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FRACTAL

Elogio de la finitud

Una reflexidon sobre la relacién entre teologia y filosofia

Emmanuel Taub

Los misticos y los filésofos son,
por asi decirlo, los aristocratas del pensamiento.
Gershom Scholem

Entre teologia y politica la reflexion filoséfica tiene ain mucho por decir. Una reflexién que no sélo se
refiere a los problemas de la construccion del otro y de lo mismo en la modernidad, sino también al
problema del final de los tiempos y la manera en la que este problema constituye una responsabilidad
cony en el tiempo presente. Escatologia y verdad se vuelven asi parametros de nuestras discusiones.

El problema escatoldgico —el problema sobre el final del tiempo y de la historia— nos devuelve a una
de las principales preguntas que debemos hacernos y que atafie especificamente a los problemas
teoldgicos sobre problemas filoséficos: la cuestion de la verdad, o la Verdad (Dios), y la verdad
revelada. ;Puede pensarse el fin/final como verdad? ;Qué es el fin de los tiempos, el fin de la historia,
el fin del hombre, o del propio Dios? Si decimos que es posible pensar sobre el fin/final como verdad,
entonces el fin/final se vuelven el objeto fundamental de la reflexion filoséfica, politica y teologica, y
encuentran, queramos o no, que los caminos que se pierden en el bosque se cruzan en el intento por
desmalezar el horizonte de esta pregunta.

El fin/final nos debe interrogar, desde la filosofia, como posibilidad de finitud y de fin de la
trascendencia: como la fuerza que nos lleva a la pregunta por la verdad ya que nos devela la presencia
del fin, la finitud. El fin/final nos debe interrogar, desde la teologia, como posibilidad de preguntarnos
por el mas alla del final y la finitud, por la verdad ultima y primera, que es Dios. Y, por ultimo, el
fin/final nos debe interrogar, desde la politica, como la posibilidad de preguntarnos por el papel del
hombre en el tiempo presente, por la responsabilidad ante esta finitud y por las formas politicas a
través de las cuales hacerse cargo de esta responsabilidad. Como ha escrito Martin Heidegger entre
las paginas de su pequefio y bello texto sobre el habitar y el construir, al preguntarnos por el estar
«sobre la tierra» decimos también que habitamos «debajo del cielo», y por ello, xambos fenémenos
también significan “permanecer ante los divinos” e implican un “pertenecer a la comunidad de los
hombres”. Tierra y cielo, los divinos y los mortales, son una cosa sola a partir de una unidad
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originaria».! Porque «lo originario», entonces, es la unidad de ambas dimensiones, lo anterior, en
donde cielo y tierra forman una totalidad, momento anterior a la Creacién, unidad de Dios —o los
dioses segun el fil6sofo aleman— anterior al gesto de retraccién por el cual el mundo fue creado. Pero
vale la pena recordar aqui las palabras del propio Heidegger sobre la huida de los dioses en «La época
de la imagen del mundo», un texto de 1938:

Un quinto fendmeno de la era moderna es la desdivinizacion o pérdida de dioses. Esta expresion no se
refiere a un mero dejar de lado a los dioses, es decir, al ateismo mas burdo. Por pérdida de dioses se
entiende el doble proceso en virtud del que, por un lado, y desde el momento en que se pone el
fundamento del mundo en lo infinito, lo incondicionado, lo absoluto, la imagen del mundo se
cristianiza, y, por otro lado, el cristianismo transforma su cristiandad en una visién del mundo (la
concepcion cristiana del mundo), adaptandose de esta suerte a los tiempos modernos. La pérdida de
los dioses es el estado de indecision respecto a dios y los dioses. Es precisamente el cristianismo el
gue mas parte ha tenido en este acontecimiento. Pero, lejos de excluir la religiosidad, la pérdida de
dioses es la responsable de que la relacién con los dioses se transforme en una vivencia religiosa.
Cuando esto ocurre es que los dioses han huido. El vacio resultante se colma por medio del analisis
histérico y psicolégico del mito.2

Podemos decir entonces que la «unidad originaria» para Heidegger es anterior a toda
institucionalizacién de la religién, anterior entonces a la racionalizacion por parte del hombre de la
practica religiosa, del mito y de la construccién de un saber-poder como forma de ver el mundo. En
ultima instancia, es una critica al mundo moderno y a la visién cristiana del mundo, como al efecto de
la huida de los dioses. Por ello, la pregunta por «lo original», por el habitar y el construir en el mundo,
debe comprender esta co-habitacion entre divinos y mortales como una sola cuestion.

