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Resumen

Con la aceleracién del mundo de hoy, el mal esta siendo accedido cada vez con mas irreflexién. Hemos llegado
a un momento de la historia de la humanidad en que el ser humano estda en un naufragio oscilante de su ser,
donde las olas del mal lo llevan respectivamente de un desierto a otro. En ese trayecto se va ahogando la
verdad y su libertad. Hoy, el ser humano al estar absorbido en la aceleracién del mundo moderno no se da
a si mismo el tiempo suficiente para pensar en su quehacer cotidiano y, sobre todo, pensar en su ser mas
intimo, que en uno de sus ejes constitutivos pende la verdad y su dimensién religante o religiosa. Es en esta
experiencia pensante que quiere navegar este articulo.
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Abstract

With the acceleration of today’s world, the evil is being accessed with ever more throughtlessness. We have
reached a momento in the history of humanity where the human being is in a wavering schipwreck of is being,

*Articulo de reflexion. Esta reflexion surge desde una breve digresién que se ha llamado en otros lugares La
respectividad mistica y que ahora emprende el camino hacia La verdad religiosa. Fue presentado en parte en el VI
Simposio anual de la Sociedad de Fil6sofos Cristianos. Sofic. 18-19 de octubre de 2024, en la Universidad Abat Oliba
CEU-Barcelona. Sobre la verdad
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where the waves from take him from one desert to another respectively. In the journey, the truth and freedom
are drowning. Today, the human beings is absorbed in the acceleration of the modern world, he does not give
himsel enough time to think about his daily tasks and, above all, to reflect on his innermost being, than in
one of his constitutives axes that the truth hangs and his religant or religious dimension. Is in this thinking
experience that this article wants to navigate.

Keywords:
religious truth, respectivity, acceleration, evil.

Introduccion

El presente articulo pretende buscar y al mismo tiempo ir bosquejando un nuevo camino para comprender
—en la medida de lo posible— el mal en el acelerado mundo de hoy desde ciertas nociones de Xavier Zubiri.
No es un articulo teolégico; sino, mas bien, filos6fico, una experiencia pensante.

Ante todo, y poniendo ciertas ideas por delante, se ha creido —segin Zubiri— que la verdad religiosa
estd montada en la concepcién de los dioses. Esto ha llevado a tres visiones de la deidad: el politeismo,
el monoteismo y el panteismo. No obstante, entrar a estudiar hic et nunc una religién, como muy bien lo
advirti6 Eliade (1970), tomaria la vida entera de un solo hombre, y aun asi, seria insuficiente. Con esta sabia
advertencia, se abordara solo un punto en el monoteismo, lo que se ha llamado, preliminarmente, la verdad
religiosa y la respectividad acelerante del mal.

Cuando la verdad es presa del error y la ignorancia; cuando la verdad es cautiva de la soberbia; cuando
en el mundo moderno o “aislado” —aquel del Occidente del Atlantico Norte, como lo llama Taylor (2007a.,
pp. 37-38; 2007b, p. 76) en su libro L’Age séculier— abre el avance técnico, a diferencia del mundo “poroso” o
premoderno, se producen, se quiera o no, ciertos desequilibrios en todo orden de cosas; uno de ellos es, sin
lugar a duda, la aceleracién del ritmo de vida.

En efecto, la aceleracién técnica referida al ritmo creciente de la innovacién en el campo de los medios de
comunicacion ha hecho formidables productos y con ello ha acelerado nuestra apreciacién de la vida y del
tiempo. Ha producido, por ejemplo, algo tan fascinante e innovador como el smartphone. Este aparato, como
una nueva caja de Pandora, pronto se convierte casi en el tnico referente de la verdad, junto a la envolvente e
indeterminada TA. Pues bien, su uso indiscriminado y sin restricciones posibilita la irrupcién del mal que,
junto al bien, se confunden; mejor dicho, el bien es corrompido aceleradamente por el mal. Este arcano ha
entrado globalmente y se desliza también en la dimension religiosa del ser humano, en particular, en la verdad
religiosa. En este horizonte preciso cobra vida de nuevo la pregunta ;qué es la verdad religiosa? Para abordar
el examen y la biisqueda, emprendamos una primera navegaciéon preliminar.

