TEOLOGIA POLITICA

Como su propio subtitulo explica, el asunto que aborda Teologia Politica es |la doctrina de la
soberania. Publicado por primera vez en 1922, la idea fundamental que desarrolla el breve texto
es, como el propio Schmitt recuerda en su Advertencia a la segunda edicion de 1934, una
“contraposicién con el normativismo liberal y su “Estado de Derecho””.

El opusculo se organiza en cuatro capitulos. En el primero se propone una definicion de
soberania; en el segundo se discute el concepto de soberania como poder supremo al que, en
cuanto soberano, son inherentes los atributos necesariamente unidos entre si de facticidad y
juridicidad; en el tercero se explica como la teoria politica moderna es en realidad una teologia
secularizada y en el cuarto y ultimo se hace un somero repaso critico a la filosofia politica de los
tres pensadores contrarrevolucionarios mas importantes del siglo XIX: De Maistre, Bonald v,
especialmente, Donoso Cortés. De esos cuatro capitulos el que, a mi juicio, constituye la médula
misma de toda la obra es el tercero: la teoria politica como trasunto (devaluado, afiado yo) de
la Teologia. El capitulo cuarto, el dedicado a los pensadores contrarrevolucionarios
decimondnicos, no es mas, sobre todo en lo que se refiere a Donoso, que un desarrollo de la
idea central del capitulo tercero. Idea que se resume en la conocida frase del extremefio -“en
toda gran cuestion politica va envuelta siempre una gran cuestion teoldgica”- y de la que se
desprende el corolario de que la politica contemporanea es reducible a una religiéon de
sustitucidn o pseudoreligion. Ese corolario y el “teorema” politico del que deriva se desarrollaran
en la segunda parte de este trabajo. Previamente se hard un sucinto resumen de cada uno de
los cuatro capitulos del texto de Schmitt.

Capitulo I. Definicion de la soberania:

Soberano es, segin Schmitt, “quien decide sobre el estado de excepcién” y el estado de
excepcion, a su vez, es “el caso excepcional que no esta previsto en el orden juridico vigente (...)
un caso de extrema necesidad, de peligro para la existencia del Estado”. Para el pensador
aleman, “este caso actualiza el problema del sujeto de la soberania, o sea, el problema mismo
de la soberania”. No sélo eso. Como es imposible establecer normativamente, es decir,
anticipadamente y con suficiente claridad, qué casos han de entenderse que son de extrema
necesidad y qué casos no lo son, los supuestos y el contenido de la competencia para decidir si
se esta ante uno de esos casos han de ser, por fuerza, ilimitados. Cada sistema politico puede
resolver esta cuestiéon de una manera distinta (una Constitucién demoliberal, por ejemplo, lo
hace mediante un procedimiento sujeto a una divisién de poderes que se limitan y equilibran
reciprocamente entre si), pero ello no anula el hecho de que necesariamente alguien tiene que
decidir (esta palabra es clave en el razonamiento de Schmitt) si el Estado se encuentra en una
situacién de excepcion. Ese alguien decisor es el soberano. Schmitt reconoce a Bodino el mérito
de haber sido el primero en advertir que la decision, esto es, la facultad de derogar leyes
generales o especiales, es el atributo fundamental del concepto de soberania. Los iusnaturalistas
del siglo XVII, continda el jurista aleman, resumen la soberania en la decision del caso
excepcional o, en palabras del propio Schmitt, “(todos los tratadistas de esa época) coinciden en
apreciar que cuando dentro de un Estado surgen antagonismos (...), la soberania, y con ello el
Estado mismo, consiste en decidir (la cursiva es mia) la contienda, o sea, en determinar con
caracter definitivo qué son el orden y la seguridad publica, cuando se han violado, etc.”. Ello le
lleva a concluir que “todo orden descansa sobre una decisidon”, también “el orden juridico, que,
como todo orden, descansa en una decisién, no en una norma”. El soberano, por tanto, es quien



“asume el monopolio de la ultima decisién”. Es en ese monopolio mas que en el monopolio del
uso legitimo de la fuerza en el que radica “la esencia de la soberania del Estado”.

Capitulo Il. El problema de la soberania como problema de la forma juridica y de la decision:

La definicién tradicional de soberania reza que ésta es el poder supremo, originario y
juridicamente independiente. Observa Schmitt, sin embargo, que esa definicidon no es del todo
exacta, puesto que “en la realidad politica no existe un poder incontrastable, supremo, es decir,
que funcione con la seguridad de una ley natural; la fuerza no arguye derechos”. En efecto, como
recordaba Rousseau “la forcé est une puissance physique; le pistolet que le brigand tient est
aussi une puissance”. No basta, por tanto, con una mera fuerza fisica para que surja la soberania.
Es necesario que esa fuerza tenga también una cualidad juridica. Sélo cuando en él se retnen la
facticidad y la juridicidad, se puede decir que estamos ante un poder soberano, o, en palabras
de Schmitt, “la unién del poder supremo factico y juridico es el problema cardinal del concepto
de soberania”.

Schmitt rechaza la pirdmide o cascada juridica formal kelseniana que va desde la Constitucion
hasta el ultimo de los actos administrativos en la que cada norma es el fundamento de validez
de la norma inferior que le sigue en la jerarquia normativa, ya que en ese sistema el Estado se
limita a dar validez formal y poner en circulacién unas normas la fuerza de cuyo origen no llega
a estar clara. Es decir, al Estado le cabe una mera funcién subordinada en la creacién del derecho
(“pregonero”, dice Schmitt), subordinacion esta que es incompatible con el concepto mismo de
soberania. En ese concepto lo determinante, sostiene el pensador aleman, no son las cuestiones
formales o procedimentales, sino la cuestién de la competencia, esto es, la de quien decide la
aplicacion o inaplicacién de la norma. Es ahi donde radica la médula misma del problema
politico-juridico de la soberania.

Capitulo Ill. Teologia politica:

En este capitulo, que da titulo a todo el opusculo, Schmitt desarrolla su concepcidn de la teoria
moderna del Estado como teologia secularizada. Segln el pensador aleman, los conceptos
centrales de la Teoria Politica moderna provienen de la Teologia. Asi, por ejemplo, el Dios
omnipotente se convierte en el legislador todopoderoso y las rupturas de las leyes naturales que
son los milagros tienen su reflejo politico en los estados de excepcién. Schmitt reconoce el
mérito de esta identificacién de teoria politica con teologia politica a los filésofos politicos
catélicos de la contrarrevolucién - Bonald, De Maistre y Donoso Cortés —, a los cuales dedica el
cuarto y ultimo capitulo de su libro.

Schmitt recuerda la observacién de Max Weber de que a toda filosofia radicalmente materialista
de la historia se le puede oponer otra filosofia de la historia igual de radicalmente espiritualista®
y la aprovecha para explicar que los tedricos catdlicos entendieron los cambios revolucionarios
que les tocd vivir como la consecuencia logica del cambio aun mas profundo vivido en las
conciencias y en la visién del mundo de las gentes de su época, o, en otras palabras, para esos
pensadores la Revolucion fue el resultado material del fendmeno espiritual de la llustracion. Los
revolucionarios radicales, en cambio, atribuian las nuevas formas de pensamiento a los cambios
en las condiciones politicas y sociales. De estos revolucionarios se desgajan, a su vez, los
marxistas, que, como es sabido, reducen las causas de la dindmica social a las modificaciones

! Esta posibilidad de oponer a una filosofia de la historia radicalmente materialista o inmanente otra
filosofia de la historia radicalmente espiritualista o trascendente es un punto de vital importancia que
desarrollaremos en la segunda parte de este trabajo.



acaecidas en las relaciones econémicas y de produccién. En cualquier caso, dice Schmitt, “tanto
la explicacidon espiritualista de los sucesos materiales como la explicacion materialista de
fendmenos espirituales se proponen desentrafiar los nexos causales (de los fendmenos
historicos)”.