Tal vez, para complejizar aln mas esta vision, Gershom Scholem, el gran maestro y estudioso de la
mistica judia, dira en el contexto de la evolucion histérica de la religién, que existe un primer estadio
en el que el mundo es un lugar lleno de dioses por lo que no hay lugar alli para el misticismo ya que
no existe un «abismo existente entre el hombre y Dios» como realidad; pero, sin embargo, en un
segundo estadio

...en el que no se produce ninglin misticismo real, es la época creadora en la que tienen
lugar el surgimiento, la irrupcion de la religién. La funcién suprema de la religién es
destruir la sofiada armonia entre el hombre, el universo y Dios, aislar al hombre de los
demas elementos del estadio onirico de su conciencia mitica y primitiva. Porque, en su
forma clasica, la religién supone la creacion de un profundo abismo, concebido como
absoluto, entre Dios —el ser infinito y trascendente— y el hombre, la criatura finita.3

La funcion que da cuenta Scholem de la religion como institucionalidad es remarcar no soélo la huida
de Dios del mundo, sino también que esta institucionalizacion profundiza en el hombre su desolacion
y finitud en el mundo como también la pregunta por el mas alla de esta finitud o fin.

Ahora bien, partiendo de un camino diferente al planteado por Heidegger, George Steiner dira que la
creacion para el judaismo no viene de la nada, sino de la naturaleza divina:

El Dios judaico crea ex nihilo, no hay una materialidad pre-existente, como el vacio
primordial del caos, que pueda concebirse. Sin embargo, en otro sentido, la creacién no
proviene de la nada; es una extension necesaria de la naturaleza de Dios, quien
representa la realizacion del ser absoluto. [...] la emanacion del creador en el polvoy la
arcilla de un ser humano hace de él un alma viva, un testigo de la autoria de Dios (tal
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como el cacharro es testigo del alfarero). En un sentido rudimentario, el mal en el hombre
hace que Dios «contenga la respiracion». Isaias 63, 9 es a la vez consolador y terrorifico:
«Con todas sus aflicciones El estaba afligido». Lo creado arroja la sombra de su
imperfeccién, de su corruptibilidad, sobre el creador.*

Si en algun punto podemos hacer coincidir la concepcién sobre el habitar entre el cielo y la tierra
heideggeriano y la conceptualizacion de la creacién judia para Steiner, es ahi en donde se manifiesta la
existencia de una responsabilidad en y para el hombre, como ser a-parecido; como consecuencia de la
imperfeccion constitutiva de su propia existencia, para con la tierra y su habitar en el mundo. Si Dios
es la Verdad y lo perfecto, el hombre representa la creacion imperfecta —y finita— que debe
responsabilizarse por su andar sobre la tierra en la busqueda de los atributos que lo acerquen a lo
divino, que logren achicar el espacio escindido entre lo celestial y lo terrenal. Responsabilidad que,
para la tradicion judia, se consigue en el ambito de la comunidad. Pero que, a su vez, constituye una
manera de interrelacionarse con Dios, con el mundo y con el otro hombre.> Tal vez, sea la eterna
enunciacion de un futuro finito, en y para la muerte, la que vuelve al hombre en catalizador de esta
responsabilidad. Por ello, sobre la tierra, y debajo del cielo, «habitar, haber sido llevado a la paz, quiere
decir: permanecer a buen recaudo en lo libre [frye], es decir, en la esfera libre que resguarda cada cosa
en su esencia. £/ rasgo fundamental de habitar es este preservar y tener cuidado».b Del mismo modo,
ante la tristeza de Dios por la imperfeccion del hombre creado —que ya de por si nos propone todo
un debate teoldgico y filosofico sobre el significado del pasaje biblico sobre la creacién del ser humano
a imagen y semejanza de Dios (Génesis 1:26)— también nos responsabiliza ante las atrocidades
producidas por el propio hombre.

