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I. INTRODUCCION

El presente estudio pretende relacionar la concepcion del tiempo con la
idea de legalidad' y justicia. El punto de partida es la conviccion de que
las distintas concepciones del tiempo representan, por un lado, la posibi-
lidad de analizar las ideas de progreso, estancamiento y decadencia pro-
puestas a lo largo de la historia del hombre. Por otro lado, como bien hizo
notar Hegel,? cada idea de progreso se erige frente a un ideal de hombre
que guia los pasos de un pueblo sobre las leyes que éste elige; esto es, el

I Entiendo el término legalidad de la manera mas amplia posible, i. e. no solamente
la ley misma, sino ademas el proceso completo de “imparticion” de justicia: aparato le-
gislativo y judicial completo.

2 Hegel, G. F. W., “Lecciones sobre la filosofia de la historia universal”, Revista de
Occidente, Madrid, 1974. Hegel dice: “En cambio, el espiritu es distinto. Su determina-
cion pasa a realizarse mediante la conciencia y la voluntad. (La evolucion) tampoco con-
siste en la mera evolucion formal, sino en la realizacion de un fin”.
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ideal se expresa como deber ser. Por tanto, si la ley apunta a un ideal de
hombre, éste sélo sera inteligible dentro de la concepcion de tiempo que
lo hizo posible.

Esquematicamente se puede describir de la siguiente forma la inten-
cion del presente articulo:

Concepcion del tiempo=>nocién de progreso ideal de hombre = fun-
damento de la ley y justicia.

De esa manera, este trabajo estudiara, en primer lugar, las dos princi-
pales concepciones del tiempo tal cual los hombres han podido vivirlas;
en segundo, la forma en que el tiempo es una condicion de posibilidad de
una determinada idea de progreso, estancamiento o decadencia, y, en ter-
cero, como esto subyace en el fundamento de una legalidad y justicia de-
terminadas. En el desarrollo de esta tematica sera imprescindible analizar
las aportaciones del filosofo Aurelio Agustin a la concepcion del tiempo
occidental, porque es quien hizo posible abrigar una idea de ley y justicia
que contemplara la igualdad de los hombres dentro de un proceso de
mejoramiento continuo y gradual.

II. TIEMPO Y DURACION

Se puede decir que ha habido dos concepciones del tiempo: una ciclica
y otra lineal.> Ambas dan lugar a una reflexién sobre las ideas de progreso,
estancamiento y decadencia segun éstas las fomenten o las inhiban. En la
historia se sitia primero la concepcion ciclica antes de la lineal, y anterior
a cualquier de las dos esta la experiencia y conciencia de la duracion.

La conciencia de duracion no supone una concepcion del tiempo, antes
bien se anticipa a ella. Su distintivo lo constituye la ausencia de cual-
quier representacion de la muerte. Los antropologos* han llamado la aten-
cion sobre el hecho de que el hombre pasé6 mucho tiempo esmerilando
piedras, fabricando trampas, acechando a sus victimas antes que tuviera
conciencia de que ¢l también algin dia moriria. Las razones son varias,

3 Chaunu, P., “Las dos concepciones del tiempo”, Historia y decadencia, Barcelo-
na, Garnica, 1983, libro I, capitulo I, pp. 31-54, y Whitrow, G. J., Die Erfindung der Zeit,
Hamburgo, Junius, 1991.

4 Clarke, R., El nacimiento del hombre, Barcelona, Garnica, 1980, p. 26.
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la mas sencilla proviene de la biologia:® s6lo un cerebro como el nuestro,
con sus 10-13 millones de neuronas y 10-15 millones de sinapsis, permite
unir en un proyecto general la paciencia del afilador de guijarros con la
extenuacion de la caseria y el encono de la muerte violenta. S6lo un ce-
rebro evolucionado permite recordar la serie causal completa y apropiar-
se de cada fragmento en una sola experiencia: la duracion.® Ese cerebro,
dicen los bidlogos,” se configurd hace apenas 40 o 60 mil afios. De otro
modo no habria sido posible la conciencia de si mismo, del universo, de
la duracidn, de la muerte, del tiempo. Pero insisto: la representacion con-
junta de cada momento ofrece la experiencia de la duracion antes que la
del tiempo, porque no se encuentra en el acervo de una conciencia primi-
tiva, que aun opera bajo el instinto de supervivencia, la representacion de
su propia muerte. Primero, porque la experiencia del tiempo, tal cual los
hombres han podido vivirla, augura una conciencia religiosa o proto-me-
tafisica. Para profundizar en esto, quiero echar mano del fildésofo francés
Henry Bergson.
En La evolucién creadora ® afirma Bergson lo siguiente:

Nuestra duracién no es un instante que sustituye a otro. Con esto no habria
nunca mas que presente, no habria prolongacién de lo pasado en lo actual ni
evolucion ni duracion concreta. La duracion es el progreso continuo del pa-
sado que va royendo el porvenir y que se hincha al avanzar. Desde que el
pasado se acrecienta de continuo, indefinidamente también se conserva.

La experiencia de la duracion, segun Bergson, supone la permanencia
del pasado que transforma cada instante presente y despierta afanes futu-
ros. Esto quiere decir que la “permanencia del pasado” constituira la
esencia del aprendizaje o conocimiento, el cual ensancha la experiencia
vital y enriquecen las posibilidades del individuo en forma de conciencia
tridimensional: pasado, presente y futuro. Esta experiencia, como tam-
bién indica Bergson, hace imposible que un hombre atraviese dos veces

5 Linke, D., Das Gehirn, Munich, C. H. Beck, 1999, capitulo IV, pp. 54-67, y La-
zorthes, G., El cerebro y la mente, México, Concejo nacional de ciencia y tecnologia y
Castell ediciones, 1987, capitulo II, pp. 29-55.

6 Ibidem, capitulo VI, p. 80.

7 Sagan, C. (comp.), Los dragones del Edén, México, Grijalbo, 1979, Desarrollo
del cerebro.

8 Bergson, H., La evolucién creadora, La evolucion de la vida, Madrid, Ed. Rena-
cimiento, 1912, t. I, capitulo I, pp. 4 y ss.
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por la misma situacion:’ las circunstancias pueden ser las mismas, pero
nunca actuan sobre la “misma persona”.!® De esta manera se explica que
la duracién se experimente como irreversible, que transcurra en un solo
sentido y que cada vivencia sea Unica e irrepetible.!! Pero también de esta
manera la muerte se instala en nosotros, porque si cada vivencia es unica,
también la vida de cada miembro de la especie. Y cuando se descubre el
valor del individuo, se abandona la “conciencia gregaria” y cobra sentido
la pérdida de un ser valioso y amado, o sea, cobra sentido la muerte.

La permanencia del pasado es condicion de la conciencia de duracion,
del aprendizaje y, mas tarde, del valor irremplazable de cada individuo o
persona. En este momento es imprescindible el lenguaje para llamar a ca-
da cual por su nombre, de su sintaxis para diferenciar al sujeto de sus cir-
cunstancias, de su poder de abstraccion para representarse el tiempo
completo de su vida hasta su muerte.

El tiempo es fruto de la lengua y de su capacidad de abstraccion. El
instinto de la especie no ofrece posibilidad alguna de ganar conciencia
del valor de una pérdida o muerte, porque de la simple conciencia de dura-
cion no se logra la inteleccion del engranaje completo de sucesos que deri-
van en la muerte. El indicio de que el hombre acufié una concepcion del
tiempo es el culto a la muerte: donde existe culto a la muerte, hay una
concepcion del tiempo.'?

III. DOS CONCEPCIONES DEL TIEMPO

Para el historiador Pierre Chaunu,'® se desarrolla una concepcién del
tiempo cuando la memoria se ejerce independientemente de la utilidad
inmediata. Sentarse a recordar la vida entera, tomar conciencia de su valor,
sentir su pérdida, entender el fluir del tiempo en una sola direccion, con-
frontar la muerte, todo esto es producto del ocio. Es la experiencia de la

9 Tal vez en remembranza a Heraclito y su conocido paragrafo: “nadie se bafia dos
veces en el mismo rio”. Aunque el heleno de Efeso se referia a las cosas antes que a la
conciencia de las personas. Como este articulo trata del tiempo como experiencia de la con-
ciencia, creo mejor la referencia a las personas y no a las cosas.

10 Bergson, H., op. cit., nota 8, pp. 23 y 24.

11 Ibidem.

12 Sobre el tema de las primeras sepulturas véase Miiller, H. J., Die Steinzeit. Der
des Menschen in der Geschichte, Munich, C. H. Beck, 1998, pp.114-127.

13 Chaunu, P., op. cit., nota 3, p. 42.
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duracion como el avance de una flecha que va de atras para adelante, la
experiencia primitiva del ndmada que migra sin cansancio de un lugar a
otro, cazando y recolectando, hasta lograr una representacion elemental
del tiempo necesariamente ligada a su entorno.

Hasta nuestros dias la representacion del tiempo es practicamente in-
separable del espacio, y el mas antiguo de los tiempos'* es aquél que nos
ofrece el panorama dilatado de nuestra vida cuando se la observa del na-
cimiento a la muerte. Esa vision esta ligada al hogar, al lugar del trabajo,
al camino hacia abrevadero, a la ubicacion de los enemigos, a un espacio
determinado. Lo que conlleva un problema, a saber, la inevitable yuxta-
posicion de las dos concepciones del tiempo: la circular y la lineal. Para
explicar como es esto posible, presentaré el origen de la concepcion cir-
cular del tiempo.

Los acontecimientos naturales a los que esta sometido el hombre son
repetitivos. La naturaleza tiene un ritmo ciclico, por eso la experiencia
de la duracién ligada a un habitat natural tiene que derivar en la concep-
cion ciclica del tiempo: las cuatro estaciones, las fases de fertilidad y es-
terilidad de campos y animales, la translacion lunar, el ciclo menstrual,
etcétera, todo remite a una repeticion permanente de lo mismo que se
representa como movimiento circular. Si en la historia precedié la medida
circular del tiempo al tiempo lineal fue porque los “signos” fisicos-biolo-
gicos de la naturaleza se repiten una y otra vez en circulos perpetuos.

