)

Del mismo autor en Taurus: o . w ‘ .
& Ensayos sobre sociologia de la religion, IT o K w\M Q\% w W @@Q\w}

* Ensayos sobre sociologia de la religion, IT1 S .
, I S R i DEDALUS - Acervo - FFLCH-FIL E

- s , : 301.452 Ensayos sobre sociologia de (a religion, 1/
: - W375ge
s S m v.1/2.ed f i _
- R T
. o . : - 21000037661 - - -

- Ensayos
sobre sociologia
-~ de la religion, 1

Version castellana de
José Almaraz y Julio Carabaiia

Estudio introductorio de José Almaraz

PASTA:

copms: X2 . Iz\_..v Taurus Humanidades
RS: 2100 ‘ _ :; .




1 :
LA ETICA ECONOMICA DE LAS RELIGIONES
o UNIVERSALES

ENSAYOS DE SOCIOLOGIA COMPARADA
DE LA RELIGION’

INTRODUCCION :

Sin que ello implique valoracion, llamamos aqui weligiones
universales» a aquellos cinco sistemas religiosos o religiosamente
determinados de reglamentacion de la vida que han sabido agrupar
en toino a si multitudes de adeptos especialmente numerosas: la
ética religiosa confucianz, hindd, budista, cristiana e isldémica.

! Aparecido en el Archiv fir Sozialwissenschaft de Jaffé, 1. 4146 (1915-19), en
diversas entregas. Las partes primeras, invariadas, tal y como habfan sido escritas
dos afios antes y lefdas a amigos. El ingreso en el servicio hizo imposible entonces
afladirles el wparato cientificos, tal y.como estaba previsto. Parz suplirlo se dan
breves referencias a la literatura al principio de cada capitulo. Por la misma razén
es muy distina la profundidad con que se tratan las diversas mategias. Si los
articulos se imprimieron entonces pese a todo, ello se debid 2 que parecia imposi-
ble retbrnar a las viejas secuencias de pensamiento después que acabd la guerra,
que parz todos significd una época en su vida. También estaban destinados los
articulos, secundariamente, a aparecer simultineamente con el tratado sobre «Eco-

. momia y sociedads contenido en et Esbozo de economia social, pata que sirvieran
de interpretacidn y complemento al capitulo sobre sociologia de la religién (y
también para ser interpretados mediante éste en muchos puntos). Pero también
en su estado de enionces parecian poder servir a este fin. En el futuro, es SEGUED
que los trabajos de otros presentarin mucho mejor de lo que yo hubiera podido lo
que se ha perdido por el forzoso cardcter esquemdtico y por el desigual detalle de
las exposiciones. Pues ni siguiera en su forma Gltima v terminada hubieran podido
pretender ser «concluyentess en ningtin sentido los anticulos en: los que el autor
ha dependido de fuentes traducidas. Sin embargo, puede que también en su forma
actual sean triles para complementar la problemitica de la sociologia de la reli-
8idn e incluso, aqui y ali4, la de la sociologfa econdmica, en algunos puntos. En
esta edicion complers, he intentado corregir algunos pequefios descuidos, v, ante
todo, mejorar las exposiciones ificompletas, sobre todo la referente 2 China, en Ia
medida en que ello ¢s posible al no especialista dado ¢ estado de las fuentes;
también he completado algo las citas de fuentes. ,
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Como sexia religién que vamos a considerar se afiade a éstas el
judaismo, tanto porque contiene presupuestos histricos decisivos
para cualquier comprensién de las dos nombradas en iltimo lugar,
como por su importancia histdrica propia, en parte real y en parte
pretendida, pero muy estudiada en los tiempos mas recientes, para
el desarrollo de la ética econdmica moderna del’ Occidente. Se
hard mencidn de owas religiones sélo en la medida en que sea
imprescindible para la contextualizacién histrica. Por lo que res-
pecta al cristianismo, remitimos a los articulos aparecidos con ante-
rioridad, que preceden en esta coleccion, cuyo conocimiento se
supone al lector. Espero que en el curso de la propia exposicién
resulte cada vez mds claro lo que debe entenderse por «€tica €co-
némica» de una religidn. Lo que importa no es la teoria ética de los
compendios teoldgicos, que sdlo sirve como un medio para su
conocimiento (muy importante en ciertas circunstancias), sino los
estimulos prdcticos para la accion fundamentados en-las :Eurnm.
ciones psicoldgicas y pragmdticas de las religiones. Por esquemati-
ca que sea la exposicidn que sigue, dejard sin embargo en eviden-
cia cudn complicada suele ser la estructura de una ética econdmica
concreta y cudn multifacéticos sus.condicionamientos. Ademdis,

también mostraremos qué formas de organizacién econdmica 'y

exteriormernte semejantes son compatibles con éticas econdmicas
muy diferentes, mostrando efectos histéricos muy distinios segin
su peculiaridad propia. Una €tica econdmica no s una mera «fun-
cién» de fas formas de organizacién econdmicas, del mismo modo
que, 2 la inversa, tampoco €stas estdn determinadas univocamente
por aquélla. Ninguna ética econdmica ha tenido jamds determinan-
tes exclusivamente religiosos. Todas poseen, por supuesto, una
legalidad propia, determinada en altisimo grado por datos histori-
cos y de geografia econémica, auténoma frente 2 cualesquiera po-
siciones del hombre ante el mundo condicionddas por motivos
religiosos u otros motivos (en este sentido) «interioress. Pero no
por ello es menos cierto que la determinacion religiosa del modo
de vida se cuenta como umno —ndtese bien, s6lo uno— de los
determinantes de la ética econdmica. Por supuesto, aquélla se en-
cuentra profundamente influida, a su vez, por factores economicos
y politicos en el interior de limites geogrificos, politicos, sociales
v nacionales dados. Serfa una tarea interminable la de exponer
_estas dependencias en todas sus particularidades. En nuestra expo-
sicién, por consiguiente, s6lo puede tratarse del interto de aislar
los elementos decisivos del modo de vida de aquellas capas socia-

les que han ejercido una influencia mads fuerte y determinante so-
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bre la €tica préctica de cada religidn, habiéndole imprimido sus
rasgos caracterisiicos, 1o que aqui significa aquellos que iz diferen-
cian de oiras y al mismo tiempo son importantes para su €rica
econdmica. No es cierto en absoluto que tenga que tratarse siem-
pre de un solo esuato. En el transcurso de la historia, pueden
también cambiar los estratos decisivos. Tampoco es nunca exclusi-
va la influencia de un estrato singular. Pero la mayor parte de las
veces, pueden indicarse para cada una de las religiones estratos

e GUYG-mOdo . de.vida ha tenido una importancia al menos primort-

dial. Anticipemos algunos ejemplos. £l confucianismo fue la ética
estamental de un cuerpo de prebendados de formacion literaria y
de un racionalismo secular. No contabd quien no pertenecia a-esce
estrato educado. La €tica estamental religiosa (o si se quiere, irreli-
giosa) de este estrato ha determinado el modo de vida chino mu-
cho mds alld de si. El hinduismo mds antiguo, por el contrario, uvo
sus representantes en una casta hereditaria de eruditos literarios,
que, no posevendo catgo alguno, constituian una especie de pasto-
res rituales de los individuos y de las comunidades, v que impri-

iiieron su sello sobre el orden social en cuanto sirvieron de pun-

tos fijos de referencia.a la organizacion estamental. Sélo los
brahmanes formados védicamente constituian, en cuanto portado-
res de la tradicion, el estamento religiosamente perfecto. S6lo mds
tarde aparecid un estamento de ascetas no brahmdnicos en compe-
tencia con elios; aun mds tarde, en la Edad Media india, aparece en
el hinduismo la religiosidad de redentor de las capas inferiores,
fervorosa y sacramental, con sus mistagogos plebeyos. El budismo
fue propagado por monjes mendicantes, rigurosamente contem-
plativos, enemigos del mundo, itinerantes y apdtridas. S6lo elios
eran miembros de la comunidad en sentido pleno, no siendo Ios
demds sino laicos religiosamente inferiores: objetos, no sujetos de
la religiosidad. En sus primeros tiempos, el Islam fue una religién
de guerreros conquistadores, una orden de caballeria de discipli-
nados soldados de la fe, aunque sin la ascesis sexual de sus répli-
cas cristianas en los tiempos de las Cruzadas. Pero en la Edad
Media isldmica, el sufismo mistico-contemplativo, bajo fa direccidén
de técnicos plebeyos de la orgidstica, junto con las hermandades
de pequefios burgueses a que dio lugar, semejantes a los terciarios
cristianos s6lo que con un desarrollo mucho mds universal, los
iguald, al menos, en importancia. El judaismo era, desde el exilio,
la religidn de un «pueblo. paria» civil (veremos mds adelante cuidl
es el significado preciso de esta expresion), y, en la Edad Media,

cayé bajo la direccion de una capa peculiar de intelectuales, de
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formacion literaria y ritual, representantes de una inteligencia pe-
quefio-burguesa, racionalisia ¥ cada vez mis proletaroide. Final-
mente, e} cristianismo comenzo su existencia como una doctrina
de aprendices de artesano itinerantes. Fue, v siguiG siéndolo, una
religidn total y especificamente urbana, v ante. todo buiguesa, en
todas las épocas de su auge intermno v externo, ranto en la Antigiie-
dad como en la Edad Media y en el puritanismo. Su principal esce-
nario lo ha constituido la ciudad occidentat, dinica entre las ciuda-
des del mundo, y Ia civilidad, en el sentido en que s6io se ha dado
en Occidente, tanto en fos tiempos de la antigua piedad comunal
pneumdtica como en 1os de las drdenes mendicantes de la aita
Edad Media y en el de las secias de la época de la Reforma, inclu-
yendo el pietismo v el metodismo. :

Pues bien, Ia tesis de las consideraciones que siguen no es en

modo alguno que la peculiaridad de una religiosidad sea una sim- |
ple o mera funcién de la situacion social de aquel estrato que

[epresemnia su sujeto caracteristico; ni siquiera que represente su
«deologia» 0 que sea un «eflejor de sus intereses materiales o
ideales. Muy al contrario, apenas seria posible una incomprensién
mds profunda que ésta de nuestro punto de vista. Por arraigadas

que hayan sido en casos particulares las influencias sociales, politi-

Cas y econémicas sobre las éticas religiosas, sin embargo, su sello
caracteristico lo reciben siempre €stas, envprimer término, de fuen-
tes religiosas. En primer lugar, el contenido de su evangelio v de
sus promisiones. Y aunque no sea raro que éstas hayan sido rein-
tespretadas radicalmente va en la generacidn siguiente para adap-
tarlas a las necesidades.de la comunidad, sin embargo estas necesi-
dades suelen ser, normalmente, a su vez, primariamente religiosas.
S6lo en segundo lugar pueden tener eficacia otras esferas de inte-
reses, a menudo, por supuesto, muy intensa, v a veces decisiva.
Nos acabaremos por convencer de que, ciertamente, el modo de
vida de las capas sociales decisivas suele tener una influencia pro-
funda en toda religion, pero que también, por otra parte, el tipo de
una religion, una vez acuiiado, suele ejercer un influjo muy intenso
sobre el modo de vida de capas.muy heterogéneas.

De formas variadas, se ha intentado interpretar la conexion en-
tre la €tica religiosa y la situacién de intereses de tal modo que la
primera apareciera unicamente como una «funcién» de la tltima; y
no solamente en el sentido del Hamado materialismo histérico
(que no comentaremos aqui), sino también en un sentido pura-
mente psicolégico. B

Puede derivarse una vinculacién de clase de la €tica religiosa,
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muy general y en cierto modo abstracta, a partir de la teoria del
«resentimientos, famosa desde el briliante ensayo de F. Nietzsche v
tratada con ingenio desde entonces por los psicélogos. Como es
sabido, esta teoria considera que la giorificacion ética de la compa-
$i6n y de la hermandad es una «sublevacién de esclavoss, de los
desfavorecidos por la naturaleza o por el destino, y, en consecuen-
cia, que la ética del «debem es un producto de los sentimientos de
venganza, «eprimidos» por impotentes, de ia canalla condenada al
trabajo y a la adquisicion de dinero contra el modo de vida de un
estamento seftorial que vive libre de deberes; si esto fuera asi, es
evidenie que nos encontrariamos ante una solucién muy simple a
los mas importantes problemas de la tipologia de la ética religidsa.
Ahora bien, la cautela en la evaluacion de su influencia para la érica
social ha de ser tan grande como feliz y fructifero fue el descubri-
miento de la importancia psicolégica del resentimiento en si.

