EPISTEMOLOGIA E HISTORIA DE LA CIENCIA

SELECCION DE TRABAJOS DE LAS XXII JORNADAS
VOLUMEN 18 (2012)

Luis Salvatico
Maximiliano Bozzoli
Luciana Pesenti

Editores

AREA LOGICO-EPISTEMOLOGICA DE LA ESCUELA DE FILOSOFIA
CENTRO DE INVESTIGACIONES DE LA FACULTAD DE FILOSOFiIA Y HUMANIDADES
UNIVERSIDAD NACIONAL DE CORDOBA

ﬂEE

Esta obra esta bajo una Licencia Creative Commons atribucién NoComercial-

SinDerivadas 2.5 Argentina



http://creativecommons.org/licenses/by-nc-nd/2.5/ar/
http://creativecommons.org/licenses/by-nc-nd/2.5/ar/
http://creativecommons.org/licenses/by-nc-nd/2.5/ar/
http://rdu.unc.edu.ar

SR R T e

Epistemologia e Histona de la Ciencia ® Volumen 18 - 2012

Racionalidad y alcance epistémico: los limites de la aceptaciéon
dogmatica en el siglo XVII inglés

Herndn Severgmmns *

Introduccion
Este trabajo se propone un doble objetivo: por un lado complementar las criticas 2 lo que se
llamé en el siglo XVII eninsiasmo. En comunicaciones anteriores presenté la polémica que
Glanvill y More tuvieron con el alquimista Charles Webster, quien era considerado por los
primeros como alguien que hacia filosofia natural fundindose en comunicaciones con
espiritus que le develaban los secretos de la naturaleza. En esta oportunidad me concentraré
en las criticas de John Locke y Joseph Glanvill a lo que puede llamarse el entisiamno feoldgico.
Por otro lado, tales criticas obligan z estos autores a definir de algin modo los alcances de la
razén humana, sus liritaciones; y su papel dentro de lo que ambos consideraron. como. uria
emptesa clave: otorgar al cristianismo sustento y viabilidad racional, como estrategia para
diferenciarse tanto del catolicismo romano como de posiciones "entusiastas" como el
puritanismo radical o calvinismo inglés.

El tratamierito de estos tépicos es parte de un intento por dar un rharco mds amplio 4
las posiciones epistemoldgicas del siglo. XVII inglés, dento del contexto. cultural, social y
politico, que les confiere perspectivas de lectura mias integradoras de los distintos
compromisos tedticos y sociales que tenfan los filésofos en cuestion.

Caracterizacién del enrtusiasmo teoldgicoy sus criticas
Nichiolas Jolley ha hecho wna distincitn; a partir del capitulo xix del ibre IV del Esay de
Locke, entre entusiasmo filosdfico v entusiaswo teoligicol Con el primero se refiria Locke a
posiciones de cartesianos extremos como Malebranche, quien defendfa posiciones
universalistas y racionalistas en torno a la capacidad humana de conocer, afimando que
todos conocemos todo en Dios y todos lo podemos hacer del musmo modo. Este tpo de
tefsmo es criticado por Locke en este capitulo del Essgy, pero no seri objeto de auvestro
estudio aqui. S6lo diremos que Locke considera dicha posicién como una suerte de
platonismo cristiano que implica o incluye afirmaciones en torno a, por ejemplo, la tinidad
de Dios, como idea insostenible por contradictoria, segiin la posici6n de Locke.

El Entusasmo teoljgico, por otro lade; alude, tanto en Locke como en Glanwill, a
posiciones propias de] puritanismo radical del siglo XVII inglés, o "calvinismo inglés" como
lo llama Steven Matthews.? Bésicamente, este tipo de entusiasmo sostiene que es Dios
mismo, y de modo directo, quien confiere una ayuda cognitiva. al lector ¢ intérprete de la
Sagrada Esentra (o Revelacion), para que éste descubra asi el significado de los textos.

Se asocia a este tipo de enfoque de Ia lectura e interpretacion de la Revelacion, una clara
desautorizacién de la razén o luz namral humana, como herramienta de exégesis biblica.
Calvino aludia a la lmitacion de las facultades cognitivas humanas, su irremediable
corrupcidn, luego del lapsus de Adin. En términos generales, las posiciones putitanas
ptomovian entre sus adherentes un descrédito de lo que la luz narural pueda develarnos, no
s6lo frente a la Revelacién, sino también en el intento del hombre de conocer la naturaleza.
Se asocia a la razén humana la soberbia de los primeros padres de querer conocer lo que
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Dios les habia vedado en el Paraiso, y por ello la razén es la puerta de entrada de la
seduccién de Satin.