Sin desmentir a Pierre Chaunu, puede aceptarse que la concepcion del
tiempo es resultado de la reflexion y el ocio, pero la concepcion circular
del tiempo es un producto del “discernimiento practico” que mide el
tiempo para adaptarlo a las necesidades. Estas se repiten perentoriamente
imponiendo una medida, ubicando en el entorno sus satisfactores y des-
plazando el valor meta-fisico de las cosas e individuos a favor de la utili-
dad inmediata. Ningtin camino recorrido en linea recta suprime los “sig-
nos” ciclicos de la naturaleza. Ciertamente, el aprendizaje transforma la
conciencia, le da un sentido a la duracion, anula la monotonia de la repe-
ticion, provee de significado a la muerte, pero no cancela el instinto y
deseo de supervivencia.

La yuxtaposicion de las dos concepciones del tiempo se debe a la con-
traposicion de la necesidad y el ocio, de lo natural y lo fabricado, de lo

14 je. la forma mas antigua de experimentar y concebir el tiempo.
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crudo y lo cocido.” La primera concepcion del tiempo va unida a los
acontecimientos naturales y a una representacion espacial del tiempo. La
segunda concepcion del tiempo es un producto de la reflexion y el ocio,
del distanciamiento de la necesidad y la naturaleza, de la abstraccion. Y
aunque la razén prevalezca, la medicion del tiempo lineal no anulara
nunca a la circular, porque el tiempo lineal dependera siempre de la
experiencia de los ritmos biologicos.

IV. TIEMPO INTERIOR Y TIEMPO FiSICO

Las primeras tumbas'® intencionalmente levantadas para rendir home-
naje a los muertos representan una insipiente resistencia al eterno retorno
de lo natural. La valoracidn espiritual despierta la conciencia de que todo
regresara excepto los muertos. No importa que su memoria persista, que
se los engrandezca o imite, la certeza de su pérdida es definitiva. Parale-
lamente se sabe que el flujo del tiempo es inexorable: la vida sigue. Por
eso, la yuxtaposicion de experiencias del tiempo es inevitable: por un la-
do el tiempo producto de la reflexién (tiempo interior), por otro lado el
tiempo ciclico natural (tiempo fisico).

Cada una da lugar a un calendario distinto: grosso modo se puede de-
cir que la primera tuvo un calendario lunar!’ y la segunda eligio el so-
lar.'® ;Qué diferencias prohija cada cual si ambas, al fin y al cabo, se
atan a un referente fisico? Las primeras explicaciones son por demas
prosaicas; se dice que si la luna ha dirigido a los hombres es porque se la
puede contemplar sin lastimarse los ojos, también porque cambia practi-
camente cada dia y su ritmo (28 dias) es corto, lo que no exige un gran
ejercicio de memoria para ser computado, ademas de que su duracion
coincide con la fertilidad femenina. Por el lado del calendario solar las

IS “Lo crudo y lo cocido” es una referencia a la conocida idea desarrollada en la
obra de Lévi-Strauss. Strauss, C. L., Mitoldgicas. Lo crudo y lo cocido, México, Fondo
de Cultura Econémica, 1997, t. 1.

16 Las primeras tumbas intencionadas tienen 40 o 50 mil afios de antigiiedad. Mircea
Eliade lo ha sefialado en su Historia fundamental de las creencias e ideas religiosas. El
que se amortajara a los muertos, preparandolos para la “otra vida” con comidas rituales y
ofrendas sacrificales, supone la creencia en el “otro mundo” y la continuacién de ciertas
actividades en la “otra vida” que a su vez indica la continuidad de la identidad del difunto.

17 Eliade, M., Tratado de historia de las religiones, México, Era, 1981, Capitulo IV,
pp- 150 y ss.

18 Ibidem, Capitulo III, pp. 124-137.
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explicaciones no son mejores: en Egipto —se nos dice-'? se cambi6 al ca-
lendario solar gracias al acontecimiento vital y anual de la crecida del
Nilo. Se puede concluir que ninguna forma de computar el tiempo, en
principio, establece una concepcion distinta de €l. Aunque si nos detene-
mos en la cultura egipcia, no podemos omitir la importancia central que
ocupa el culto a la muerte: las mas espléndidas construcciones son sepul-
turas. Al lado del culto al sol aparece el culto a la muerte.?® El saber acu-
mulado para la construccion de las pirdmides coincide con la valoracion
del individuo y su muerte. La figura del gobernante significa orden vital
en la sociedad, es decir, ley y autoridad. Esto no representa hito alguno,
pero si el que esta valoracion de actos, dichos, mandatos y pensamientos
conlleve la valoracién del cuerpo mismo del faraén, escrupulosamente
embalsamado a su muerte. ;Qué sentido puede tener conservar el cuerpo
sin una valoracion espiritual del mismo, i. €. sin una concepcion religiosa
del tiempo, sin una fe en un mas alld de lo puramente fisico-bioldgico?
Guardar el cuerpo embalsamado para la eternidad significa dotarlo de un
valor espiritual, de un valor tnico e irrepetible.

A partir de este momento, el tiempo circular o natural no puede com-
prender satisfactoriamente toda la anchura humana. La repeticion de lo
mismo no considera el aprendizaje acumulado ni el mejoramiento progre-
sivo ni la transformacién de cada experiencia en algo unico ¢ irrepetible.

V. TIEMPO SOCIAL E INDIVIDUAL

Las dos concepciones del tiempo delatan que la conciencia humana se
basa tanto en el cuerpo como en el espiritu. La balanza puede inclinarse,
en algunas culturas, hacia el cuerpo y, en otras, hacia el espiritu De esto
dependera la preponderancia de un tiempo ciclico o vectorial.

Para el recientemente fallecido antropologo francés Louis Dumont
existen sociedades que valoran el conjunto, o sea, la conformidad de cada
elemento dentro del todo social. Pero también hay otras que valoran antes

21
)

19 Para el calculo del tiempo en los egipcios véase Whitrow, G. J., op. cit., nota 3, ts.
My IIL

20 Eliade, M., op. cit., nota 17, Capitulo III, p. 137.

21 Dumont, L., La civilizacién india y la nuestra: apuntes de sociologia comparada,
Madrid, Alianza editorial, 1964, y del mismo autor, Homo hierarchicus. Ensayos sobre
el sistema de castas (1966), Madrid, Taurus, 1982.
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al ser humano individual. Las primeras serian mayoritarias en las socieda-
des antiguas y las segundas estarian representadas por el pueblo judio.

El paradigma de sociedad “aglutinada” es la India, con su conviccion
de que la muerte no interrumpe ningun proceso vital porque la vida con-
siste en una rueda sin fin de renacimientos innumerables y permanentes.
Esa monotonia del orden natural se transpone al destino personal, pro-
vocando la disolucion de la persona, de su realidad sustancial y de la
del mundo mismo. La idea circular del tiempo seria extraida de los ciclos de
la selva tropical, del entorno fisico-natural, donde los renacimientos
de forma permanente dan la impresion de la conservacion de lo mismo a
través del cambio. Esta metafisica del tiempo ciclico, llevada al limite,
desemboca en la disolucion de todo individuo en el ser indiferenciado.
Por eso, el tiempo circular minimiza la muerte en la eterna repeticion de
lo mismo, y con esto quita significado o valor a la vivencia individual. La
conclusion es que un discurso que atentia la muerte del individuo atenua
también su vida.

La conciencia de muerte afirma que hay un tiempo que no vuelve
nunca y que no se repite, que pueden rememorarse pero nunca volver a
vivirse y que por esto rompe el tiempo circular y abre la conciencia al
tiempo vectorial de lo irreversible, de lo que nunca se repite. De esta ma-
nera, las evidencias fisicas o naturales de la circularidad del tiempo son
contradichas por la muerte. Pero ;como surge plenamente la concienciad
de muerte?

VI. EL TIEMPO Y LA MUERTE

En el Génesis se lee la advertencia: “mas del arbol de la ciencia del
bien y del mal no comeras, porque el dia que comieres de €l, moriras sin
remedio”.?? Mircea Eliade * advierte que no son muchos los pueblos
y culturas que explican la muerte por la desobediencia de la ley divina. La
mayoria ven en la muerte un acto cruel, arbitrario y absurdo, porque la con-
ciencia de muerte representa la negacion de uno mismo, la nada misma,
lo absurdo e impensable.

22 Génesis, 2, 17.
23 Eliade, M., Ocultismo, brujeria y modas culturales, Buenos Aires, Paidos Orien-
talia, 1997, pp. 50 y 51.
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Bergson®* afirma que la nada se intuye pero no se comprende, porque en
si misma aparece al entendimiento como un extravio del buen sentido.? El
cadaver, por ejemplo, representa la evidencia empirica que contradice al
entendimiento: algo esta alli, y, no obstante, no esta alli o es nada:

Del mismo modo, mi espiritu puede representarse como abolida cualquier
cosa existente (abolida, i. e. negada. N. del A.), pero si la abolicion de
cualquier cosa por el espiritu fuese una operacion cuyo mecanismo impli-
case que se efectua sobre una parte del todo, y no sobre el mismo todo, la
extension de la operacion a la totalidad de la cosa podria resultar cosa ab-
surda por contradictoria consigo misma y la idea de una abolicion de todo
ofreceria quiza los mismos caracteres de un circulo cuadrado; no seria una
idea, sino un vocablo.?