Mis tarde tendremos frecuente ocasion de discutir sobee los
motivos que determinaron, en cuanto tales, los diversos modos de
«racionalizacidn» ética de la conducta. La racionalizacion no siele
tener absolutame a que ver con ¢l resentimiento. Por lo que

SeTetiere a la valoracidn del sufrimiento en las eticas 1o igiosas, no

hay duda de que se ha visto sometida a una evolucion tipica que,
bien entendida, otorga una cierta justificacién a la teoria que
Nietzsche formulé por vez primers iR i ante e!
sufrimienic se manifiesta pldsticamente, ante todo, en el trato que
recibian, durante las fiestas religiosas de Ia comunidad, aquellos
en los que se cebaba la enfermedad o cualesquiera otras desgracias
duraderas. Quienies padecian un sufrimiento duradero por luto,
enfermedad o cualquier otra desgracia eran considerados, segin Ia
especie de €sta, 0 como poseidos por un demonio o €Oma castiga-
dos por fa colera de un dios al que habian ofendido. Para 12 comu-
tiidad de culto podia téner consecuencias desventajosas el tolerarlos
en su seno. En todo caso, no les estaba permitido tomar parte en
los sacrificios y banquetes rituales. Pues su presencia no alegraba a
los dioses y podia excitar su.célera. S6io los venturosos tenian sitio
en los banquetes sacrificiales, incluso en ia €poca del sitio de Jeru-
salén.

Al-tratar el sufrimiento como sintoma del odio divino y de la
culpa secreta, la religion satisfacia psicologicamente unz mecesidad
muy general. El afortunado se contenta rara vez con el hecho de la
posesion de su fortuna. Siente, ademds, Ia necesidad de tener dere-
cho a ella. Quiere convencerse de que la ha «merecidon», sobre
todo en comparacion con los demds. Y quiere también, por-consi-
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guiente, poder creer que a los menos dichosos también les aconte-
ce unicamente lo que se merecen. cuando no poseen la misma
dicha que él. La felicidad quiere ser «legitima». Si-con esta expre-
sion general, «felicidady, significamos todos 1os bienes del honos,
el poder, la posesion y el goce, estamos ante la férmula mds uni-
versal de aquel servicio de legitimacidn que la religidn tenia que
prestar al interés interno y externo de todos los poderosos, posee-

dores, vencedores, sanos, o brevemente, felices: la teodicea de.ia—

=N

felicidad. Esta teodicea estd anclada en sélidas necesidades («fari-

‘saicas») de los hombres, v por ello es ficilmente comprensible,
aun cuando no se haya prestado suficiente aténcidn a su eficacia.

En cambio, son mds complicados los senderos que condujeron

a la inversion de este punto de vista, es decir, a la glorificacién

. Leligiosa del sufrimiento. Una causa primaria fue la experiencia de

que mediante multiples tipos de mortificaciones y abstinencias,,
tanto de la alimentacidn normal como del suefio v las relaciones

sexuales, podia despertarse, o al menos favorecerse; el carisma de
los estados extdticos, visionarios, histéricos y demds estados ex-
traordinarios que se valoraban como «sagrados», y cuya produccion

constituyd, por consiguiente, el omwlmmMiaQ ascetismo mdgico. El

prestigio de estas mortificaciones fue consecuencia de la idea de

que determinados tipos de sufrimientos y-estados anormales pro-
vocados por la mortificacién constitufan/caminos para el logro de
fuerzas migicas sobrehumanas: En sentido idéntico actuaron los
antiguos preceptores de los tabies y las abstinencias destinadas a
mantener la pureza en el culto, que eran producto de la créencia
en demonios. A todo esto se afiadié luego, como elemento nuevo
e'independiente, €l desarrollo de los cultos de «redenciénm, que
adopraron una posicion fundamentalmente nueva frente al sufri-
miento individual. El primitivo culto de la comunidad vy, sobre
tddo, el de las comunidades politicas, excluia todos los intereses
individuales. El dios tribal, el dios local, el dios de la ciudad y del
imperio, se cuidaba tnicamente de intereses que incumbian a la
totalidad: la lluvia v el sol, 1a caza, la victoria sobre los enemigos.
De ahi, que fuera la totalidad como tal la que se dirigia a €l en e!
culto comunitario. Para la prevencién y cura de los males que le
afectaban como individuo, sobre todo de la enfermedad, éste no se
dirigfa al culto de la comunidad, sino que, en cuanto individuo, se
dirigia al ‘mago, el mds antiguo de los «pastores individuales de

Imas». El prestigio de algunos magos,'y de los espiritus o dioses
en cuyo nombre obraban sus prodigios, les procurd una clientela
indiferente de su filjacion local o wibal, v esto condujo, bajo cir-
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cunstancias favorables, a la formacidn de «comunidades» indepen-

‘dientes de las asociaciones étnicas. Muchos «misterioss, aunque ac

todos, siguieron este curso. Su promesa era la salvacion del indivi- |
duo, en cuanto individuo, de fa enfermedad, la pobreza y todo tipo ;
de necesidad y peligro. Asf fue comg_el mago se wransformd en!

R - P - - . . Bl
mistagogo: se desarrollaron dinastias hereditarias u organizaciones |
dé personal adiestrado, con un jefe nombrado segin unas u oas }
reglas; este jefe podia ser tenido © como reencarnacion de un ser

....s0brenatural, .0, simplemente, como anunciador y ageate de su

dios, como profeta. De este modo, se originaron celebraciones
refigiosas comunitarias que se ocupaban del «ufrimiento» indivi-
dual en cuanto tal, v de su «wedencién». Naturaimente, el evangelio
v la promesa se dirigieron justamente a las masas de aquellos que
estaban necesitados de redencion. Estas masas v sus intereses se
situaron en el-centro de la actividad profesional del «pastor de
almas», que, propiamente, surge justamente con esto. La actividad
propia de magos y sacerdotes pasé ahora a ser la de determinar las
culpas de las que provenia el sufrimiento, la confesidn de los «pe-
cados», que en principio serian faltas contra los mandamientos ri-
tuales, v €l consejo de la conducta apropiada para borrarlos. De
este modo, sus intereses ideales y materiales pudieron irse ponien-
do en la pricrica al servicio de motivos especificamente plebeyos.
Un paso mds en esta direccién supuso el que de todo esto surgiera
una religiosidad de «salvadom bajo 1a presidn de desgracias tipicas
v eternamente recurrentes. Esta religiosidad presuponia el mito de
un redentor, es decir, una consideracion al menos relativamente
racional del mundo, cuyo objeto mds importante lo constituia, a su
vez, el sufrimiento. Su punto de arranque estuvo con frecuencia en
la primitiva mitologia de la naturaleza. Los espiritus que gobema-
ban el ir y Venir de [a végetacién v el curso de los astros asociados

“con [as estaciones se convirtieron en los representantes favoritos

del mito del dios que sufrfa, moria v resuciiaba y que garantizaba
también a los hombres en su miseria el retorno de la felicidad
inmanente o la seguridad de la trascendencia. También se convir-
tieron en objeto de un fervorose culto de salvador figuras de las
sagas heroicas incorporadas a las tradiciones populares, a las que,
como Krishna en la India, se dotaba de mitos de infancia, amor v

‘guerra. Un pueblo politicamente oprimido, como el de los israeli-

tas, aplico primeramente el nombre de salvador (moschuach) a ics
liberadores de la postracién .wuﬂﬁmnm (Gededn, Jefté) en la tradi-
cion de las sagas heroicas, definiendo a su imagen las promesas
«nesidnicas». Fue en este pueblo, y con tan gran consecuencia 5610
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en él, donde, en condiciones muy particulazes, el sufrimiento de
una comunidad nacional, v no el del individuo, se convirtidé en
objeto de las esperanzas de redencidn religiosa. 1a regla ha sido
que el salvador tuviera al mismo tiempo cardcter individual y uni-
versal, de modo que esstuviera listo a garantizar la salvacidn del
individuo y de todo individuo que se dirigiera a él.

La figura del salvador podia ser de muy distinto caracter. En la
forma tardia de ia religion zorodstrica, con sus numerosas abstrac-
ciones, una figura puramente construida asumid en la economia de
la salvacién el papel de mediador y liberador. También ha sucedi-
do que, 2 la inversa, una persona histérica, legitimada por sus pro-
digios y por sus reapariciones visionarias, haya sido elevada a la
categoria de salvador. Lo determinante para que se realizara una u
otra de posibilidades tan distintas fueron factores puramente histd-
1icos.

Pero casi siempre, las esperanzas de salvacion dieron lugar

algin tipo de teodicea del sufrimiento. |
En un primer mOmento, ciertamente, las promesas de las reli-
giones de redencién no se vincularon con requisitos ¢iicos, sino

rituales, como, por ejemplo, las ventajas inmanentes y trascenden-

tes de los misterios eleusinos se vincularon a la pureza ritval ya- fa

asistencia a sus misterios. Pero el papel cada vez mds relevanie
que, al aumentar la importancia del derecho, jugaron los dioses
particulares protectores del procedimiento juridico, atribuys a és-
tos la tarea de proteger el orden tradicional, castigando lo injusto y
-premiando lo justo. Allf donde una profecia influfa decisivamente
en la evolucion religiosa, no podia ocurrir sino que se atribuyeran
fas ‘'desgracias de todo tipo a los «pecados», pero no en cuanto
transgresiones magicas, sino sobre 10do-en cuanto falta de fe en el
profeta y en sus mandamientos. Por lo general, €] profed mismo
no era en absoluto descendiente ¢ representante dé las clases opri-
midas. Veremos que es mds bien lo contrario lo que constituye casi
una regla. Tampoco el contenido de su doctrina solia proceder
predominantemente del circulo de representaciones de estas cla-
ses. Pero,en todo caso, no eran por regla general los dichosos,
ricos o poderosos los que necesitaban de un redentor v de sus
profetas, sino los oprimidos o, al menos, los amenazados por la
desgracia. De ahi que una religiosidad de salvador proféticamente
anunciada pudiera en-la gran mayoria de los casos encontrar asien-

to permanente entre las clases socialmente menos favorecidas, sus- -

tituyendo totalmente a {a magia o constituyendo su complemento
racional. Y cuando las promesas del profeta o del salvador mismo
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no satisfacian suficientemente las necesidades de los socialmente

desfavorecidos se desarroilaba entre ellos, con gran regularidad,
una segunda religiosidad de salvacién de las masas, por debajo de
la docirina oficial. En el mito del salvador se encuentra prefigurada
de forma embrionaria una concepcidn racional del mundo sobre la
que, en consecuencia, recae regularmente la tarea de crear una
teodicea racional de la desgracia. Pero, al mismo tiempo, otorgé
muchas veces al sufrimiento como tal un valor positivo que, origi-
rariamente, le era totalmente exirafio.

El sufrimiento voluntario, infligido mediante la aucomortifica-
¢ion, habia cambiado va de sentido con el desarrotlo de [as divini-
dades €ricas, que castigan y recompensan. Primitivamente 1a auto-
mortificacién, como fuente de estados carismdticos, servia para
aumentar e} poder de las férmulas mdgicas sobre los espiritus; las
oraciones y lasprescripciones criticas de abstinencia mantuvieron
este caricter aun después de que las fdrmulas mdgicas de coercién
sobre los espiritus se transformaran en suplicas dirigidas 2 un dios.
A esto se anadid la morntificacion expiatoria en cuanto medio de
aplacar por-el arrepentimiento la colera de los dioses v evitar me-
diante el propio castigo los castigos merecidos. También fas nume-
rosas abstinencias que acompaiiaban el luto (con particular clari-
dad en China), en un principio orientadas a la prevencién de la
envidia y la c6lera del difunto, se transfirieron sin dificulead a las
relaciones con los dioses correspondientes, haciendo aparecer la
automortificacién y, finalmente, incluso el mero hecho de 1a des-
gracia involuntaria como mds agradable a los dioses que el disfrute
despreocupado de los bienes de la tierra, que hacia a los gozadores
mds inaccesibles a la influencia del profeta o sacerdote.