Saber del fin, entonces, es al mismo tiempo anunciar y develar el final, y volver a comenzar pero desde
lo finito, o lo anunciado. En este sentido, hay un doble movimiento del fin/final en el problema
escatologico, que podriamos vincularlo con una imagen, o mito, que hunde su visién hacia las
profundidades de la filosofia y la teologia: el castigo de Sisifo, quien sube la piedra y ésta vuelve a
rodar hacia atras, y asi pasa su tiempo infernal empujando nuevamente la piedra a la espera de que
ésta vuelva a caer.

Como escribe Albert Camus en su recordado ensayo sobre Sisifo, éste es un héroe absurdo ya que su
«desprecio por los dioses, su odio a la muerte y su pasioén por la vida le valieron ese suplicio indecible
en el cual todo el ser se dedica a no rematar nada».’ Sisifo es consciente de su castigo y lo acepta, alli
radica lo tragico pero también lo absurdo, por lo que el final queda en suspenso, eterno, como castigo
infernal. Su castigo es su triunfo, la suspensién del tiempo y el eterno retorno de un final in-acabado.
El conocimiento de lo enunciado, como castigo, es al mismo tiempo el conocimiento de lo in-finito. Un
final sin final, en el final de los tiempos. En algun punto, lejano aun para la concepcion y los estudios
actuales del mesianismo?, el fin de los tiempos es el comienzo de un tiempo sin final, en donde
pasado y futuro se consumen en un eterno presente. Postergar la llegada del Mesias, o su
reconocimiento, no sélo es prolongar la historia del hombre sobre el mundo, sino también la
conservacion de la légica de opresiéon y dominio del hombre sobre el hombre, y del hombre sobre la
naturaleza. Toda negacion mesianica es la neutralizacién de una revolucién ontolégica, la suspension
de la ruptura de la temporalidad y espacialidad como la conocemos, la que ha caracterizado la historia
de la humanidad.

El mito de Sisifo también nos muestra la comunién de «lo originario», de la indivision entre el mundo
de los dioses y el mundo de los hombres. Por ello, todo problema teoldgico es también un problema
filosofico y politico. En este sentido, como sefiala Fabian Luduefia Romandini, «la filiacion humana
toma su fundamento en el lugar inmemorial del comercio de la comunidad de los vivos con la
comunidad de los muertos»°. Es alli en donde encontramos el espacio que se abre a la politica segun
los Antiguos. En donde el espectro, como escribe Luduefia Romandini, garantiza la union entre ambas
comunidades:
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Precisamente porque el vinculo que establece el lazo politico es s6lo posible gracias al
espectro, el verdadero principio genealégico de las sociedades humanas no debe
buscarse meramente en una materialidad siempre elusiva (el «cuerpo biolégico de
Occidente») sino mas bien y, sobre todo, en el pacto social que sustenta y deviene
realizable gracias a la presencia real del espectro que se transforma, a la vez, en el objeto
que transita el lazo y en la causa de su siempre amenazante ruptura. La concepcién de la
vida propia de los Antiguos estuvo, desde siempre, atravesada por el mundo de la
espectralidad y jamas coincidié, como empecinadamente los Modernos se empefian en
creer, con una institucién de la vida en tanto reproduccién de un orden simbdlico
trascendente aunque soélo verificable en la positividad de la biologia de un parentesco
como sistema inmutable de produccion de reglas inviolables y perennes. [...] La muerte es
la madre de toda vida politica porque los muertos han presidido la fundacion del vinculo
comunitario.'®

Ese lugar inmemorial es también el habitat de lo originario para Heidegger, y la armonia entre el
hombre, el universo y Dios anterior (y de caracter intemporal) a la escisién y el abismo que precipité la
huida de los dioses, segun Scholem.