Tras las reflexiones anteriores, Schmitt propone la interesante técnica de la sociologia de
conceptos para entender los conceptos clave de la teoria politica. Esta técnica consiste en
comparar la estructura del concepto de que se trate con la estructura filoséfica de su época.
“Nada nos importa saber — explica el propio Schmitt — si lo que esa conceptualidad radical tiene
de ideal es reflejo de una realidad socioldgica o si, por el contrario, la realidad social se explica
como consecuencia de una manera de pensar y, por consiguiente, de una manera de obrar
determinada. Se trata mas bien de poner de manifiesto dos identidades espirituales, pero
también sustanciales”. Lo anterior lo ilustra el jurista de Plettenberg con el ejemplo de la
monarquia del siglo XVII: “pertenece, en cambio, a la sociologia de la soberania de aquella época
mostrar que la existencia histdrica y politica de la monarquia correspondia al estado de
conciencia de la humanidad occidental en aquel momento y que la configuracidn juridica de la
realidad histdrico-politica supo encontrar un concepto cuya estructura armonizaba con la
estructura los conceptos metafisicos. Por eso, tuvo la monarquia en la conciencia de aquella
época la misma evidencia que habia de tener la democracia en época posterior.” Y es que “la
imagen metafisica que de su mundo se forja una época determinada tiene la misma estructura
que la forma de la organizacion politica que esa época tiene por evidente”. Esa observacién de
Schmitt es, creemos, la clave de bdoveda de todo su edificio juridico-politico y la clave, afiadimos,
para entender realmente cualquier sociedad y su régimen politico. Tendremos ocasion de
discutirlo en la segunda parte de este trabajo.

A continuacién, Schmitt hace un somero repaso del proceso de secularizacién de la teologia
politica que se produce en la Modernidad. Sobresale en este proceso el creciente inmanentismo
de las doctrinas juridicas y politicas experimentado a lo largo del siglo XIX. Ejemplos de ello son
la teoria orgéanica del Estado, la identidad kelseniana de Estado y soberaniay, sobre todo, la tesis
democratica de la identidad de gobernantes y gobernados. Los enemigos del nuevo mundo
revolucionario lo entendieron perfectamente y por eso incidieron en la idea de Dios, “expresion
fundamental y extrema de la fe en una dominacién y en la unidad” y parece que, a su maneray
con propésitos opuestos, también lo entendieron sus adversarios y de ahi sus continuos ataques
a la religiosidad tradicional, llegando muy consecuentemente los revolucionarios mas extremos
— Proudhon, Marx, etc. —al ateismo y al llamado a que la humanidad ocupe el puesto de Dios. En
cualquier caso, este proceso hizo que, observa Schmitt, “la gran masa culta perdiese toda nocidn
de trascendencia y mirase como evidente ora un panteismo mas o menos claro, fundado en la
inmanencia, ora la indiferencia positivista frente a la metafisica en general”.

Concluye el autor renano este capitulo destacando dos momentos clave en la teoria
decimondnica del Estado: la desaparicion del teismo y la trascendencia en la politica y la
aparicidn, por contra, de una nueva fuente de legitimidad que pasa a sustituir a la legitimidad
monarquica: la legitimidad democratica.

Capitulo IV. Contribucidn a la filosofia politica de la Contrarrevolucién (De Maistre, Bonald,
Donoso Cortes):

Como ya hemos adelantado, Schmitt dedica el ultimo capitulo de su breve ensayo a los filésofos
catélicos de la Contrarrevolucion: De Maistre, Bonald y Donoso. Estos tres pensadores hacen del
concepto de decision el “centro de su pensamiento”. También los tres arguyen la Tradicion



frente a las teorizaciones abstractas y al voluntarismo rupturista de la Revolucién. En particular
para Bonald, la tradicidon es “la uUnica posibilidad de alcanzar el contenido que la creencia
metafisica del hombre puede aceptar, porque la inteligencia del individuo es demasiado flacay
misera para conocer por sisola laverdad”. Igualmente, el francés, explica Schmitt, reconoce una
antitesis entre el Bien y el Mal en la que no existe sintesis que la supere, sino sélo un combate a
vida o muerte: entre Dios y el demonio es imposible el compromiso.

De Maistre se centra en la soberania, que, para él, como para Schmitt, significa sobre todo
decision. El Estado es soberano en cuanto decide, pero para De Maistre por encima de la decisidn
del Estado esta la de la Iglesia, que pasa a ser la decisora ultima e inapelable y por ello mismo
infalible. Por esta razon, la infabilidad se convierte en uno de los atributos de |la soberania hasta
el punto de que De Maistre hace estos dos términos “parfaitemente synonymes”.

Schmitt nota que “toda idea politica adopta una actitud determinada frente a la “naturaleza”
del hombre y presupone que el hombre es “bueno o malo por naturaleza””. En este dilema los
revolucionarios optan por creer al hombre naturalmente “bueno”, pero corrompido por las
instituciones sociales vigentes. La solucién para recuperar la bondad original serd, por tanto,
derribar las instituciones actuales y sustituirlas por otras sin las taras de las antiguas y “reeducar”
al hombre para que aprenda a ser “bueno” de nuevo (Schmitt nos recuerda que Rousseau
queria, ni mas ni menos, que un legislador capaz de “changer la nature de I’homme”). Los
contrarrevolucionarios, en cambio, conciben al ser humano, si no malvado de manera
irremediable, cuando menos débil e inclinado al mal. Esta flaqueza intrinseca a nuestra
naturaleza es la gran ensefianza que, segun esos pensadores, nos transmite el dogma del pecado
original. Pecado original que, en su formulacién catdlica (tridentina), dafa gravemente la
condicién humana, pero, a diferencia de lo que ocurre en su derivacidn luterana, no la destruye
irremisiblemente. Es por ello que en el catolicismo queda siempre entreabierta una posibilidad
de bondad natural que, por el contrario, el luteranismo niega de raiz. No obstante este atisbo
de esperanza, la vision del hombre sigue siendo amarga y desengafiada en los tres autores
catélicos, pero sobre todo, sostiene Schmitt, en el espafiol. Donoso evidencia sin vacilacion la
“ciega inteligencia”, la “flaca voluntad”, “el ridiculo impulso de sus apetitos carnales”, “la
estupidez de las masas” y “la necia vanidad de sus conductores” que dominan a la raza humana.
Esta severidad implacable del extremefio hace concluir a su comentarista aleman que “Donoso
no pierde nunca la grandeza consciente de si misma de un sucesor espiritual de los grandes
inquisidores”.

A continuacion, Schmitt explica el desprecio que el marqués de Valdegamas profesa por el
liberalismo. Donoso denomina a la burguesia liberal “clase discutidora”. Los liberales eluden la
decisién, no se atreven a enfrentar las grandes cuestiones de su tiempo, se ven atrapados entre
su deseo de un mundo sin jerarquias naturales que los constrifian y el miedo a perder sus
riquezas en ese mundo anarquico. Es por eso que la burguesia liberal se enreda en una madeja
de inconsecuencias y quiere un Dios, pero “un Dios que no sea activo”; un monarca, pero
“impotente”; libertad e igualdad, pero restringidas a las clases poseedoras; rechaza la
aristocracia de sangre, pero instituye la “aristocracia” del dinero...

Espiritus fuertes y nitidos, De Maistre y Donoso solo eran capaces de ver el dilema de su tiempo
en su completa dimensién metafisica. Y es precisamente en esa dimensién donde el compromiso
era incomprensible para ambos. Afiade Schmitt que “suspender la decisidon cuando llega el
momento decisivo, negando su necesidad, debia parecerles a los dos una extrafia confusion
panteista”. Es precisamente ese “decisionismo” lo que lleva a Donoso, como acabamos de ver,
a despreciar a los liberales, si, pero también a respetar al socialismo ateo, al que reconoce una



“grandeza diabdlica”. En el parrafo final de su breve texto, Schmitt afirma que el pensador
espanol “estaba convencido de que habia llegado el momento de la lucha suprema; frente al
mal radical sélo cabe la dictadura”. Lucha suprema entre el Bien y el Mal, estado de excepcion,
decisién y dictadura. Es en esa ilacidn inobjetable y grandiosa donde, creo, Schmitt ve a Donoso
como un admirable precursor de su teologia politica y de su teoria de la decision.