En determinadas circunstancias, el poder de estos factores sin-
gulares experimenté gran incremento debido a la necesidad, de

urgencia paralela a la creciente racionalidad del concepto del

mundo, de un «sentido» ético de la distribucién de los bienes entre

|
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los hombres. Al aumentar la racionalidad del punto de vista e6co.
religioso e irse eliminando las primitivas ideas mdgicas, la teodicea
tropezé en este tema con dificultades crecientes. La desgracia indi-
vidual <inmerecida» era demasiado frecuente. No solamente desde
el punto de vista de una «moral de esclavoss, sino también segin
las propias pautas del estrato dominante, era demasiada Ia frecuen-
Cia con que no les iba mejor a los mejores, sino a los «peores.
Como explicaciones del sufrimiento v de la injusticia aparecieron
los pecados cometidos por el individuo en una vida anterior (mi-
gracién de las &Bm&u 0 la culpa de los antepasados, que se paga
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hasta la teccera v la cuama generacidn, 0, en un sentido mds de
principio, la podredumbre de todo lo creado en cuanto tal; como
promesas de compensacion se ofrecieron las esperanzas en una
vida futura mejor, va en este mundo para el individuo (migracion
de las almas) o para sus sucesores (reino mesidnico), ya en el mas
alld (paraiso). De modo semejante, la idea metafisica de Dios y del
Mundo producida por la inerradicable necesidad de una teodicea

sGlo permitia la creacién {en total, segin veremos, tres)

sistemas de pensamiento que dieran respuestas racionalmente

rodstrico v el decreto de predestinacion del Deus Absconditus. Sin
embargo, estas soluciones, racionalmente las mds acabadas, apare-
cen en forma pura sélo de modo toralmente excepcional.

La necesidad raciona! de una teodicea del sufrimiento, incluida.

fa muerie, ha tenido consecuencias extraordinaridmente poOders-

“sas. Ha configurado abiertamente importantes rasgos de religiones
como el hinduismo, el zoroasirismo, e! judaismo, v, en cierta me-
dida, el cristianismo paulino y el posterior. Todavia en 1906, sélo
una minoria-de un nimero considerable de proletarios contest6 a
fa pregunta por el motivo de su falta de fe religiosa aduciendo
conclusiones derivadas de las-teorias de las modernas ciencias na-
turales; 12 mayoria se refirié 2 la injusticia del orden de este mun-
do, con toda seguridad creyendo en la compensacién revoluciona-
ria inmanente. .

) ,, - : . resenti-
W;ﬁm@mh@bmrgﬁn_mm@ pudo tener u e_resent

' miento. Pero la necesidad de una reparacion de la insuficiencia del

‘destimo en este mundo, no solamente no tomd siempre este matiz
como rasgo fundamental y decisivo, sino que no lo adoptd ni una
vez de modo regular. Es innegable la enorme cercania a fa necesi-
dad de venganza de la creencia de que a los injustos les va bien en
este mundo- precisamente porque les estd reservado el infierno en
el otro, mientras que a los piadosos les estd reservada la felicidad
eterna, teniendo por ello éstos que pagar en este mundo por los
pecados que ocasionalmente comentan. Pero no es dificil conven-
cerse de que incluso esta idea, que aparece de cuando en cuando,
10 estd condicionada en absoluto por el resentimiento, y de que,
sobre todo, en mMod0 alguno €5 3i producto de- estratos
socialmente oprimidos. Como veremos, han existido pocas religio-
sidades determinadas en sus rasgos esenciales por el résentimien-
to, y s6lo una que sea un ejemplo completamente caracteristico. Lo
dnico ciento en todo caso es que ¢l resentimiento podia ganar en
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cualquier parte (2 menudo lo hizo) importancia come_ un. factor

— e

mds, al lado de oitos;en el fcionalismo, religiosamente determi-

“rado,de 145 clases socialmente desfavarecidas. Y que, incluso en
este caso, su importancia ha sido muy distinta, y 2 menudo despre-
ciable, segin la naturaleza de las promesas de cada religion. Seria
de todo punto incorrecto, por consiguiente, pretender derivar la
«ascesis» de modo general de estas fuentes. La desconfianza hacia
la riqueza v el poder que aparecen de forma regular en las religio-
nes de-salvacién propiamente dichas tuvo ante todo su fundamento
natural en la experiencia de los salvadores, profetas y sacerdotes
de que los estratos favorecidos y «hartos» en este mundo solian
sentir. en grado muy pequedio la necesidad de una salvacion, cual-
quiera que fuera el caricteride €sta, y eran por esto menos «piado-
sos» en el sentido de sus religiones, mientras que la ética religiosa
racional encontraba terreno abonado precisamente en la situacion
espiritual de las capas socialmente desfavorecidas. Los estratos que
se encuentran en poseésion segura del poder v el honor sociales
suelen construir su legitimacién estamental sobre una cualidad es-

"pecial que. les es inherente, la mayor parte de las veces la de la

sangre; su ser, teal o supuesto, es aquello de que se alimenta el
sentimiento de su dignidad. En cambio, los estraios socizlmente
oprimides, 0 cuya valoracidn estamental es negativa, 0 al menos no
positiva, alimentan el sentimiento de su dignidad, pormalmente,

en Wm fe en una «misiony .@w&n_ﬁmm a ellos confiada. Su deber, o su

P v - . - lll\\l\l\llL
realizacion funcional, es lo que garantiza o constituye para ellos
su propio valor, que, de este modo, se retrotrae a un mds alld de
ellos mismos, a una «area» impuesta a ellos por Dios. Este solo
estado de cosas constituye de por si una fuente del poder de atrac-
cion de las profecias éticas entre los socialmente desfavorecidos,
sin necesidad de que el resentimiento actie como palanca. Es per-
feciamente suficiente 6] InT&es TACIonal en la compensacion mate-
rial e ideal por sf misma. No cabe duda alguna de que, ademds, 1a
propaganda de los profetas y los sacerdotes, intencionadamente o
no, ha puesto a su servicio el resentimiento de las masas; pero esto
no es en absolute un fenémeno universal. En primer lugar, porque
este poder esencialmente negativo no fue jamis, por lo que sabe-
mos, la fuente de aquellas concepciones esencialmente metafisicas
que prestan su cardcter propio a todas las religiones de salvacion.
Y, en segundo lugar, porque la especifica promesa de-una religion
nunca fue, hablando en general, ni necesaria ni siquiera predomi-
nantemente un mero portavoz de un interés de clase, fuera de tipo

externo o de tipo interior. Abandonadas a si mismas, las masas no
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se desprendieron, como veremos, del sélido primitivisme de la
.magia mds que cuando una profecia las inttodujo, con determina-
das promesas, en un movimienio religioso de cardcter érico. Por lo
demds, lo especifico de los grandes sistemas ético-religiosos ha
estado determinado en mucha mayor medida por condiciones so-
ciales individuales que por la mera oposicién entre estratos domi-
nantes v dominados.

Con el fin de ahorrarnos repeticiones, adelantaremos todavia aqui

algunos comentarios sobre estas relaciones. Para el investigador
empirico, los bienes de salvacidn, tan distintos entre si, que las
religiones prometian y ofrecian no son en absoluto, v ni siquiera
prefereniemente, algo que haya que entender como «rascenden-
ter. Y no ya porque no toda religion, y tampoco toda religién uni-
versal, conociera un mds alld como lugar de determinadas prome-
sas. Con la excepcidn solo parcial del cristianismo v de otras pocas

confesiones especificamente ascéticas, los bienes de salvacién de

todas las religiones, primitivas y cultivadas, proféricas y no proféti-
cas, fueron mds bien sélidamente inmanentes; salud, longevidad,
riqueza, eran las promesas de la religién china, védica, Zorodstrica,
del antiguo judaismo y del islamismo, exactamente del mismo

modo que lo fueron las de las religiones fenicia, egipcia, babilonia

¥ germanica antigua, y como lo son las promesas del hinduismo y
del budismo para los laicos piadosos. Solo los virtuosos de ia reli-

gion, el asceta, el monje, el sufi, el derviche, perseguian un bien

€ salvacion «extramundano», en comparacion con los mas consis-
tentes bienes intramundanos. Y ni siquiera este bien de salvacion
extramundano era en modo alguno sélo trascendente. Ni siquiera
allf donde se crefa a s mismo tal. Psicoldgicamente considerado,
era mds bien el hdbito presente; inmanente, lo que tenia una im-
portancia primaria para el que buscaba la salvacion. Entre los bie-
nes de la religiosidad ascética puritana, la certitudo salutis, el esta-
do de gracia inamisible en el sentimiento de la «comprobacion»
era el dnico bien de salvacién psicoldgicamente aprehensible. Ei
senrimiento acdsmico de amor del monje budista seguro de su
entrada en el nirvana; el bbakti (ardor amoroso por 1a posesion de
Dios) o el éxtasis apitico del hindu piadoso; el éxtasis orgidstico
del Chiyst en el Radieniey el derviche danzante, el poseer y el ser
poseido por Dios, el amor 2 Marifa y al Salvador, el culio jesuita al
corazon de Jesus, la meditacién quietista, la ternura pietista por el
nino Jesus y el «agua de su heridan, las orgias sexuales y semisexua-
les del amor a Krishna, las refinadas cenas rituales de los Vallabha-
charis, el onanismo nﬁcmﬁ gnostico, las diversas formas de unio
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versal y cGsmica, propia de todo racionalismo religioso. Pero au

mystica y de inmersién conterplativa en el Todo; todos estos esta-
dos, indudablemente, se buscaban principalmente en virtud de los
senuimientos que er si mismos susurraban inmediatamente en el
creyente. En este sentido, son perfectamente idénticos al delirio
alcohdélico religioso producido en el cuito de Dionisos o en el
Soma, a las orgias carnales del totemismo, a los banquetes caniba-
les, al antiguo uso religioso del hachis, el opio v 1a nicotina, va
todas las especies de embriaguez magica en general. $i se las tenia
como especificamente sagradas y divinas era por su no cotidianei-
dad psiquica y por el valor intrinseco de los respectivos estados.
Aun cuando fueran las religiones raciopalizadas las que primera-
mente introdujeron una significacién metafisica en aquellas accio-
nes especiticamente religiosas, ademds de la apropiacién inmedia-
ta del bien de salvacién, sublimando asi la orgfa en «sacramentos,
esto no significa que ni siquiera la orgia mds primitiva careciera
nOBEmEEmDﬁ de sentido. Ocurria que este sentido era de-casde—
ter puramente mdgicoanimista.y.careefa, 0 Ia tenfa sélo de modo

muy incipiente, de referencia a una pragmd de salvacién uni-

efitonces, sin embargo, era natural que el bien de salvacion conti-
nuara teniendo para el pio, primariamente v ante todo, el caricter
de algo psicolégicamente presente. Es decir, el bien de salvacion
consistia ante todo en un estado, en un hibito emocional desperta-
do de modo inmediato por el acto especificamente religioso (o
mdgico), por la ascesis metGdica o la contemplacion.