El puritanismo de ¢ste modo ancla su teorda de la salvacién no en una transformacién
de la naturaleza humana por la redencién operada en Crsto (puesto que no hubo tal
transformacion), sino en una suerte de ritualismo riguroso, en cuanto 2 la prictca y la moral,
junto con una adhesién incuestionable a los articulos de fe interpretados por las autoridades
de las comunidades puntanas ¥ Dichos articulos claramente estaban por encima de la razén,
pero también podian ser contratios a la razon.

Locke dedica su capitulo xix del libro IV del Essay a considerar los peligros de este tipo
de entusiasmo. El modo en que el entusiasta alcanza la develacion y explicacién de las
verdades de fe por asistencia directa de Dios resuena a un tipe de innatismo o a-priotisto,
que Locke ya ha criticado en el Libro I Por otro lado, el entusiasmo promueve un tipo de
cristianismo "sin esfuerzo” por la elucidacién de sus afirmaciones; no hay, de parte del
entusiasta, un empefio en examinar la fuente de Revelacion por via de la razdn, en apoyatlas
por las vias de la evidencia y de la legitimacidn del testimonio. En tercer lugar, el desprecio a-
ptioti de la razén como criterdo, su caractenizacion de herramienta del demonio, habilita al
entusiasta a aceptar como artficulo de fe aquello de lo que no puede convencerse
psicolégicamente por via natural, recordindonos aquella afirmacién de Tertuliano, "credo
quia absurdum”. Asi, la aceptacién de Ia fe es un acto puramente voluntario.

Por otro lado, Locke, al igual que Glanvill, advierten los peligros sociales que, desde
épocas de Francis Bacon, implicaban las posiciones puntanas radicales El modo de certeza
al que zcceden los entusiastas es psicolégico e individual, v por lo tanto atenta contra la vida
social en un doble senddo: el individualismo cognitivo del entusiasta promueve las dispuras y
la no verdad en cuanto a lo epistémico; junto a ello, en lo social y moral atenta contiz la
cohestdn soctalr Ambos son los fines que Locke entiende para la Religion: €l fin social en
cuantc a la morakidad como factor de convivencia, y la tolerancia v convivencia de las iglesias
como su corolario,

Por su lado, Glanwill, figura paradigmanca en la promocion de la ciencia baconiana de la
Royal Society, también ofrece una caracterizacion del enmsiasmo {en el caso de é€l, sélo
teoldgico), en su opusculo Logos Threskers, de 1670 Este discurso o "recomendacién” gira
en torno 2 cudl es el papel de la razén en cuestiones de religion. Pero en realidad, estd
dirigido a los jévenes clérigos que han sido formados en teologias de corte calvinista gue
impulsan a de dejar de lado la razén en cuestiones de teclogia.

Las criticas de Glanwvill al entusiasmo son en muchos puntos similares a las de Locke
En primer Jugar, el entusiasmo es criticado por su desprecio hacia la razén: los predicadores
putitanos solo pueden sostener sus "doctrinas irracionales” desautorizando a la razédn, como
enemiga de la Gracia v la Fe, como una "filosoffa vana, razonamiento carnal y sabidurfa de
este mundo”. ¥ Segtin Glanwill, los calvinistas sostienen que las débiles comprensiones de 1a
razén son tan propensas al etror que no deben usarse para cuestiones de religion. En cuanto
a las consecuencias, el entusiasmo segin Glanvill es una forma de promocion del ateismo v
el escepticismo, pues hacen de la Fe algo "gratis", dependiente de los avatares emocionales y
de las fantasias del entusiasta. En realidad, el entusiasta promueve a quienes sospechan que
no hay razones para la Fe. La estrategia del entusiasta de negar la razén es también un modo
de encubdr sus fantasfas sagradas, pues la razén las descubnria como falacias, como
enfermedades psicolégicas. Ademds, los negadores de la razén adoptarin lo absurdo pot
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misten1oso, ¥ de este modo tendran que avalar las doctninas catéhcas contradictorias como la
de la transubstanciacién. El ataque de Glanvill al entusiasmo cierra con un aspecto politico-
social: un pro-anglicano como Glanvill considera al entusiasta como alguen contratio a la
iglesia y al gobierno, por los mismos motivos.a.que aludia Locke.

