusum que incide sobre la razén y le abre perspectivas que
resultarian impensables de otro modo. 3) La filosofia surge de la experiencia de las cosas
creadas; la fe, en cambio, parte de Dios revelante. 4) La razén no nos dice lo que es Dios,
pero la fe, dentro de ciertos limites, si. 5) La filosofia constituye un procedimiento puramente
tedrico, mientras que la fe implica un proceso intelectivo-afectivo, porque afecta la existencia
del hombre en el amor de Dios.

Como ejemplo de la distincidon que hace de los dos dérdenes del saber, considera que el
misterio de la Santisima Trinidad es incognoscible por la via filosofica, mientras que en



teologia, siguiendo a Agustin, se hace comprensible. También afirma algo parecido respecto
del problema de la creacion: lo Unico que prueba el filésofo es que el mundo no puede
haberse iniciado a través de un movimiento auto-generativo, pero no llega a la idea de
creacion, de la que en cambio parte el tedlogo. En resumen: theologica non conveniunt cum
philosophicis in principiis ( las cosas teoldgicas no coinciden en sus principios con las
filosoficas). El filésofo dice todo aquello que se puede decir "con base en un razonamiento”
y, sin duda alguna, “de la Trinidad, de la Encarnacién y de la resurreccion no cabe tener
ningun conocimiento desde una perspectiva puramente natural”.

7.2. Santo Tomas de Aquino_ (Investigacion)

7.3. Reacciones ante el tomismo

Las tesis principales del tomismo, como la unidad de la forma substancial, la ausencia de
materia en los seres espirituales, la individuacion por la materia, la posibilidad de una
creacion eterna del mundo, la real distincidon entre esencia y existencia en las cosas creadas,
la primacia del entendimiento, la dependencia del conocimiento intelectual respecto de la
percepcion sensible, etc., hicieron que Tomas durante su vida y mucho mas después de su
muerte, se viera enfrentado a numerosos adversarios.

Los mas fuertes adversarios de Santo Tomas fueron los franciscanos entre los que se
destacan el cardenal Matero de Aquasparta, el arzobispo Juan Peckham y Guillermo de la
Mare; en 1282 los franciscanos prohibieron leer las obras de Santo Tomas. En 1270 y 1277
junto con la condenacion de las tesis averroistas se condenaron numerosas tesis tomistas.
Por parte del clero secular también hubo oposicidn, se destacan Enrique de Gante y Esteban
Tempier quien fue el autor de la condenacién de 1277.

Por todo esto se puede decir que, a pesar de la profunda huella que desde el siglo XIII
deja el pensamiento de Santo Tomas, de momento prevalecieron las corrientes opuestas.
Casi puede afirmarse que, en el ambiente universitario oficial y en los grupos ya formados y
compactos en la vida del santo Doctor, el pensamiento continud su evolucidon como si el
tomismo no hubiera aparecido en el mundo. El “agustinismo” , encastillado en las facultades
de teologia de Paris y Oxford, siguidé arrastrando el lastre de viejas tesis desvirtuadas por el
genio del Aquinitate. El resultado es que el impulso dado a la ciencia por Santo Tomas quedd
neutralizado por largo tiempo prevaleciendo otras corrientes que en los umbrales del siglo
XIV dardn origen a corrientes como el voluntarismo (Juan Duns Escoto), el nominalismo
(Guillermo de Ockam) y el misticismo especulativo (Eckhart).

A pesar de las dificultades el tomismo pronto se fue difundiendo a través de la escuela
que se form¢ alrededor de su doctrina. En 1323 Tomas fue canonizado por Juan XXII lo que
contribuyd a la aceptacion de su doctrina, y en 1879 Ledn LIII exhortara a hacer de la
filosofia de Santo Tomas la filosofia de la Iglesia.

8. Escuela Franciscana

Los franciscanos se establecieron en Paris en 1219. San Francisco no era contrario a las
letras, pero en su movimiento de retorno a la sencillez no entraba que sus religiosos se
entregaran intensamente a los estudios. Dos factores contribuyeron a dar una nueva
orientacion a la Orden franciscana: por una parte el ingreso de numerosos clérigos
habituados y aficionados al estudio y, por otra, los propdsitos de los papas, que estimularon
a las dos grandes 6rdenes mendicantes a penetrar en la Universidad.

Hasta mediados de siglo la orientacion doctrinal de los maestros seculares, asi como la de
los primeros franciscanos y dominicos, es casi idéntica. Hasta Santo Tomas no puede
hablarse propiamente de una escuela dominicana con identidad propia, lo mismo sucede con
los franciscanos hasta San Buenaventura. Pero a partir de 1260 se agudizan las divergencias
entre ambas ordenes. Los franciscanos acogen a Aristoteles antes que los dominicos, e



incluso dan cabida antes que éstos a las aportaciones de los musulmanes, especialmente de
Avicena, que prevalecera en la escuela franciscana, a diferencia de la dominicana en la que
tendra preponderancia Averroes. Pero la distinta orientacion ante el problema de Ia
incorporacién de la filosofia a la teologia fue causa de serios conflictos doctrinales. Sin
extremar la rivalidad entre las dos ordenes, lo cierto es que adoptaron puntos de vista
sumamente dispares, dando origen a dos actitudes muy diferentes: el tomismo y el
bonaventurismo en el s.XIII, continuando el segundo por el escotismo y el nominalismo en el
s. XIV.

La escuela franciscana se caracteriza principalmente por seguir a san Agustin como
maestro comuin y maxima autoridad en la Patristica. Las principales tesis de las escuela son:

1) Poca o ninguna distincion entre filosofia y teologia.

2) Primacia de la voluntad sobre el entendimiento y por lo tanto de bien sobre la verdad,
del amor sobre el conocimiento.

3) Reduccién de todo conocimiento a las verdades eternas existentes en la mente de Dios
y a las cuales el hombre tiene acceso por iluminacién, no sélo para las verdades reveladas
sino también para las de orden natural (se muestra desconfianza en la razén e inclinacién al
fideismo y al escepticismo).

4) Razones seminales en la materia y pluralidad de formas substanciales (vegetativas,
sensitivas, intelectivas...)

5) Imposibilidad de una creacidon “ab eterno”.

6) Distincidon entre alma y cuerpo como dos substancias diferentes y unidas en forma
accidental.

7) Identidad del alma con sus potencias.

8) En algunos representantes se acepta el hylemorfismo universal.

8.1. Alejandro de Hales (1170-1245)

Nacié en Hales (Inglaterra). Estudié en Paris donde fue maestro de artes, de leyes y de
teologia. Hacia 1231 ingres6 a la Orden franciscana conservando su catedra con lo que se
constituyd en el primer maestro franciscano. Representa la tendencia favorable a los
estudios, frente a los “espirituales” que los rechazaban. Escribié una Summa theologiae.

El pensamiento de Alejandro de Hales se sintetiza en estos aspectos:

1) Hylemorfismo universal: todos los seres distintos de Dios (incluso los espiritus) estan
compuestos de materia y forma.

2) Reduccién de las causas a las cuatro aristotélicas: material, formal, eficiente y final.
Dios es causa eficiente de todo pero siguiendo el modelo de sus ideas (ejemplarismo).

3) Admite en el hombre un doble entendimiento, el pasivo y el agente, este Ultimo no es
general sino individual, de ahi concluye que cada alma humana es verdaderamente espiritual
e inmortal.