Por su propio sentido, y por su propio cardcter externo, este
estado s6lo podia tener, en cudnto-habito extraordinario, un cardc-
ter transitorio. As fue al principio en todas partes. Ea tnica separa-
cion entre los estados «religiosos» v los «profanos» es la del cardcter
extraordinario de los primeros. Pero también es posible aspirar 2
un estado especial logrado por medios religiosos como si se tratara
de un «estado de salvacio. € € sus consecuencias, que
abarcdra al hombre entero y a su” destino. La transicién fue fluida.
De las dos concepciones mds altas de las doctrinas de salvacion
religiosamente sublimadas, el «enacimiento» v fa «wedencidny, el
renacimiento era una nocidn magica antiquisima. Significaba 1a ad-
quisicion de un alma nueva mediante el acto orgidstico o mediante
la ascesis planificada. Se la adquiria pasajeramente en el éxtasis,
pero también podia buscdrsela como habito permanente, y alcan-
zdrsela por los medios de la ascésis mdgica. El joven que queria
€ntrar como heéroe en la comunidad de los guerreros, o que queria
participar en las danzas y orgias mdgicas como miembro de Iz co-
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munidad de culto, o que queria tener comunidad con os dioses en
el banquete ritual, tenfa que tener un alma nueva. De ahi que sean

[T

- antiquisimas tas ascesis de los héroes y los magos, la iniciacidn de

: T e T e

fos jovenes ¥ los usos del ténacimiénto sacramental en los transitos
importanies de la vida privada y comunitaria. Lo diferente, ade-
mds de los medios empleados, eran sobre todo los objetivos de
estas acciones, la respuesta a la pregunia de «a qué» se habia de
[ENAcer. ,

Los diversos estados religiosos o magicos que han impreso. psi-
cologicamente su sello sobre una religién pueden sistematizarse
desde los mds variados puntos de vista, No es éste. el lugar de
emprender un intento semejante. Lo que aqui nos interesa, conec-
tando con lo dicho mds arriba, es indicar, de un modo totalmente
general, que el tipo de estado inmanente de bienaventuranza o
renacimiento a gque una religidén aspira como bien suprémo tiene
que ser necesariamente distinto, evidentemente, segin el caricter
del estrato que constituya el'sujeto mds importante de la religiosi-
dad en cuestidén. Las clases de caballeros belicosos, los campesi-
nos, los negociantes, los intelectuales literariamente educados,
muestran en este aspecto, como es natural, tendencias diferentes,

que por si solas, como se mostrard, estin bien lejos de determinar’

univocamente el cardcter psicolégico de la religidn, pero que, sin
embargo, han influido en él de modo perdurable. Por cierto, que
la contraposicién entre los dos primeros estratos yv-los dos, iltimos
se revela como extraordinariamente importante. Pues de los dos
ultimos, los intelectuales vy los negociantes (comerciantes, artesa-
nos) fueron (los unos siempre, los otros a veces) sujetos de un
racionalismo, mds tedrico en el primer caso, mds prictico en el
segundo, configurado de los modos mds diversos, pero que solia
tener un influjo importante sobre la actitud religiosa. De la mayor
importancia ha sido, ante todo, el cardcter propio de las capas inte-
lectuales. En nuestros dias es totalmente indiferente para.el desa-
rrollo religioso el que nuestros modernios intelectuales sientan la
necesidad de gozar también como «vivencia» de un estado aeligio-
sov, al lado de todo tipo de sensaciones, en cierto modo para equi-
par-su interior con un mobiliario de estilo de antigiiedad garantiza-
da: nunca todavia.ha surgido una renovacion religiosa de una
fuente tal; en cambio, la peculiaridad de las capas intelectuales fue
en el pasado de enorme importancia para las religiones. Su obra
consistié principalmente en sublimar la posesion de la salvacién
religiosa en fe en la wedencién». La idea de redencién es.en si
antiquisima, si Huon.n@ammoab se entiende la liberacion de la des-
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gracia, el hambre, la sequia, la. enfermedad, v, por ltimo, el sufri-
miento v la muerte. Pero no alcanzd un significado especifico hasta
que no se_convirtid en expresién de una «imagen del mundoy

e . P SO S et ety e e R SO ¥

sistematicaménte iacionalizada, y d€'Ta toma de posicion hacia €si
imagen. Pues 16 que queria y podia significar por su seatido  por
su cualidad psicologica, dependia justamente de esta imagen del
mundo y de esta toma de posicidn. Son los intereses, materiales e

ideales, no las ideas, quienes dominan inmediatamente la accidon

.de. los hombres. Pero las «imigenes del mundo» creadas pos las

«ideas» han determinado, con gran frecuencia, como guardaagujas,
los rafles en los que la accidn se ve empujada por la dindmica de
los intereses. Segdn esta imagen del mundo se orientaban el «de
qué» v el «hacia qué» se fueria y —no olvidarlo— se podia ser
«edimidos: de la esclavitud politica y social hacia un reino mesia-
nico futuro en este mundo; o de la contaminacion por impurezas
rituales, o por la impureza de la circel del cuerpo en general, hacia
la pureza de un ser corporal ¢ animico glorioso, o puramente espi-
ritual. O del perpetuo juego sin sentido de las pasiones y ambicio-
nes humanas hacia la paz y la tranquilidad de la pura contempla-
cion de lo divino. O de un mal radical v de la esclavitud del
pecado a la bienaventuranza eterna y libre en el seno de un dios
paternal. O de Ia servidumbre bajo la determinacion de las conste-
laciones estelares, astrolégicamente concebidas, a la dignidad de
la libertad y la participacién en la esencia de la divinidad oculia. O
de las barreras de la finitud, manifiestas en el sufrimiento, 12 nece-
sidad v la muerte, vy de los amenazantes castigos del infierno a una
bienaventuranza eterna en una existencia futura terrena ¢ paradi-
siaca. O -del circulo de las reencarnaciones, con sus inexorables
sanciones por los actos de tiempos pasados, a la paz eterna. O de la

‘sinrazon de la inquietud v el suceder, al suefio sin suefios. Y toda-

via habia muchas mas posibilidades. Pero tras cualquiera de ellas
se escondia siempre una toma de posicion frente a algo que en el

mundo real se percibid tomoeSPECIfICANEHTE GIN-SEtidoy, asi
como TaeXigendcia de que la estructura déf URIVETSo €n su totalidad

eraunr«cosmos» dotado de un sentido, ¢ al nicios; podia ¥ debia |

serto. Y precisamente esta exigencia, que es el producto bidsico del

- racionalismo propiamente religioso, fue lo que representaron las

capas intelectuales. Los caminos y 10s resultados de esta mmnmm&m&
metafisica, y también el grado de su eficacia, fueron muy diferen-
tes. De todas formas, pueden decirse algunas generalidades sobre
ello. — . .
;Umgmomﬁw de racionalizacién, al tiempo tedrica y practi-
b i B M—
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ca, intelectual v teleoldgica, de la imagen del mundo y de lacon-
ducta en la vida ha tenido la consecuencia universal de que ia
religion se haya visto relegada al terreno de 1o que, desde el punto
de vista de la conformacida intelectual de la imagen del mundo, es
irracional, v ello con tania mayor intensidad cuanto mds progresaba

do por reglas impersonales. Pero donde mias fuerza ha tenido,

como es natural, ha sido en las religiones y éticas religiosas en las
que tuvieron un peso particularmente fuerte estratos de intelectua-
les distinguidos entregados a la concepcidn puramente intelectual
del mundo y de su «sentido», como son las religiones universales ;

este tipo particular de racionalizacion. Por maltiples motivos. Por
un lado, las cuentas del racionalismo consecuente no salen siem-
pre completamente éxactas. Parece haberles ocurrido a las imdge-
nes tedricas del mundo, y todavia mds a las racionalizaciones prac-
ticas de la vida, lo que acontecid a la musica con la coma
pitagdrica, que ai resistirse a ia total racionalizacion del fisicalismo
tonal ha hecho que los grandes sistemas musicales de todos los
pueblos y €pocas se distingan primariamente unos de otros por el
modo como consiguen o bien disimular esta ineludible irraciona-
lidad, o bien evitarla o bien, a la inversa, ponerla al servicio de la
riqueza de las tonalidades. También cada uno de los grandes tipds
de conduccion racional y metédica de la vida se caracterizan ante
todo por aquellos presupuestos irracionales que han incorporado
en si, considerdndolos como simplemente dados. Cudles sean es-
t0s presupuestos es, precisamente, lo que al menos en medida

muy fuerte se ha visto histérica y socialmente determinado, por la’

especifica situacion.de intereses exterior e interior, social v psico-
l6gicamente condicionada, de aquellos estratos que eran los repre-
sentantes de la respectiva metodizacion de la vida en Iz época
decisiva de su.configuracién.

Ademds, los elementos irracionales en la racionalizacion de io
real constituyeron el lugar en que se vio forzada a refugiatse la
irreprimible necesidad del intelectualismo de poseer valores sobre-
naturales, y esto en tanta mayor medida cuanto més desprovisto de
ellos se le aparecia el mundo. La uniformidad de la imagen primiti-
va del mundo, en la que todo'lo concreto era ‘magia, mostro [Uego
una_tendencid 4 12 esciOm e un conocimiento v.un_dominio
racionalés e Ta naturaleza, de un lado, v, del otro lado, en viven-
CIas TStcESs, CUyOs COMEnidos inefables Subsisten junto al meca-
NISMo d€ Ui mundo stirdioses como el dnico m4s alld todavia
posible, en realidad como el reino inaprehensible y transmundano
de la posesién individual y piadosa de la salvacién. Alli donde
estas consecuencias se han levado hasta el extremo, el individuo
solo puede buscar su salvacidn en sofitario. Con el progreso del
racionalismo intelectualista, este fenémeno aparece; de una forma
u otra, en todos los lugares donde los hombres emprendieron la
racionalizacidn de la imagen del mundo como un cosmos domina-
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asidticas, y ante todo las indias. Para todas ellas, es la contempla-

cidn, la entrada en la profunda y bienaventurada paz e inmovilidad
del ser supremo que la contemplacion ofrece, el bien religioso
supremo vy Ultimo accesible al hombre, v todos los demds estados

-religiosos, a 1o sumo, un sucedineo relativamente valioso. Como

veremos de continuo,-esto tuvo imporiantes consecuencias para la
relacion entre la religidn y la vida, y en particular la economia.
Estas consecuencias se derivaron del cardcier general de las viven-
cias «misticas» (en este sentido contemplativo) v de las condicio-
nes psicolégitas previas a la aspiracion a ellas.

Completamente distinto fue lo Que ocurrié cuando las capas
sociales determinantes del desarrollo de una religion fueron estra-
tos de vida activa, héroes caballerescos de la guerra, funcionarios
politicos, clases econémicamente activas o, por Gltimo, cuando la
religion estuvo dominada por una hierocracia organizads.

- El racionalismo de la bierocracia, surgido de su ocupacioa pro-
fesional con el culto y el mito, 0, en grado todavia mayor, con el
cuidado de las almas, es decir, con la confesion v el consejo a los
pecadores, intentd en todas partes monopolizar para si la adminis-
tracion del bien de salvacién religiosa y regular su otorgamiento
ddndole la forma de «gracia sacramentals o «gracia insticucionaly,
administrable ritualmente sélo por ella y, por tanto, fuera det al-
cance del individuo. Como era de esperar, desde’'sus intereses de
poder les resultaba altamente sospechosa la blsqueda aislada
de la salvacién por individuos o comunidades libres mediante
la contemplacion, la ascesis o la orgidstica, por lo que tenian
que reglamentarla ritualmente v ante todo controlarla hierocrd-
ticamente. ,

Por su parte, todo funcionario politico ha desconfiado de cual-
quier forma de busqueda individual de la salvacién v de la forma-

cidn libre de comunidades para ser fuentes de emancipacion res- -

pecto de la domesticacion ejercida por el aparato estatal; ha
desconfiado asimismo de la competencia de las instituciones sa-
cerdotales de gracia, pero, sobre todo, ha despreciado en ultimo
término la aspiracién hacia estos bienes poco pricticos, que estdn
mds alld de los objetivos utilitarios de este murndo: Para todo fun-
cionariado, los deberes religiosos no han sido en tdltimo término
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sino deberes oficiales o sociales de los funcionarios def estado v
de los estamentos: el ritual coincide con el reglamento, v, por
consiguiente, toda religiosidad toma un cardcter ritualista ailf don-
de la determina una burccracia.

También un estrato de guerrercs caballeresces ha solido incli-
narse en sus intereses hacia este mundo, v ser ajeno a toda «misti-
can. Pero, como todos los héroes, ha carecido por regla general

tanto de la necesidad como de la capacidad de dominar racional-

mente 1a realidad; la irracionatidad -del «destinos, y.en_ciertas cir-
cunstancias la idea de un «sino» (como la «moira» homérica), con-
cebido 2 un modo vagamente determinista, ha subsistido tras y
sobre los dioses y demonios, concebidos como héroes fuertes y
apasionados, que otorgaban ayuda y enemistad, fama y botin o
muerte, a los héroes humanos.