Bergson recomienda el siguiente ejercicio: cerrar los 0jos, no pronun-
ciar palabra, dejar de escuchar, si es posible de sentir las sensaciones del
mundo exterior, y lo que permanece es la certeza de subsistir.?’ Esta
“cartesiana” certeza de subsistir se vive como eternidad segiin Bergson,
porque anula la nada reduciéndola a una experiencia absurda. Por esta
razoén, no puede haber un “discurso sobre la muerte”. Existen, si, en to-
das las culturas ritos finebres que, sin embargo, han sido entendidos por
los especialistas®® como una forma de higiene de los supervivientes, y
que en tanto representan una referencia oblicua al absurdo de la nada, no
pueden ser asumidos por ningin grupo social durante mucho tiempo.
Los “discursos” que pueden mencionarse sobre la muerte son, por un la-
do, aquellos ideados paradojicamente para negarla y, por otro, aquellos
creados para atenuarla.

Los discursos que “hablan de la muerte” negandola se encuentran en
el Oriente, en la India, entre el hinduismo y el budismo, donde aun pre-
valece el tiempo circular, donde nacimiento y muerte no son mas que
avatares sin consistencia porque, como ya se dijo, si se niega la muerte
se niega al mismo tiempo la vida (i. e. la irreductibilidad de los instantes

24 Bergson, H., op. cit., nota 8, t. II, capitulo IV, pp. 125-129.
25 [bidem, p. 128.

26 [bidem, pp. 132y 133.

27 Ibidem, p. 129.

28 Eliade, M., op. cit., nota 23, pp. 49-68
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vividos). Segun Claude Tresmontant,” la hindu representa una de las dos
metafisicas posibles sobre el tiempo, en la cual el Yo es una ilusion, asi
como también la diferencia entre suefio y vigilia, y la existencia de todas
las cosas multiples e individuales. El problema con ella reside en que si
el instante presente es la repeticion de otro idéntico anterior y, por eso, sus-
ceptible de sobreponerse a él, de confundirse con ¢él, entonces el tiempo
mismo es también una ilusion. Lo que tendria como consecuencia que la
concepciodn circular del tiempo niega el tiempo y la historia: ;jpara qué
dar testimonio de lo que no tiene realidad o se repite innumerables ve-
ces? Por eso no existe memoria de la presencia de Alejandro Magno en
la India un cuarto de siglo después del cisma budista. Lo que se conservo
fueron leyendas sobre Alejandro (como sobre Buda o sobre cualquier
evento pasado), porque si todo es ficcion, el mito y la leyenda resultan
las maneras apropiadas de referirse a los sucesos de la historia.

El otro discurso es el que desarrollaron los egipcios, y todas las cultu-
ras mediterraneas,’® y afirma que la muerte no interrumpe del todo la vi-
da: la memoria o conciencia permanece a la vez que un “tipo de vida”,
que aunque sea una vida inferior a la plena corporal, una vida deslucida,
palida, aletargada, es al fin y al cabo una “vida” con profundidad y con-
sistencia, y que sigue afectando a los “vivos de verdad”. Para afirmar la
continuidad de la vida, es necesario postular la inmortalidad del alma, y
ésta no es plenamente “consciente” hasta Platon.’! El filosofo avizord to-
das las implicaciones del alma inmortal, por eso comienza con €l la
creencia en un “dualismo radical”,*? en una teologia de los dos principios
que conduce a desestimar el mundo exterior.

Claro que ésta no fue la unica postura. Contrastando con ¢l, al otro lado
del mediterraneo, encontramos al pueblo hebreo para el cual el presente
y el transcurso del tiempo son reales, no una ilusion: la muerte también
es verdadera, al grado de ser definitiva.>® Puede afirmarse que ningan

29 Véase Tresmontant, C., Ciencias del universo y problemas metafisicos, Barcelo-
na, Herder, 1978; del mismo autor, £/ problema del cristianismo.

30 Eliade, M., op. cit., nota 17, Capitulo III, p. 140. También los Kogi andinos. Véa-
se Eliade, M., op. cit., nota 23, p. 54.

31 Aunque no se niega que la inmortalidad del alma, predicada por el orfismo, sufrio
la influencia del samdra oriental.

32 Platon, Fedon. 64d. Véase Mondolfo, R., Breve historia del pensamiento antiguo,
Buenos Aires, Losada, 1953, p. 44.

33 Véase Tresmontant, C., Ensayos sobre el pensamiento hebreo, Madrid, Taurus, 1962.
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texto religioso como el Antiguo Testamento se acerca tanto a eliminar a
los muertos: Yahvé no los conserva en su memoria, y por eso, su pueblo
no guardan comunicacion con ellos, no les ora. Y si los vivos no guardan
memoria piadosa de sus muertos es porque para el Antiguo Testamento
—y en eso reside su innovacion respecto a otras culturas— la muerte es
eleccion libre del hombre, o su retribucion por el pecado libremente co-
metido.** La muerte es el precio de la libertad. Libertad que por cierto no
sirve de mucho, porque al fin y al cabo todo perece. Desde aqui es claro
por qué el Antiguo Testamento prohibe todo comercio con los muertos®.

Esta postura frente a la muerte va acompafiada de una concepcién de-
finida de tiempo: el tiempo que tiene un sentido espiritual porque refiere
a la condicion interior del alma: tiempo o historia que tienen una finali-
dad moral. Desde este momento la concepcion del tiempo no puede des-
ligarse de la conciencia de muerte. La muerte entendida como el absurdo
mismo de la nada, producto de la experiencia del abandono y rechazo del
mundo. Esta es la conciencia que desarrolla el pueblo judio.

La historia del pueblo judio puede dividirse en dos periodos, partiendo
de la figura de Abraham.*® El primero de ellos que precede a Abraham,
es aquél en que se pierde la armonia con Dios y la naturaleza. Primero,
bajo el simbolo de la expulsion del paraiso se representa la ruptura del
hombre con Dios, y, segundo, bajo el simbolo del diluvio se ilustra el
momento cuando el hombre pierde la armonia con la naturaleza. El hom-
bre para los judios se convierte de esta manera en un extrafio para Dios y
en un extranjero en su propia tierra. El resultado de estas dos calamida-
des es el abandono como destino del hombre: el hombre abandonado a si
mismo, carente de cualquier vinculo que lo obligue de antemano a una
actitud moral. Aqui comienza el segundo periodo de la historia, con el
nacimiento de una nueva conciencia representada por Abraham, la “con-
ciencia desdichada”*” que entiende que no es posible reconstruir el es-
tado paradisiaco cuando el hombre estaba unido con Dios y a la naturaleza

34 Véase Tresmontant, C., La doctrina moral de los profetas de Israel, Madrid, Tau-
rus, 1962.

35 Con Cristo cambiaran las cosas, porque la redencion de los pecados suprime la
muerte definitiva de los hombres.

36 Hegel, G. W. F., El espiritu cristiano y su destino, Escritos de juventud, México
Fondo de Cultura Econdmica, 1982.

37 Hegel, El espiritu cristiano y su destino, México, Fondo de Cultura Econémica,
1978, pp. 287-385.
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(i. e. con el todo) y, por eso, no le resta mas que elevar la doble ruptura a
la altura de ideal de vida o ley moral. Esto es la libertad, que significa
crear su propia pauta de conducta a partir de si mismo, i. €. negando
cualquier regla de conducta que le sea impuesta o le venga de fuera. La
fidelidad de Abraham a su conciencia desdichada determinara su rectitud
moral y su libertad. ;Cual es el precio que hubo que pagar por esta auto-
nomia? La renuncia a la alegria de la vida.

A partir de este momento es cuando el pueblo judio define a su Dios
por oposicion al mundo, y Abraham, su siervo, se impone no participar
del mismo. De esta manera, la vida de Abraham es la de un errante per-
petuo, solo con sus rebafos sobre una tierra sin limites, sin posibilidad
de cultivar o embellecer parcela alguna, de modo que esto lo hiciera sen-
tirse mas cercano a la tierra y hacerla suya, y dispuesto a cancelar toda
alegria que surja del mundo, como su hijo, que no lo dispensa del pre-
cepto que ordena desprenderse de él o matarlo. El vive abandonado a si
mismo, aislado de otros hombres y pueblos, luchando permanentemente
con ellos, sin saber amar y sin concebir otro nexo que el de la sumision o
dominio. Por eso su Dios representa la unidad pura y trascendente, aisla-
do, ensimismado en su absoluta divinidad, un Dios que se reconoce a si
mismo como Unica realidad y que al mismo tiempo excluye o niega a to-
da otra posible. Y porque toda forma de relacion opera a través de la ne-
gacion, Abraham no conoce la alegria de la vida y s6lo la contempla des-
de la angustia de la muerte. Abraham y su pueblo se reconocen como
extranjeros en la tierra; por eso la vida jamas les pertenecerd y su aisla-
miento se convertira en su sepultura.

VII. TIEMPO Y PROGRESO

La conciencia de muerte surge con el pueblo judio y a costa de la vida
misma. Se puede ver en esta actitud una exacerbacion de la idea compar-
tida por pueblos y culturas sobre la muerte como el paradigma de todos
los cambios,*® esto es, el de convertirse en espiritu.?* La venerable com-
paracion®® del filosofar con la muerte es el mejor indicio de que la vida
en espiritu es superior a la vida en un cuerpo:

38 Eliade, M., op. cit., nota 17, p. 59.
39 Ibidem.
40 Platon, op. cit., nota 32.
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Y la ocupacion de los fildsofos estriba precisamente en eso mismo, en el
desligamiento y separacion del alma y del cuerpo (...) los que filosofan en
el recto sentido de la palabra se ejercitan en el morir, y son los hombres a
quienes resulta menos temeroso el estar muertos.*'

Sin embargo, la muerte no es recibida con alegria por la mayoria de
los pueblos,* y las doctrinas* que ven en la muerte el ideal de purifica-
cion tampoco valoran la vida. Es necesario que la concepcion del tiempo
y la vida, formada a partir de una conciencia de muerte, se transforme en
una actitud positiva para valorar el tiempo. Es necesario que el tiempo se
erija como la condicion del perfeccionamiento del hombre. Es necesario
que la conciencia se aleje del tiempo circular y asuma el vectorial para
dar cabida a la idea del progreso.