4) Sostiene que la doctrina de la iluminacién es necesaria para llegar a los conocimientos
mas elevados.

5) Prueba la existencia de Dios con argumentos de los autores anteriores: La causalidad
(San Juan Damasceno), las verdades eternas (San Agustin), la contingencia de los seres (Los
victorinos), Argumento ontoldgico (San Anselmo).

8.2. San Buenaventura (1221-1274)

Juan de Fidanza nacidé en Bagnorea cerca de Viterbo. Debid comenzar sus estudios de
artes en Paris hacia 1234 donde fue discipulo de Alejandro de Hales. Hacia 1243 ingresé a la
Orden franciscana. En 1257 fue elegido ministro general de la Orden con lo que termina
propiamente su vida cientifica dedicAndose mas a la ascética y la mistica. Durante la
cuaresma de 1267 pronuncio en Paris sus Collationes de decem praeceptis, en que aborda el
peligro del aristotelismo averroista. En 1273 fue nombrado obispo y cardenal de Albano. Fue
legado del papa en el concilio de Lydn (1274), durante el cual murié. Fue canonizado en
1482. Su produccidn literaria es abundantisima pero se destacan Itinerario de la mente hacia
Dios y, Reduccion de las artes a la teologia.

8.2.1. Actitud frente a la filosofia.

San Buenaventura fue favorable al cultivo de las ciencias, pero es “un alma esencialmente
mistica”, no busca en la ciencia el aspecto puramente intelectual, ni la considera como fin
principal, sino como medio para elevar el alma a la contemplacidén, a la unién y al amor de
Dios. Buenaventura no se propone introducir novedades, sino seguir el camino tradicional y
el espiritu de la ciencia sagrada, como se habia desarrollado desde San Agustin, San



Anselmo, San Bernardo, los Victorinos y especialmente su maestro Alejandro de Hales.

San Buenaventura vive en un momento en que se habia recuperado totalmente la
doctrina de Aristoteles y en que se difundian las doctrinas de los filésofos arabes y judios, de
tal manera que resultaba imposible negar la existencia de una filosofia elaborada
independientemente del cristianismo y que planteaba problemas a la fe. Buenaventura
reconoce, pues, la existencia de la filosofia pero la considera como procedente de una
iluminacién divina, que es la luz de la razén natural. Pero a la vez piensa que es insuficiente
por si misma e incapaz de alcanzar la verdad en su plenitud, a no ser reforzada por la luz de
la fe. Puede darse, y de hecho se ha dado, una filosofia auténoma, distinta y separada de la
fe, pero es necesariamente incompleta y expuesta a incurrir en innumerables errores.

Segun San Buenaventura la cumbre de la sabiduria es la Sagrada Escritura, revelada por
Dios. Todo lo que no sea conocer esto, es descender. Se desciende cuando se estudian los
Santos Padres y, se desciende aun mas cuando se estudia la teologia escolastica. Pero el
infimo grado de descenso es la filosofia. Lo Unico importante es el alma y su ascenso hacia
Dios, todo lo demas es despreciable. La filosofia debe estar subordinada a la teologia, y no
puede darse una filosofia independiente. En especial, Buenaventura nunca miré con
benevolencia a Aristoteles. Desde sus primeros afios en Paris concibié una especie de
aversién instintiva hacia su doctrina. Se complace en enumerar sus errores, los cuales
provienen de no haber admitido el ejemplarismo platdnico: la eternidad del mundo, la
negacion de la providencia, la unidad del entendimiento agente, la negacion de premios y
castigos después de la muerte, etc.

8.2.2. La existencia de Dios.

En el Itinerarium Dios aparece no sélo como el primer ser (en el orden ontoldgico), sino
también como el “ens primum cognitum”, cuya nocién inserta en el alma es anterior y
necesaria para el conocimiento de todos los demas seres y verdades. La existencia de Dios
es, de suyo, intrinsecamente evidente para un alma limpia y purificada, o por lo menos, le
resulta muy facil llegar a percibirla. De aqui procede el caracter especial de la demostracién
bonaventuriana. Dado el preconocimiento de Dios que tenemos en el alma, mas que de un
procedimiento dialéctico riguroso, se trata de una “ascencion”, de un “itinerario” de la mente
a Dios, quitando los obstaculos sensibles que impiden la percepcion de los vestigios divinos
en las criaturas y de su imagen impresa en nuestras almas. San Buenaventura ofrece tres
pruebas de la existencia de Dios:

1. .\LIA_BSI&L%IEA Procede del supuesto de que la idea de Dios es
naturalmente innata en toda alma racional. El hombre es imagen de Dios, luego al
contemplar al hombre, en cierto modo contemplamos a Dios. En el alma de todo hombre
existe un deseo innato de la sabiduria (suma verdad), dela felicidad (sumo bien) y de la
paz (ser eterno e inmutable). Pero no se puede desear sino aquello que de alguna
manera se conoce. Seria imposible aspirar o amar una cosa que nos fuera
completamente desconocida. Ahora bien, la sabiduria eterna es Dios, la felicidad eterna
es Dios, y la paz eterna es Dios, que es el ser eterno e inmutable. Por lo tanto, al desear
esas cosas, implicitamente deseamos a Dios. Pero, no halldndose en ningln objeto de la
tierra, al existir en nosotros ese presentimiento de un objeto en el cual se realizan nos
revela en nuestra alma el conocimiento de una realidad que no puede ser otra que el
mismo Dios, luego Dios existe, y una prueba de su existencia es el conocimiento innato
que de él tenemos en nuestra alma.

2. VIA FISICA: Es una modalidad de la anterior. Las criaturas son sombras o
vestigios de la accion de Dios en el mundo. Luego, contemplando las criaturas,
contemplamos la huella de Dios, en sus obras; asi, de la obra ascendemos al artifice que
la cred. Aparentemente esta via coincide con las vias tomistas de la causalidad y la
contingencia, que reclaman una causa necesaria. Pero aunque Buenaventura parte de los
mismos principios les da un sentido distinto: en el alma es innata o cuasi innata la idea
de Dios, pero por el pecado esa idea esta oscurecida; las criaturas con sus perfecciones,
con su orden, con su belleza, con su proporciéon, con su armonia, etc. sirven para
despertar en nuestra alma la idea de Dios.

3. VIA ONTOLOGICA: San Buenaventura da acogida al argumento de san
Anselmo, y aunque lo formula de diversas maneras consiste fundamentalmente en
fijarnos reflexivamente en el concepto que tenemos de Dios, bien se trate de una idea
innata o de un concepto adquirido por la reflexién o por la fe. Una vez que nos hayamos
penetrado bien de ese concepto de Dios, como sumo Ser, como suma Bondad o suma
Verdad, y de la perfeccién que implica el sujeto Dios, no podemos menos que aplicarle el
predicado de la existencia. La existencia es un predicado necesario del sujeto Dios. Basta



con enunciar la proposicion Dios existe, para que de la simple consideracién de los
términos salte la evidencia inmediata en nuestro entendimiento.

8.2.3. La creacion, el conocimiento y
el ejemplarismo

San Buenaventura acoge plenamente el ejemplarismo agustiniano. La razén de la
creacion y de las perfecciones de los seres estd en las ideas existentes en la inteligencia
divina, modelos o arquetipos ejemplares en los cuales se hallan en toda su pureza y plenitud
las esencias y perfecciones de todos los seres posibles. Esas ideas no son sélo la razén del
ser sino también del conocimiento de todas las cosas, las cuales son mas verdaderas y mas
cognoscibles en la esencia divina que en si mismas.