LA TEORIA POLITICA COMO TEOLOGIA POLITICA Y LA POLITICA COMO PSEUDORRELIGION
Planteamiento del problema

Al comienzo de este trabajo mencionabamos la célebre frase de Juan Donoso Cortés - “en toda
gran cuestién politica va envuelta siempre una gran cuestién teoldgica” — y afiadiamos como
corolario de ese enunciado que muchas ideologias politicas, si no todas, funcionan como
auténticas pseudorreligiones o religiones de sustitucién (Ersatzreligionen). En las lineas que
siguen vamos a tratar de demostrar la validez de esta idea.

Como es bien sabido, la conocida afirmacidn de Donoso es el titulo del primer capitulo de su
“Ensayo sobre el Catolicismo, el Liberalismo y el Socialismo”. El extremefio contestaba con ella
al estupor que producia en Proudhon que “en todas las cuestiones politicas (se tropiece) siempre
con la teologia”. Sorprendia a Donoso la sorpresa del revolucionario francés por una verdad que
para él era absolutamente evidente. La explicacién del caracter teoldgico de todo problema
politico nos la da el marqués de Valdegamas en ese mismo primer capitulo con estas palabras:
“Posee la verdad politica el que conoce las leyes a que estan sujetos los gobiernos; posee la
verdad social el que conoce las leyes a que estan sujetas las sociedades humanas; conoce estas
leyes el que conoce a Dios; conoce a Dios el que oye lo que él afirma de si y cree lo mismo que
oye. La teologia es la ciencia que tiene por objeto esas afirmaciones. De donde se sigue que toda
afirmacion relativa a la sociedad o el gobierno, supone una afirmacién relativa a Dios; o lo que
es lo mismo, que toda verdad politica o social se convierte forzosamente en una verdad
teoldgica”. El razonamiento de Donoso es ldgicamente inatacable, pero, en una época como la
nuestra, en la que la politica parece haberse secularizado ya por completo, la aparicidn en él del
término teologia puede resultar desconcertante. La extrafieza, sin embargo, se salva cuando se
repara en que la Teologia es parte de la Metafisica y en que ésta se puede reducir en Ultima
instancia a una vision del mundo, visidn que, necesariamente, tendrda que abarcar una
determinada concepcién del hombre o antropologia. Antropologia que, a su vez, sera el
necesario e inevitable punto de partida de toda teoria politica. Teniendo esto presente, el
silogismo de Donoso adaptado a una sensibilidad de nuestro siglo se puede reescribir asi: Toda
teoria o sistema politico se construye partiendo de una determinada vision del mundo. Esa vision
del mundo comprende ineludiblemente una cierta concepcion del hombre y su naturaleza. En
consecuencia, toda teoria y sistema politico ha de levantarse por fuerza sobre una determinada
manera de entender qué es el hombre, cudl es su posicion en el mundo, si tiene o no naturaleza
y, en caso de tenerla, cudl es ésta.

En otras palabrasy parafraseando a Proudhon, hoy, como ayer, como sucedera siempre, al tratar
de desentrafiar las grandes cuestiones politicas de nuestro tiempo “tropezaremos” de manera
irremediable con el problema del hombre. Problema que, innegablemente, es un problema
reconducible a lo teoldgico, puesto que toda solucidn que se proponga al enigma humano exige
gue previamente se resuelva la pregunta de Dios, aunque sea para darle una respuesta negativa.
Y es que, como veremos en breve, la negacion o afirmacién de Dios, en tanto que tiene unas



consecuencias antropoldgicas, no es indiferente para la politica. Muy por el contrario, de esa
negacion o afirmacion se desprenden consecuencias politicas de primer orden.

Esta inevitable vinculacién de todo sistema politico a una concreta antropologia significa
también su vinculacidon a una determinada moralidad, puesto que la naturaleza humana es
radicalmente moral. Moralidad radical de los sistemas politicos y de las teorias que los postulan
que nos lleva a una nueva cuestion: la de la compatibilidad o incompatibilidad de las moralidades
que sirven de fundamento a teorias y sistemas politicos diferentes. Mas todavia, esas diversas
antropologias, esa divergencia de moralidades, son dables y de hecho se dan, acaso cada vez
con mas virulencia, dentro del sistema politico pluralista por excelencia, la democracia
representativa liberal de partidos o, podriamos decir, democracia kelseniana, en cuyo caso el
problema de las moralidades enfrentadas se convierte en la cuestion de la propia continuidad
del sistema demoliberal en una determinada sociedad, o, en situaciones extremas, en el de la
supervivencia misma de una sociedad politica fracturada en grupos con fundamentos morales
distintos. Desde esta perspectiva, la teologia politica no se reduce a una mera traslacién de
conceptos teoldgicos a la teoria politica secular, sino que su alcance se amplia, por una parte,
a la identificacion de ciertas ideologias politicas como esas auténticas pseudorreligiones que
menciondbamos ya al principio de este trabajo, y, por otra, a la reflexion sobre los efectos que
el caracter intrinsecamente teoldgico-moral de todo sistema politico tiene sobre la viabilidad
de ese sistema y sobre la comunidad politica en la que el sistema se ha implementado.

Las dos grandes teologias politicas: trascendente e inmanente.

Las dos grandes cosmovisiones que desde hace veinte siglos se disputan el mundo de tradicion
grecorromana y judeocristiana, o, si se prefiere, Occidente, son las que, a los efectos que
interesan en este trabajo, denominaremos como trascendente e inmanente. La primera de esas
cosmovisiones es la del cristianismo, particularmente la del catolicismo. En esta cosmovision
existe un Dios creador trascendente (separado metafisicamente del mundo sensible que El ha
creado), personal (con los atributos de entendimiento y voluntad), que ha establecido en su
creacion un orden fisico y moral susceptible de ser conocido objetivamente por el hombre, a
quien ha dotado de razdén, un Dios que no se desentiende ni de su creacidn ni de sus criaturas,
tampoco de los seres humanos, a los que castiga y premia segun sus merecimientos. En cuanto
a la antropologia asociada a la cosmovision cristiana, dicha antropologia se funda en el dogma
del pecado original. Segun la doctrina catdlica, este pecado ha dafiado gravemente, pero no
irremisiblemente, la naturaleza humana. Significa ello que el hombre tiene una razén limitada y
falible, su voluntad es débil y muestra inclinacién al pecado y mayor facilidad para hacer el mal
que el bien, pero, pese a ello, con el auxilio de la gracia divina y el propio esfuerzo, ese mismo
hombre puede ascender desde su naturaleza caida hasta la santidad. Esta cosmovisidn, con su
metafisica y su antropologia, que acabamos de exponer, es la que dominé indiscutiblemente en
la civilizacién occidental’> hasta la llustraciéon y la Revolucidn Francesa y actualmente es
defendida en mayor o menor grado por tradicionalistas y conservadores.

La segunda de las cosmovisiones, la inmanente, religiosamente puede presentarse bajo la forma
de deismo, panteismo o ateismo, pero sea cual sea la forma religiosa en la que se manifieste,
politicamente negara en cualquier caso la existencia de un Dios personal sefior del Universo al
que deben estar supeditadas todas las criaturas, incluido el hombre. Esta visién inmanentista
supone todo un giro teoldgico, en virtud del cual se coloca en el lugar del Dios que el
inmanentismo niega al hombre mismo, el cual pasa asi a ocupar la cuspide de la pirdmide

2 Civilizacién conocida en tiempos prerrevolucionarios, no por casualidad, como la Cristiandad



ontoldgica y axioldgica y se convierte en un ser no subordinado a nada ni a nadie, en un ente
personal que en su desear y actuar ya no conoce mas limite que su propia voluntad. Semejante
inversion de posiciones teoldgicas ha llevado a unas extraordinarias consecuencias politicas que
ya fueron vislumbradas por los autores catdlicos estudiados por Schmitt. Como ya se habra
advertido, esta cosmovisién inmanente, que comenzd a competir intelectualmente con la
trascendente en la llustracion y la vencio politicamente por primera vez, al menos en el mundo
no anglosajon, con la Revolucidon Francesa, es la cosmovision del liberalismo.