Estas criticas de Locke y Glanvill 2 lo que Hamamos emtwsiasmo tfeoldgzer son una implicita
defensa del uso de la razén dentro de la religién, peto ademas conllevan una caracterizacién
de los alcances epistémicos del hombre que utiliza la luz natural. Por ello, 2l confrontar a la
razén con un enemigo, el entusiasmo, y al ponerla en relacién con algd que la trasciende, 1a
religién y sus articulos de fe, es la misma razdn la que queda caracterizada, y a su vez queda
caracterizada la viabildad epistémica de las afirmaciones de fe. Es en esa tonica que
intentaremos establecer Jos limites y alcances epistémicos de la razon segin estos
pensadores.

La luz natural de La tazdn frente al dbjeto de 1a fe

Es conocido el perfil tolerante b conformista de Locke en cuanto a las creencias rehigtosas. Se
lo podria considerar como un “cristiano pacifico”. De hecho, entendia que el fin social de la
religion es la promocién de la caridad y el amor, ademis del bienestar individual La
racionalidad de la religién para Locke era por tanto algo clave, en tanto permitia la discusién.
v hacia ficilmente aceptable los articulos de fe, pues éstos no violentaban las facultades
naturales cognitivas del hombre. De hecho, su intento en el capitulo xviii del libro IV de
Essay en parte se dirige a este fin: ver a Ia Revelacidn desde la razoén. v

Ese empefio tiene varias facetas. Locke no sélo considerard que las verdades de fe no
deben ser "contrarias” a la razén, sino que ks razdn debe ver con "claridad y distincidn" eue
un artculo de fe debe ser aceptado. Es posible que no veamos con claridad y distincidn el
contenido del articulo, pero si debe verse as{ que un articulo determinado debe ser creido.
De este modo, Locke plantea 2 la razdn frente a la religidn comoe un criterio dlumo de
aceptacién de Jos contenidos de la fe: Ia razén es quien legitima que tal afirmacién deba ser
creida. .

En esa tonica, el modo en que la razén legiama los contenidos de la fe esta en que las
facultades naturales cognitivas del hombre establecen pruebas a-postedori para la
razonabilidad de la religién, pruebas que tienen que ver con la legitimacién de la fuente
testimonial del articulo (como lo sefiala en el Essgy) como también con la plausibilidad
cognitiva del contenido del articulo.i*

Hay por tanto, en este segundo aspecto, una consideracién conterudista de la razén,

come una coleccién de principios de aceptabmdad que dirime qué afirmacién es creible y
cual no. Una afirmacién puede ser "supedor" a la razdn, o superior a las capacidades
cognitivas humanas, y si la fuente tesurnomal de dicha afirmacion estd legitmada, entonces.
"debc ser cre1da" como con un tipo de "certeza moral” Mientras que una afirmacién que es.

"contraria” a la razdn, en tanto se presenta como absurda o contradictora con contenidos
clara y distintamente aceptados, no puede considerarse aceptable. De més estd decir que se
ptesupone en esta posicidn que Dios no revelard ningin contenido de fe de este segundo
tipo, pues la razén, para Locke "es parte de la revelacién divina", El otro. tipo de prueba a-
posterioti para los articulos de fe, segiin Locke, viene por los testimonios de mulagros, en
tanto que una doctrina no contradictoria que viene acompadiada de un mulagro testificado.
legitimamente, también "debe ser creida”.
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Este esfuerzo de Locke por conferir racionahidad a la fe habla de una suerte de
"naturalizacion del cristianismo”. En su The Reasonableness of Christianity, de 1695, busca no
s6lo adecuar los contenidos de fe a Jos alcances epistémicos de la razén humana, sino que
simultineamente depura al crisuanismo de todas las falacias, afirmaciones contradictonias y
absurdos que las autondades religiosas han obligado a aceptar aun en contra de toda
comprension.’