LA CREACION: Dios tiene como atributo inseparable la Bondad la cual es esencialmente
difusiva. Esta difusividad es doble, ad intra origina las tres divinas personas de la Trinidad, y
ad extra, mediante la creacion, origina todas las cosas del mundo. Siendo Dios un ser
espiritual e inteligencia absoluta, todo lo que produce lo hace por medio de ideas. Dios
realiza la creacion por medio de sus ideas ejemplares, las cuales quedan impresas en las
cosas de manera mas o menos perfecta, pero siempre suficiente para revelar la accion
divina. Las ideas ejemplares son el fundamento de la verdad ontoldgica de las cosas. En el
entendimiento humano no puede darse verdad perfecta, porque sélo conoce cosas creadas,
que son nada mas reflejos, semejanzas o imitaciones de las ideas.

San Buenaventura utiliza su concepto de materia para explicar la creacion del mundo,
anadiéndole la teoria agustiniana de las razones seminales. La creacidon es propia y exclusiva
de Dios. Las demas causas eficientes son productoras pero no creadoras. Sélo Dios es capaz
de sacar las cosas de la nada. En cambio, la accidén de las demas causas solamente alcanza a
poner en acto lo que ya estaba en potencia en la materia creada por Dios. El orden de la
creacion es el siguiente: Dios cred primeramente la materia universal con una forma
imperfecta e incompleta, pero en potencia para otras formas mas perfectas y completas.
Pero al mismo tiempo, introdujo en la materia las formas de todas las cosas futuras, no en
acto, sino a manera de gérmenes que permanecen en estado latente, en espera de que
llegue el momento de desarrollarse bajo la accién de las causas eficientes.

EL CONOCIMIENTO: En San Buenaventura no hay propiamente abstraccién en el sentido
aristotélico. Aunque el conocimiento resulta de una labor combinada entre el elemento
sensible (sentidos, fantasia) y el inteligible (razén inferior)

sin embargo, esta Ultima es a su vez iluminada por la razén superior poseedora del
conocimiento de las “razones eternas”. En Ultimo término todo depende de la iluminacion
divina. No se trata de obtener un concepto universal de las cosas, abstrayéndolas de sus
particularidades y mutabilidad, sino de apreciar la correspondencia entre el objeto, tal como
lo conocen los sentidos y tal como se halla en las razones eternas, o, si se quiere, de
proyectar la luz elevadora del entendimiento sobre los datos suministrados por los sentidos y
la imaginacién.

8.2.4. EIl Hilemorfismo universal.

A la suma simplicidad de la esencia divina se contrapone la composicion de los seres
creados. Dios es acto puro, en El se identifican la esencia (quod est) y la existencia (quo
est). En cambio, todas las criaturas se componen de acto y potencia, de esencia y existencia,
de materia y de forma. Ademas de esta distincidon, Buenaventura, al igual que su maestro,
admite la composicidn de materia y forma en todos los seres creados, incluso en los dngeles
y en las almas humanas. De la misma manera también sostiene la pluralidad de formas en
un mismo individuo:

LA MATERIA: Tal como fue creada por Dios en el principio, la materia no dice mas que
pura potencia e indeterminacidn, pues es anterior a todas las formas, y neutra o indiferente
para recibir una forma corpdrea o espiritual, por consiguiente, no es de suyo corpdrea o
espiritual, estas diferencias le sobrevienen posteriormente por razén de la clase de forma
que se le sobreafiade. En este sentido, la materia prima es numéricamente una, en cuanto
que en si misma no tiene absolutamente ninguna determinacién a ser ninguna cosa concreta.
Toda la diversidad viene de la forma.

LA FORMA: A la materia primordial indeterminada le sobrevienen las formas, espirituales
o corporeas, que la determinan. Toda esencia creada se compone, por lo tanto, de dos
principio, uno activo (forma) y otro pasivo (materia). De la union, o aglutinacién de estos dos



principios resultan todos los seres creados. San Buenaventura da plena acogida a la
metafisica de la luz de Roberto Grosseteste. La luz es la primera forma sustancial tanto de
los cuerpos como de los espiritus. La luz no es un accidente, sino que es la primera forma
que se une a la materia, dandole el ser y la actividad. Es la primera forma primordial y
general, a la cual se sobreafnaden todas las demas formas particulares. En cuanto forma no
puede existir por si sola, sino que requiere estar unida a alguna materia. El grado de
perfeccion de los seres depende de su mayor o menor participacion de la forma luminosa.

Respecto del PRINCIPIO DE INDIVIDUACION, San Buenaventura no lo atribuye ni a la
materia sola (principio determinable), ya que todos los seres tienen materia idéntica; ni a la
forma sola (principio determinante), ya que hay muchos individuos con la misma forma, por
lo tanto, el individuo resulta de la unién actual de la materia y la forma.

8.2.5. Antropologia.

El hombre es un ser compuesto. Consta, por una parte, de cuerpo material, dotado del
acto de la primera forma de corporeidad (luz), y de las formas de los elementos y mixtos; y
por otra, de alma espiritual, la cual, a su vez, lo mismo que los angeles, tiene su propia
forma y materia espirituales, constituyendo una sustancia completa, un individuo sustancial,
independientemente del cuerpo al cual le corresponde unirse.

En cuanto al origen del alma rechaza la preexistencia y el traducianismo, defendiendo la
creacion inmediata por Dios ex nihilo en cada caso particular. Dios crea las almas y las
ordena para ser unidas a un cuerpo. Se unen al embrién en cuanto éste tiene la suficiente
organizacion para ejercer las funciones vegetativas. El alma informa y da la vida al cuerpo.
Su union es inmediata, aunque se trata de dos sustancias completas, cada una en su orden.

El alma posee distintas potencias consustanciales a ella. No se identifican radicalmente
con la misma esencia del alma, pero tampoco se distinguen totalmente como simples
accidentes. El alma es imagen de Dios, y asi existe en ella la imagen trinitaria en sus tres
potencias: entendimiento, memoria y voluntad.



SEXTA UNIDAD

LA ESCOLASTICA TARDIA

Voluntarismo, Nominalismo, Misticismo

1. Preliminares

Cuando el tomismo llegaba a su plenitud con la sintesis entre teologia natural y revelada,
aparece una nueva escuela de inspiracion franciscana. Esta vertiente no puede ya desconocer
la filosofia aristotélica que se habia impuesto como un valor y tiene ademads que depurar la
corriente franciscana de tesis ya caducas como las razones seminales, la pluralidad de
formas, el iluminismo, etc. Aparecen las sintesis doctrinales de Escoto y Ockam, y en otra
linea el maestro Eckhart, quienes marcan el culmen del desarrollo de la escolastica que en el
final del s. XIII y el XIV decae dando paso a la modernidad.

2. Juan Duns Escoto y el voluntarismo

Nacié en Escocia en 1265, ingresé a la Orden Franciscana en la que fue ordenado
sacerdote. Estudiéo en Cambridge y en Oxford donde luego ejercié su magisterio. Inaugura la
Escuela Franciscana posterior que sigue la linea de Alejandro de Hales y de san
Buenaventura. Por la agudeza de su ingenio se le dio el titulo de “Doctor subtilis” (Doctor
sutil). Su filosofia se caracteriza por el uno de un lenguaje conciso y una terminologia
complicada por las muchas divisiones, hasta el punto que resulta dificil seguir el hilo de su
pensamiento. Su fino espiritu critico hall6 campo abundante en la revisidn a que somete las
doctrinas de sus contemporaneos. A pesar de conocer a Aristdteles su pensamiento sigue la
linea agustiniana. Entre sus obras se destacan: Ordinatio, De primo principio, Questiones in
Metaphysicam. Escoto murié en Colonia (1308) donde habia sido enviado como maestro.