Llegando al final del Gorgias, el personaje de Socrates retoma —dialogando con Calicles— una
narracién de Homero sobre la reparticion de la soberania por parte de Zeus, Poseidén y Pluton
(Hades). En ella, surge un problema con el juicio a los hombres en cuanto a su vida como santos y
justos, o no, y a dénde iran tras su muerte:

Existia en tiempos de Crono, y aun ahora continua entre los dioses, una ley acerca de los
hombres segun la cual el que ha pasado la vida justa y piadosamente debe ir, después de
muerto, a las Islas de los Bienaventurados y residir alli en la mayor felicidad, libre de todo
mal; pero el que ha sido injusto e impio debe ir a la carcel de la expiacién y del castigo,
que llaman Tartaro. (523b).

El problema, sin embargo, durante el reinado de Crono y los primeros afios de Zeus fue que los
hombres eran juzgados en vida por jueces vivientes y «decidian de un futuro destino el mismo dia en
que tenia que morir», por lo que estos juicios eran mal pronunciados segun Sécrates. Es por ello que
Zeus dice:

Yo haré que esto deje de suceder. En efecto, ahora se deciden mal los juicios; se juzga a
los hombres —dijo— vestidos, pues se los juzga en vida. Asi pues, dijo €l, muchos que
tienen el alma perversa estan recubiertos con cuerpos hermosos, con nobleza y con
riquezas, y cuando llega el juicio se presentan numerosos testigos para asegurar que han
vivido justamente; los jueces quedan turbados por todo esto y, ademas, también ellos
juzgan vestidos; sus 0jos, sus oidos y todo el cuerpo son como un velo con que cubren por
delante su alma. [...], hay que quitar a los hombres el conocimiento anticipado de la hora
de la muerte, porque ahora lo tienen. Por lo tanto, ya se ha ordenado a Prometeo que les
prive de este conocimiento. Ademas, hay que juzgarlos desnudos de todas estas cosas. En
efecto, deben ser juzgados después de la muerte. También es preciso que el juez esté
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desnudo y que haya muerto; que examine solamente con su alma el alma de cada uno
inmediatamente después de la muerte, cuando esta aislado de todos sus parientes y
cuando ha dejado en la tierra todo su ornamento, a fin de que el juicio sea justo. (523c-e).

Jan Patocka, el gran filésofo checo, escribié en 1976 un articulo sobre quiénes consideraba los héroes
de su tiempo. Alli buscaba reivindicar al individualismo de la responsabilidad que se habia perdido,
una forma de concebir al individuo frente al individualismo futil y caudillista del siglo XIX que llevé a la
Segunda Guerra Mundial. Figuras éstas en las que se ha producido —segun el autor— la
transformacioén del mundo en ellas mismas, en sus decisiones y sus silencios, en los momentos
decisivos que atravesaron, porque en sus ojos el mundo cambid, no las cosas. Y en el contexto de lo
que escribe acerca de Solzhenitsyn dice que:

El interés por la verdad es puro en cuanto es el interés de los oprimidos, de los ultrajados,
de los humillados y de los muertos, cuando la sangre derramada se impregna y le llama al
compromiso. [...] los muertos no deben sernos indiferentes sino que no /o son. Estamos
aqui para retomar sobre nosotros lo que ellos son. De este modo, ellos son nosotros.

Este tomar sobre si a los otros supone asimismo una consagracion a las divinidades
subterraneas. En verdad, esta consagracion sélo es posible si nosotros somos esos otros,
si en cierto sentido estamos muertos como ellos. De tal modo que han muerto tanto los
vivos como los muertos, como si ya hubiéramos superado aquel espanto que por regla
general que todos temen."