Es conocdo por todos el andhisis de Locke acerca de los ideales del conocimitento
humano en el Esszy. Al hablar del concepto de "ciencia perfecta de los cuerpos naturales”, y
consideraslo sélo como un concepto, Locke estd hablando de un ideal.w Es derto que Locke
utliza aqui una idealizacion de una capacidad cognitiva ilimitada, "anica capaz de develar las
causas naturales”, que acompafia a aquella division que hacia entre las "esencias reales™ de las
cosas que dicho ideal de razdn podia establecer, confrontado con la capacidad racional
limitada, pero real, del hombre, que por su pobreza sdlo alcanza a establecer "esencias
nominzles". La razén humana es limitada; no comprenderi los articulos de fe que estdn por
encima de la razdn, pero es clave para Locke que tampoco los aceptard porque Dios envie
factores externos de ayuda epistémica, como lo plantea el entusiasmo. Los limites de la razén
humana, suficientes para los fines del hombre, hablan de su optimismo sobre la naturaleza
humana, que, como veremos después, se justifica incluso teologicamente Uno de los fines
del hombre es establecer cusl es la auténtica revelacion. Asi, no es que la razén ponga un
limste a la fe, sino sélo a lo que se considere "revelacion". Si la razédn, actuando como
limitante de la aceptacién dogmatica, logra presentar un cristianismo "razonable”, entonces
habra probado que el cristianismo es fa verdadera religién =

La posicion de Joseph Glanvill, en Lagon Threckeiaz es en muchos puntes consonante con
la de Locke, aunque difiere en cuanto al criterio que discrimina lo absurdo de lo creible.
Hemos analizado en comunicactones antertores cémo Glanvill entende que la ingerencia de
lo sobrenatural en lo natural {lo espuritual en lo material) es racionalmente plausible. i En
primer fugar, hay una consideracién de la filosoffa natural como un conjunto de hipdtesis
que no alcanzan certeza absoluta, y que su aceptabilidad radica en ser razonables y en ser
permeables a las verdades sobrenaturales. Siendo la filosofia natural un producto de la
comprensién humana (una de las funciones de la razén), es la razén misma la que pruebala
plausibilidad tedrica conceptual de la religidn. Por otro lado, el otro senudo en que fa religién
se apoya sobre las espaldas de la razén estd en que Ia razén le brinda sustento empirico 4 la
fe, al igual que en Locke, mediante la legitimacién del testimonio. En dltimo lugar, es la
razén la que permute dirimir, al enfrentarse a la Revelacion, qué lugares del texto sagrado
estin escritos para hablar de modo dogméuco, alegdrico, figurativo, exhortativo o
simplemente coyuntural. Si la razén no fuese capaz de dirimir estos aspectos del relato
biblico, Ia fe estatia plagada de afirmaciones sin sentido.

La razén, al legitimar el testimonio, lo hace apelando a un cnteno de empiricidad.
Glanvill dice que "el gran argumento para la confirmacion de que la SE es autéatica son los
milagros de Cristo y los apéstoles” = Pero al ser los milagros parte de un relato escrito, es ¢l
testimono eserito quien debe legitimarse como tal. Consciente Glanvill del peligro de que el
texto sagrado se justifique a si mismo mediante el relato de milagros que el mismo texto
contiene, la legiamacién del testimomio por parte de la razdn es el principal factor que
confiere racionalidad a la religion. En segundo lugar, Glanvill agrega que la razén “aftade
NUMErosos Argumentos extras entramados”, que tienen que ver con la plausibilidad empitica
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del milagro> Esto es clave, porque dicha plausibilidad empinca alude a cuestiones de tipo
ontoldgicas, es dectr, a que un milagro implica una supresién de una ley natural, pero no una
contradiccién como la que plantea, por ejemplo, la transubstanciacdén (no asi la unién
hipostitica, 2 diferencia de lo que opina Locke al respecto). Establecido esto, Glanwill dird
que las principales verdades de la fe son cenclusiones de la razén.