2.1. Filosofia y Teologia.

Escoto rompe el equilibrio que habia sentado Santo Tomas entre las dos ciencias.
Concreta como el campo de la teologia todo aquello que nos es dado por revelacién
sobrenatural, en cambio, la filosofia comprende cuanto la razén alcanza naturalmente. Con
esta distincién no pueden darse verdades de fe aprehendidas racionalmente, sino que son
solamente creibles; tampoco hay verdades de razén aprehendidas por la fe sino que por el
contrario, son demostrables.

Considera que la teologia no es una ciencia especulativa sino practica, ya que la voluntad
divina no la podemos escudrifiar. Considera que todo cuanto ha hecho Dios lo ha hecho por
su libre voluntad y que ella da preceptos que se imponen a nuestra voluntad y que son las
directrices de la conducta humana.

2.2. Dios.

La existencia de Dios debe ser demostrada a-posteriori por nuestro conocimiento de las
criaturas. A las vias de Santo Tomas (pruebas fisicas) les da un valor relativo, esas pruebas
concluyen la existencia de un primer ser (para Escoto el ser es univoco), no necesariamente
Dios. Senala otra demostracion de caracter deductivo: parte del concepto de “Ser” y le
agrega dos diferencias, “finito” e “infinito”, con las que caracteriza las criaturas y a Dios. El
atributo fundamental de Dios es su infinitud y el infinito implica y conlleva en si la existencia,
por lo cual Dios existe.



2.3. Ontologia.

Escoto se opone a la visidon tomista sobre el ser. Acepta existencia de muchos seres pero
contrapone lo univoco a lo equivoco y adopta una nocidén univoca para todos los seres. Trata
de buscar la nocién de ser que pueda aplicarse y predicarse de todos salvando las diferencias
de grado y de modo de ser. El ser UNIVOCO no es un género supremo bajo el cual estarian
comprendidos Dios y las criaturas, pero si es “uno” y puede ser determinado de muchos
modos intrinsecamente. El ser es univoco a Dios y a las criaturas. Dios y las criaturas
convienen en que son " algo”, es decir, en que son “no nada”. Entre Dios y las criaturas existe
equivocidad en la realidad y univocidad en el concepto. Asi cree Escoto superar la analogia
de Santo Tomas.

Respecto de la "materia” y la “forma” (potencia y acto), Escoto rechaza la potencia como
punto medio entre la nada y el ser, e igualmente niega el concepto tomista de la materia
como pura potencia e indeterminacion porque seria reducirla a la nada. También niega la
distincién “real” entre esencia y existencia. La materia tiene una realidad propia, positiva y
nunca se encuentra separada de la forma, puesto que lo que aparecen son individuos.

Escoto recupera las tesis franciscanas del hylemorfismo universal (aun los espiritus
poseen materia) y la pluralidad de formas en el individuo. Las “formalidades” que se
encuentran en un individuo no son reales (independientes del individuo) pero tampoco son
puros entes de razon porque corresponden a la naturaleza de cada cosa.

El principio de individuacién no es la materia prima ni la forma, sino que la individuacion
es una perfeccion del ser y consiste en que la naturaleza comin se “contrae” y limita la
esencia particularizandola para dar lugar al individuo, esto es lo que Escoto llama
“hecceidad”.

2.4. Antropologia.

La unidad del compuesto humano es menos estricto en Escoto que en Santo Tomas. El
compuesto se da en una multitud de formas y de actos existenciales distintos sin que afecten
la unidad substancial. La unidad de cuerpo y alma es accidental, al estilo platénico. Entre
cuerpo y alma no puede haber mas unidad que la que cabe entre dos entidades distintas
coexistentes.

Respecto del origen del alma opta por la creacién directa. La espiritualidad del alma, su
incorruptibilidad y su inmortalidad son dogmas de fe y no verdades demostrables por la
razén. Escoto concibe al alma como una entidad simple y homogénea con dos potencias:
entendimiento y voluntad. No se puede demostrar a-priori que el alma sea una forma
subsistente que pueda existir sin el cuerpo, ni tampoco se puede demostrar a-posteriori la
existencia se un juez supremo; tampoco vale alegar nuestro deseo de existir siempre, pues
también los animales temen la muerte. Dios puede hacer que el alma subsista después de su
separacion del cuerpo, lo mismo que puede hacer que en los seres corporeos las formas
subsistan separadamente de la materia, pero esto no implica que sean incorruptibles por
naturaleza.

2.5. El Voluntarismo.

El voluntarismo de Escoto quizas no se opone tanto al intelectualismo de Santo Tomas
como al determinismo griego y averroista. Escoto trata de exaltar la libertad absoluta y la
omnipotencia de Dios, cuya accidén no esta sujeta a ninguna ley ni a ningin determinismo. La
voluntad divina se determina a si misma, pues una libertad sujeta a cualquier clase de
necesidad no puede ser libre.

La creacion es un acto de libertad, no hay en la naturaleza ninguna ley necesaria, ni de
orden fisico ni moral, ni de orden légico ni ontoldgico; ni siquiera hay una ley eterna en Dios
ni una ley natural. TODO ESTA MOVIDO O REGIDO POR LA VOLUNTAD LIBERRIMA DE DIOS.
La norma suprema de la moralidad no es la ley eterna sino la voluntad de Dios, y de ella
dependen el mal, el bien y la verdad. Dios no quiere las cosas porque sean buenas sino que
son buenas porque El las quiere.

También la voluntad del hombre es absolutamente libre. Considera la voluntad como la
facultad mas noble del alma, superior al entendimiento. La voluntad humana puede siempre



abstenerse de querer, incluso respecto del Sumo Bien. El hombre puede querer el mal en
cuanto mal. La libertad del hombre se conserva incluso en el cielo. El valor que le da Escoto
a la voluntad por encima de la razdén radica en el sentido de que el amor nos une mas
intimamente a Dios que la fe especulativa (la razoén).

2.6. Escoto v Santo Tomas

Como se puede apreciar la doctrina de Escto es practicamente opuesta a la de Santo
Tomas, en realidad son dos sistemas totalmente distintos en sus principios y procedimientos
racionales. Las principales divergencias son las siguientes:

1) Para Santo Tomas el ser es analogo, para Escoto el ser es univoco.

2) Para Santo Tomas en el individuo hay una sola forma sustancial, Escoto sostiene la
pluralidad de formas.

3) Segun Santo Tomas la materia prima es pura potencia, para Escoto la materia prima
tiene un acto propio.

4) Santo Tomas afirma que la forma sustancial da la corporeidad, para Escoto la
corporeidad es anterior a la forma.

5) En Santo Tomas prima el intelectualismo, en Escoto, el intuicionismo y el voluntarismo.

6) Santo Tomas confia en el poder de la razén, en Escoto hay una tendencia al fideismo.