Partiendo desde este supuesto, segun Patocka, se puede cambiar algo desde lo mas profundo. Lo
ocurrido es irreversible, pero «los muertos estan vivos» y es posible verlos caminando entre nosotros.
Es por ello que no podemos volvernos ni entrecerrar los ojos: «Puede retirarse la mirada, pero la
mirada correctamente orientada no puede no ver».'? Desde esta lectura, Patocka pareciera proponer
la consagracién a través de la muerte como instancia de igualacion entre los hombres. Ser-como-
muerto seria entonces la forma primera (¢y negativa?) en donde todos somos iguales: iguales ante la
muerte.

Pero volvamos a Platén. Es este mito la metafora que define el principio mismo de justicia y verdad.
Sélo es posible juzgar verdaderamente despojado de ropas, de ojos y oidos: en la desnudez del alma.
El juicio en busca de la verdad no tiene en cuenta la vestimenta, no puede ver ni oir: solamente
examina aquello que el hombre ha vivido. Y no sélo a quien se juzga —el alma—, en donde recaera el
fallo por lo hecho en vida debe estar consagrado a la desnudez de la muerte ante el juez, sino que el
juez mismo podra juzgar solamente estando él también en igual condicion: «completamente desnudo,
muerto». Es la relacion de muerte-a-muerte, es el sitio en donde se encuentra esta relacion de
desnudez-a-desnudez: la desnudez es la imposicién para juzgar al otro. La desnudez del alma lo hace
posible mas alla de los ojos, de los oidos y el cuerpo.

Retomando este mismo pasaje del Gorgias, Emmanuel Levinas utiliza la idea del juicio final como la
forma de «aproximacién absoluta del otro», como relacion de «muerte a muerte». Es por ello que el
desnudamiento, en el que el Decir significa como pasividad, es un desnudamiento hasta la muerte en
donde el otro «es desnudado alli de toda vestidura que cualifica [...], hasta llegar a la desnudez de todo
aquel que pasa de vivo a muerto, que es sorprendido por una muerte improvista».'3

Esta metafora de la desnudez absoluta para juzgar, de esta desnudez de vestimentas, de ojos y oidos,
se transforma en un presupuesto anterior al Ser del hombre. El hombre no debe esperar a su muerte
para que su alma pueda ser juzgada en esa condicidn, sino mas bien que todo hombre es en el
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mundo, sabiendo que sera juzgado en Ultima instancia mas alla de toda vestimenta, de toda miraday
de todo lo que puedan decir sobre él. Esta desnudez, es la desnudez del Ser. Presupuesto de la
relacion —y juicio— del uno al otro. Mas alla en donde volveremos a la condicion desnuda de nuestra
otredad asimétrica por la que debemos pasar antes de encontrar al juez.

Este desnudamiento es condicién de juicio y de ley. Es asi como con la llegada del Mesias, en la
instauracion del tiempo mesianico, no habra necesidad de que los jueces juzguen las almas. Cuando el
tiempo final se instaure, las almas andaran libremente, en «el buen vivir», en donde la desnudez del
alma sera absoluta. Con el tiempo mesianico los jueces se habran retirado.

El mesianismo parece asi contener un sentido de incompletud constituyente, un final in-acabado,
concebido como las astillas que entran al tiempo histérico. Un mesianismo que estaria varado en su
figura de intermedio entre la comunidad de los hombres y la comunidad de los divinos. Entonces, la
posibilidad de impartir justicia divina quedara expresada como la posibilidad de pensar al otro —
asimétricamente— en una relacién de desnudez absoluta, como relacion de muerto-a-muerto, en la
que el hombre se encuentra en permanente juicio. El otro juzga en la responsabilidad sobre él. Es aqui
donde podemos interpretar las palabras de Patocka al decir que «en cierto sentido estamos muertos
como ellos». Una relacion en donde vivos y muertos se paran-frente-a-frente como muertos, o sea, en
donde la pregunta por la direccion justa del alma puede manifestarse. Una relacién absolutamente
mesianica, porque para que se levanten las almas de los muertos con la entrada del Mesias, el hombre
debe estar tan muerto como vivo.

Hacia finales de noviembre de 1927, Walter Benjamin le acompafia una carta a su amigo Gershom
Scholem con un fragmento que se llama «ldea de un misterio». Alli, segun Scholem, aparece en
Benjamin «el primer testimonio de los efectos que E/ proceso de Kafka»'4 ejercio sobre él. Asi dice:

|dea de un misterio.