Para afirmaciones que sobrepasan a la razén, Glanvill utiliza un argumento similar al de
Locke, Considérese ¢l dogma de la umuén hipostitica (dogma en el cual Locke no cree por
considerarlo incoherente, a partir de su concepto de substancia). Glanvill dird que la razén
no puede establecer como se unen las naturalezas humana y divina en Cristo, pero tampoco
todavia puede decir como se unen el alma y el cuerpo de cualquier hombre. Sin embargo, hay
suficiente apoyo empirico, considera Glanvill, para sostener que el alma y el cuerpo estin
entrelazados y son de naturalezas contrarias ™ 8i colocamos este argumento en el contexto
de la consideracion que Glanvill hace sobre los alcances de la ciencia, vemos que, aunque la
evidencia de los sentidos nos muestra que alma y cuerpo estin usidos, ¥ carecemos de
explicacion para ello, la seepsis qentifica no tiene derecho a plantear la 1mp051blltdad de ello a
partir de la mdemostrabﬂldad pues serfa utilizar dogmaéticamente su propio limite. Si no hay
una contradiccién flagrante con los prncipios universales de la razdn, v estd legitimado el
testumonio, no hay razones para rechazar la afirmacidn. De hecho, Glanvill considera que
para todo aquello que estamos obligados a creer, Dios ha dado "evidencia suficiente para €l
tema misme" =i Es cutioso como este pensador somete a Dios a la obligacién de darnos
argumentos racionales y prucbas para que creamos. Dird incluso que, sin la razén, no hay
posibilidad de usar la Revelacién, ni compararla, ni aplicaria, ni entenderla.

Comparando ambos pensadotes, vemos que el criterio de aceptabihdad del dogma no
s6lo depende de la presencia de prucbas tales como legitimacidn de tesiimonios, milagros
testificados; sino también de la coherencia con contenidos cognitivos conctetos, La
diferencia en lo que Glanvill y Locke consideran como plausible y absurdo tene que ver con
compromisos ontologicos en cada caso. No podemos extendernos en este punto, peto
obviamente el concepto de substancia en Locke le obliga a considerar absurdo el dogma de:
la unién lupostitica. No asi 2 Glanvill. Por otro lade, ambos acuerdan en que la
teansubstanciacidn es absurda {(uno de los absurdos del catolicismo), y esto tamibién por
argumentos ontologicos que tienen que ver con la bi-locacidon de Casto implicada en tal
afirrnacion.

Pero en ¢l caso de Locke el trasfondo es algo mas complejo, v tiene que ver con la
Custologia a la que adhiere. Nos concentrargmos brevemente en ello.

El trasfondo ontolégico en la cristologia de Locke

La consideracién de Locke de la irracionalidad de la doble naturaleza de Costo y de la
Trmnidad no sélo se ancla en la tnconsistencia respecto de lo que la luz nawral de la razdén
acepta sin dudas. Victor Nuovo ha sefalado que la Cristologia que defiende Locke estd en el
trasfondo de todo su Essay, y que puede considerarse como la clave de lectura de esa obra,
que, 2 primera vista, parece estrictamente epistemoldgica = Por brevedad, sélo consideraré
afirmaciones generales de esta Cristologia, tal como la presenta Jolley, para sitnarla dentro de
la discusion presente, Cristo es visto por Locke como un hombre donde se ha encarnado
una suerte de "mente divina", o sabidurfa. El propésito de Dios al enviar a semejante sujeto
es liberar 2 Dios de la obligacién de aplicar la justicia por €l pecado de Adédn. Cristo es un
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mesfas, un instaurador de un Rewno, de una raza nueva de hombres, quienes pot sus propios
medios (la razén, la luz natural limitada pero suficiente), puede ser parte de un Reino de
legalidad y no de arbitrariedad. Al ser Cristo un restaurador de la naturaleza humana, esta
restauracion incluye a la razén humana. Por ello, un dogma no puede ser irracional. Si lo
fuera, serfa considerar la restauracion que Cristo operd sobie la naturaleza humana como una
restauracién incompleta. En términos del apéstol Pablo, "su muerte habsia sido inddl"

Conclusion

El entusiasmo teolégico que hemos considerado, como enemigo de la razédn, exigié a Locke
y 2 Glanvill una definicién de las funciones de la razén frente a la Revelacidon. Las posiciones
de ambos son similares, levemente diferentes en funcién de las fuentes considerdas aqui,
pero no representan las tnicas oposmiones al dogmatismo arbitranc del pu.ntamsmo radical.
La posicion mds extrema de la época, conocida como socinianismo, sostenfa que la
Revelacidn era util, pero claramente descartable, y que dicho descarte ocurritfa cuando la luz
natural descubniese por sus propios medios lo necesario para la salvacion Las tres
posiciones, entusiasta, moderada y socimana, preteaden ser un antidoto contra el atefsmo. La
ptimera presentando 2 la razén como la culpable del atefsmo, las otras mostrando que el
unico modo de prevenir el ateismo es hacer que el crishanismo sea razonable, de
naturalizatlo. 1a conversidn del cristianismo en clencia implicaba la detrota del atefsmo.
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