Los postulados antropolégicos de las dos cosmovisiones o teologias contrapuestas que
acabamos de enunciar y las consecuencias sociales y politicas inmediatas que se derivan de ellas
son los que, para facilitar su mejor comparacién por pares, esquematizamos en la siguiente
tabla:



TRASCENDENTE

INMANENTE

Posicion de Dios y del
hombre

Teocéntrica: Dios es el centro
de la Creacién y todos los
seres creados, también el
hombre, estan supeditados a
El

Antropocéntrica: E| Hombre
ocupa el lugar central. Por
encima de él no hay situada
ninguna otra entidad
metafisica.

Sociedad

sociedad se
instituciones

Organica: la
compone de

intermedias —  familias,
municipios,  corporaciones
profesionales — de origen

natural o prepolitico, en las
cuales estan integrados los
individuos y a través de las
cuales esos individuos
desarrollan su vida. Dichas
instituciones intermedias son
a la sociedad lo que los
6rganos anatémicos son al
cuerpo humano.

Individualista-atomizada: la
sociedad se compone de
individuos-atomo que
pueden agruparse
voluntariamente entre si en
funcién de sus propios
intereses individuales.

Relaciones entre individuo y
sociedad

Sociocéntrica: las
necesidades y preferencias
del individuo se subordinan a
las necesidades de las
instituciones intermedias a
las que pertenecen.

Individuocéntrica: las
necesidades y preferencias
del individuo estdn por
encima de las de la sociedad,
la cual se convierte en una
mera prestadora de servicios
al individuo.

Derechos y deberes

Sociedad de deberes: el
individuo tiene unos deberes
naturales para con las
instituciones intermedias a
las que pertenece y a través
de las cuales desarrolla su

Sociedad de derechos: Mas
alld del respeto al principio
de no agresion, el individuo
no tiene mds deberes para
con la sociedad y otros
individuos que los que él

vida necesariamente. mismo voluntariamente
quiera imponerse.

Libertad Libertad para: Libertad | Libertad de: Libertad
concebida como un medio | concebida como un fin en s/
para que el individuo pueda | mismay como la ausencia de
cumplir con sus deberes | restricciones que impidan al
humanos y, cumpliéndolos o | individuo realizar su
incumpliéndolos, opte entre | voluntad.
el Bieny el Mal (libre albedrio
cristiano).

Axiologia El Bien y el Mal son objetivos | Relativismo moral

y no decidibles por votacion




Como por fuerza ocurre en toda esquematizacion, los conceptos y consecuencias expuestos en
la tabla anterior estan simplificados al maximo, pero creemos que, aun asi, resultan suficientes
para transmitir la idea fundamental de que la cosmovision liberal imperante hoy dia en las
sociedades occidentales no es la unica posible ni desde una perspectiva temporal® ni desde una
perspectiva espacial®. Ciertamente, para la filosofia liberal de la historia la sociedad liberal y el
sistema politico asociado al liberalismo - la democracia representativa de partidos —, son la
culminacion del desarrollo del espiritu humano y la fase final de la historia®. Sin embargo, esa
interpretacion sdlo es posible si previamente se ha asumido por completo la antropologia de la
teologia politica que se expone en la columna derecha de la tabla. Cuando, por el contrario, el
esquema del que se parte es el de la izquierda, el relato historico cambia por completo. Un
acabado ejemplo de ello es el libro “Revolucidon y Contra-Revolucién”, del catdlico brasileiio
Plinio Corréa de Oliveira. Para Corréa de Oliveira, el hilo conductor de la Historia es la
Revolucidn, pero no entendida ésta como la luminosa emancipacién del Hombre respecto a
oscurantismos religiosos, opresiones politicas y explotaciones econdmicas, sino como una
rebelién culpable de ese hombre contra su Creador y el divino orden por El establecido. Las
distintas revoluciones que se han dado a lo largo de la historia, explica el pensador brasilefio, se
convierten asi en fases de una Revolucién Unica que comienza con la desobediencia de Adan y
Eva, que, tentados por la serpiente del pecado, comieron el fruto prohibido para ser como
dioses; ya en nuestra era, la Revolucidn continda con la gran ruptura del mundo cristiano latino
que fue la Reforma; dos siglos después se manifiesta en toda su dimensién en la revolucién por
antonomasia, la Revolucidon Francesa; alcanza su paroxismo violento en la Revolucién Rusa, v,
afiadimos nosotros, prosigue hoy diseminada en la plétora de movimientos “woke” de la nueva
izquierda. Segun Corréa de Oliveira, la unicidad histérica de la Revolucion viene dada por la
esencia comun a las tres revoluciones singulares en que el fendmeno revolucionario se ha
concretado en distintos momentos de la historia, esencia que no es otra que un hombre ahito
de soberbia y sensualidad que, clamando contra su Creador el grito luciferino non serviam,
decide que no reconocerda mds poder y soberania, ni mas legitimidad en suma, que la suya
propia. Sobre el problema crucial de la fuente de legitimidad del poder, volveremos mas
adelante. Baste, por el momento, con dejarlo apuntado. Lo que nos interesa subrayar ahora es
cémo el autor paulista ha elaborado con conceptos explicitamente teoldgicos una historia
politica. Se podra replicar, quiza, que lo que Oliveira hace en su libro, mas que teologia politica,
es teologia de la historia siguiendo la tradicién de San Agustin, pero aun cuando esto fuese
cierto, ello no obstaria, sino que incluso confirmaria la aseveraciéon de Donoso de que en toda
politica subyace una teologia. Por otra parte, la teoria oliveirana de la historia ratifica la tesis de
Max Weber de que a toda filosofia materialista de la historia se le puede oponer una filosofia
espiritualista de la historia con igual titulo de respetabilidad intelectual que aquella. Piénsese
que, sila fabula de Adadn y Eva o la idea de un Dios personal trascendente legislador supremo de
todo el Universo pueden ser tachadas de meros mitos, no son menos miticos el supuesto
“contrato social” contraido en tiempos ignotos por salvajes individuales para constituir la

3 En términos histdricos, la sociedad liberal individuocéntrica es bastante reciente. De hecho, su
preponderancia actual no tiene mucho mas de dos siglos, durante uno de los cuales, el siglo XIX, la
sociedad liberal todavia tuvo que enfrentarse e imponerse a la resistencia que en buena parte de
Europa y América le opuso la sociedad tradicional.

* Hoy la mayor parte de las sociedades del planeta siguen siendo sociocéntricas, como es el caso, por
ejemplo, del mundo islamico, de Extremo Oriente confuciano o del subcontinente indio. Notese que el
peso demografico de estas sociedades es muy superior al de Occidente.

> Como tendremos ocasién de ver mas adelante, esta es la tesis defendida por el politélogo liberal
estadounidense Francis Fukuyama.



sociedad o la hipostizacion marxista de las clases sociales como sujetos enfrentados en una
dialéctica eterna de opresores y oprimidos.