A los campesinos, cuya entera existencia econdmica-ha estado
tan especificamente ligada a la naturaleza y ha sido tan dependien-
te de los poderes elementales, les ha sido tan afin la magia, el
hechizo coactivo contra los espiritus que dominaban sobre y en las
fuerzas naturales o la simple compra de la benevolencia divina,
que sblo poderosas transformaciones de. la orientacion de fa vida,

venidas de otros estratos, o de poderosos profetas legitimados™

como hechiceros por el poder de sus prodigios han conseguido
arrancarlos de su aferramiento a esta forma de religiosidad primiti-
va y universal. El lugar-de la «nistica» entre los intelectuales lo
ocupan entre ellos estados de «posesidn» orgidstica y extdtica, pro-
ducidos por alucinégenos t6xicos, 0 por la danza, todos ellos extra-
fios al sentimiento estamental de.la caballeria por carentes de dig-
nidad. : :
Estdn, por ihimo, los estratos «burgueses» en el semtido de la
Europa Occidental, y lo que corresponde a ellos en otros lugares:
artesanos, comerciantes, empresarios de indusicia’doméstica y sus
derivados en el moderno Occidente han sido (y esto es especial-
mente importante para nosotros) el estrato aparentemente mas po-
livalente por las posibilidades de su acticud religiosa. Precisamente
€0 €stos estratos enraizaron con fuerza particular, mayor que en los
otros, la-gracia sacramental institucional de la iglesia romana en
las ciudades medievales — sostenes de los papas—, la gracia sa-
cramental mistagégica en las antiguas ciudades vy en la India, la
religiosidad orgidstica de los sufitas y la contemplativa de los dervi-
ches en el Oriente :Préximo, la' magia taoista, la- contemplacion
budista 'y la apropiacién ritualista de Ia gracia bajo la. direccion
espiritual de mistagogos en Asia, todas las formas de amor al salva-
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dor v de fe en el redentor, desde el culto a Krishna hasta el de
Cristo, en.el mundo entero, el ritualismo racional de la ley judia ¥
1a predicacién de las sinagogas, desprovista de toda magia, las sec-
tas @Dmcammnmm antiguas y las sectas ascéticas de la Alta Edad Me-
dia, Ia gracia predestinacionista y el renacimiento ético de los puri-
anos y metodistas y 1oda suerte de busqueda de la salvacion
individual. Por supuesto, ia religiosidad de todos los demds estra-
t0s ha estado lejos de limitarse univocamente al cardcter que antes
le hemos atribuido como particularmente afin a ellos. Pero el «es-
trato burguéss parece, a primera vista, haber sido mucho mds mui-
tilateral en este aspecto que los demds. Con todo, también pueden
destacarse en €l afinidades electivas con determinados tipos de
religiosidad. Comin a todbs estos tipos ha sido Ia tendencia a la
racionalidad prdctica del estilo de vida, condicionada por el mayor
alejamiento de la dependencia econémica de la naturaleza. Su
existencia entera reposa sobre-la donfinacidn y el cilculo técnico o
econdmico de la naturaleza y de los hombres, por primitivos que
sean sus medios. También entre ellos puede la técnica de vivir
heredada estereotiparse en el tradicionalismo, como continuamen-
te ha ocurrido por todas partes. Pero siempre subsistio entre elios,
aunque fuera en grados muy distintos, ka posibilidad de que surgie-
ra una reglamentacion ética racional de la vida, en conexidn con la
tendencia al racionalismo técnico y econémico. No logré imponer-
se en todas partes a la tradicion, estereotipada mdgicamente la
mayor parte de las veces. Las profecias que le podian proporcionar
cimiento religioso para ello podian pertenecer a uno de los dos
tipos fundamentales de los que tendremos. ocasién de hablar con
frecuencia: la profecia «ejemplam mostraba con el ejemplo la vida
que conducia a la salvacion, regularmente una vida contemplativa y
apatico-exuitica; la profecia «emisaria» planteaba al mundo, en
nombre de un dios, exigencias de cardcter desde luego ético, v, 4
menudo, ascético. Este Gltimo tipo, que empuja a la accién dentro
de este mundo, encontré comprensiblemente un suelo especifica-
mente favorable precisamente agui, y tanto mds cuanto mayor era
el peso social de los estratos burgueses y su alejamiento de la
vinculacién con los tabtes y de la division en linajes v castas. La
ascesis activa podia convertirse asi.en el babitus religioso preferi-
do; no la posesién de Dios, no la entrega piadosa a su contempia- |
cién, que era-lo que aparecia como bien supremo en las religio-
nes influidas por estratos de intelectuales prominentes, sino la ac-
¢idén querida por Dios, con el sentimiento de ser «herramienta»

divina, ‘que -se impuso repetidamente en Occidente frente a la
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mistica contemplativa, también aqui bien conocida, v el éxrasis
orgidstico o apatico. No es que este ascetismo activo se limitara 4
€stos estratos. Tampoco aqui existic.en modo alguno una determi-
nacion social an univoca. También la profecia de Zarawustez, que
se dirigia a la nobleza y a los campesinos, vy la profecia isldmica,
dirigida a guerreros, tenfan este cardcter activo, al igual gue la
profecia v la predicacidn israelita y vetero-cristiana, en contraposi-
cién con la propaganda budista, taofsta, neopitagérica, gnoéstica o
sufita. No obstanie, como verémos, determinadas consecuencias
especificas de la profecia emisaria se sacaron precisamente-sobre
suelo «burguéss.

Pues bien, la profecia emisaria, en la que los pios se sienten no
como depésitos de lo divino sino como instrumentos. de Ia divini-
dad, tiene una profunda afinidad electiva con una determinada
concepcion de Dios: la concepcidn de un Dios creador, supramun;
dano, personal, colérico, misericorde, amable, exigente v justicié-
10, en coniraposicién con el Ser Supremo-de la profecia ejemplar,
que aunque no sin excepcion, al menos normalmente, es imperso-
nal, al ser sOlo accesible por via contemplativa, como estado. La
primera concepcién ha dominado la religiosidad iranf y la del

Oriente Proximo, asi como la occidental derivada de ellas; la se-

gunda, la religiosidad india y 1a china. .

Estas diferencias no existieron desde el principio. Més bien, al
contrario, puede verse que no se consolidaron sino tras un Proceso
de profunda sublimacién de las concepciones primitivas de los
espiritus animisias y los dioses heroicos, muy semejantes en todas
partes. Con seguridad, tuvo gran. influencia 2 recién‘mencionada
conexion con los estados religiosos valorados v deseados como
bienes de satvacién. En efecto, la interpretacidn de estos estados se
fue dirigiendo hacia concepciones diferentes de la divinidad, se-
gin que los estados de salvacion mds deseados fieran la vivencia
mistica contemplativa, el €xtasis apdtico, la posesion orgidstica de
Dios o inspiraciones visionarias y'«areas». El punto de vista hoy
mis extendido y, naturalmente, ampliamente justificado, es que
los contenidos sentimentales son lo tnico primario, y que el pen-
samiento, las ideas, son s6lo sus configuraciones secundarias; seglin
esto, pudiera cederse a la inclinacién de considerar primario en la
reiacion causal a lo «psicoldgicon frente a Io «racionals, siendo fo
primero lo definitorio y esto segundo sélo una interpretacion de
aquello. Sin embargo, los hechos muestran que esto seria ir dema-
siado lejos. La evolucion, tan importante, hacia una concepcion
supramundana, trascendente o inmanente, de la divinidad estuvo
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determinada también por toda una serie de motivos puramente
histdricos; v eilla, por su parte, no ha influido sino hasta mucho més
tarde sobre la forma en ‘que se han configurado las vivencias de
salvacion. Esto es cierto, sobre todo, como veremos repetidamen-
te, del Dios trascendente. Cuando el mismo maestro Eckhart
pone en ocasiones expresamene a «Marta» sobre «Marian, 1o hace,

~en dhimo térming, porgue le resultaba inconsumable la experien-

cia panteista de Dios propia de la mistica sin abandonar comple-
tamente todos 1os elementos decisivos de la fe occidental en-Dios -
v en la creacion. Los elementos racionales de una religion, su «doc-
trina» (asi, la doctrina india del Karma, la fe calvinista en la predes-
tinacion, la luterana justificacién por la fe, la doctrina catdlica de
los sacramentos) tienen también sus propias leyes, v la pragmdtica
religiosa racional de la salvacidn que se deriva del tipo de «imagen
de! mundo» y'de Dios ha tenido, en determinadas circunstancias, .,
consecuencias importantes para la configuracién del estilo prictico’
de vida. )

Si, como presuponen los anteriores comentarios, el tipo de bie-
nes de salvacion a que se aspira ha estado fuertemente influido por
la especifica situacion de intereses externos v por el estilo de vida,
adecuado 2 ellos, de las clases dominantes, asi como por la estrati-
ficacion social misma, también, a la inversa, ta direccion de todo el
estilo de vida, allf donde éste fue racionalizado con arreglo 2 un
plan, ha estado determinado profundisimamente por los valores
dltimos hacia los que esta racionalizacion se orientaba. No siempre
y mucho menos de modo exclusivo, pero sf por regla general y a
menudo de modo completamente decisivo, estos valores Gltimos
eran valoraciones y actitudes religiosamente condicicnadas allf
donde ha habido una racionalizacién ética v denuo de los [imites
de’'su influencia.

De suma importancia para fa naturaleza de estas conexiones
reciprocas entre situacion de intereses.exterior e interior, ha sido
que ios bienes de salvacién «supremos» prometidos por una reli-
gidn v hasta ahora mencionados no eran también los mds universa-
les. La entrada en el nirvana, la unién contemplariva con la divini-
dad, la posesion divina orgidstica o ascéticamente ganada no eran
en absoluto accesibles a todo el mundo. Ni siquiera en la forma
atenuada en la que la trasposicion a un estado de suefic 0 embria-
guez religiosos podia convertirse en un culto popular universal for-
maban parte estos estados de fa vida cotidiana. Desde el comienzo
de roda la historia de las religiones nos encontramos con el impor-
tante hecho empirico de la desigualdad de las cualificaciones reli-
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giosas de los hembres, tal y como aparece dogmatizada con-el
racionalismo mds crudo en el «particularismo de la gracias de la
doctrina calvinista de la predestinacion. Los bienes de salvacion
religiosamente mds valorados (las capacidacles extdticas y visiona-
rias de los chamanes, hechiceros, ascetas v pneumiticos de todo
tipo} no eran alcanzables por cualquiera; su posesién era un «caris-
ma», que podia despertarse en algunos, pero no en todos. De ahf
se derivo la tendencia de toda religiosidad intensiva a una especie
de organizacion estamental-segin las-diferencias en la cualifica:
cidén carismdtica. La religiosidad «heroicas o «virtuosa»? se ha
Opuesto a la religiosidad de «masasw; naturalmente, las masas no
coinciden aqui con los situados en los rangos infériores de 1a esca-
la social profana, sino con los «faltos de oido religiosor. En este
sentido, han sido representantes estamentales de una religiosidad
de virtuosos las ligas de hechiceros y danzarines sagrados, el esta-
mento religioso de ios sramana indios, 1os «ascetas» del >bamc.o
Testamento, reconocidos expresamente COmMO un «estamento» par-
tcular en la comunidad, los «pneumdticos» paulinos v sobre todo
gnasticos, la «ecclesiola» pietista, todas las auténticas «sectass, €s

decir, en 1€rminos sociolégicos, asociaciones que sélo aceptaban .

como miembros a los cualificados religiosamente vy, por dltimo,
todas las- comunidades de monjes de la tierra. Ahora bien, toda
religiosidad de virtuosos encuentra el principal oponente a'su de-
sarrollo auténomo en el poder hierocrdtico oficial de una «glesian,
es decir, de una comunidad institucionalmente organizada con
funcionarios y administradora de ia-gracia. Pues como portadora de
la gracia institucional, la hierocracia intenta organizar la religiosi-
dad de masas y colocar sus propios bienes de salvacién, oficial-
mente monopolizados y mediados, en lugar de la cualificacién re-
ligiosa propia y estamental de los virtuosos. Y por su propia
naturaleza, es decir, por la situacidn de intereses de 5us ministros,
tiene que ser «democrdtica» en este sentido de accesibilidad uni-
versal a los bienes de salvacion; e§ decir, ha de ser partidaria del
universalismo de la gracia y de la idoneidad ética de todos aque-
los que se someten a su poder institucional. Sociolégicamente, el
proceso presenta un perfecto paralelo con la lucha, en el terreno
politico, de la burocracia contra los privilegios politicos de la aris-

. 2 En estos contextos, debe despojarse el concepto de «irtuosidad» de todos los
matices valorativos que hoy en dia connota. A consecuencia de esta carga valorati-
va preferiria-la expresidn aeligiosidad heroicar si no fuera altamente inadecpada
para muchos fendmenos que corresponder aqui:’ S SRR :
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tocracia estamental. También toda burocracia politica plenamente
desarrollada tiene una orientacidn «democrdticas con la misma ne-
cesidad y del mismo sentido que la hierocracia, a saber, el de la
aivelacién v el de la tucha conira los privilegios estamentales
como competidores por el poder. Los mds variados compromisos
han surgido como resultado de esta tucha, no siempre oficial, pero
siempre latente, de la religiosidad de los ulemas contra la de los
derviches, de los obispos del antiguo cristianismo contra los pueu-
mdticos, los sectarios heroistas v el poder de laves del carisma
ascético, del predicador oficial luterano y de la iglesia de los sacer-
dotes anglicanos contra el ascetismo en general, de 1a iglesia esta-
tal rusa contea las sectas, de la gestidn oficial confuciana del-cuito
contra cualquier busqueda de salvacion budista, taoista, O sectaria.
Ahora bien, lo decisivo, en primerisima linea, para la especificidad
de la influencia religiosa sobre 1a cotidianeidad, ha sido, natural-
mente, e} tipo de concesiones 2 las posibilidades de la religiosidad
cotidiana al que la iditransigencia de la virtuosidad se vio forzada
parz obtener y mantener en tomo a si, ideal y materialmente, la
clientela de las masas. Cuando se dej¢ a las masas mantenerse en
la tradicién mdgica, como ocurrié en casi todas las religiones
orientales, su influencia fue infinitamente mds pequefia que cuan-
do, con todas las mutilaciones que se quiera de las exigencias
ideales, se emprendi6 una racionalizacién ética de la cotidianeidad
v se la llevé a cabo, bien en general, bien sélo para las masas. Pero
ademds de esta relacién entre la religiosidad de los virtuosos y ia
de las masas que se implanté finalmente como resultado de esta
lucha, también la misma especificidad de la religiosidad concreta
de los virtuosos ha tenido importancia decisiva para el desarrolio
del estilo de vida de las masas, y, en consecuencia, para la ética
econdmica de la religidn respectiva. Pues no sélo era €sta la reli-
giosidad prdctica propiamente «ejemplam, sino que el estilo de
vida que prescribia a los virtuosos determinaba la magnitud de las
posibilidades de crear una ética cotidiana racional.