7) Para Santo Tomas la omnipotencia de Dios es condicionada y las esencias de las cosas
dependen del entendimiento divino, para Escoto la omnipotencia de Dios es absoluta y las
esencias de las cosas dependen de la voluntad divina.

3. Guillermo de Ockham y el Nominalismo

Nacié al sur de Londres hacia el 1300, estudido en Oxford donde también fue maestro. Es
acusado por doctrinas antieclesiasticas y citado a Avignon. Huye y se pone bajo la proteccidon
de Luis de Baviera. Desde 1329 vive en Munich apoyando al emperador. A la muerte de éste
trata de reconciliarse con el Papa. Muere en Munich hacia 1349. Ingres6 a la Orden
franciscana.

3.1. Epistemologia

La anterior escolastica a pesar de haber reconocido el valor de la experiencia en el
conocimiento, no vio en ella mas que una causa material. En Ockham la experiencia sensible
se constituye en auténtica causa; no necesitamos mas que la mirada sensitiva e intuitiva
dirigida a las cosas, o la intuicidn espiritual y reflexiva sobre nuestros propios actos interiores
y ya tenemos el origen de nuestro conocimiento del mundo real.

Ockham rechaza los universales, las especies, la naturaleza comun, todo lo universal
“ante rem” o “in re”, por considerar que son sélo conceptos metafisicos, sin fundamento en la
experiencia. En la realidad solo existe el singular, esto es lo que conocen tanto los sentidos
como el entendimiento. El entendimiento en su actividad no necesita de intermediarios de
ninguna naturaleza para conocer. Los conceptos brotan en forma espontanea en el intelecto
por la accién misma del objeto. Por la abstracciéon se prescinde de la existencia actual del
objeto y se elaboran proposiciones, conceptos e imagenes comunes que son predicables de
muchos individuos.

3.2. Nominalismo.

Es una posicidn filosofica que se origina en Oxford por su tradicidn experimental que se
inclina hacia lo concreto, lo particular. Los universales sélo existen en la mente mas no en la
realidad, por lo tanto, no son reales, sino que son simples nombres, puros términos. La
negacién de los universales como realidades la fundamenta Ockham en el hecho de que sélo
existe el individuo, critica la doctrina tomista que trata del universal, sélo existe el individuo,
el singular, éste es el objeto de la ciencia.



3.3. Teologia.

El primado de lo individual se manifiesta también en la doctrina sobre Dios. No hay ideas
universales en la mente de Dios. Dios crea solo lo individual a partir de ideas singulares,
rechaza la “natura communis”. Si en Dios no hay ideas universales la voluntad divina es
totalmente libre ya que no obedece a ideas predesignadas. Dios es omnipotente pero no
caprichoso, su voluntad se rige también por el principio de no contradiccion. Fuera de éste
Dios tiene una “potentia Dei absoluta”, limitado solamente por el orden mismo que El ha
querido dar a las cosas “potentia Dei ordinata”. Ockham al igual que Escoto dice que no hay
cosas buenas ni malas sino que lo son en virtud de la voluntad de Dios. Todo, incluso el
pecado depende de la voluntad divina, El puede perder a inocentes y salvar a los culpables.

3.4. Escuela Ockhamista.

Ockham influyd mucho en el pensamiento del s. XIV, la teologia encierra en si todas las
verdades necesarias para la salvacion sin recurrir a la razdn, y por otro lado, la radicalizacion
del empirismo desligado de toda necesidad natural abre el campo a las ciencias empiricas.

El ockhamismo se caracteriza por el probabilismo en la teologia natural, el escepticismo
metafisico y la orientacidon a las investigaciones de caracter cientifico. Los seguidores de
Ockham se catalogan en dos grupos: los que enfatizan el criticismo epistemoldgico y rompen
con el pasado: Nicolas de Autrecourt (+1350), Pedro de Ailly (+1420), y los que subrayan la
necesidad de la experiencia y se orientan hacia las ciencias naturales y matematicas: Juan
Buridano (+1358), Alberto de Sajonia (+1390), Nicolds de Oresne (+1382).

3.5. Algunas consecuencias del nominalismo.

Se puede decir que el nominalismo impregna toda la cultura del siglo XIV y su influencia
alcanza todos los 6rdenes de la vida. Como principales consecuencias se pueden sefalar:

1) Separacion radical entre teologia y filosofia, entre fe y razén.

2) Separacion entre los ambitos religioso y politico, que se manifiesta en la autonomia
que adquiere lo temporal respecto de lo espiritual.

3) Separacion Iglesia-Estado. La Teocracia da paso al pluralismo ideoldgico.

4) Apertura al conocimiento fisico de la naturaleza con caracter eminentemente empirista.
Inicié de las ciencias positivas.

5) La cultura va adquiriendo un espiritu laico, es decir, se empieza a desligar de las
ordenes religiosas y el clero.

6) Primacia del invividuo.

7) Destruccién de la metafisica y l6gicamente de la filosofia como ciencia de las razones
ultimas.

4. Eckhart y la mistica especulativa

El maestro Eckhart nacié en Hochheim alrededor de 1260, pertenecié a la O.P., estudié en
Paris donde obtuvo el magister en teologia y luego ocupd cargos de gobierno en la
comunidad. Con sus predicaciones y escritos desarrolla un movimiento mistico pero recibe
criticas y condenaciones por su doctrina. Conoce el pensamiento de Aristoteles, San Alberto
y Santo Tomas pero opta por el neoplatonismo. Entre las obras de Eckhart se destacan Opus
tripartitum, Questiones, Sermones, Tratados. La doctrina de Eckhart se llama “misticismo”
porque insiste en el hecho de que Dios se encuentra mas alla de todas nuestras posibilidades
conceptuales y porque sostiene que el hombre separado de Dios no es nada; y es "
especulativo” porque se halla penetrado de filosofia, en especial del neoplatonismo. Puede
decirse que la obra de Eckhart es una significativa investigacidon de la justificacion de aquella
fe a la cual el nominalismo de Ockham habia dejado sin fundamento racional. Su
pensamiento se encuentra centrado en la idea de la unidad entre Dios y el hombre, entre lo
natural y lo sobrenatural. El hombre y el mundo natural carecerian de todo sentido, serian
nada, sin Dios.

4.1._Teologia.



Dios estd mas alld de la esencia del ser y de toda naturaleza .Precisamente por su
caracter de plenitud no puede ser nombrado ni debe afirmarse de él la vida, la inteligencia,
ni nada que lo limitaria. Dios es la nada por estar mas alld de toda determinacion.

Se pregunta si en Dios ser y conocer son lo mismo, responde que Dios no conoce por que
es, sino que es porque conoce; Dios tiene la caracteristica de estar libre de todo para ser, por
lo cual es la causa del ser. Dios es la unidad pura, Dios es ser porque es uno, y como nadie
es mas que Dios, es uno, solo a El le corresponde el ser.

No podemos ir a Dios si nos vertimos sobre las cosas determinadas y finitas exteriores,
sino entrando en el interior, en el que descubrimos directamente a Dios, cuando el alma se
une en el abismo divino del que forma parte.

4.2. Elretorno del hombre hacia Dios.

Todo lo que es, es por obra del Ser divino que ama necesariamente. Las cosas, por lo
tanto, y el hombre mismo, nada son sin Dios. Esta es la razén por la que el hombre debe
regresar a Dios: sdlo lograndolo se hallara a si mismo otra vez. Asi como nada puede turbar
a Dios, tampoco hay nada que pueda turbar al hombre que “/leva a Dios en sus obras y en
todo lugar”, porque "“todas sus obras son mas bien obra de Dios”. Es preciso pues, guardarse
de uno mismo y estar libre de deseos. Lo que cuenta es abandonarse en Dios.