Otros ejemplos de reconduccidon desde una perspectiva catdlica de teorias y movimientos
politicos a categorias teoldgicas son los del economista francés Alfred Sudre y la del intelectual
hdngaro Theodor Molnar. Sudre, en su libro, publicado en 1848, “Historia del comunismo o
refutacion histérica de las utopias socialistas”, sefiala el inequivoco origen religioso de muchas
experiencias colectivistas y subversivas, como fue el caso de los primeros gnésticos (sobre el
gnosticismo volveremos mds adelante), los valdenses, los albigenses o cataros, los lolardos o
wiclefianos y los anabaptistas. Por su parte, Molnar, ya desde titulo mismo de su libro,
“Utopismo. La herejia perenne”, deja bien claro que concibe las utopias politicas como herejias
religiosas secularizadas, es decir, que en su misma esencia alienta algin error teoldgico. En
palabras del autor hingaro, “De tiempo en tiempo se esparce entre los hombres la creencia de
que es posible construir una sociedad ideal. En consecuencia, comienza a tocarse a rebato a fin
de que todos se congreguen para edificarla: el reino de Dios sobre la Tierra. A pesar de su
aparente atractivo, se trata de una fantasia delirante con la impronta de una légica demencial”.
Molnar llama a ese delirio utopismo. El suefio utopista, prosigue el autor, “conduce a la
negacion de Dios y a la autodivinizacion, esto es, a la herejia” y concluye que toda utopia no es
mas que una “mascarada de una sociedad perfecta compuesta por hombres imperfectos”.
Segun Molnar, las utopias politicas se articulan en torno a conceptos teoldgicos como el de
pecado, en cuyo lugar el utopista situa las instituciones tradicionales, entre ellas la familia, las
compulsiones e inhibiciones externas o los condicionamientos de clase; panteismo, facilmente
identificable, por ejemplo, en movimientos ecologistas que pretenden un “equilibrio”, o,
incluso, una “unién” con totalidades como el Planeta, la Madre Tierra o Gaia, o los elegidos, es
decir, la minoria “consciente” que, constituida en teocracia secularizada, se hace con el poder
“temporalmente” con el propdsito de dirigir a la mayoria extraviada hacia la tierra prometida,
empleando para ello los medios de redencidn que sean necesarios por expeditivos que resulten.

Los ejemplos anteriores son suficientes, creemos, para ilustrar cdmo la traslacion de conceptos
teoldgicos a la politica puede revelar el trasfondo de religién secularizada que subyace en las
ideologias. A mi juicio, es justamente en esto en lo que consiste la teologia politica.

La politica como pseudorreligion.

Se recordard que al inicio de este trabajo enuncidbamos como corolario del concepto de teologia
politica el del funcionamiento de la politica como auténtica pseudorreligion o religion de
sustitucion. En este apartado se va a desarrollar esa idea, para lo cual serd necesario dar
previamente una nocién de lo que entenderemos en estas lineas bajo ese concepto. Si una
religion es una determinada cosmovision asociada a la cual hay una moral y unas practicas
rituales contenidas en textos y tradiciones orales sagradas administradas por un orden
sacerdotal, cosmovisién, moral y ritos mediante los cuales el hombre intenta responder a sus
preguntas sobre el Todo y su posicidon en él, asi como sobre la manera de relacionarse con
entidades sobrenaturales y trascendentes, es decir, espirituales, una pseudorreligion sera un
cuerpo de creencias que, pretendiendo no ser religiosas, sino laicas, y atender sélo a
preocupaciones terrenales, funcionan en la practica igual que religiones con su propia moral,
ritos, liturgias, textos sagrados, sacerdotes, etc., pero en las que en el lugar de los conceptos
trascendentes se sitlan otros conceptos inmanentes. La idea clave de pseudorreligion es que el
vacio de espiritualidad, entendida esta como la necesidad innata de trascendencia del ser
humano, que la expulsién de las creencias religiosas por las teorias intelectuales racionalistas
(que no es lo mismo que racionales) provocan en el hombre, dicho vacio tendera a ser ocupado



por algun otro tipo de ideologia supuestamente no religiosa, pero que subrepticiamente
reintroduce elementos sobrenaturales e incluso magicos que satisfagan los anhelos de sentido
de sus adeptos. La pseudorreligion puede presentarse en diversos grados, desde la equivalencia
casi perfecta de una ideologia politica y su organizacién partidista con alguna religion
establecida, hasta una similitud mas acotada a una secta de caracter gnéstico, pero en cualquier
caso va a tener alguno o varios de los elementos constitutivos de una religion tales como una
escatologia, una soteriologia, un catalogo de pecados y sus respectivos castigos, deidades,
rituales, libros sagrados, profetas, sacerdotes y hasta herejias y herejes. Una famosa frase,
aunque muy posiblemente apdcrifa, atribuida al escritor catdlico inglés G.K. Chesterton resume
sagazmente en qué consiste una pseudoreligion: cuando no se cree en Dios, no se cree en nada
y cuando no se cree en nada, se puede (o se tiene que) creer en cualquier cosa.

Para una mejor comprension del concepto, lo ilustraremos a continuacién con varios ejemplos.
Comenzamos con uno del légico, matematico y fildsofo inglés Bertrand Russell. En su “Historia
de la filosofia occidental”, establece la siguiente equivalencia entre el pensamiento religioso de
San Agustin y la doctrina marxista:

Jehovd: Materalismo dialéctico

El Mesias (o mds bien, el Profeta): Marx

Los elegidos: el proletariado

La Iglesia: el partido comunista

El sequndo advenimiento o parusia: la revolucién

El infierno: el castigo de los capitalistas

El paraiso: el Estado comunista (o, corregimos nosotros, mas propiamente la sociedad sin
clases en la que sobreabundaran la paz, el gozo y los bienes, hasta el punto de que “de las
fuentes manaran leche y miel”)

Al anterior catdlogo de equivalencias, podriamos afadir las siguientes para cerrar la
caracterizaciéon del comunismo como pseudorreligién organizada:

Pecado original: propiedad privada de los medios de produccion.

Clero: jerarquia del “partido”, Politburé.

Libros sagrados: El Capital y demas obras de Marx, Engels y Lenin que e
decida incluir en el “canon” marxista-leninista

Herejias: troskysmo, austromarxismo, anarquismo, maoismo, enverhoxhismo, etc.
Castigo de los herejes: purgas estalinistas, Revolucion Cultural china, etc.

IM

partido-iglesia”

Otro ejemplo claro de razonamiento pretendidamente secular, pero que mas bien es una
teologia bajo un ligero barniz de términos politicos y econémicos, es la teoria del “fin de la
historia” del politdlogo liberal estadounidense Francis Fukuyama. Segun Fukuyama, con la caida
del comunismo vy la victoria de la democracia liberal y la economia de mercado, la historia, como
lucha de ideologias, ha llegado a su final. Ya no habra mas ideologias y el Unico sistema politico
viable serd la democracia liberal con sus instituciones de economia de mercado, gobierno
representativo y derechos individuales. En palabras del propio Fukuyama, “el fin de la historia
significaria el fin de las guerras y revoluciones sangrientas, los hombres satisfacen sus
necesidades a través de la actividad econdmica sin tener que arriesgar sus vidas en ese tipo de
batallas”. El trasfondo escatoldgico de la tesis del norteamericano es evidente. Con su “fin de la
historia” lo que esta proponiendo es una parusia (segunda venida de Cristo), o, mejor,
pseudoparusia, en la que la Democracia Liberal, asi, en mayusculas, con su “santisima trinidad”
de Economia de Mercado, Gobierno Representativo y Derechos Humanos, ocupa el lugar de
Nuestro Sefior Jesucristo que desciende sobre la Tierra para traernos su reino perfecto que no



tendra fin. Si se duda de esta interpretacidn teoldgica de la tesis de Fukuyama, hagase el
siguiente ejercicio. Témese la definicién de parusia que da el Diccionario de la RAE -
“advenimiento glorioso de Jesucristo en el fin de los tiempos” -, sustitiyase en ella “Jesucristo”
por “Democracia Liberal” y obtendremos el resultado “parusia: advenimiento glorioso de la
Democracia Liberal en el fin de los tiempos”, es decir, la idea de Fukuyama se queda asi en pura
teologia politica®.