Se trata de representar la historia como un proceso en el que el hombre, al tiempo que
actua como portavoz de la naturaleza muda, se lamenta de la Creacién y de la ausencia
del Mesias prometido. El tribunal decide, no obstante, escuchar a los testigos del porvenir.
Comparece el poeta que lo siente; el pintor, que lo ve; el musico, que lo oye; y el filésofo,
que lo sabe. Pero sus testimonios no concuerdan, si bien todos dan fe de su
advenimiento. El tribunal no se atreve a confesar su indecisién. Nuevas quejas se suceden
sin cesar, asi como nuevos testigos. Hay tortura y martirio. Los bancos del jurado son
ocupados por los vivos, que escuchan con la misma desconfianza tanto al acusador como
a los testigos. Los asientos del jurado son heredados por los hijos. Finalmente, despierta
en ellos el temor de ser expulsados de sus bancos. Por ultimo, huyen todos los miembros
del jurado y s6lo el acusador y los testigos permanecen.’>

Como podemos observar en este interesantisimo texto benjaminiano, se representa la historia como
un proceso en sentido kafkiano, o sea, como un juicio. El hombre es el que actia como portavoz ante
una naturaleza muda y se nos presenta la idea biblica en la que al mismo tiempo de ser hombre éste
debe cumplir una funcién dada por Dios a partir de la Creacién —descrita en el Libro de Génesis—
como gestor de la naturaleza que no tiene palabras (humanas). Al mismo tiempo, se extiende alli otra
de las tareas del hombre, traducir la naturaleza en lenguaje.®
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Como sigue Benjamin, ante el lamento el hombre presenta una demanda contra la Creaciony la
ausencia del Mesias, de su no-venida, de un Mesias que fue prometido para que venga al mundo, a
este mundo —no a otro—, a redimir. Aparece aqui la importante figura del testimonio, ya que son
aquellos testigos del futuro los que compadecen ante el tribunal: el poeta, el pintor, el musico, el
fildsofo, quien es el estandarte del saber.'” Pero cada testimonio es diferente, cada percepcion desde
el conocimiento teorico y practico del porvenir es diferente entre si. Al mismo tiempo, sigue siendo el
hombre el que debe dar testimonio: Benjamin nos diria que el rol del hombre es dar testimonio sobre
la venida del Mesias, y testimonio como papel en la historia, como posibilidad de volver el pasado algo
vivo, bajo la idea de generacién en generacion, por la que el pasado siempre es un presente que
habita como contemporaneo junto a nosotros.

Pero el tribunal no puede decidir, como escribe Benjamin, y tampoco puede confesar esta indecision,
vuelve el tiempo del juicio en un tiempo entre paréntesis, en un limbo de espera que se vuelve tortura
y martirio, el «infierno aqui», la catastrofe, que el propio Benjamin convocara su Parque central. '8 Y
esta insoportable y tortuosa espera se asemeja al relato kafkiano Ante la ley. También la permanencia
en un tiempo irredento, de violencia, es parte del martirio. Pero especialmente la idea, quiza
podriamos suponer, de la esperay el tedio ante la finitud.

Asi como pasan las generaciones, asi también son heredados los asientos del jurado que van
escuchando a los testigos que también, generacién tras generacion en esta espera o infierno, se van
renovando, como si todos tuviesen el alma de Sisifo. El tiempo transcurre y el Mesias alin no ha
llegado, mientras tanto se sigue testimoniando, sobre la venida que no ha venido. Asi pasa el tiempo, y
la historia. Esto es su sentido paradojal: ante el testimonio de lo no-venido avanzamos en el tiempo.
Aqui podemos ver un adelanto de lo que sera la tesis de Benjamin sobre el angel de la historia, aquel
que, como el progreso, avanza sobre las ruinas del mundo mirando hacia atrés.’® Avanzamos
testimoniando por el deseo del porvenir como administradores de la naturaleza que por nuestros
actos debe ser redimida junto a nosotros. Pero la mirada aqui esta puesta desde el futuro clausurado
hacia el pasado como juicio.