El regreso del hombre a Dios exige que el alma este “libre y despojada de todas las cosas
creadas”, sblo asi el alma “se aferra a Dios y esta en Dios , es una con Dios y ve a Dios cara
a cara”. Cuando el hombre sufre por si mismo, el dolor resulta insoportable, pero si sufre por
Dios entonces el padecimiento no duele “"porque es Dios quien soporta su peso”.

Eckhart muere en 1327. El 27 de marzo de 1329 fue publicada por Juan XXII la bula In
agro dominico, que condenaba 28 proposiciones del maestro Eckhart. Entre las tesis
condenadas se encuentran la eternidad del mundo, la que afirma que el hombre es pura
nada y la tesis segun la cual nos transformamos plenamente en Dios.



SEPTIMA UNIDAD

EL RENACIMIENTO

Lineas generales del movimiento

Desde el punto de vista cronoldgico, el renacimiento abarca dos siglos completos: el XV y
el XVI, pero sus raices hay que ubicarlas en el siglo XIV con el nominalismo. Si tomamos en
consideracion los contenidos filoséficos, tenemos que durante el siglo XV predomina el
pensamiento acerca del hombre, mientras que en el XVI el pensamiento se ensancha para
abarcar también la naturaleza. Muchos consideran el Renacimiento como la inauguracién de
la Edad Moderna, pero en realidad hay que entenderlos mas como un “puente” entre el
medioevo y la modernidad; aun asi, hay que ver el Renacimiento como un periodo diferente
y con caracteristicas propias que lo ubican como una época diferente tanto respecto a la
época medieval como con respecto a la moderna.

En general el Renacimiento se considera como un fenédmeno grandioso de “regeneracion”
y de “reforma” espiritual, en el que el retorno a los antiguos significd una revivificacion de los
origenes, un retorno a los principios, es decir, un retorno a lo clasico. Los renacentistas
pretenden romper con la escolastica y buscan el “renacimiento” de un espiritu que fue propio
del hombre de la edad clasica y que se perdié en el medioevo, un espiritu de libertad por el
cual el hombre reivindica para si la autonomia racional y se reconoce profundamente inserto
en la historia y decidido a hacer de ella y de la naturaleza su campo propio. El Renacimiento
se puede considerar como un regreso a lo antiguo pero no como repeticion sino como
“reanudacion”. El Renacimiento aparece como reaccion a todo lo medieval, cambiando el
teocentrismo por el antropocentrismo y el naturalismo. El hombre como individuo se coloca
como centro y eje de los quehaceres politico, econdmico y cultural. Mientras que en la Edad
Media predominaba el sentimiento y la voluntad de lo bueno y lo santo, en el Renacimiento
es el sentimiento de lo bello y el culto a las formas lo que domina.

Con el Renacimiento surge una problematica filosdfica nueva. Es un esfuerzo por retornar
a lo fundamental y grande. Como determinante de este fendmeno historico se sefiala
comunmente el encuentro de Oriente y Occidente en el Concilio de Ferrara y Florencia (1438)
y, mas aun, la llegada a Italia de numerosos sabios griegos fugitivos tras la caida de
Constantinopla (1453), quienes trajeron consigo los libros de la antigliedad y la capacidad
para descifrarlos. Importantes fendmenos culturales constituyen este renacimiento: un arte
nuevo, espléndido en su variedad y valor; una nueva concepcién del mundo; una ciencia que
empezaba a organizarse; un nuevo modo de entender la historia, la politica y, en general, las
relaciones entre los hombres. Pero el que sean concepciones nuevas no significa que se haya
producido una ruptura total con el medioevo, como si se opusiera la irreligiosidad a la
profunda religiosidad medieval, o el escepticismo a la fe, motor de la filosofia medieval, o el
sensualismo a la espiritualidad. Al contrario, se puede hablar de continuidad de muchos
valores que se afirman con mas energia y de problemas similares en torno a cuestiones
filosoficas que son precisamente los que hacen necesario el retorno a los clasicos antiguos
para buscar en ellos respuestas clarificadoras.

Es en el Renacimiento cuando se empieza a tener una vision negativa respecto del
medioevo como una época de oscuridad y de barbarie. Es cierto que los renacentistas fueron
de esta opinion, sin embargo, lo fueron mas por razones polémicas que objetivas: sentian su
propio mensaje innovador como un mensaje de luz que apartaba las tinieblas. Lo cual no
significaba que realmente, es decir, histéricamente, antes de esa luz hubiese tinieblas, en
lugar de una luz distinta. En efecto, los grandes logros historiograficos de nuestro siglo han
mostrado que la Edad Media fue una época de gran civilizacién, llena de fermentos y de
potencialidades de diversas clases, casi del todo desconocidos para los historiadores del siglo
XIX. Por lo tanto, no se trata del renacer de la civilizacidn en oposicidn a la incivilizacion, de
la cultura en oposicidn a la incultura y la barbarie, o del saber en oposicién a la ignorancia.
Se trata, en cambio, del nacimiento a otra civilizacion, otra cultura, otro saber.



1. Causas Yy caracteristicas del Renacimiento

- En la Edad Media no existia el Estado en el sentido moderno ya que por la unidad que
habia entre lo social y lo cultural la politica no interesaba, el régimen econémico y social era
de tipo feudal; en el Renacimiento surgird el Estado Absolutista con predominio de lo
politico; en el pensamiento aparecen la filosofia politica y la filosofia econémica.

- En el plano econdmico surge la burguesia contra el régimen feudal (nobles y siervos).
En el Renacimiento al crecer las ciudades crece el comercio y la burguesia se convierte en la
clase dominante.

- En el plano religioso la crisis que se gestaba desde el final del medioevo se acentua
profundamente en el Renacimiento: el cisma de occidente debilita la autoridad del Papa, lo
gue traera como consecuencia la Reforma protestante.

- Hay que entender que el Renacimiento es fundamentalmente un fenémeno cultural que
buscaba RENACER la antigliedad clasica griega y latina (por esto es llamado también
humanismo). La escolastica en su interés “teorético” descuid6 el cultivo de las formas
literarias, la gramatica y la retdrica cayeron en desuso; la escolastica resulté ser muy
profunda pero sin estilo ni belleza literaria. El Renacimiento se dedicé en buena parte a una
mordaz critica de las grandes construcciones filoséfico-teoldgicas del medioevo.

- El Renacimiento en sus comienzos aparece como una oposicion a la filosofia y ciencia
escolasticas, es un decir NO a toda civilizaciéon y cultura medievales: literatura, humanismo,
ciencia y teocentrismo.

- Por oposicién a los escritos medievales se vuelve a utilizar el latin clasico y se renueva el
estudio del griego; también se empiezan a utilizar literariamente las lenguas vernaculas
como el italiano.

- En un principio las fuentes de inspiracion fueron los autores y poetas latinos, pero mas
tarde con la toma de Constantinopla por los turcos, muchos sabios orientales emigraron a
Occidente difundiendo los textos originales de la filosofia griega, principalmente a PLATON,
quien cautivd los espiritus con la belleza de su pensamiento. El Renacimiento se admira de la
cultura griega que le hace cambiar hasta los estilos arquitecténicos -el gético y romanico-
por los estilos griegos, es la época de Miguel Angel, Rafael y Leonardo de Vinci.