Si tanto el judaismo como el cristianisimo son religiones orientadas
por el tiempo* (es decir; la historia es sagrada), es necesario que el tiem-
po del hombre pueda formar parte de la historia sagrada. Y esto es exac-
tamente lo que promete la redencion del Cristo; a partir de ¢l sera posible
distinguir dos actitudes frente al tiempo: una que posibilite la redencion
y otra la condena definitiva. La tarea filosofica de Aurelio Agustin fue
desarrollar tedricamente esta idea.

VIII. LA FILOSOFIA DEL TIEMPO DE AURELIO AGUSTIN

En el libro XII, capitulo XXVI, de su obra La Ciudad de Dios, San
Agustin®® afirma que el origen de las ciudades estd en el momento en que
fue creado el primer hombre; ahi se decididé quiénes se salvarian y quié-

41 Ibidem, 67c. Comparar con el enfrentamiento que plantea San Pablo en la Carta a
los Galatas: “Porque la carne tiene tendencias contrarias a las del espiritu, y el espiritu
tendencias contrarias a las de la carne, pues uno y otra se oponen de manera que no ha-
gais lo que queréis.” (Gal. 5, 17-18).

42 Para la mayoria de los pueblos la muerte es un acontecimiento que empaia los
animos de los hombres, sea que se acepte la muerte como un infortunio, sea que se acep-
te una vida espiritual superior a la terrestre. Véase Warner, L., A Black Civilization: A
Study on an Australian Tribe, Nueva York, Greenwood Press, 1964, pp. 5y 6.

43 Como por ejemplo el gnosticismo, que entiende la muerte como una liberacion de
la energia divina apresada en la materia. Véase Leisegang, L., Die Gnosis, Stuttgart, Cor-
ner, 1985.

44 Eliade, M., op. cit., nota 17, p.46.

45 Agustin, A., La ciudad de Dios, Madrid, BAC, 1988.
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nes se condenarian, quiénes seguirian la voluntad divina y quiénes se
apartarian de ella. La pauta de conducta para los hombres esta dada por
los angeles que antes de la creacion del hombre se habian dividido en
obedientes y soberbios. En el libro XIV, capitulo XXVIII, explica en qué
consisten los dos tipos de ciudades: la Ciudad Terrena es el producto del
amor a si mismo hasta llegar al desprecio de Dios; la Ciudad Celestial es
el resultado del amor a Dios hasta el desprecio de si mismo. La primera
es gobernada por la ambicion de dominio de los principes. La segunda es
gobernada con el amor caritativo de los superiores hacia sus dociles sub-
ditos.*® La primera vive segun la ley el hombre, que es la ley del cuerpo
o del “espiritu terrestre” que niega a Dios. Ambas Ciudades se desarro-
llan en el tiempo, durante la vida de unos y otros hombres.

A partir de esto también se distinguen dos tipos de humanidad:*’ los
que viven segin el hombre y los que viven segin Dios. El ejemplo del
primer tipo de humanidad es Cain,*® el hijo de la “ciudad de los hom-
bres”. El ejemplo del segundo tipo de humanidad es Abel,* el hijo de la
ciudad celestial. Esto recordara a cualquiera lo arriba mencionado con
respecto a la “conciencia desdichada”: Abel, el pastor, peregrino en la
tierra que busca incansablemente su hogar divino, mientras Cain, el agri-
cultor, hijo de la tierra y de la ciudad terrestre.

Agustin establece esta diferencia a partir de lo dicho por el apostol Pa-
blo: “Mas no es lo espiritual lo que primero aparece, sino lo animal; lue-
g0, lo espiritual. El primer hombre, salido de la tierra, es terrestre; el segundo
viene del cielo”.’ Lo que quiere decir segun San Agustin es que todo
mundo nace de “estirpe condenada™' para pasar luego, si continiia su per-
feccion, a ser de estirpe divina: “Naci6 primero el ciudadano de este mundo,
y después el peregrino en el mundo”.>

Todo mundo nace condenado, porque es hijo de la tierra, de sus place-
res, del amor a si mismo. Con el tiempo puede desprenderse del gobierno

46 San Agustin se refiere con esto al concepto de justicia platonica segun el cual cada
quien ocupa su lugar en la ciudad o Republica seglin sus capacidades naturales. Véase
Goémez Robledo, A., Platon. Los seis grandes temas de su filosofia, México, Fondo de
Cultura Econémica, 1982, pp. 543 y ss.

47 Agustin, A., op. cit., nota 45, libro XV, capitulo 1.

48 Sobre Cain, véase ibidem, libro XV, capitulo VIII.

49 Sobre Abel, véase ibidem, libro XV, capitulo X VIII.

50 San Pablo, Primera Epistola a los Corintos, 15, 46-48.

51" Lo que equivaldria al “pecado original”.

52 Agustin, A., ibidem, libro XV, capitulo I, p. 141.
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de la carne y del egoismo natural, para devenir hijo de la luz, del cielo.
Lo que quiere decir que todos (tanto los que se salven como los que se
condenen) conoceran forzosamente el pecado,>® y, arrepentidos, pediran
perddn y alcanzaran la gracia de la salvacion.

Es necesario enfatizar la importancia del tiempo para la toma de con-
ciencia del pecado,’* del arrepentimiento, del perdon y la salvacion; o
sea la conciencia de ser temporal despertara la conciencia de legalidad.
La obra donde desarrolla esto San Agustin es primordialmente en las
Confesiones, libro XI, capitulo XIV.% Esta parte quiero analizarla con
detalle, reproduciendo la argumentacion del obispo de Hipona.

IX. EL TIEMPO VERSUS ETERNIDAD

San Agustin afirma que no hubo tiempo en que no hubiera nada, por-
que el primer instante de tiempo es a la vez el de la creacion. Esto quiere
decir que el tiempo tiene comienzo y, por tanto, que no es infinito, como
tampoco lo es el mundo o universo, que son finitos y temporales.’® Otra
consecuencia interesante, y que tendrd vigencia a lo largo de toda la
Edad Media, es que el tiempo no es coeterno con Dios. La razon es que
s6lo Dios es eterno y, por eso, permanece, mientras que el tiempo no puede
permanecer porque entonces no seria tiempo: la “esencia” del tiempo es
el pasar, no el permanecer.”’

El que la esencia del tiempo sea el pasar y no permanecer>® significa
para Agustin que tiene un principio y un fin. Hay que recordar que desde
la teleologia “fin” no s6lo refiere al término del tiempo, sino también a
su finalidad. Y finalidad es sentido: descubrir la finalidad del tiempo sig-
nifica conocer su sentido.

53 Nacen con el pecado (i. e. pecado original), porque nacen dirigiendo sus acciones
a partir del amor egoista.

54 Conciencia del pecado equivale a conciencia de la muerte; por eso, quien acepta
su condicion pecaminosa se encuentra con la desdichada de ser un ser para la muerte.

55 Agustin, A., Confesiones, Madrid, BAC, 1988.

56 Esta doctrina prevalecerd hasta la llegada del averroismo latino en la Alta Edad
Media.

57 Agustin, A., op. cit., nota 55, libro XI, capitulo XIV.

58 Lo que representa no ser coeterno con Dios y oponerse a él.
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X. ({QUE ES EL TIEMPO?

Agustin anota la siguiente paradoja: el tiempo es lo mas familiar a los
hombres, pero, sin embargo, ;quién puede decir lo que es el tiempo? A
la pregunta: ;qué es el tiempo? Responde: “Si nadie me pregunta lo sé,
pero si quiero explicarlo no lo sé.”*° Lo que si sabe San Agustin es que si
nada hubiera pasado, no habria tiempo pasado; si nada hubiera por suce-
der, no habria tiempo futuro, y si nada existiese no habria tiempo presen-
te. Pero ;qué son el pasado y el futuro? El pasado no es porque fue, y el
futuro no es porque serd. Y en cuanto al presente, si permaneciese y fue-
ra siempre tiempo presente, entonces no seria tiempo alguno, sino eterni-
dad. La eternidad es un presente indeleble, sin futuro ni pasado.

Parece, en el mejor de los casos, que lo Unico que es o existe es el
tiempo presente. Pero San Agustin ve un problema en el caso del tiempo
presente, a saber; que si la razon del presente es el que pase o transcurra
y se convierta en pasado, y el pasado no es, entonces la razon del ser del
presente (y del tiempo) es precisamente dejar de ser, o devenir no-ser. La
paradoja consiste en que la razon del ser del presente es la de dejar de
ser. ;Como es posible que el ser del tiempo presente consista,
paradodjicamente, en deja de ser?

XI. LA EXPERIENCIA DEL TIEMPO EN EL LENGUAJE COMUN

En el capitulo XV continua Agustin analizando la experiencia del tiem-
po, vy constata que la gente acostumbra decir que hay (o hubo) un tiempo
largo (o corto), sea pasado, presente o futuro. Y pregunta: ;Como puede
ser largo o corto el tiempo que no es, ya sea que fue o sera? ;Tiene sen-
tido hablar de un tiempo pasado largo? ;No seria mejor decir que ese
tiempo fue largo cuando fue, o sea cuando existio como presente? ;Por
qué puede el alma medir las duraciones si lo Unico que tiene sentido me-
dir es lo existente presente?®°

Nuevamente, con respecto al tiempo presente, Agustin establece la si-
guiente perplejidad: cien afios presentes son un tiempo largo, pero ;tiene
sentido decir que cien afios son presentes? Del presente solo se puede decir
que un instante de tiempo es presente. Entonces, de esos cien afios todos

59 Agustin, A., op. cit., nota 55.
60  Jbidem, libro I, capitulo XV.
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seran pasados o futuros seglin se tome el principio o el fin de ese tiempo
para referirse a él. San Agustin concluye provisoriamente que el tiempo es
el “instante presente” indivisible en partes mas pequenas.