Otro concepto de la teologia cristiana que, a mi juicio, se puede encontrar en dos instituciones
politicas fundamentales del régimen democratico liberal - las elecciones y la regla de la mayoria
-, es el de Espiritu Santo. El Espiritu Santo, también conocido como Pardclito, entre otras
virtudes, tiene la de iluminar, orientar, descubrir el camino o revelar sobrenaturalmente
verdades al pueblo cristiano. Parece que la democracia electoral atribuye las mismas funciones
espirituales al sistema electoral y a la regla de la mayoria. En la democracia de partidos y
votaciones, la regla de la mayoria deja de ser un simple medio técnico para, como dicen los
economistas, revelar preferencias agregadas, esto es, para que una comunidad, no
necesariamente politica, decida sobre alguna cuestion practica concreta y limitada que le
afecte’, y se transfigura en la voz de un sujeto divino, el Pueblo, que comunica a los mortales
cual es la “Verdad” en cada momento. Recuérdense, si no, las palabras de Felipe Gonzalez,
antiguo primer ministro espafiol, quien no hace mucho afirmé (no es cita literal, sino
aproximada) que en democracia es “verdad” lo que la mayoria decide que es verdad. Conclusion
la de Gonzalez absolutamente coherente con una “teologia negativa” (negadora o excluyente
de Dios) inmanentista y radicalmente relativista.

También algunos rituales democrdticos son equiparables a los sacramentos de la religién
catélica. Es el caso del acto de votar. Para entenderlo es necesario saber previamente que los
sacramentos son medios tangibles, perceptibles por los sentidos, a través de los cuales se
administra a los fieles una gracia santificante. Todos ellos se componen de materia —el elemento
tangible - y forma — las palabras pronunciadas por el sacerdote-. Por ejemplo, en el sacramento
del Bautismo, la materia es el agua y la forma las palabras pronunciadas por el sacerdote al
bautizar, y en el sacramento de la Eucaristia, la materia son el pany el vino y la forma las palabras
pronunciadas por Cristo en la Ultima Cena (Mateo 26,26) que repite el sacerdote en la
consagraciéon. Cuando se conocen la funcidn santificante y la composiciéon de materia y forma
del sacramento propiamente dicho (religioso), es facil advertir el caracter de acto sacramental,
o pseudosacramental, que tiene la emision del voto. En efecto, el votante deposita la materia
del voto — la papeleta — en la urna y los ministros sagrados — los miembros de la mesa electoral
- pronuncian la palabra de la forma — jvota! -. El ritual recién celebrado comunica al votante la
gracia santificante democratica que partidos politicos, medios de comunicacion, intelectuales,
etc. parecen conferir al voto con la exaltacidn, hasta el paroxismo, del dia de las elecciones como
el “gran dia” de la democracia o la gran “fiesta” democratica, con la exhortacidn general a que

6 No es sélo la parusia el Unico concepto teoldgico que se encuentra en las ideas de Fukuyama. Por
razones de tiempo no he podido leer su libro “El fin de la Historia y el Gltimo hombre” y, para poder
preparar este trabajo, he tenido que recurrir de urgencia a la entrada que le dedica Wikipedia. Basta la
lectura de esa entrada para comprobar que un utopismo de manual atraviesa toda la teoria del
estadounidense.

7 Por ejemplo, una comunidad de propietarios que tiene que resolver cuestiones relacionadas con el
mantenimiento del edificio, una aldea o pequefio pueblo que discute de manera similar a la de una
comunidad de propietarios, o, incluso, a nivel nacional cuando lo que se dirime son asuntos que no
tienen una dimensién moral, al menos no esencialmente, sino meramente practica. Asi, en Suiza, segin
creo, se ha llegado a someter a referéndum si adquirir o no un concreto modelo de avién de combate.
La experiencia suiza de mecanismos democracia directa complementarios de la democracia
representativa, pese a no estar exenta de aspectos problematicos, es de gran interés.



todos voten como cumplimiento de un deber civico®, con el llamamiento a que conformen con
su voto la “voluntad popular”, a que con el depdsito de la papeleta en la urna se hagan parte de
ese “pueblo” que “habla” a través de las elecciones (éuna teofania del dios democratico?), con
el discurso, en fin, que pretende identificar la “libertad” del individuo (la libertad como otro
valor sagrado, pero ¢qué libertad?) con la modesta posibilidad concedida a éste de elegir de
entre las varias facciones partidistas que se disputan el poder cudl es la de su preferencia para
que pase a encabezar temporalmente la oligarquia dirigente del pais.

No se puede terminar este apartado sin mencionar los rasgos gnodsticos apreciables en
movimientos sociales contemporaneos, movimientos que no son propiamente politicos, sino
gue toman cuerpo en forma de ONG, pero que desde hace un tiempo vienen condicionando con
gran fuerza la politica e, incluso, concurriendo a la formacién de partidos de izquierda. Destacan
en este mundo de organizaciones influyentes politicamente con caracteres gndsticos el
ecologismo, el feminismo y la ideologia de identidad de género. Empecemos por recordar que
el gnosticismo es, en un sentido amplio, un conjunto de doctrinas mistéricas y salvificas
originarias del Mediterraneo oriental y Oriente Proximo que se difundieron por el mundo
romano en torno al cambio de era y que se transformaron en herejias del cristianismo a medida
que éste se expandia. En palabras del historiador y filésofo de las religiones rumano Mircea
Eliade, la gnosis es un conocimiento redentor que “consiste ante todo en la revelacién de una
“historia secreta” (mds exactamente, que ha quedado secreta para los no iniciados): el origen 'y
la creacién del mundo, el origen del mal, el drama del redentor divino descendiendo a la tierra
para salvar a los hombres y la victoria final del Dios trascendente, que terminard con el fin de la
historia y la aniquilacion del cosmos”. Esta cosmovisién gndstica histéricamente no se ha
expresado en una religién Unica, sino que se ha presentado en una diversidad de variantes, pero
de la cuales se desprenden unas consecuencias escatoldgicas y soterioldgicas comunes que,
como ya hemos adelantado, estdn presentes en algunas de las organizaciones politicas y
parapoliticas de la denominada “izquierda alternativa”. Estas consecuencias fundamentales de
las cosmovisiones gndsticas son, de acuerdo de nuevo con Mircea Eliade, dos: “el dualismo
espiritu/materia, divino (trascendente)/antidivino; el mito de la caida del alma (=espiritu,
particula divina), es decir, la encarnacion en un cuerpo (asimilado a una carcel), y la certidumbre
de la liberacién (la “salvacién”) obtenida gracias a la gnosis”. Hay que advertir, no obstante, que
el gnosticismo redivivo tiene también sus particularidades, la principal de las cuales para
nosotros es que, en vez de en una divinidad trascendente, los gndsticos progresistas de hoy
creen, como corresponde a la matriz teoldgica-metafisica liberal de la Modernidad en la que se
insertan, en divinidades inmanentes. En el ecologismo lo que tenemos es un panteismo en el
qgue, bajo los nombres de Planeta, Tierra, Naturaleza, Pachamama o Gaia, se diviniza el mundo
natural, al que el hombre debe veneracién, pero que, sin embargo, profana con sus ciudades,
industrias, contaminaciones y desechos. El pecado original es la civilizacién; la minoria de los
justos, los pueblos indigenas o aborigenes que viven “en comunién con la naturaleza” (mito del
buen salvaje); la via de salvacidn, una pseudoascesis de veganismo, practica del yoga y “retiros”
de fin de semana o de varios dias de vacaciones en alguna comuna hippy; los sacramentales®
son los alimentos ecolégicos, las energias renovables y las bicicletas. En el feminismo es
rastreable el dualismo maniqueo'® entre las dos “naturalezas” o “sustancias” primordiales - la

8 En varios paises de Hispanoamérica votar es, no ya una obligacién moral, sino una obligacién legal cuyo
incumplimiento esta sujeto a sancion de multa.