La relacion de la religiosidad virtuosa con la cotidianeidad,
lugar de la economia, ha dependido, en especial, de la particulari-
dad del bien de salvacion a que aquélla aspirara.

Cuando los bienes de salvacién y los medios de redencién de
la religiosidad virtuosa tuvieron cardcter contemplativo u orgidsti-
co-extitico, ningln puente los unia al obrar cotidiano en el interior
del mundo. Entonces, no s6lo era la economia, como toda accidn
mundana, algo religiosamente inferior, sino que, ademds, @rmMpoco
indirectamente era posible derivar hacia ella los motivos psicoldgi-
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cos subyacentes al babitus apreciado como bien supremo. Al con-
trario, la religiosidad contemplativa y extatica ha sido, en su mds
profunda esencia, especificamente enemiga de lo econémico. La
vivencia mistica, orgidstica, extdtica, es, en efecie, lo especifica-
mente extracotidiano, lo que conduce fuera de la vida cotidiana y
de 1oda actuacion racional teleoldgica, v es por esto, precisamente,
por lo que se la considera «sagrada». De ahi que en las religiones
de esta orientacion un profundo abismo haya separado el estilo de
vida de ios «laicos» del de fa comunidad de los virtuosos. Ei dormi-
nio del estamento de los virtuosos en el interior de la comunidad
religiosa se precipitaba con facilidad en este caso por los derrote-
ros de una antropolatria magica: fa plegaria se dirigia directamente
al virtuoso, o bien los laicos compraban su bendicidn y sus fuerzas
mdgicas como medios para la consecucion de su salvacién munda-

na o religiosa. Como el campesino para el sefior, el laico no era, en.
Gitimo t€rmino, para el bbikkschu budista o jainita sino una mera’

fuente de tributos, que hacia posible su dedicacién plena a la salva-
¢ion, sin tener que realizar por si mismo ningln trabajo mundano,
siempre peligroso para aquélla. Pese a ello, también ¢l mundo de
vida de los laicos podfa experimentar una cierta reglamentacién

¢tica. Pues el virtuoso era el consejero espiritual natural del laico,

su padre confesor y su directeur de I'dme vy solia tener, por anto,
und. poderosa influencia. Pero estz influencia sobre el «falto de
oido» religioso podia no ejercerse en absoluto, o s6lo en deta-
lies ceremoniales, ritugles y convencionales en el sentido de su
modo de vida religioso (del virtuoso). Pues las obras de este
mundo siguieron careciendo por. principio de importancia reli-
giosa, yendo la bdsqueda de metas religiosas en la direccién
€xactamente opuesta. Ademds, el carisma del «misticon puro le
servia Unicamente a €l, no, como el del genuino hechicero, a
los demds. ) :
Completamente diferente ha sido cuando el virtuosismo de los
religiosamente cualificados se ha agrupado en una secta ascética,
que aspiraba a conformar la vida en este mundo segun la voluntad
de un dios. Por supuesto, para que esto pudiera Hegar a ocurrir en
su sentido mds propio, eran necesarias dos cosas. De una parte, el
bien de salvacién supremo no habia de tener cardcter contempiati-
vo, es decir, no debia consistir en la unificacién con un ser tras-
cendente, eterno en nomﬁm@o&naw al mundo, 0 en una unmio
mystica concebida de modo orgidstico o apitico-extdtico. Pues ésta
se encuentra siempre fuera de la actuacién cotidiana, v estd mds
alla-del mundo real, aparta de él. De otra parte, la religiosidad
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tenia que haberse despojado-al mdximo del cardctes migico o sa-
cramental de los medios de 1a gracia. Pues también éstos devaldan
siempre {a accidn en el mundo otorgdndole una imporiancia reli-
giosa a lo sumo relativa, y conectan la decisidn sobre 12 salvacién al
éxito de procesos que no pertenecen 2 la racionalidad cotidiana.
Ambas cosas, el desencantamiento del mundo y el desplazamiento
de la via de salvacién desde la «huida del mundox» contemplariva 2
la «ransformacidn del mundo» activa y ascética, se han dado dnica-
mente (al menos si se hace abstraccion de algunas pequefias sectas
racionalistas que se encuentran en todo el mundo) en las grandes
iglesias y sectas del protestantismo ascético occidental. En ello han
colaborado determinados azares de la religiosidad occidental, con-
dicionados por la pura historia. Por un lado, la influencia de su
ambiente social, y ante todo del ambienie del estrato decisivo para
su desarrollo. Por otro lado, v con fuerza igual, el cardcter propio
del cristianismo: su Dios trascendente y la singularidad de los me-
dios y vias de salvacién lograda histéricamente por vez primera por
la profecia israelita y por la doctrina de la Torah Todo esto se ha

-expuesto en parte en los articulos anteriores, y en parte ha de ser

expuesto todavia. Cuando el virtuoso de la religidn se encuentra
en ¢l mundo como «instrumentor de un Dios, separade de todos
los medios mdagicos de salvacién, con la exigencia de «probarse»
como llamado a la salvacion ante Dios v, 1o que en realidad es
equivalente, ante sf mismo por la moralidad de sus acciones en el
orden del mundo v sélo. por. ellas, cuanto mds se desprecie y se
rechace religiosamente el «mundo» en cuanto tal, por su cardcter
no espiritual y por ser sede del pecado, mas se lo afirma psicologi-
camente como escenario de la actividad, querida por Dios, en la
«profesion» mundana. Pues ciertamente, esta ascesis intramundana
rechazaba el mundo en el sentido de que despreciaba y aborrecia,
coma enemigos del reino de Dios, los bienes de la dignidad v la
belleza, la hermosura del frenesi y el delirio, el poder y el orgullo
puramente profanos del héroe. Pero por esto mismo, no propicia-
ba, como la contemplacion, ia huida del mundo, sino que al querer
racionalizarlo éticamente segin el mandato divino se mantuvo

vuelta hacia éste en un sentido especificamente mds profundo que:

la naive «afirmacién del mundo» del humanismo ingenuo que se
encuentra, por ejemplo, en la antigiiedad v en el catolicismo laico.
Era precisamente en la vida cotidiana donde se probaba la gracia v
la eleccion del religiosamente cualificado. No, desde luego, en iz
vida cotidiana tal y como era, sino en el obrar cotidiano, metédica-
mente racionalizado al servicio de Dios. La prueba de la salvacion
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se encuentra en el obrar racional cotidiano elevado a la categoria
de profesion. Las sectas de virtuosos de la religién constituyeron
en Occidente los fermentos de la racionalizacién metddica de la
conducta, incluida la accidn econdmica, y no, como en las comuni-
dades extaticas, conterplativas, orgidsticas o apiticas de Asia, vil-
vulas de escape para los deseos de huir del sinsentido de la activi-
dad intramundanal. :

Entre estos polos extremos se han movido, desde luego, las
mds variadas combinaciones v fenémenos de transicidn. Pues las
religiones, como los hombres, no son libros planificados de ante-
mano. Son formaciones histéricas, no estructuras construidas sin
contradiceion Iogica, y ni siquiera psicoldgica. Con mucha fre-
cuencia han llevado en si series de motivos que, de haberse seguido
consecuentemente cada uno, hubieran tenido que interponerse en
el camino del otro, y a veces, oponérsele directamente. En este
campo, la «consecuencia» no ha sido la regla, sino la excepcién.
Tampoco las vias y los bienes de salvacién solian ser en s{ mismos
psicologicamente univocos. También el monje de la antigua cris-
tiandad, y el cudquero, portaban, en su bisqueda de Dios, un com-
ponente contemplativo muy fuerte; pero el contenido de su reli-
giosidad en su_conjunto, sobre todo la creenciz en un Dios
trascendente y creador y la manera de asegurarse la certeza de la
gracia, los remitia siempre a la via de la accidn. Por otro lado,
también actuaba el monje budista, s6lo que su accién estaba des-
provista de toda racionalizacién intramundana consecuente, pues
en definitiva en su busqueda de salvacion aspiraba a sustraerse de
la «ruedar de las reencarnaciones. Los sectarios, y otras hermanda-
des de la Edad Media occidental, sujetos de la penetracidn religio-
sa de la vida cotidiana, encuentran su contrarréplica en las herman-
dades del Islam, todavia mds universalmente desarrolladas; incluso
el estrato tipico de pequefios burgueses vy artesanos era el mismo
€n ambas; pero el espiritu de sus respectivas religiosidades era
muy distinto. Vistas desde fuera, numerosas comunidades religio-
sas hinddes parecen «ectas» como las occidenuales; pero el bien
de salvacién y el modo como éste se conseguia iban en-direccio-
nes radicalmente opuestas. .

- No vamos a seguir amontonando ejemplos, puesto que vamos 4
considerar una por una las mds importantes de las grandes religio-
nes. Ni en este aspecto ni en ningiin otro pueden éstas ordenarse
simplemente en una cadena de tipos, cada uno de los cuales signifi-
que frente a otro un nuevo estadio. Son, cada una de ellas, individuos
histéricos de elevadisima complejidad, v agotan, si se las toma

258

todas juntas, tan s6io una fraccidn de tas combinaciones posibles
que la imaginacidn puede formar a partir de 105 numerosisimos
faciores individuales que hay que tener en cuenta.