A renglon seguido San Agustin anota lo siguiente: un instante de
tiempo presente no es tiempo alguno, porque la razén del tiempo es ten-
der hacia el no ser del pasado o fluir. Esto quiere decir que el “instante
presente” no es tiempo si no se lo considera en su devenir de futuro a pa-
sado. Pero el instante presente, en su devenir, resulta inasible, “vuela” de
futuro a pasado y no puede decirse nunca que sea largo o siquiera que
podamos indicar la experiencia del tiempo presente. Por tanto, parece
que es menester concluir que ni el instante presente existe.

XII. LA MEDIDA DEL TIEMPO

Habiendo asentado esto, San Agustin recomienza su disquisicion®! so-
bre el tiempo partiendo de las expresiones del lenguaje comun: se com-
paran los intervalos de tiempo y se dice que unos son mas largos y otros
mas cortos. ;Como puede atreverse alguien a medir lo que no existe? Y
si esto no fuera suficiente, Agustin toma el problema de las profecias bi-
blicas: ;donde estaban las cosas que predijeron los profetas si por ser fu-
turas no existian aun? O de otra forma: ;Coémo son posibles las predic-
ciones de cosas que no existen?®* Parece, de momento, que para que una
profecia sea posible, el futuro debe existir. Pero, contradictoriamente, si
existen las cosas futuras, objeto de las profecias, entonces “alla”, donde
existen, no son futuras, sino presentes.®® Por tanto, profetizar no puede
consistir en “ver las cosas futuras”.

Como hablar del tiempo lleva de forma inexorable a la historia, San
Agustin propone un problema que se repetira en la posteridad,** a saber:
los que narran las cosas pasadas no narran cosas verdaderas, porque son

61 Ibidem, capitulo XVI.

62 Idem.

63 San Agustin no negara la posibilidad de profetizar. Para él, cuando alguien profe-
tiza algo no lo hace porque “ve lo que no existe”, sino en virtud de sus causas presentes.
Quienes tienen el don de la profecia tienen la sensibilidad de anticipar los acontecimien-
tos futuros en vista de sus causas presentes.

64 Descartes, R., Discurso del método. Primera parte, Madrid, Espasa-Calpe, 1975,
pp. 29-34.
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cosas inexistentes.®> Sin embargo, y pese a sus sucesores, Agustin no
descalificara la historia, sino sélo le servira esta anotacioén para comenzar
aresolver el problema del tiempo.

San Agustin dice que si algo se afirma con “verdad” de las cosas pasa-
das no es porque se “recupere” el pasado,®® sino que la memoria, por medio
del lenguaje,”” puede evocar lo sucedido con fidelidad. Esta afirmacion
es crucial, porque de aqui hay que anotar que la memoria aparece como
responsable de la nocion del pasado, y que s6lo es posible recordar gra-
cias al lenguaje. San Agustin concluye que el pasado existe “actualmente”
en la memoria de los hombres.®® En el caso del futuro ocurre lo mismo:
premeditamos las acciones futuras en el presente. Lo que significa que
en el discurso sobre nuestras expectativas existe el futuro. Por tanto, fu-
turo y el pasado son formas de la conciencia humana: solo existen en la
medida en que el hombre habla de ellos.

Si bien nadie tendria inconveniente en aceptar esta conclusion sobre el
tiempo pasado y futuro, tal vez si excluiria al tiempo presente; esto es,
afirmaria que el presente existe independientemente de mi estado de con-
ciencia. San Agustin responde una vez mas diciendo que el presente se
determina por relacion con un futuro y un pasado. Por tanto, su consis-
tencia es la misma: ser una forma de la conciencia humana, a saber; el
discurso sobre aquello que ocupa mi atencidon. Por tanto, el tiempo tiene
Unicamente existencia en la experiencia del hombre o, de otro modo, es
una forma de la conciencia humana.

XIII. ESPACIO Y TIEMPO

Podemos preguntar si el tiempo se reduce a una experiencia subjetiva
para Agustin. Y si el tiempo es una dimension de la conciencia del hombre,
entonces es necesario desasirlo del vinculo con el espacio o, en el caso
de San Agustin, del movimiento de los cuerpos. Pero si el movimiento
solo es posible en el tiempo, y la medida del tiempo se da gracias al mo-

65 El concepto de verdad utilizado por San Agustin es el de correspondencia (de la
palabra o pensamiento con la realidad existente).

66 En el sentido de volver a existir (tiempo circular).

67 También para San Agustin una concepcion del tiempo va de la mano del desarro-
1lo del lenguaje.

68  Agustin, A., op. cit., nota 55, libro XI, capitulo XVIIL.
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vimiento,* podria afirmarse que el tiempo es el movimiento de los cuer-
pos y, por tanto, algo objetivo.”” Agustin refuta esta opinion diciendo
que si podemos medir el tiempo de reposo de un objeto, entonces el
tiempo no es el movimiento ni esta vinculado necesariamente al espacio.
Agustin no niega que el movimiento sirva para medir el tiempo, solo que
esto no quiere decir que ambos se identifiquen.”!

Sin embargo, prevalece la duda porque el problema que se plantea es
el de la subjetividad del tiempo frente a su medicion objetiva y su refe-
rencia a un espacio objetivo. Por eso, vale reiterar la pregunta, ;Como es
posible la medida del tiempo si éste es una forma de la conciencia huma-
na?”? A esto podemos agregar que si el presente es un instante evanescen-
te, y el pasado y el futuro no son, la medida del tiempo se realiza exclu-
yendo a los “presentes”, a los “pasados” y a los “futuros” que no son o no
pueden ser medidos.” Entonces, ;qué se mide cuando se mide el tiempo?

San Agustin responde que la medida del tiempo tiene lugar en la me-
moria. Por tanto, el tiempo se mide no en cuanto existe “en si mismo”,
sino en cuanto existe y esta “presente” a la conciencia. Esto quiere decir
que si el presente es el estado de atencion de la conciencia y el pasado la
memoria, y el futuro las expectativas que guarda la conciencia, entonces
“medimos” formas de la conciencia humana. San Agustin lo dice asi ex-
plicitamente: “Esta (el alma) es la que mido cuando mido los tiempos™.”*
Y concluye: “Luego; o ésta (el alma) es el tiempo, o yo no mido el tiem-
po”.”> Lo que se “mide”, y se llama “tiempo”, son los estados de con-
ciencia producidos por objetos o cualquier otro tipo de experiencia. De
esta manera, la memoria es lo que llamamos pasado, la atencion es lo
que llamamos presente y las expectativas es lo que llamamos futuro. Claro
que puede preguntarsele a San Agustin qué sucede cuando fijamos la
atencion en el pasado. Pareciera que entonces que presente y pasado son
uno y el mismo tiempo. Tal vez San Agustin no negaria esto, y, por el
contrario, este hecho explicaria la nostalgia de algunos hombres, o sea, la
vida permanente en el pasado.

69 Por ejemplo: un afio es la traslacion de la tierra al derredor del sol, y un dia, la ro-
tacion completa de la tierra sobre su propio eje.

70 En el mejor de los casos la medida del movimiento.

71 Agustin, A., op. cit., nota 55, libro XI, capitulo XXIV.

72 Ibidem, capitulo XXVII.

73 El presente como instante indivisible no tiene medida, por definicion.

74 Agustin, A., op. cit., nota 55, libro XI, capitulo XXVII, § 36.

75 Idem.
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XIV. LA EXPERIENCIA DEL TIEMPO

Una vez determinado que el tiempo es una forma de la conciencia hu-
mana, Agustin inquiere por la experiencia del tiempo: ;Coémo se experi-
menta el paso del tiempo? De otra forma, si en la conciencia’ existen el
presente, pasado y futuro, ;como es que el alma consume el tiempo o tras-
lada el futuro al pretérito?”’ Esta pregunta tiene que ver con el orden del
transcurrir del tiempo, que siempre es de futuro a pasado: jEs el orden
del transcurrir del tiempo el mismo que el orden de transcurrir de los es-
tados de conciencia? No necesariamente.

La respuesta de San Agustin dice que aunque el futuro no es, no obs-
tante existen las expectativas. Lo que llamamos futuro es la expectacion
sobre lo que sucederd. Del mismo modo, el pasado no es, pero no hay
quien niegue la existencia de la memoria. Lo que llamamos pasado es
memoria. Y el presente, aunque instante evanescente que desaparece per-
manentemente, no hay quien niegue que la atencion perdura largo tiempo.
Lo que llamamos presente es la atencion fija y constante en un objeto.
De esta forma es como tiene sentido decir “pasado largo o corto: el pa-
sado largo es una memoria puntillosa o larga, el futuro largo consiste en
una expectacion intensa o larga, el presente largo es la atencion concien-
zuda o larga que sostenemos al considerar algo. Con esto queda claro
nuevamente que el paso del tiempo es el paso de un estado de conciencia
a otro. Pero si creemos que el tiempo fluye siempre con un orden, /quién
garantiza que los estados de conciencia fluyen siempre en el orden del
tiempo? Ese es el problema capital de reducir el tiempo a meras formas
de conciencia, porque San Agustin no explica como es que algiin evento
se presenta a la conciencia primero como expectativa y no como memo-
ria. Si el estado de conciencia antecede al tiempo (i. e. el tiempo es un
resultado del estado de conciencia), y no al revés, entonces no hay expli-
cacion de por qué a veces esperamos algo y después lo rememoramos.

Parece que el orden del tiempo no puede explicarse cabalmente al re-
ducir el tiempo a una forma de la conciencia humana.

76 “Alma” como dirfa Agustin.
77 Ibidem, capitulo XVIII, § 37.
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XV. TIEMPO SUBJETIVO Y TIEMPO COMUNITARIO

Otra pregunta importante es como se comparte el tiempo y como es
que no se reduce a una forma individual de la conciencia personal.”® San
Agustin responde que el tiempo se comparte porque todos comparten
una y la misma conciencia. Y esta respuesta sirve también para explicar
el orden del tiempo y de los estados de conciencia.