%En la religién catdlica, los sacramentales son férmulas rituales y objetos tangibles que, sin ser materia
de un sacramento, por estar bendecidos o consagrados eclesidsticamente son remedios que sanan el
almay la limpian de pecados veniales. Por ejemplo, las indulgencias, los jubileos o el agua bendita.

10 De Mani, creador en la Mesopotamia del siglo 1ll de una importante secta gndstica que recibid su
nombre.



Luz y la Oscuridad, el Bien y el Mal*! -: la mujer-victima es la Luz, el Bien; el hombre-victimario
es la Oscuridad, el Mal. Entre estos dos principios pseudometafisicos no hay conciliacién posible,
mucho menos una complementariedad naturalmente necesaria y mutuamente enriquecedora,
sélo una lucha implacable que atraviesa los siglos y que terminard Unicamente cuando los
hombres hayan desaparecido espiritualmente disueltos en una nueva “masculinidad no tdéxica”
o incluso fisicamente cuando su funcién reproductiva sea cubierta con técnicas de fertilizacion
artificial'>. Entonces, bien se habré recuperado un mitico matriarcado ancestral, bien se habrd
alcanzado otra (para las ultrafeministas) modalidad del paraiso en la Tierra: la de una Tierra sin
hombres. Por ultimo, en la ideologia de la identidad de género se percibe con gran evidencia el
mito gnastico de la caida del alma y su encarnacion en un cuerpo que es una carcel para ella.
Para su salvacidn, es necesario que el alma escape de ese cuerpo, 0, en su version “trans” actual,
lo modifique para que se adapte a sus preferencias. De acuerdo con la ideologia de identidad de
género, cuando alguien “nace en un cuerpo equivocado”, lo que implicitamente esta diciendo
es que un “yo” masculino o femenino independiente del cuerpo (“yo” que vendria a ser una
entidad inmaterial que ocuparia el lugar del alma en el gnosticismo tradicional) estd vagando en
algun espacio fuera del mundo fisico y en un cierto momento (el momento del nacimiento o de
la concepcion, eso no queda claro) a ese “yo” inmaterial le es “asignado” un cuerpo (material,
obviamente). Pero ocurre a veces, segun la ideologia generista, que este cuerpo que no se sabe
quién o qué (¢Dios? ¢El azar?) asigna, sea el equivocado, porque su sexo no coincida con el
“género” del “yo” que se va a alojar en él. Dado que la Unica manera de liberar a un alma, “yo”
en este caso, del cuerpo-carcel que lo aprisiona, es mediante la muerte, el “yo” reticente a
adoptar una medida tan extrema, tendra que decidirse por modificar su cuerpo-cércel mediante
mutilaciones y hormonacién para intentar darle la apariencia externa del sexo que corresponde
a su “género”.

Recapitulacidn e intuicion de un problema légico.

La politica no puede escapar de la teologia. Y no puede porque la politica, en tanto que
radicalmente humana, ha de partir siempre de una antropologia, vale decir, de una concepcion
del hombre y de su posicion en el orden de todas las entidades materiales y espirituales que
componen el Universo, incluidos en ese orden Dios y la relacién del hombre con El. Es, por tanto,
a través de esa antropologia por donde la politica da en caer ineludiblemente en la teologia y se
convierte en teologia politica. Ya explicamos en el apartado segundo que son dos las grandes
teologias que se disputan desde hace siglos (para algunos desde el principio mismo de los
tiempos) el dominio intelectual y espiritual de nuestro mundo occidental: la trascendente y la
inmanente. De cada una de ellas se desprenden una concepcién de la realidad (material e
inmaterial) y una moral distintas (resumidas en la tabla de las paginas 7 y 8) que dan lugar a
sistemas politicos divergentes. En el mundo trascendentalista, la Realidad se puede escribir con
mayusculas, porque sdélo hay una, objetiva, independiente de la voluntad de los sujetos que la
perciben, que abarca tanto los fenédmenos fisicos como los principios morales. Para el hombre y
la mujer trascendentes, la Verdad, el Bien y la Belleza son absolutos, no relativos, tienen la
categoria de entes trascendentales que no pueden ser sometidos a votacién. El ser humano es,
ciertamente, la primera de las criaturas, pero criatura al fin, y como tal, supeditada a su Creador,
que le impone unas normas claras y unos limites. El hombre sabe que no lo puede todo. El
mundo inmanentista es muy diferente. En él no existe una realidad objetiva, sino un

11 La oposicién maniquea entre Espiritu y Materia, sin embargo, estd, obviamente, ausente del dualismo
feminista.

12 Al parecer, las sectas feministas mas extremas imaginan un mundo futuro sin varones, ya que los
avances biotecnoldgicos harian a estos innecesarios para la reproduccidn. Algunos cientificos creen
posible ese mundo. Este articulo de prensa lo explica:
https://www.elmundo.es/suplementos/magazine/2009/519/1251982074.html



subjetivismo en la percepcidn, que hace que lo percibido carezca de entidad en si y dependa
ontoldgicamente de la voluntad de los sujetos perceptores. Esta subjetividad radical, si bien esta
empezando a alcanzar el ambito de los fendmenos fisicos (identidad de género), impera sobre
todo en el campo de la moral. Las normas morales, el bien, la belleza, la verdad, son cuestién de
gustos, de preferencias, decidibles por votacién, dejadas al albur de mayorias y minorias
cambiantes y efimeras. Aunque con su “pachamamismo” o “gaiacentrismo” las tendencias
ecologistas que proliferan hoy pudieran estar enmascarandolo parcialmente, el auténtico
fendmeno de fondo del inmanentismo es el hombre que se sitia en el centro de lo existente,
gue ya no tiene a nada ni a nadie por encima de él y su voluntad, legisladora suprema universal,
no reconoce limites. El hombre, ahora, se cree un dios que lo puede todo.

La contraposicion, antagonismo para algunos, de las dos teologias politicas fundamentales nos
lleva a enfrentar los dos problemas cardinales de la supervivencia de una sociedad. Uno es el de
hasta qué punto es posible la convivencia en una misma sociedad de personas con matrices
morales divergentes, o, expresado de otra forma, hasta qué punto pueden divergir las matrices
morales de los individuos que conviven en una sociedad y ésta pueda seguir siendo viable. Este
problema de la compatibilidad de moralidades esencialmente distintas comprende los del
multiculturalismo, el pluralismo ideoldgico y similares. El nucleo de la dificultad estriba en que
una sociedad, por definiciéon, se ha de levantar sobre lo que el psicélogo moral estadounidense
Johnatan Haidt llama “pilares de la moralidad”. Dependiendo de cudles sean estos pilares, se
podra edificar sobre ellos una sociedad u otra. Y a la inversa, si se socavan los pilares morales
sobre los que se asienta una determinada sociedad, esa sociedad se tambaleard y hasta,
eventualmente, podra venirse abajo. Segin el mismo Haidt, la fortaleza y equilibrio de los pilares
morales de “conservadores” y “progresistas” es muy diferente, mucho mas completos y
vigorosos en los primeros, y débiles y parciales en los segundos. El actual predominio politico y
social progresista tal vez estén llevando a un exceso de “pluralismo” y de “multiculturalidad”,
concluye el psicélogo norteamericano, que pueden estar comprometiendo la pervivencia de
nuestras sociedades. El segundo de los problemas es el de la fuente de la legitimidad del poder.
Esa fuente de legitimidad es la auténtica clave de béveda de un sistema politico. Y esa dovela
central sobre la que se apoya toda la construccion politica serd una u otra dependiendo de cual
sea la teologia subyacente a ese sistema. En una teologia politica trascendente, de raiz cristiana,
la posicion subordinada del hombre respecto a Dios le marca unos limites que no puede
traspasar. Limites que, aun riesgo de resultar “perogrullescos” es crucial remarcarlo, no los pone
el hombre, sino que al hombre le han sido impuestos por un poder externo a él, Dios. En un
sistema asi, un poder serd legitimo mientras respete esos limites, ademas de cumplir con sus
funciones en orden al bien comun. Es por ello por lo que, en un sistema de esta naturaleza, no
cualquier decisién adoptada por mayoria en una asamblea legislativa es ley — que las leyes
inicuas no son leyes por muy mayoritariamente que se hayan aprobado, y, por tanto, no obligan,
es lo que ha mantenido la tradicién politica y juridica cristiana durante siglos -, como tampoco
un gobierno es legitimo sdlo porque haya sido elegido por sufragio universal. En la teologia
politica trascendente, |a legitimidad no es origen, sino de ejercicio. Unicamente en la medida
que los gobernantes obren rectamente, seguiran investidos de autoridad. Este es el principio
que San Isidoro de Sevilla expresé con el aforismo “Rex eris si recta facies, si non facias non eris”
(Seras rey si obras rectamente, si no obras asi, no lo seras). En cambio, en una teologia politica
inmanente, como es la demoliberal, el hombre, como ya sabemos, no estd subordinado a nada
ni a nadie, no tiene mas limites que los que él quiera fijarse. El hombre es el supremo legislador
de si mismo. En este sistema la legitimidad la dan los propios humanos reunidos en asamblea. Si
esa asamblea se ha constituido validamente, a partir de ahi todo estd permitido. No hay leyes
inicuas. Como maximo, lo que puede haber es leyes que en su elaboracidn legislativa no hayan
observado el procedimiento establecido al efecto y que no respeten alguno de los principios
constitucionales, principios que, por otra parte, pueden ser cambiados por una mayoria
suficiente en cualquier momento. Es el imperio del nimero. Un gobernante, mientras consiga