Las consideraciones que siguen, por anto, no constituyen €n
modo alguno una «ipologiar sistemdtica de las religiones. Pero
tampoco son desde luego, un trabajo puramente histdrico. Sino
que la exposicién que sigue es «ipoldgicar en el sentido de que
enire las realidades histéricas de las €ticas religiosas trata sélo de
lo que es importante de modo tipico para su relacién con los gran-
des contrastes.entre las mentalidades econdmicas, y deja de lado
todo lo demds. En absoluto se pretende, por tanto, ofrecer un cua-
dro completo de las religiones que se ‘exponen. Sino que se desta-
cardn fortisimamente aquellos rasgos que sean propios de cada una
de las religiones en oposicion a las demds, y que al mismo tiempo
sean importantes para lo que nos interesa. Una exposicidén que no
pretendiera subrayar la importancia-de estos rasgos muy 2 menudo
tendria que atenuarlos en comparacion con ¢l cuadro que aqui se
pinta, tendrfa que afadir, casi siempre, todavia otros y, en ocasio-
nes, tendria que insistir mucho mds de lo que aqui serd posible en
que, desde luego, toda contraposicién cualitativa puede en defini-
tiva concebirse en la realidad como una diferencia puramente
cuantitativa en las relaciones en que se mezclan los factores sin-
gulares. Pero para nosotros serfa sumamente infructuoso insis-
tir continuamente en esta perogrullada. Incluso los rasgos reli-
giosos importantes para la ética econdmica nos van 4 interesar
esencialmente s6lo desde un punto de vista determinado: el tipo
de su relacion con el racionalismo econdmice, y, mds concreta-
mente, puesto que esio todavia no es univoco, con el racionalismo
econémico del tipo que comenzé a dominar el Occidente desde
los siglos xvi y xviI como parte de la racionalizacién burguesa que
alli encontré asiento. Este es el lugar para advertir de nuevo que
«racionalismon puede significar cosas distintas. Sin ir mds lejos, la
palabra puede hacer pensar en esa especie de racionalizacién que
emprende, por ejemplo, el pensador sistemdtico con la imagen del
mundo, y que aumenta su dominio tedrico de la realidad mediante
la utilizacién de conceptos abstractos cada vez mds precisos; o mds
bien en-la racionalizacién en el sentido del logro metddico de un
fin determinado, dado en la prictica, mediante un cilculo cada vez
mds preciso de los medios adecuados. Se trata de cosas bien distin-
tas, pes€ a que tengan una Gltima e inseparable comunidad. Inclu-
so dentro de la aprehension intelectual de lo real pueden distin-
guirse tipos de €stos, y a ellos se han intentado atribuir las dife-
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rencias entre la fisica inglesa v la fisica continental. Lz raciona-
lizacion del modo de vida de la que aqui nos ocupamos puede
adoptar formas extraordinariamente diversas. El.confucianismo es.
un sistema €tico tan racionalista v tan sobric como ningln oLro,
exceptuando quizd el de J. Benthan. Racionalista en el sentido de
que carece de toda metafisica y de casi todo resto de lastre religio-
$0, tanto que se encuentra en el Himite extremo de lo que en gene-
ral puede considerarse como ética «eligiosas; sobrio, en el sentido
de que carece de y desprecia todas las escalas de valoracion que no
sean utilitaristas. Y sin embargo, es completamente diferente del
racionalismo de Benthan y de todos los demds tipos de racionalis-
mo practico occidental, pese a las permanentes analogias, reales y
aparentes. El ideal supremo del arte del renacimiento era wacio-
nal» en el sentido de la fe en la validez de un «canony, y también
era racionalista su consideracién de la vida —pese a los elementos

de mistica platénica— en el sentido del rechazo de fos condicio- .

namientos tradicionalistas v de la fe en el poder de la naturalis
ratio. Pero también eran «acionales», en un sentido completamen-
te diferente, el de la «planificacion», los métodos de la ascesis
mortificatoria. 0 mdgica, o la contemplacién en sus formas mas
consecuentes, como en el yoga o en las manipulaciones del budis-

mo tardio con molinos de plegarias. En general todos los tipos de

€tica practica que se orientaron sistemdtica y univocamente hacia
metas fijas de salvacién fueron-«racionales», en parte en el mismo
sentido del metodismo formal, pero en parte también en el senti-
do de la diferenciacién de lo normativamente «vilido» y lo empiri-
camente dado. Este tipo de protesos de racionalizacién que acaba-
mos de mencionar es el que nos interesard en lo siguiente. No
tendria sentido el intento de adelantar aqui su casuistica, puesto
que -precisamente su exposicién misma quisiera constituir una
aportacion a la misma. '

Para poder hacerlo, la mxﬁoan_om tiene que tomarse la libertad
de ser «antihist6rica» en el sentido de que expondri sistemdtica-
mente la ética de cada una de las religiones con una unidad esen-
cial que nunca tuvieron en el fluir de su desarrollo. Se tienen que
dejar de lado un sinmimero de contradicciones que alentaban en
el interior de cada religién, de inicios de evolucién y de ramifica-
ciones y, por lo-mismo, los rasgos importantes para nosotros se
presentardn muchas veces con una mayor consistencia légica y au-
sencia de evolucién de 1o que se encuéntra en la realidad.. Esta
simplificacién resultarfa histéricamente «falsa», si se hiciera de
modo arbitrario. Zom‘ es éste, sin embargo, ¢l caso, al menos en
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nuesira iniencién. Pues siempre tendrdn que subrayarse aquellos
rasgos del conjunto de una religién que han sido los decisivos para
la configuracion del modo de vida prdctico en sus diferencias
frente a otras religiones?.

Finalmente, antes de entrar en materia, haremos algunas consi-
deraciones previas para la explicacion de ciertas particularidades
terminolbgicas de la exposicién que aparecerdn con frecuencia®.

En su pleno desarrollo, las sociedades y comunidades religio-
sas pertenecen al tipo de las asociaciones de dominacion: repre-
sentan asociaciones «hierocrdticass, es decir, aquellas en las que el
poder de dominacion se apoya en el monopolio de la administra-
cion o la negacién de bienes de salvacién. Todos los poderes de
dominacidn, tanto -profanos como religiosos, politicos como no
politicos, pueden considerarse como desviaciones 0 aproximacio-
nes respecto a-algunos tipos puros, que s¢ constifuyen preguntan-
do por los fundamentos de legitimidad que la dominacién preten-
de para si.” Nuestras asociaciones actuales, sobre todo las politicas,
pertenecen al tipo de dominacién «legal». La legitimidad de sus
mandatos reposa, para el que posee este poder, en una regla racic-
nalmente articulada, pactada u otorgada, v la legitimacion para arti-
cular estas reglas reposa de nuevo en una «constitucidny racional-
mente articulada o interpretada. Se ordena, no en.nombre de una
autoridad personal, sino en nombre de una norma impersonal, €
incluso la promulgacion de una orden es también, por su parte,
obediencia a una norma, y no libre arbitrio, gracia o privilegio. El
funcionario es el sujeto del poder de mando, y nunca o ejerce por
derecho propio, sino que siempre [o ostenta en representacion de

" una «institucidn» impersonal, de la especifica vida en comin, do-

minada normativamente mediante reglas escritas, de hombres
determinados o indeterminados, pero determinables por carac-
teristicas reguladas. La «competencias, un dmbito materialmente
delimitado de posibles objetos de sus 6rdenes, comprende el cam-
po de su poder legitimo. Frente al «ciudadano» o al «miembro» de
la asociacidn, se encuentra una jerarquia de «superiores», a la que

puede dirigir sus quejas en orden jerdrquico. Y lo mismo se da en

la asociacidn hierocrdtica de hoy en dia, la iglesia. Los curas o

3El orden de las que consideramos es ‘geogrifico, de este a oeste, s6lo por
puro azar. En realidad, lo que ha determinado este orden no ha sido la diswibu-
cién espacial, sino, como quizd podrd advertirse en una nosmammmﬂom mis atenta,
razones de adecuacion de las éxposiciones.

4 Hay unia exposicién mis detallada en ¢l capitulo «Economsfa y sociedad» en ef
Grundriss des Sozialbkonomik, Tibingen, J.. C. B. Mohr.
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sacerdotes tienen su determinada competencia, delimitada y esta-
blecida mediante reglas. Esto vale incluso para el cabeza supremo
de la iglesia: la actual «infalibilidad» es un concepto. de competen-
cia; diferente, en su sentido interno, de lo que la précedid, 1odavia

en la época de Inocencio II. La separacion entre «la esfera del

servicior {en el caso de la infalibilidad, la definicidn ex catbe-
dra) y la «esfera de lo privado» estd tan consumada como entre 10s
funcionarios politicos, 0 como entre cualesquiera otros. La «separa-
cidn» juridica del funcionario de-los-medios de-administracién (en
forma natural o monetaria) estd tan consumada en la, esfera de las

asociaciones politicas v hierocrdticas como la «separacions del tra- .

bajador de los medios de produccién en la economia capitalista
son completamente paralelas.

Por mucho que se encuentren estos fenémenos de manera inci-
piente en el mds remoto pasado, su desarrollo total es mwmo mmmme.
ficamente moderno.

El pasado ha conocido otros fundamentos de la QOBBNQOD
legitima, cuyos ecos, por lo demds, alcanzan hasta el presente. Al

"menos terminoldgicamente, queremos describirios maE breve-
mente.

1. En Ias consideraciones que siguen, se entenderd mediante Ia
expresion «caristma» una cualidad extraordinaria de un hombre, lo
mismo si es real, pretendida o supuesfa. Por «autoridad carismati-
ca» se entenderd, por consiguiente, la dominacién sobre hombres,
mis ¢ menos interna o externa, a la que éstos se someten en virtud
de su fe en esta cualidad de esta persona determinada. A este tipo
de sefiores pertenecen el hechicero magico, el profeta, el lider en
las expediciones de caza y rapifia, el cabecilla guerrero, el llamado
sefior «cesaristan, el jefe personal.de un partido en ciertas circuns-
tancias, en relacion a sus discipulos, a su séquito, a la tropa recluta-
da, al partido, etc. La legitimidad de su dominacién descansa en la
fe y en la entrega a lo extraordinario, a lo considerado como sobre-
saliendo por encima de las cualidades normales de los hombres, y
por ello originariamente, como sobrenatural. Por consiguiente,
esta dominacién se basa en una fe maigica, en la fe enuna revela-
cién 0 en un héroe, cuya fuente es la wacreditaciéns de 1a cualidad
carismdtica a través del milagro, la victoria y otros éxitos, es decir, a
wravés del bien de los dominados, y que por esto mismo, desapare-
ce o amenaza con desaparecer junto con la autoridad reclamada
por el lider tan pronto como la acreditacion ammmnmmmnm y el porta-
dor del carisma se ve abandonado por su fuerza mdgica o por su
dios. La QOHSNQOD carismatica no s€ organiza.segin normas ge-
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nerales, ni wadicionales ni racionales, sino, en principio, segin
revelaciones e inspiraciones concretas, siendo, en este sentido,
«rracionals. Es revolucionaria en el sentido de que no se halla
ligada a todo lo existente: «estd escrito; pero yo os digo..»

2. En lo que sigue, se llamard «radicionalismon a la disposicion
animica y a la fe en la costumbre cotidiana como norma inviolable
de la accién; en consecuencia, se designard como «autoridad tradi-
cionalista» a una relacion de dominacién que descansa sobre este
fundamento, es decir, sobre la piedad hacia lo que siempre (real,
pretendida o supuestamente) ha sido asi. El tipo mads imporante,
con mucho, de dominacién que descansa sobre una autoridad tea-
dicionalista y apoya su legitimidad en la tradicidn es el patriarcalis-
mo, el dominio del padre de familia, esposo, o del mis anciano de
la casa o def linaje, sobre los miembros de la familia o del linaje, 0
el dominio del sefior y patrén sobre los siervos, clientes, libertos, o
del sefior sobre los servidores o funcionarios domeésticos, de los
principes sobre los funcionarios de su casa y corte, sobre los minis-
teriales, clientes, o vasallos, del sefior patrimonial v del principe

-soberano («padre del pais») sobre sus «stbditos». Es propio de la

dominacién patriarcal, v de la patrimonial que corresponde a su
mismo tipo, el que coexistan en ella un sistema de normas inviola-
bles, por tener una validez sagrada absoluta, cuya transgresion aca-
rrea dafios mdgicos o religiosos, y un dmbito de arbitrariedad y
favor del sefior libremente cambiante, que juzga en principio solo
segiin sus relaciones «personaless, no segin relaciones «objetivass,
¥ que es, en este sentido, irracional.