Primero, ;por qué cree San Agustin que todos los hombres comparten
una misma conciencia, si el obispo de Hipona no esta pensando en con-
diciones a priori puras de todo conocimiento humano?” La respuesta es
por demas sorprendente: compartir una misma conciencia significa para
Agustin participar de la misma condicién pecaminosa.

XVI. EL TIEMPO Y LA CONCIENCIA DEL PECADO

El hombre eligi6 pecar, y al hacerlo opt6 por la muerte. A partir de es-
te ser para la muerte, el hombre desarrollo una concepcion del tiempo
fincada en el rechazo a la ley. La ley divina es eterna, por eso quien re-
chaza la ley vive con una conciencia inmersa en la temporalidad, o en el
interés por lo inmediato evanescente, preocupado por dotar de sentido a
la existencia desde el bienestar egoista. En esto consiste tanto la condi-
cion pecaminosa del hombre, como que el pecado sea original a la natu-
raleza humana. Desde ese entonces, las urgencias del momento determi-
naran el presente, fabricaran las expectativas de su satisfaccion futura y
acopiaran recuerdos de placeres fugitivos.

Todos los hombres, al participar del pecado original, comparten la con-
ciencia de temporalidad. Esta conciencia lo ata a si mismo y al instante
de sus necesidades perentorias. Sin embargo, el hombre llega a tener con-
ciencia de Dios porque descubre dentro de si un deseo infinito de felicidad
y verdad que no se satisface con este o aquel placer, con esta o aquella
media-verdad, sino so6lo con la felicidad eterna y la verdad universal.
Claro que la realizacion de esta felicidad encuentra un dbice en el “cuerpo
finito”, caduco, temporal, que demanda placer instantaneo y pasajero, es-
cindiéndolo en un ahora, antes y después, porque el “cuerpo” (o la cor-
poreidad) representa aquello que no quiere saber mas que lo que depara
el instante presente.

78 Ibidem, § 38.
79 Como trece siglos mas tarde propondra Kant.
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De esta forma, la vida del hombre asemeja el tormento de Sisifo que
una y otra vez sacia apetitos insaciables, todo con el objeto de no saciar-
los nunca, hasta morir de una vez y para siempre. Al confrontar su reali-
dad, el hombre experimenta la nausea de su existencia. Superar el “cuerpo”
significa, primero, tomar conciencia de la temporalidad, no so6lo del pre-
sente sino también de la dimension tripartita del hombre: pasado, presente,
futuro. Esto significa (re-) conocerse o confesarse, en palabras de Fou-
cault; verbalizar el malestar, enfrentarlo en su amplia envergadura. Se-
gundo, al descubrir el hombre su temporalidad, descubre su ser para la
muerte y, por tanto, su fatuidad. Tercero, cuando se descubre la tempora-
lidad como muerte y se descubre su monotonia y fatuidad, comienza el
deseo de eternidad y perdon®. Cuarto, el perdon es un acto de la gracia,
porque Dios es infinito y el hombre finito y la distancia entre ambos in-
conmensurable. No obstante, el hombre debe hacerse digno de la gracia,
y para esto debe darle sentido a su vida desde la infinitud (desde Dios).
Esto es imposible sin penitencia, porque pecar es tergiversar el “orden
natural” de las cosas; el orden natural es ley que ordena darle importan-
cia al espiritu (universal) sobre el cuerpo (egoista y particular), y el pecado
sobrepone los intereses del cuerpo sobre los del espiritu. Por eso, quien
vive en el pecado vive saciando al cuerpo y atrapado en la temporalidad.
La penitencia significara la renuncia al “cuerpo”, la renuncia a valorar
mi ego sobre el espiritu divino.

XVII. LA IDEA DE HUMANITAS, NECESIDAD Y TIEMPO
Con la visién agustiniana del tiempo,®! el hombre descubrié que su
quehacer estaba sometido a una evolucién o progreso dirigido a un fin
unico. Esto supuso dos cosas: por una parte, aceptar de singularidad y re-
levancia a cada una de las diferentes culturas e integrarlas en una “huma-

nidad”, y, por otra, dotar la linealidad y necesidad a la historia.
Sin lugar a dudas, la principal idea que dio origen a una cultura uni-
versal fue la de humanidad o unidad de todos los hombres. Esta idea na-

80  Gracias a que el hombre es una imagen de Dios, de lo contrario no seria facil para
San Agustin explicar por qué el hombre descubre dentro de si el anhelo de eternidad.

81 Para el presente ensayo sea Unicamente de considerar: 1) la idea de la humanidad,
y 2) la idea de finalidad de la historia universal junto con la necesidad del devenir tempo-
ral bajo un plan divino presente desde el origen del hombre.



LA CONCEPCION DEL TIEMPO 179

cio6 en el seno de la religion cristiana 200 afios después de la muerte de
Jesucristo y fue desarrollada de manera sin igual en la historia de Occi-
dente por San Agustin. Nunca nadie antes, ni los griegos ni los romanos,*
habian llegado a concebir la idea de la humanidad como un todo, como
un solo ente, que progresa a lo largo del tiempo hacia un fin comun. Esta
es una idea exclusiva del Occidente cristiano.

San Agustin interpretd la creacion divina de Adan como la creacion
no de un solo hombre, sino de la raza humana entera. Y la creacion de
Eva, a partir de una costilla del hombre, no como un signo de someti-
miento o sumision de la mujer al hombre, sino como la creacion de algo
distinto a partir de lo mismo.** Entonces, el origen comun unia e iguala-
ba a todos los hombres, y las diferencias entre ellos de razas, habitos y
lenguajes serian una simple variante de lo mismo que, sin embargo, no
destruia a la unidad primigenia.

La concepcion del tiempo lineal y la teleologia de la historia se suma-
ron para dar fuerza al surgimiento del ideal de humanitas. Ahora explica-
ré como estas ideas contribuyeron a la formacion de una cultura univer-
sal, esto es, a concebir la humanidad como un todo.

Como es sabido, la cultura cristiana se alimenta de dos venas: la judia
y la griega. De los judios heredaron la concepcion de ciclos en la historia
que desembocan en un milenio de prosperidad y abundancia general,* y
también la fe en una edad de oro perdida (el paraiso perdido), que no da-
ba lugar a pesimismos sino a la promesa en recuperarla en un futuro. De
los griegos®® heredaron los cristianos una teoria causal que proponia la
finalidad®® como una razon necesaria para explicar cualquier cosa (sea un

82 El estoicismo, del cual no me ocupare ahora, afirm6 algo parecido al unir a todos
los hombres bajo el imperio de una sola ley, a saber; la de la naturaleza. Sin embargo, no
llegé a tener grandes consecuencias por no exigir correspondientemente una conducta
moral hacia el projimo.

83 Véase Agustin, A., Comentario al Génesis, Replica a los maniqueos, Madrid,
BAC, 1988, t. XVIII.

84 Levitico 25, 2-22. Deuteronomio 15, 1-10. Exodo 21, 2-6. Daniel, 9-10. Y véase
Bull, M. (comp.), La teoria del Apocalipsis y los fines del mundo, México, Fondo de
Cultura Economica, 2000, en especial el capitulo VIII, pp. 233-253.

85  Hablamos, en este caso, de la influencia de Aristoteles, cuyos libros no fueron recu-
perados sino hasta la Alta Edad Media. No obstante, tuvo una influencia en el pensamiento
cristiano desde muy temprano, por ejemplo, a través de Boecio o del libri de causis.

86 Véase Aristoteles, Metafisica, Leipzig, Reklam, 1999, n. 993 b, 995 b, 996 a, 999
b, 1048 b, 1050 a.
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objeto, conducta moral o evento historico) y, ademas, la teoria del acto y
la potencia que daba razén del cambio como una realizacion de potencia-
lidades.

Las ideas judias entraron a formar parte del contenido doctrinario cris-
tiano, y las ideas griegas fueron asumidas para la racionalizacion o justi-
ficacion de la doctrina misma.?” El acervo judio tuvo prioridad sobre el
helénico. Debido a los primeros, el cristianismo se entiende no como una
cultura estatica, sino en proceso permanente de desarrollo. Por esto, el tiem-
po y la historia adquieren un sentido primordial, porque dentro de ¢l todo
suceso pasado tiene relevancia exclusiva al dirigirse a un solo fin: la re-
velacion y la redencion. Cualquier cultura, por remota en el espacio o
tiempo que fuera, se entendia como potencia frente al acto y como la rea-
lizaciéon de un proceso que culminaria en la revelacion y mas tarde en la
redencion general. Y gracias a este fin Uinico, seria posible explicar el de-
venir histdrico en su conjunto, sin excluir a pueblo alguno®®,

Evidentemente, estas ideas se introdujeron poco a poco en el ideario
cristiano hasta llegar a su despliegue en San Agustin. Dos ejemplos de
sus precursores dignos de mencionar son Clemente de Alejandria y Eu-
sebio de Cesarea. A partir de estos dos encontramos una aceptacion de
los valores profanos grecorromanos por los padres cristianos en la vision
cristiana del mundo.

Clemente de Alejandria naci6 y estudié en Atenas adquiriendo una
profusa educacion que comprendid estudios en filosofia, literatura e his-
toria. El es considerado el primer cristiano erudito® que concibi6 la sabi-
duria como herramienta para adoctrinar a los paganos y guiar en su fe a
los creyentes. A ¢él se debe la frase credo ut intelligam. En el ano 170
Clemente se convirti6 al cristianismo y fue, desde entonces, el principal
defensor de la verdad revelada de su época. Esto lo obligd a comparar
las visiones paganas con la cristiana, evaluando los logros de unas y otra.
Esto es, Clemente se planteo el problema de explicar como los hombres

87 Hadot, P., ;jQué es filosofia antigua?, México, Fondo de Cultura Econdmica,
2000, en especial el capitulo X, pp. 257-268.