Finalmente, dird Benjamin, el temor se apodera de los jurados que huyen, el miedo de perder su lugar
en la historia, de su funcién de gestor de la naturaleza que le fue dada, de ese don que es también dar
testimonio, hacerse presentes en el mundo y en la historia. Todos huyen y sélo permanece el acusador
y los testigos, el resto de aquellos hombres. Observamos también el doble juego del hombre como
acusador por la no-venida y como testigo de la llegada en un futuro que no se puede probar: mas aun,
en un futuro al que no se puede escuchar, a lo venido de ese futuro sin haber llegado. El tribunal no le
cree a los testigos del futuro, no puede dar por probada la venida del Mesias; en ese sentido, siempre
hay un katéchon®® que retiene el advenimiento para conservar la historia: ;sera a fin de cuentas el
hombre mismo, su presencia, lo que retiene la venida del Mesias? ;Sera tal vez que el lugar de un
tiempo mesianico no es un tiempo humano, sino el de la supremacia o el dominio del mundo sobre la
naturaleza?

v

Vayamos finalmente a Jacques Derrida, y a su texto Sobre un tono apocaliptico adoptado recientemente
en filosofia. Citemos un fragmento de este pequefio e importante libro del pensador argelino-francés
en donde, retomando una critica de Kant al uso de un «tono de gran-sefior», «altanero» también
podriamos decir, y vacio, de quienes dicen ser fildsofos para fines de «dominacién» (lo que llamara
justamente el «tono» en la filosofia de su tiempo y que nos recordara a la critica de Platén a los
sofistas), dird que lo que se esconde debajo del discurso kantiano es el problema siempre presente del
fin de la filosofia, o sea, del tono apocaliptico en la filosofia. Es ahi en donde explicara que «los temas
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del fin de la historia y de la muerte de la filosofia» han aparecido siempre junto a los postulados
filoséficos, de diferentes maneras y en distintos tonos. Y dice:

...lo digo en verdad, no es solamente el fin de esto sino también y en primer lugar de
aquello, el fin de la historia, el fin de la lucha de clases, el fin de la filosofia, la muerte de
Dios, el fin de las religiones, el fin del cristianismo y de la moral (ésa fue la ingenuidad mas
grave), el fin del sujeto, el fin del hombre, el fin de Occidente, el fin de Edipo, el fin de la
tierra, Apocalypse Now, yo les digo, el fin en el cataclismo, el fuego, la sangre, el terremoto
fundamental, el napalm que desciende del cielo desde los helicopteros, como las
prostitutas, y también el fin de la literatura, el fin de la pintura, del arte como cosa del
pasado, el fin del psicoanalisis, el fin de la universidad, el fin del falocentrismo y del
falogocentrismo, ¢y de cuantas cosas mas? Y cualquier otro vendra a refinar ain mas, a
anunciar lo mejor de lo mejor, o sea el fin del fin, el fin del final, porque el fin siempre ha
comenzado ya, porque hay que distinguir atn entre la clausura y el fin, ya que aquélla habria
de participar, quiéranlo o no, en el concierto, puesto que se trata ademas del fin del
metalenguaje a propdsito del lenguaje escatologico.?’

Derrida nos engloba los temas que desde el paradigma teolégico de los discursos mesianicos y
apocalipticos se han secularizado hacia la filosofia manteniendo su vigencia como un problema central
de la reflexién filosofica. No sélo por la presencia de discursos apocalipticos en la filosofia sino porque
son estos discursos los que también renuevan la filosofia. Al mismo tiempo, nos da cuenta de un tema
central: no es lo mismo pensar el devenir como clausura, que puede re-abrirse, que como final, que
debe constituir siempre un nuevo comenzar.