3. La dominacién carismdtica, que reposa en la fe en la santi-
dad o en el valor de lo extraordinario, v ta dominacién tradiciona-
lista (patriarcal), que se apova en la fe en la santidad de lo cotidia-
no, se distribuyeron en el pasado remoto los tipos mas importanies
de todas las relaciones de dominacién. En el dmbito de [o vigente
por la fuerza de la tradicidn s6lo los portadores de carisma podrian
introducir un «nuevos derecho: ordculos de los profetas, disposi-
ciones de los principes guerreros carismdticos. La revelacién y la
espada, los dos poderes fuera de lo cotidiano, eran también los dos
innovadores tipicos. Pero ambos, tan pronto como habfan realiza-
do su obra, cafan, de modo tipico, en la rutinizacién. Con la muer-
te del profeta o del principe guerrero, surgia la cuestion del suce-
sor. Podia resolverse mediante kuerung, que primitivamente no
era una «elecciémy, sino la seleccion por el carisma; o por la dosifi-
cacion sacramental del carisma, designdndose al sucesor por con-
sagracion {«sucesiom» hierocrdtica o apostélica); o por la fe en la
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cuatificacion carismadtica del linaje (carisma hereditario): monas-
quia y hierocracia hereditarias; en todos los casos, comenzaba con
ello, de algin modo, el dominic de las reglas. El principe, o el
hier6erata, no reinaba ya por la fuerza de sus cualidades puramente
personales, sino por la fuerza de cualidades adquiridas o hereda-
das, o por la fuerza de su lfegitimacion mediante un acto de kue-
rung Comenzaba ast el proceso de rutinizacion, es decir, de tradi-
cionalizacidén. Y, lo que ha sido todavia mis importante, al
organizarse la dominacién de modo duradero, se rutinizaba tam-
bién el equipo de hombres en los que el sefior carismdtico se
habia apoyado: sus discipulos, apdstoles o seguidores se conver-
tian en sacerdotes, vasallos feudales y sobre todo en funcionarios.
De la primitiva comunidad carismdtica, especificamente ajena a la
economia, que vivia, al modo comunista, de regalos, limosnas, o
botin de guerra, se deriva un esirato de auxiliares del sefior, mante-

.

nido de las rentas de la tierra, tributos, pagos en especie, o suel®

dos, es amn.w_ mediante prebendas, que, en adelante, deriva su
poder legitimo, en estadios- de apropiacién muy diferentes, de la
énfeudacion, la cesién, o el nombramiento. Por lo general, esto
significaba una patrimonializacion de los poderes sefioriales, se-
mejante a la que también podia desarrollarse a partir del puro pa-
triarcalismo al decaer el poder rigido del sefior. El prebendado o
feudatario al que se le otorgaba un cargo tiene, por lo general, un
derecho propio a €l, en virtud del otorgamiento. Estd en posesion
de los medios de administracién, de modo semejante a como el
artesano posee los medios econémicos de produccion. De sus ren-
tas, o de sus otros'ingresos, ha de pagar los costes de la administra-
cién, lo que ambién puede hacer enviando ai sefior tan sélo una
parte de lo obtenido de los stbditos y quedindose con el resto. En
el caso limite, puede dejar su cargo, en herencia, o enajenarlo,
como cualquier otra propiedad. Hablaremos de patrimonialismo
estamental cuando-la evolucion, sea a partir de un estado primitivo
carismdtico o patriarcal, ha alcanzado esta fase a que lleva la apro-
piaci6n de los poderes sefioriales,

Sin embargo, el proceso raras veces se ha detenido en este
estadio. En todas partes encontramos la Jucha del sefior, politico o
hierocrdtico, con los tenedores o usurpadores de derechos sefioria-
les estamentalmente apropiados. El intenta expropiarlos a éstos,
€stos expropiarlo a €l. Esta lucha se decide en favor.del sefior y.en
contra de los detentadores de privilegios estamemtales, paulatina-
mente expropiados, con facilidad proporcional 2 la medida en.que
el sefior haya conseguido mantenerse en posesién de un cuadro
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propio de funcionarios dependientes de €l v con intereses ligados
a los suyos y, en conexidn con esto, establecer medios de adminis-
tracién propios, mantenidos firmemente en sus manos {finanzas
propias entre los sefiores politicos y, en Occidente, desde Inocen-
cio hasta Juan XXII, de modo progresivo, entre los hierocraticos;
almacenes y arsenales para el sostenimiento del ejército y los fun-
cionarios en los sefiores profanos). Histéricamente, ha sido muy
diferente el cardcter de la capa de funcionarios en cuya ayuda €l
sefior s¢ ha apoyado en su lucha por la expropiacion de los pode-
res sefioriales estamentales: han sido clérigos tipicamente en Asia
v en el Occidente de la primera Edad Media; esclavos y clientes
tipicamente en el Oriente Préximo; libertos, tipicos en medida
limitada, en el principado romano; literatos humanistas, tipicos en
China, v finalmente, juristas, tipicos del Occidente modemno, tanto
en la Iglesia como en las asociaciones politicas. La victoria del ;
poder del principe vy la expropiacién de los derechos sefioriales
particulares han significado en todas partes la posibilidad, cuando
no la realidad, de una racicnalizacién de la adminisiracidn. Pero en
medidas v sentidos completamente diferentes, como vamos a ver.
Ante todo, es preciso distinguir entre la racionalizacidn material
de la administracién y 1a justicia realizada por un principe patrimo-
nial, que procura la felicidad de sus sibditos por motivos utilitarios
y ético-sociales del mismo modo que el sefior de una gran casa
procura la de los vinculados a ella, v la racionalizacién formal me-
diante la imposici6n, hecha por juristas profesionales, del dominio
de normas juridicas universales para todos los «iudadanos del es-
tadoe. Por fluida que haya sido la diferencia (asi, en Babilonia,
Bizancio, la Sicilia de los Hohenstaufen, ia Inglaterra de los Estuar-
dos, la Francia de-los Borbones), sin embargo, ha existido en ulti-
mo término. Y el surgimiento del moderno «estador occidental,
igual que el de las «iglesias» occidentales, es en la parte mis esen-
cial, obra de juristas. No es todavia éste el lugar de discutir de
donde les vino la fuerza, las ideas y ios medios técnicos para ia
realizacidn de esta labor.

Con la victoria del racionalismo juridico formalista, aparecié en
Occidente, junto a los tipes tradicionales de dominacién, el tipo
legal, cuya especie mds pura, si bien no la Gnica, ha sidoyes fa
dominacién burocrdtica. El tipo mis importante de esta estructura
de dominacion lo representa, como ya se ha dicho, 1a condicion de
los modernos funcionarics estatales y comunales, de los modernos
sacerdotes y capellanes catdlicos, de los funcionarios y empleados
de los bancos y grandes empresas capitalistas de nuestros dias. La
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caracteristica decisiva para nuestra terminologia ha de ser lo que ya
antes hemos mencionado: no se trata de un sometimiento en vir-
wd de la fe y la entrega a personas agraciadas con el carisma,
profetas y héroes; y tampoco del sometimiento, en virtud de una
traclicidn sagrada v de la piedad, a sefiores personales determina-
dos por el orden tradicional, vy, eventualmente, a los detentadores
de cargos prebendarios o feudales, legitimados como derecho pro-
pio por el privilegio v el otorgamiento; sino de una vinculacion
impersonal a su «deber oficialy, funcional, descrito de modo gene-
ral, la cual, igual que el derecho de dominacion que le correspon-
de, la «competencia», estd fijada por normas (leyes, decretos,
reglamentos) racionalmente articuladas, de tal modo que la
legitimidad de la dominacién se concreta en la legalidad de la
regla, establecida con cardcter general, con un fin determinado, v
correctamente articulada y ﬁnoBEmem desde un punto de Sm§
formal.
Las diferencias entre los tipos que acabamos de eshozar pene-
tran en todas las particularidades de su estructura social y de su
importancia econdmica.
S6lo una exposicién sistemdtica moamm confirmar la medida en

que son adecuadas las distincionesy la terminologfa aqui elegidas.

Baste aqui con sefialar que en.absoluto. pretendemos. que éstas
sean las Unicas posibles, y mucho menos que todas las estructuras
empiricas de dominacidén tengan que corresponder «de modo
puro» a uno de estos tipos. Exactamente al contrario, fa abrumado-
ra mayoria de ellas representa una combinacién, o un estado de
ransicion, entre varios de ellos. Continuamente nos veremos for-
zados, por ejemplo, a expresar mediante neologismos como «buro-
cracia patrimoniabs que-el fenémeno en cuestién por una parte de
Sus notas caracteristicas pertenece a la-forma racional de domina-
Cion, v por la otra parte a la forma tradicionalista, én este caso,
estamental. Ademds, a esto se afade que formas sumamente im-
~ portantes, que, como la estructura de dominacién feudal, han al-
canzado una difusion histérica universal, presentan rasgos impor-
tantes que impiden subsumirlas con facilidad bajo una de las tres
formas que acabamos de distinguir, fesultando comprensibles tini-
camente mediante una combinacion con otros concepios (en este
caso, con el concepto de «estamento» y el de «honor estamental»).
O formas que, como-los funcionarios de la democracia pura (de
un lado cargos honorificos -rotativos y formas semejantes, de otro
lado' dominacién’ plebiscitaria), 0 como ciertas especies de domi-
nacién por notables (una forma particular de la dominacion tradi-
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cionalista) han de ser entendidos, en parte por principios 0tros
que los de «dominacidn», en parte por transformaciones peculiares
del concepto de carisma; sin embargo, se cuentan entre los fer-
mentos histdricamente mds imporantes del nacimiento del racio-
nalismo politico. Por consiguiente, la terminologia aqui propuesta
no pretende violentar esquemdticamente la infinita multiplicidad
de lo histdrico, sino Unicamente crear puntos de orientacidn con-
ceptual, Gtiles para fines determinados.

Lo mismo vale decir de una dltima distincidn terminoldgica. En-
tendemos por situacién estamental la posibilidad (chance) de bo-
nor social positivo 0 negativo para determinados grupos de hom-
bres determinada primariamente por diferencias en su estilo de
vida (y cast siempre también en su educacion ). Secundariamente,
y con esto enlazamos con fa terminologia procedente de las formas
de dominacién, esta situacién estamental suele coincidir, muy fre-
cuente o tipicamente, con un mondpolic juridicamente asegurado
del estrato en cuestion o sobre derechos sefioriales o sobre oportu-
nidades de ingresos y adquisicién de un tipo determinado. Un «es-

" tamentox es, por consiguiente (en el caso, que no siempre se da,

de que se cumplan todas estas caracteristicas), un grupo de hom-
bres, no siempre organizado como una asociacidn, pero siempre
asociado de algin modo mediante. un estilo especial de vida, un
concepto convencional v especifico del honor y unas oportunida-
des econdmicas juridicamente monopolizadas. El commercium,
en el sentido de relacidn «sociaby, v el connubium entre grupos
son las caracteristicas tipicas de la jgual estimacion estamental; su
gusencia significa diferentias estamentales. Por «situacion de cla-
sex», en cambio, deberdn entenderse, por una parte, las opomunida-
des de aprovisionamiento y adquisicién condicionadas primaria-
mente por situaciones tipicas econdmicamente relevantes, €s
decir, por posesiones de determinado tipo o por destreza en el
ejercicio de funciones codiciadas, y las condiciones de vida tipicas
que, €n general, se deriven de'ahi, como, por ejemplo, las necesi-
dades de someterse a la disciplina del taller de un poseedor de
capital. Una «situacién estamentab puede ser lo mismo causa que

consecuencia de una «situacion de clase», pero esta relacién no es

necesaria en ninguno de los dos sentidos. A su vez, las situaciones
de clase pueden estar condicionadas primariamente por el merca-
do Qs@mnmao de trabajo v mercado de bienes) y de hecho lo esudn
en los casos especificamente, tipicos de nuestros dias. Pero tampo-
co es necesariamente éste el caso, en absoluto. El terrateniente y el
pequefio campesino pueden no tener estrechas relaciones con el
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mercaco, y las diversas categoriazs de «renrtistas» {(del suelo, de
hombres, del estado, de titulosy dependen del mercado en senti-
dos y medidas muy diferentes. Por consiguiente, hay que distinguir
enire «clases propietarias» y «clases adquisitivass, éstas condiciona-
das primariamente por el mercado. La sociedad actual estd estruc-
turada predominantemente en clases, v ademds, en una medida
alta y especifica, en clases adquisitivas. En el prestigio especifica-
mente estamental de los estratos «educados» se contiene, sin em-
bargo, un elemenio sensiblemente estamental, que se marerializa
externamente del modo mas claro en tos monopolios econdémicos
y en las oportunidades sociales preferenciales de tos poseedores
de dipiomas. En el pasado, la significacién del ordenamiento esta-
mental ha sido mucho mds importante, en particular para la estruc-
tura econdmica de las sociedades. Pues gjerce una influencia ex-
traordinariamente fuerte sobre ésta, por un lado a través de las
barreras o las reglamentaciones del consumo v por la importancia :
de-los monopolios estamentales (irracionales desde el punto de

.vista de la racionalidad econdmica), y, por otro lado, por el alcan-

ce de las convenciones estamentales de las respectivas capas domi-

nantes, que actdan comoe nermas de referencia: Estas convencio-.

nes, ademds, pueden Hegar a ser mmﬁmnmcm@om_ rituales, como solia

ocurrir con intensidad en las organizaciones estamentales asidticas,

a las que nos vamos a dedicar de ahora en adelante.
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