88  El pensamiento del sacerdote catdlico T. de Chardin continta esta tradicién ini-
ciada por San Agustin con su filosofia del progreso, que es una mezcla entre teorias cien-
tificas y pensamiento agustino. Segun T. de Chardin, la historia de todo el cosmos es la
historia de la evolucion tendiente a la aparicion y luego perfeccionamiento del hombre.
Véase al respecto su libro El fenomeno del hombre.

89 Véase Copleston, F., Historia de la filosofia, Barcelona, Ariel, 1978, t. I, p. 37.
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sin conocimiento de la Buena Nueva habian podido tener acceso a la ver-
dad y obtener logros considerables en la ciencia, las artes o la politica.
Como cristiano, Clemente afirma la verdad del mensaje de Jesucristo y
descarta que debido al cristianismo se haya aniquilado la cultura clasica,
y, por otro lado, su educacion y origen griego le impiden simplemente
descalificar a todas las culturas precedentes a la religion cristiana. Por
eso, realiza el ejercicio intelectual de aclarar la continuidad entre verdad
filosofica y verdad revelada, o sea, entre la cultural pagana y la naciente
cultura cristiana. Esto tuvo como consecuencia el rescate y conservacion
de toda la cultura clasica como también la apertura a otras formas de
pensar que defirieran de la cristiana.”® La conclusién de Clemente fue
que existe un ascenso progresivo en el desarrollo del conocimiento que
se inicid en la cultura pagana pero que se continud y mejor6 con la venida
del cristianismo.”! De esta manera, Clemente legd al pensamiento occi-
dental la idea de avance o progreso en el tiempo, lo que implicaba ya una
concepcion lineal del tiempo y un pasado comun para todos los pueblos.

Las reflexiones de Clemente permitieron a Eusebio de Cesarea escri-
bir una historia general de la iglesia cristiana®® y hablar, por vez primera,
sobre el papel del imperio romano en la providencia divina.”> Con esto se
introdujo en el pensamiento occidental la nocion de necesidad y fin en el
acontecer de los sucesos de la historia. Eusebio, que sirvid al emperador
Constantino y estuvo encargado de las politicas de Estado para la nueva
iglesia, tuvo muy clara la idea de que existe un plan en la historia donde
el emperador seria la fuerza de la misma y responsable de la consolidacion
y difusion del cristianismo a todos los confines del imperio.*®

90 No se niega que los pensadores cristianos adoptaron de las culturas paganas Gni-
camente aquello que no estaba en flagrante contradiccion con el mensaje evangélico, co-
mo seria el caso de las llamadas artes liberales. Pero otras concepciones religiosas y va-
lores fueron rechazadas; como el politeismo, culto al emperador como dios o vicario divi-
no, poligamia, eugenesia, eutanasia, etc.

91 Véase Gilson, E., La Filosofia en la Edad Media, Madrid, Gredos, 1985, Capitulo 1,

.45.
b 92 Aproximadamente en 312.

93 La epistola de San Pablo a los Romanos 8,28 y s., y La epistola a los Efesios 1,4
y s., son la base para el desarrollo de la doctrina sobre la providencia divina. Véase
Scholl, N., Providentia. Untersuchungen zur Vorsehungslehre bei Plotin u. Augustin,
Freiburg, De Gruyter, 1960.

94 Véase la introduccion de Heinrich Kraft a la edicion de Ceasarea, Eusebios von,
Kirchen Geschichte, Darmstadt, WBG, 1997, pp. 64 y 65.

95 Ibidem, p. 20y ss.
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Sumando estas ideas, resultaba que el cristianismo estaba “predeter-
minado” a ser una cultura universal, lo que permitiria abarcar a todas las
otras culturas no cristianas dentro de una misma vertiente. Pero sin la
fusion tedrica que hizo San Agustin, estas ideas hubieran permanecido
deshilvanadas en el pensamiento cristiano y no representarian mas que
curiosas ocurrencias intelectuales. Por eso, se ha dicho que Agustin es
responsable del desarrollo de la conciencia historica de Occidente,” esto
es, de la concepcion universal,”” necesaria,”® y lineal del tiempo,” asi como
de la explicacion de todos los sucesos a partir de una finalidad comiin a
todos ellos, a saber: nacimiento, muerte y resurreccion del Cristo.!” Esto
permitio el surgimiento de una humanitas o cultura universal porque
—como se dijo— permitié agrupar o incluir en un fin comun a todos los
pueblos y culturas del pasado como si se tratase del desenvolvimiento de
algo Gnico.'"!

Resulta evidente que existieron historiadores'®* antes que San Agustin,
pero todos ellos consideraban la historia como una sucesiéon mas o me-
nos ordenada de eventos pero sin plan o finalidad alguna,'® lo que les
impidié en cierta medida relacionar causalmente los distintos sucesos y
ofrecer una explicacion completa de la historia de todos los pueblos. Esta
vision del decurso historico, con un origen y fin comunes, implicé tam-
bién que San Agustin defendiera de modo explicito la linealidad del
tiempo y atacara a aquellos que consideraban que la historia es ciclica y

96 Véase Turner, R., Las Grandes Culturas de la Humanidad, México, Fondo de
Cultura Economica. 1974, t. II, p. 1107.

97 . e. el tiempo es uno y el mismo para todos los hombres.

98 . e. todo suceso esta inscrito en el plan divino.

99 1. e. todo suceso es unico e irrepetible.

100 Finalidad que abre la posibilidad de una ciencia de la historia, en sentido aristotélico.

101 Unidad de la humanidad en el tiempo.

102 E] historiador Pierre Chaunu (op. cit., nota 3) afirma que la historia es de hechura
griega, porque esta vinculada a la memoria reflexiva. Lo que quiere decir que los hom-
bres no tienen una conducta guiada por instintos, sino por cultura. En la época de Poli-
bio, historia significaba saber especializado: conocimiento del saber del pasado. Por lo
tanto, en el interior del saber, que es cultura (i. e. en el interior de los procedimientos que
permiten mejorar la vida), hay una memoria que apuntala nuestra vida.

103 Por ejemplo, para Herodoto (485-425 a. J. C.), que es ya un historiador en forma,
la historia esta ahi para que las acciones de los hombres no se olviden con el tiempo.
Véase Herodoto, Historias, México, UNAM, 1984, Biblioteca Scriptorum Graecorum et
Romanorum Mexicana, t. [, p. 1.
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que los eventos vuelven una y otra vez a repetirse.'™ La razon teologica
de su rechazo reside en el valor de la encarnacion y sacrificio divino; és-
te posee —dice Agustin- un valor universal y Gnico, y, por tanto, no tiene
por qué repetirse ni una vez mas.'” Con la finalidad y linealidad del
tiempo recibe la historia su necesidad: existe un plan de la historia, con-
ferido por la providencia divina,'° que explica y dota de sentido a cada
suceso o cultura del tiempo.'"’

A algunos parecera chocante que se proponga al cristianismo como el
origen de una cultura universal cuando ha dado lugar a persecuciones in-
quisitoriales y campafias misioneras que terminaron afirmando la ciega
superioridad de la cultura occidental. Pero piénsese, por un lado, que la
fe religiosa fue indispensable en un principio para albergar la pretension
en una humanitas o cultura universal, porque la fe religiosa supone un
deseo de superar los limites individuales y un anhelo de trascendencia
universal. Por otro lado, el cristianismo, entendiéndose como la verdad
revelada en la historia, tenia que erigirse como universal'® e incluyente,'®
o sea, como fin de la historia de todos los hombres.

San Agustin asent6 la unidad de la humanidad, por lo cual siempre se
intentaria en el futuro darle “sentido cristiano” a las culturas de otros
pueblos, o sea encontrarles dentro de la providencia divina, dentro del
plan de la historia, su lugar.!'® Esto permitié dos cosas positivas: que los
pensadores europeos se interesaran y asimilaran las culturas de otros
pueblos''! y que lograran sustraerse a la heterogeneidad incomprensible
de las muchas culturas y pasaran a la homogeneidad ordenadora de las

104 San Agustin dedica el libro XII de su obra La ciudad de Dios a la exposicion y re-
futacion de la circularidad de la historia.

105 Véase Agustin. A., op. cit., nota 45, libro XII. A partir de esto, recibe también to-
do suceso de la historia su singularidad y relevancia.

106 Véase Gilson, E., op. cit., nota 91, capitulo VIII.

107 Véase Dux, G., Die Zeit in der Geschichte, Frankfurt, Suhrkam, 1998, t. III.

108 Porque en sentido helénico “verdad” significaba “valido para todo hombre”.

109 Porque en sentido religioso hebreo “verdad revelada™ significaba “al alcance del
hombre medio” y no so6lo de filosofos e intelectuales.

110 La filosofia de la Historia de Hegel pretende exactamente esto mismo. Véase Hegel, G.
W. E., Vorlesungen iiber die Philosophie der Weltgeschichte, Stuttgart, Meiner, 1996, t. 12.

111 Tal vez éste sea un punto de diferencia con relacion a otros pueblos conquistado-
res, a saber: que los europeos cristianos sometian a otros pueblos y asimilaban intencio-
nalmente los mejor de sus culturas. Ni los vandalos, ni los vikingos, ni los mongoles o
aztecas tuvieron, en virtud de su cultura excluyente, la preocupacion o interés de asimilar
valores de la cultura vencida.
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mismas. Pero, en contraposicion a esto, siempre iban a sostener su superio-
ridad por el simple hecho de ser las salvaguardas del mensaje evangélico.