Pero regresemos ahora al inicio de esta reflexion, al problema de la verdad en el discurso apocaliptico
y en el mesianismo. Como bien dice Derrida, mas alla de los llamados «al fin de la filosofia», somos
herederos de las luces de la llustracién y no podemos no serlo, «no podemos y no debemos —es una
ley y un destino—»?2 escribe, no podemos renunciar a la llustracion (Aufkldrung), pero entendida como
una «vigilia lucida, de la elucidacion, de la critica y de la verdad, pero de una verdad que al mismo
tiempo guarda en ella el deseo apocaliptico, esta vez como deseo de claridad y de revelacién».?3 O sea,
entendiendo el movimiento del fin/final del discurso apocaliptico como una posibilidad critica de
preguntarnos sobre el fin mismo, y en ese sentido, sobre la verdad misma, sobre el sentido mismo de
la vida, sobre el destino del hombre. Por ello, sigue Derrida, pensar desde ahi, hacernos cargo de la
pesada herencia del pasado y del lluminismo, de la luz, nos permitira «deconstruir el discurso
apocaliptico mismo y con él todo lo que especula sobre la visién, la inminencia del fin, la teofania, la
parusia, el juicio final».24

Podemos observar asi que existe un doble movimiento de la verdad apocaliptica, o de la verdad y la
apocaliptica, porque «la verdad como verdad revelada de un secreto sobre el fin o del secreto del fin»,
hace que, al mismo tiempo, «la verdad misma es el fin, el destino, y que la verdad se descubra es el
advenimiento del fin. La verdad es el fin y la instancia del juicio final. La estructura de la verdad seria
aqui apocaliptica. Y por eso es que no puede haber verdad del apocalipsis que no sea verdad de la
verdad».?>

El tono apocaliptico y la presencia mesianica en la pregunta filoséfica no es un final ni la mera
repeticion, es siempre un volver a comenzar desde lo que se ha dejado. Acumulando sobre nuestras
espaldas la experiencia del tiempo transcurrido. Ese es justamente el doble movimiento apocaliptico,
por lo menos mientras el Mesias no llegue, o no regrese. Entretanto, el acusador y los testigos
seguiran permaneciendo, y el problema de las teologias politicas seguira siendo asi el centro del
debate sobre el tiempo presente.
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Este era también el programa en el que se inscribe Benjamin y su Programa de la filosofia venidera,
cuando escribia que «la tarea de la filosofia venidera puede ser definida como el encontrar o el crear
el concepto de conocimiento que, al poner el concepto de experiencia exclusivamente en relacion con
la conciencia trascendental, no sélo hace posible la experiencia mecanica, sino también la experiencia
religiosa».2® Si la exigencia de esta «filosofia venidera» que se halla sobre la base del sistema kantiano
debe crear para Benjamin «un concepto de conocimiento al que corresponda el concepto de una
experiencia de la que el conocimiento sea la teoria», ello haria que a la filosofia se la pueda llamar
«teologia» 0, tal vez, que la propia «teologia quedaria subordinada a ella en la medida en que contiene
elementos filosoficos histéricos».?’ Esta concepcién se acerca también a la que fuera, hacia el primer
tercio del siglo XX, la busqueda de Franz Rosenzweig en su nuevo pensamiento. Una nueva mirada del
mundo que tuviera, como uno de sus supuestos fundamentales, la vinculacién entre la tarea del
fildsofo y la del te6logo. Para Rosenzweig, «la filosofia exige hoy que filosofen “tedlogos”»,?8 tedlogos
que también exijan la filosofia como método: «la filosofia es convocada hoy por la teologia para la
tarea, dicho en términos teologicos, de construir un puente entre la Creacién y la Revelacion; un
puente en el que pueda acontecer ademas la vinculacion [...] entre Revelacién y Redencién».??

Podemos decir que existe una relacion inquebrantable entre teologia y filosofia, alli en donde ambas
se vuelven un problema sobre la responsabilidad para nuestro tiempo presente, desde lo originario y
lo abismal, desde el habitar mismo entre la comunidad de los hombres y la comunidad de lo divino, y
por eso mismo, también es, desde su concepcién primigenia, un problema politico.
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