- El humanismo teocéntrico medieval se cambia por un humanismo antropocéntrico, el
hombre, segln la idea de los griegos es concebido como la medida y fin de todas las cosas.
Con esta negacidon del teocentrismo se introduciria un germen que progresivamente
desembocaria en la secularizacion, el anticristianismo y el ateismo, aunque en el momento
solo significaba el querer quitar del camino del hombre todo aquello que significaba trabas o
autoridades.

- En el medioevo la ciencia se habia centrado en hallar la sintesis entre filosofia y teologia
descuidando el campo de las ciencias empiricas. Surgié entonces en el Renacimiento un sano
espiritu de investigacién y experimentacion de la naturaleza con el rechazo de quienes
habian sido autoridades en el medioevo.

- La secularizacion entra también en el plano religioso, se declard a la Iglesia detentora y
administradora de la “gracia”, alcanzando un inmenso poder que tiranizaba los espiritus, por
lo cual era necesario sustraerse de su poder y autoridad, en esto consiste la esencia del
protestantismo.

- Hay que admitir también, que en este periodo hubo un renacimiento filosofico
puramente cristiano, dentro de la ortodoxia catdlica y en un “renovado” espiritu cristiano.



2. El humanismo renacentista

El término “humanismo” aparece en época reciente, al parecer fue F.I. Niethammer quien
lo utilizd por vez primera para indicar el area cultural a la que se dedican los estudios
clasicos y el espiritu que les es propio, en contraposicion con el area cultural que cubren las
disciplinas cientificas. No obstante, el término “humanista” nacié a mediados del siglo XV
para indicar a quienes ensefiaban y cultivaban la gramatica, la retérica, la poesia, la historia
y la filosofia moral. Ademas ya en el siglo XIV ya se habia hablado de studia humanitatis y de
studia humaniora para sefalar tales disciplinas. Sobre todo a partir de la segunda mitad del
s. XIV y luego en una medida creciente, a lo largo de los dos siglos siguientes, alcanzando
sus maximos grados en el siglo XV aparecié una tendencia a atribuir a los estudios referentes
a las litterae humanae un valor muy grande, y a considerar que la antigiedad clasica latina y
griega era una especie de paradigma y de punto de referencia en lo concerniente a las
actividades espirituales y a la cultura en general. Cada vez en mayor medida los autores
latinos y griegos aparecen como modelos insuperables de aquellas “letras humanas”
auténticos maestros de humanidad.

El humanismo renacentista se entiende fundamentalmente como una nueva manera de
ver al hombre y sus problemas. Los humanistas ejercen una actividad mas literaria y
pedagogica que filosofica, reaccionan contra la escoldstica y vuelven a resucitar el
platonismo, el aristotelismo, el estoicismo y el epicureismo, pero sin los “filtros” medievales,
lo que crea un nuevo clima en el ambiente cultural. Se pueden destacar tres aspectos
principales:

. El descubrimiento de la historicidad del mundo humano: Se trata de entender
la sabiduria y la elocuencia antiguas en su realidad histdrica (de ahi la importancia que
se le da a la filologia), se trata de reconocer la dimensidon histérica de los
acontecimientos. Es muy importante este esfuerzo realizado, porque es fundamental el
reconocimiento de la diversidad y la individualidad del pasado y la indagacién de las
condiciones y caracteres que determinan esta individualidad, para no juzgar el pasado
desde una perspectiva del presente; el pasado debe ser juzgado en su justa lejania, en
su distincién de lo actual y en su individualidad auténtica.

. El descubrimiento del valor del hombre como ser terrestre y mundano: El
hombre se entiende como un ser inserto en la naturaleza y en la historia, con capacidad
para dirigir él mismo su propio destino y felicidad. No es que se olvide el alma del
hombre y su dimensién trascendente sino que ahora se tiene en cuenta también su
cuerpo y su dimensidén inmanente, su situacion propia en el mundo. Este naturalismo del
humanismo se manifestd sobre todo por la aversién frente al ascetismo medieval, el
reconocimiento del valor del placer y la nueva valoracion del epicureismo. Se exalto la
vida activa con respecto a la especulativa y contemplativa. Se insistié también en Ia
unidad del hombre con la comunidad humana y, en general, se constituyé como
fundamental en la educacion del hombre el estudio de las artes que son propias del
hombre y que lo distinguen de los animales (moral, economia, poesia, historia, etc.).

° La tolerancia religiosa: Se reconoce la funcion civil de la religidén y se acepta la
armonia que debe haber entre la ciudad terrena y la ciudad celeste: la ciudad terrena
debe realizar, en cuanto sea posible, la armonia y la felicidad de la ciudad celeste. La
armonia y felicidad suponen la paz religiosa, forma bajo la cual se presenta el ideal de la
tolerancia religiosa. Filosofia y religion, asi como también todas las religiones entre si, se
identifican para el humanismo renacentista.

Entre los principales humanistas se encuentran Dante Alighieri, Francisco Petrarca

(1304-1374), Miguel Montaigne (+1592), Marsilio Ficino (+1499), Erasmo de Rotterdam
(+1536), Luis vives (+1540), entre otros.

3. Renacimiento y politica



El Renacimiento pretende la renovacion del hombre pero no sélo en su individualidad sino
también en su vida social, para lograr esto se inicid un analisis de la “comunidad politica”
para descubrir su fundamento en la historia. Se traté pues, de volver a los origenes para
entender la organizacién de la comunidad sobre su base natural. El historicismo y el
iusnaturalismo son los dos aspectos en que se concreta la voluntad politica renovadora del
Renacimiento.

La pérdida del ideal politico medieval, que aspiraba a una comunidad universal cristiana,
en que el Emperador fuese el jefe temporal y el Papa el jefe espiritual, junto con el
nacimiento de las grandes monarquias absolutas plantearon el problema del uso del poder,
de las relaciones entre los soberanos y los pueblos, etc. La pérdida de la dimensién sagrada
del hombre y de las relaciones comunitarias hacen que se agudice el individualismo, el
absolutismo y la voracidad del mercantilismo que dard paso al capitalismo. Entre los
principales idedlogos politicos se encuentran:

° NICOLAS MAQUIAVELO (1469 -1527): La obra més reconocida de Maquiavelo,
y en la que expone su pensamiento es “El Principe”; en ella plantea el obrar politico no
como un ideal o como lo que debe ser (a la manera que Platdn), sino como un esbozo
real de la vida de la comunidad humana tal como se ha repetido a lo largo de la historia:
"Muchos han imaginado principados o republicas que no se han visto jamas...porque hay
tanta distancia de cémo se vive a como se debiera vivir, que aquel que deja lo que se
hace por lo que se debiera hacer, antes procura su ruina que su salvacion”. Maquiavelo
defiende un riguroso absolutismo por parte del gobernante que rige el Estado. El Estado
es el fin al que todo debe subordinarse, incluso el orden moral. Todos los medios son
licitos cuando se trata de conseguir los fines politicos del Estado (maquiavelismo). El
gobernante debe estar atento a la “razén del estado” y subordinar a ella todo lo demas,
sin tener que dar explicaciones a nadie.