XVIII. CONCLUSION: LA REFORMA DEL TIEMPO

San Agustin concibi6 el tiempo como unilineal, acumulativo y progre-
sivo, pero a partir del siglo XII y XIII se produjo lo que podria llamarse
una revolucion en la concepcion del tiempo, de la forma de medirlo, de
su importancia para la vida y de su naturaleza misma.!'> Le Goff (1999,
capitulo II) ha estudiado la revolucion en la concepcion del tiempo, de la
medieval a la moderna, y ha afirmado que para realizarla fue necesario
quitarle al tiempo su caracter puramente religioso con el fin que sirviera
a las actividades mundanas de la nueva clase naciente: la burguesia. Sin
una nueva concepcion del tiempo era imposible regular las formas de in-
version de capital, de calcular el interés bancario, los plazos de un prés-
tamo, la secuencia de los distintos contratos comerciales y las etapas de
los litigios judiciales. También Ernst Kantorowicz (1998, capitulo II) en
su libro Los dos Cuerpos del Rey afirma que la nueva concepcion del
tiempo fue definitiva para el desarrollo de una nueva cultura laica. Segin
Kantorowicz, esta reforma del tiempo tuvo su origen en los comentarios
de Averroés a la obra de Aristételes, donde afirmoé que el tiempo era
eterno. Recordemos que San Agustin habia desechado para la cristiandad
esta posibilidad como absurda. Para é] no habia una sucesion infinita de
tiempo, porque si la temporalidad se opone a la eternidad, y si lo eterno es
aquello sin limites, entonces lo temporal tiene que tener limites y no pue-
de durar para siempre. Por eso, en el siglo XIII, cuando se difundi6 con
mas fuerza las ideas de Averroés en Occidente, la iglesia de Roma advir-
ti6 que si se desechaba la idea del tiempo finito, habria que aceptar la na-
turaleza cuasi divina del hombre, sin un principio y un fin, el sinsentido
de la muerte al no haber resurreccion de los muertos, juicio final y salva-
cion eterna, y, por tanto, el sinsentido de la historia que perderia de esta
forma su finalidad.'"

Al contradecir la nueva concepcion del tiempo la vision religiosa del
mundo, se tenian que desligar la una de la otra, trayendo consecuencias
epistemologicas de gravedad como el partimiento de la verdad. Quien

112 Véase Whitrow, G. J., op. cit., nota 3, ts. Il y III, pp. 41-269.
113 Véase Steenberghen, F. van, Die Philosophie im 13. Jahrhundert. Munich, Schoningh,
1977, pp. 228 y ss.
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marco el inicio de esta vertiente de la doble verdad''* fue también un
pensador medieval, Siger de Brabante. Si la concepcion del tiempo se
oponia al dogma, entonces o bien se abandonaba definitivamente la vi-
sidn religiosa o bien se afirmaba una doble verdad: la verdad divina y la
verdad del tiempo o de la historia.!'> De esta forma, se escindia el discur-
so religioso del discurso sobre la naturaleza; las verdades de Dios ten-
drian solo validez para el creyente, mientras que las verdades del mundo
tendrian ahora validez universal. Otra consecuencia mas es el derrumbe
del modelo aristotélico de explicacion cientifica al perder toda relevancia
la causa final para construir la explicacion del mundo.!'® Pero, como dice
Le Goff (1986, pp. 107-112), haciendo a un lado las dificultades teologicas
y filosoficas, esta nueva concepcion del tiempo pudo ser adoptada mejor
para la vida secular y la administracion publica, porque permitia una in-
dependencia con respecto a la interpretacion religiosa del mundo, de la
justificacion moral de la conducta, de la definicion del sentido de la vida.
Si las celebraciones religiosas conferian su ritmo al curso del tiempo, es-
to impediria el cierre de un contrato comercial, o el pago puntual de los
intereses, o la recoleccion de impuestos, o la usura''” misma. A partir de
esta nueva vision del tiempo (independiente de la religion) se determina-
ron plazos regulares para el pago de impuestos, usufructo de préstamos,
o zanjamiento de conflictos judiciales. Este tiempo ya no estaria subordi-
nado al sentido religioso del mundo (para bien o para mal), sino gozaria
de una independencia ontoldgica y semantica.

Para el tema del presente ensayo hay una consecuencia mas debida a
la reforma del tiempo: a la par de la “fragmentacion” del tiempo, pero no
en horas, minutos, segundos, sino en tiempo religioso y tiempo, secular,
se fragmentaria la ley, ley divina y ley secular. La unificacion del tiempo
permiti6é a San Agustin justificar la unidad de los hombres, bajo una sola
ley, una sola historia y una sola finalidad del devenir. Y la escision del
tiempo (divino/profano) daria lugar a una escision de la ley segtn los in-
tereses mundanos: ley civil/ley divina. La importancia del aqui y ahora

114 Le Goff, J., Geschichte und Geddchitnis, Frankufit, Ullstein, 1999, p. 123.

115 i, e. no s6lo una verdad acerca de las circunstancias concretas espacio tempora-
les, sino también una verdad “relativa” o temporal.

116 Serfa finalmente en el siglo XVIII, con el escocés David Hume, que la teoria cau-
sal recibiria su critica mas acérrima.

17 Véase Le Goff, J., La Bolsa y la Vida. Economia y Religion en la Edad Media,
Barcelona, Gedisa, 1987, capitulos Il y IV.
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no iba a remitir necesariamente a la eternidad, sino al interés particular,
lo que daria lugar a que cada cosa tuviera su tiempo, y a que cada tiempo
tuviera su valor. Por consiguiente, también cada pueblo tendria su tiem-
po, su capital historico, su ritmo de desarrollo, su valor especifico dentro
de la cultura humana, lo que permitiria distinguirse y afirmarse unos in-
dependientemente de los otros dando lugar a la divisiéon en naciones.''®

Pero como todo mundo sabe, el nacimiento de las naciones y del espi-
ritu nacionalista supuso el surgimiento del individuo.'"® Este se debi6
principalmente a la crisis de confianza en las instituciones eclesiasticas y
feudales. Por eso nacié dudando de todo, hasta de su propia existencia,
que so6lo reencontraria en el interior de si mismo, aislado en su pensa-
miento.'?° Esta crisis de confianza hizo colocar a Descartes (1997, capi-
tulo I) un velo de sospecha sobre todo conocimiento adquirido en el pa-
sado como condicion para encontrar un principio de certidumbre, que
terminaria erigiendo al sujeto como criterio de verdad, o sea; a sus ideas
claras y distintas. Erasmo de Rotterdam (1995), en su Elogio a la locura,
continuaria con este espiritu “individualista” al encomiar al hombre que
se ha liberado de las convenciones institucionales y ganado una certeza
personal acerca de sus creencias y opiniones, aunque en un momento da-
do corra el riesgo de ser tildado de loco. Porque Erasmo, no obstante su
recio catolicismo, critico a la iglesia y prefirié una fe mas personal que
institucional. Para ¢él, el verdadero cristianismo se encuentra en el indivi-
duo y sus convicciones, antes que en la iglesia institucionalizada o en las
demostraciones publicas de cristiandad.

Esta desconfianza en la herencia del pasado, en sus instituciones poli-
ticas y religiosas, hizo que el Renacimiento perdiera la vision historica
del hombre y de su unidad producto del pasado compartido.!?! En el Re-
nacimiento no se tiene respeto por los logros del pensamiento medieval,
y se cree en un renacer de la cultura griega y romana antes que en una

118 Como Jean Bodin (1529-1596), que en su obra Seis Libros de la Repuiblica comu-
nico a la posteridad sus ideas sobre la soberania de las naciones al afirmar que el poder
politico no sélo se encuentra en el principe o soberano, sino ademas en el Estado, enten-
dido como una extension territorial, un conjunto de leyes y las costumbres de sus habi-
tantes. Véase Bocchi, G., y Ceruti, M., El sentido de la historia. La historia como enca-
denamiento de historias, Madrid, Debate, 1994, segunda parte, capitulo I, pp. 122 y ss.

119 Véase Kemmerling, A., Idee des Ich. Studien zu Descartes Philosophie, Frank-
furt, Suhrkam, 1996, capitulo IIL.

120 Véase Descartes, R., op. cit., nota 64.

121 Cuando se niega el pasado se pierde la conciencia historica.
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continuacion de las ideas y concepciones medievales.'?* Ello, de alguna
manera, dio lugar a una concepcion ciclica de la historia, porque, para
ellos por cada avance que acusara el hombre se incurriria en un retroceso
sin que tuviera lugar un progreso efectivo. Esto lo expresa Maquiavelo
(1965, primera parte) claramente en su libro Sobre la fortuna: no es el plan
racional de la historia lo que hace que tenga lugar ciertos sucesos, sino
una especie de fortuna inexplicable. Para Maquiavelo, que era un histo-
riador consumado, siempre tendrian lugar los mismos escollos a lo largo
del tiempo, sin avance alguno, constatando una falta de progreso, un re-
troceso debido a la tendencia natural del hombre al mal.'?

Ciertamente, Marcillo Ficino,'?* por ejemplo, reconoce los avances
del pasado como otrora lo hiciera San Agustin. Pero mientras el ultimo
lo englobaba en una vision histérica de progreso acumulativo con refe-
rencia a su pasado inmediato, Marcillo Ficino Unicamente testimonia
esos logros de sus antecesores sin conectarlos con los de su propia época.
Esta desilusion en las instituciones llevo al espiritu renacentista a truncar
la fe en el progreso'® y a darle mayor importancia a las circunstancias
particulares de cada individuo y a la ley, nacida del contrato social, que
posibilitaria su vida dentro de esas condiciones particulares.

122 Véase Gerl, Hanna-Barbara, Einfiihrung in der Philosophie der Renaissance,
Darmstadt, WBG, 1995, capitulos I y II.

123 Esta vision tal vez estaba inspirada por las guerras italianas de 1494.

124 Kristeller, P. O., Die Philosophie des Marsillio Ficino, Frankfurt am Main, WBG,
1972.

125 Fe en el progreso que no retornaria hasta el siglo de las luces.