mantener, aun cuando sea por medios dudosos, apoyo popular bastante, continuard teniendo
autoridad, no importa si obra o no rectamente. En la teologia politica inmanente, |a legitimidad
no es de ejercicio, sino de origen. En este sistema, el poder del érgano legislativo, o, mas bien,
de la oligarquia que lo controle, es omnimodo. Donoso Cortés, en su Discurso sobre la Dictadura,
lo describe asi: “(el Parlamento inglés) pues no tiene mas limite que el de todos los poderes
humanos: la prudencia; tiene todas las facultades y éstas constituyen el poder dictatorial de
hacer todo lo que no sea hacer de una mujer un hombre o de un hombre una mujer, como dicen
sus jurisconsultos (risas)”. Esto era hace casi dos siglos. En nuestros tiempos, sin embargo, el
poder democratico del hombre legislador de si mismo se ha vuelto tan desmesurado, tan
terrible, tan absoluto, que hasta ese Unico limite que mencionaba Donoso, el de hacer de una
mujer un hombre o de un hombre una mujer, ha desaparecido.

Como cierre de este apartado, apuntaremos que la autoreferencialidad que subyace en la légica
del razonamiento justificativo del sistema politico demoliberal, recuerda el problema de
autoreferencialidad de la teoria de conjuntos conocido como paradoja de Russell. Esta paradoja
se produce cuando no existen limitaciones a las reglas utilizadas para formar un conjunto. Para
evitarla se deben introducir limitaciones en esas reglas. Aplicando el concepto a las teologias
politicas, en la inmanente, el hombre es legislador de si mismo (la ley sale de él y vuelve a él al
aplicarla), lo que es una autoreferencia, mientras que en el trascendente, existen unas reglas en
la creacién de leyes que son externas a él. No se trata mas que de una intuicién, pero creo que
esa posible paradoja de Russell en la base del sistema demoliberal deberia ser estudiada con
atencion.

Conclusion

La teologia politica triunfante en la Modernidad ha sido la inmanente en su variante de
democracia liberal representativa. La premisa de la que parte — una libertad que es un fin en si
misma, sin limites, sin ningln propésito fuera de la voluntad, o capricho, absolutos del yo, en
suma, una libertad luciferina — ha generado una sociedad de individuos-dtomo, particulas
andnimas y prescindibles de una masa humana indiferenciada, cada vez mas desvinculados de
cualguier comunidad natural (familia, municipios y gremios tradicionales), desconocedores de
los conceptos morales de pecado y de virtud, sobornados por la promesa incesante de mas y
mas derechos, de espiritu anestesiado por una hipersensualizacidon extrema, ignorantes de los
deberes que les vienen impuestos por la mera condicién de haber nacido humanos e incapaces
para la trascendencia y las grandes empresas. Sin embargo, pese a este cuadro sombrio del tipo
humano engendrado por la sociedad liberal, lo cierto es que durante los dos o tres siglos de
predominio de ésta se han producido un progreso cientifico-técnico extraordinario y, con
abismal diferencia, el mas formidable desarrollo material que haya conocido la humanidad en
toda su historia. La drastica disminucidn de la mortalidad infantil, el aumento de la esperanza
de vida, la generalizacion de la ensefianza en todos sus grados y las bajas tasas de homicidios
son indicadores que atestiguan la enorme mejora en las condiciones materiales de vida que han
experimentado las sociedades liberales. También es justo reconocer que entre las que hoy son
denominadas sociedades democraticas avanzadas, es decir, los Estados demoliberales
econdémicamente desarrollados posteriores a la Segunda Guerra Mundial, no ha habido ni una
sola guerra. Espiritualmente, por el contrario, la evolucién ha sido muy distinta. El declive
demografico, las tasas crecientes de suicidio en algunos paises (en otros, sin embargo, tras
alcanzar unos picos hace unos afios, ahora estan descendiendo, aunque sin que se aprecie una
tendencia clara), el empeoramiento de la salud mental y el aumento del consumo de drogas,
parecen indicar que los individuos de las sociedades liberales, pese a la abundancia de bienes y
derechos y a una libertad ontoléogicamente irrestricta, sufren de una desconcertante angustia
vital. Las sociedades en su conjunto, ademas, estan, de acuerdo con la literatura politica y los
medios de comunicacion, cada vez mas fragmentadas y polarizadas ideoldgicamente, hasta el



punto de que el 43% de los norteamericanos, por ejemplo, ve posible una guerra civil en los
proximos diez afios y hay expertos que barajan como factible esa posibilidad®®. A la divisién
ideoldgica autdctona se afiade una inmigracidn proveniente de culturas extrafias que son
completamente ajenas al paradigma liberal. El resultado es que las sociedades occidentales
posiblemente estén llegando a extremos de pluralismo y de multiculturalidad, es decir, a grados
de heterogeneidad, superiores a los que una sociedad viable es capaz de soportar.

Sin fe en nada trascedente y, por ello, incapaces de cualquier gran empresa colectiva,
moribundas demograficamente, en descomposicién moral, fracturadas ideolégicamente hasta
aproximarse, alguna de ellas, al enfrentamiento civil, penetradas por la inmigracion de otras
culturas menos sofisticadas, pero mas cohesionadas y vigorosas espiritualmente, las sociedades
demoliberales muestran innegables signos de decadencia. Una decadencia que tiene su origen
en un mito democratico y en un pervertido concepto de libertad, en una teologia politica
antropocéntrica, que acaso sea ahora, después de tres siglos de hechizo iluminista, cuando esta
revelando ser el veneno que los pensadores contrarrevolucionarios anticipaban, un veneno que
nos esta destruyendo por dentro. Tras esta destruccion interior, vendra el desfallecimiento ante
otras civilizaciones, al que seguira, finalmente, la extincién de nuestra cultura, antes cristiana,
hoy liberal. Porque, como advertia el colombiano Nicolds Gémez Davila, “La violencia no basta
para destruir una civilizaciéon. Cada civilizacién muere de la indiferencia ante los valores
peculiares que la fundan”. Y es claro que hace tiempo que Occidente, lo que un dia fue la
Cristiandad, decidié repudiar los suyos.

13 https://www.elperiodico.com/es/internacional/20220831/encuesta-estados-unidos-guerra-
civil-14384458
https://elordenmundial.com/entrevista-peter-turchin-politica-guerra-civil-estados-unidos/
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