° TOMAS MORO (1478 - 1535): Su obra principal es Del Estado politico mds
perfecto y de la nueva isla Utopia. En ella considera que uno de los mas graves males
politicos es la acumulacion de riquezas en manos de unos pocos 0cCiosos mientras otras
clases sociales poco o casi nada poseen y tienen que trabajar sin descanso. Ante esta
situacion deberia imperar la comunidad de bienes distribuyendo lo que hay de acuerdo a
la justicia y la igualdad; la economia deberia basarse en la agricultura y la economia
natural: no debe haber dinero sino sélo comercio e intercambio, para prevenir toda
codicia. Tomas Moro también propugna por la abolicion de la pena de muerte y de la
guerra, que la jornada laboral tenga solo seis horas al dia y que haya una total libertad y
tolerancia religiosa.

° HUGO GROCIO (1583 - 1645): Se le considera como el clasico del derecho
moderno natural e internacional. Su obra principal es Del derecho de la guerra y de la
paz. Grocio toma la guerra en cuatro sentidos: de individuos contra individuos, de
individuos contra el Estado, del Estado contra los individuos y de Estados contra Estados.
En esta vision estd comprendido todo aquello que en las pretensiones de los hombres
pueda llevar a un altercado y a un proceso juridico. Para Grocio, toda sociedad tiene su
origen en un pacto o contrato implicito o explicito entre sus miembros, por el cual se
establece la forma politica y se transfiere la soberania de los miembros al jefe. Grocio
distingue entre derecho natural y derecho positivo. Para él, la naturaleza del hombre
implica esencialmente la sociabilidad, que es el punto de partida de todo derecho positivo
humano, siendo su fin, perfeccionar la justa convivencia social. En el pensamiento de
Grocio al derecho natural se une la religion natural que posee cuatro enunciados: “E/
primero, que Dios existe y es uno. El segundo, que Dios no es ninguna de las cosas que
se ven, sino muy superior. El tercero, que las cosas humanas son cuidadas por Dios y
juzgadas con perfecta equidad. El cuarto, que Dios mismo es el autor de todas las cosas
exteriores”.

4. El Renacimiento y la ciencia



La imagen de un mundo finito y armoniosamente arreglado que habia predominado en los
griegos y en la Edad Media se sustituye por el cuadro de un mundo infinito, con un espacio
sin limites y sin centro. La atencidn se centra en el mundo inmanente, en los fendmenos y en
las leyes que los rigen, es decir, en el conocimiento cientifico. La nueva concepcion de la
sociedad y del mundo que se gesta en el Renacimiento obligan a la ciencia a separarse de la
filosofia. Mientras la filosofia buscaba la interpretacion racional de los fendmenos, en su
esencia, causas y efectos, con método deductivo, la ciencia buscaba la explicacion empirica
de la naturaleza en sus “leyes” con método inductivo.

Hay que tener en cuenta que el conocimiento y aun el método cientifico no brotan de la
nada, sino que fueron anticipados por las escuelas de Chartres y Oxford y por el espiritu
cientifico de hombres como San Alberto Magno. La ciencia busca fundamentalmente reducir
la naturaleza a pura objetividad mensurable tratando de excluir toda interpretacion
metafisico-teoldgica. Como precusor inmediato de este espiritu cientifico se encuentra
Leonardo De Vinci (1452 -1519) y sus continuadores mas notables fueron Nicolas Copérnico,
Juan Kepler y Galileo Galilei; con sus descubrimientos en astronomia y fisica pusieron en
camino a la ciencia moderna, superando la vision libresca y aprioristica que habia
caracterizado gran parte de los “comentarios cientificos” de la Antigliedad y la Edad Media.
Hacer ciencia supondra entonces la observacion y la experimentacién en la realidad de los
fendmenos naturales, expresando resultados de orden matematico.

El espiritu y el método de la ciencia moderna tuvo en FRANCISCO BACON (1561 - 1626) a
su principal impulsor ya que entrevid por vez primera el poder que la ciencia ofrece al
hombre sobre el mundo: "Saber es poder”. El Saber debe ponerse al servicio de la utilidad
técnica y los inventos o descubrimientos no han de quedar a merced de la magia o de la
fortuna, sino que han de ser objeto de una ciencia y de un método. La ciencia estd orientada
al dominio de la naturaleza por el hombre, y para esto Bacon se empefia en sustituir la
deduccién aristotélica por la induccién. El silogismo vale para demostrar lo que ya se sabe,
pero no para adquirir conocimientos nuevos. La induccion es el método del verdadero
conocimiento cientifico, tratando -mediante la observacion de algunos casos- de llegar a una
ley valida para todos. Para que haya ciencia es necesario despojarla de todos los prejuicios y
los idolos causantes del error (debilidad humana, apariencias, prejuicios, influencias
culturales, presiones, apasionamientos, fanatismos, etc.)

5. El Renacimiento y la magia

El renacer del hombre significaba el renacer del hombre en el mundo; la relacién con el
mundo es parte integrante y constitutiva del hombre: el hombre esta arraigado en el mundo,
pero se distingue de él y lo domina. Se trata entonces de investigar el mundo, buscando con
ello instrumentos aptos para la acciéon del hombre sobre él. Ademas del nacimiento de la
ciencia experimental, en el Renacimiento se da lo que se llama la MAGIA, como una
influencia de la cultura oriental que se difunde por el conocimiento de los escritos antiguos y
sobre todo de los misterios orficos.

La magia renacentista se caracteriza por dos presupuestos: 1) La animacién universal de
la naturaleza que se considera movida por fuerzas semejantes a las que actlan en el
hombre, coordinadas y armonizadas por una simpatia universal; 2) La posibilidad de que el
hombre penetre en los secretos mas intimos de la naturaleza y llegue a dominar sus fuerzas
con halago y encantamientos, es decir, con los mismos medios con que se aprisiona a un ser
animado. Por medio de estos dos presupuestos la magia va en busca de féormulas o
procedimientos milagrosos que sirvan de llave para los mas reconditos misterios naturales y
que pongan al hombre de repente en posesion de un poder ilimitado sobre la naturaleza.
Gran importancia tuvo para los magos el conocimiento de la astrologia, el conocimiento de
los fendmenos naturales y la alquimia. Entre los principales representantes de este
movimiento se encuentran Juan Reuchlin (1455 - 1522), Cornelio Agrippa de Nettesheim
(1486 - 1535), Teofrasto Paracelso (1493 - 1541), Gerolamo Fracastoro (1478 - 1553),
Gerolamo Cardano (1501 - 1576), Juan Bautista Della Porta (1535 - 1615).



6. Renacimiento y religidon natural

Tardiamente en el Renacimiento surge la religion natural como un movimiento llamado a
hacer resistencia al cientifismo irreligioso y al individualismo protestante, pero sobre las
bases de la razén; al prescindir de la revelacién resulta una religién natural, racional y
universal adecuada a las necesidades religiosas del hombre moderno. En este sentido se
destaca HERBERT DE CHERBURY (+1648), filésofo inglés iniciador del Deismo o religion
natural frente al ateismo y a la religién positiva.

La religion natural consiste en un conjunto de verdades que el nombre descubre
racionalmente, es decir, no reveladas, como la existencia de Dios, el alma y su inmortalidad,
la libertad, etc. Este movimiento llegard a su desarrollo total en el siglo XVIII con
Montesquieu, Rosseau y Voltaire.

Este Documento es en su totalidad, la suma de los apuntes que recibi en mi
proceso formativo del Seminario Intermisional de Bogota: cuyo tutor es el Padre
Ariel Daza. Q.e.d.