Notas en torno a la verdad religiosa

Ante todo, se ha de indicar que la cuestién de la verdad en el pensamiento de Zubiri se encuentra tratada
en su obra Naturaleza, Historia Dios (1987, pp. 37-49), asi como en el curso de 1966, recogido en la obra
postuma El hombre y la verdad (2015a) y en el articulo Notas sobre la inteligencia humana, recopilado en
la obra igualmente péstuma: Sobre la realidad (2018, pp. 243-259). La vemos abordada también en su obra
de madurez Sobre la esencia (2020, pp. 112-134) y, sobre todo, en apartados importantes contenidos en su
obra capital Inteligencia Sentiente. Inteligencia y realidad (1998, pp. 229-246), Inteligencia y logos (2002a,
pp. 253-396) e Inteligencia y razén (2001, pp. 258-317).

Zubiri se habia asomado a la cuestién sobre la verdad entendiéndola como verdad religiosa, la vero religio,
en el articulo de 1937: Note sur la philosophie de la religion, publicado en el Bulletin de l’Institut Catholique
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de Paris [10, (1937) pp. 333-341] en cuya nota, por vez primera, brota para el filésofo espailol la pregunta: jen
qué cousiste la verdad de una religién, la “vérité d’une religion”? (2002b, p. 329).

Posteriormente, se recoge esta cuestion en la leccién III del curso dictado en Madrid, el 11 de marzo de
1965, en la obra péstuma Sobre la religion (2017, pp. 97-106). Anteriormente, esta habia aparecido como
un apéndice, con el nombre La verdad religiosa (pp. 151-164) en el libro que lleva el mismo titulo que el
curso de Madrid: El problema filosdfico de la historia de las religiones (1994, pp. 123-164), obra que ya no se
encuentra en circulacién. La cuestion de la verdad religiosa aparece también con cierta variante en otra obra
poéstuma: El problema teologal del hombre: Dios, religion, cristianismo (2015b, pp. 253-255). Recientemente
(2025, pp. 271-353), ha aparecido otro texto péstumo: Filosofia de la religién (1947), donde se aborda la
cuestion jqué es una religién “verdadera”?

Con este panorama el lector puede tener una idea de lo que fue para Zubiri esta cuestién de la verdad
religiosa. Para més detalles sobre los conceptos filoséficos y las investigaciones recientes sobre el pensamiento
del filosofo espanol, remito al lector a la pagina de la Fundacién Xavier Zubiri. Sigamos navegando, y digamos
algunas lineas de otra nocién importante en nuestra biisqueda.

Sobre la respectividad

Hemos de subrayar que la nocién de respectividad en el filésofo espafiol se encuentra en casi toda su obra
hilvanada sutilmente; pero, explicitamente y tejida en detalle en el articulo Respectividad de lo real (1979). El
filésofo espanol —en su obra mayor: Sobre la esencia— senala que toda realidad es respectiva (2020, p. 181).
Grosso modo, esta respectividad indica que las cosas reales estdn vinculadas entre si (p. 426).

En el curso Acerca del mundo, el autor espanol concibe el mundo como totalidad, respectividad (2010,
p- 19). Las cosas reales forman una totalidad que no ha de ser confundida con una adicién extrinseca; eo ipso,
cuando se habla de mundo, no se trata de concebir el mundo en una totalidad extrinseca, es decir, no se trata,
por ejemplo, de ir sumando piezas como quien juega domind, poniendo en orden unas piezas después de otras,
sino de pensar que existe una especie de “conexién” primaria y fundante en el mundo.

Esta nocién Zubiri la utiliza en multiples momentos, que va desde la respectividad de lo real en cuanto
real (2002a, p. 27) hasta la respectividad trinitaria en la obra pdéstuma El problema teologal del hombre: Dios,
religion, cristianismo (2015b, p. 429). Demos un paso maés.

La respectividad y la verdad religiosa

Al hablar de verdad “y” respectividad, no tomemos la y como una adicién de dos momentos: verdad y
respectividad; sino, antes bien, intentemos de concebirla —sin entrar en mayores explicaciones— como un
inico momento constitutivo entre la verdad y la respectividad.

Tengamos en mente la férmula: la verdad es una conformidad o adecuacién entre el pensamiento y las
cosas: veritas est adaequatio rei et intellectus. Es la verdad del conocimiento!. Por otro, intentemos concebir
la nocién de respectividad desde un instrumento concreto que Zubiri permanentemente alude, esto es, el reloj
y su estructura. Al concebir el funcionamiento de las piezas de un reloj, este no se lo puede comprender como
una simple suma de cosas, es decir, no es que las piezas estén vinculadas fisicamente en el funcionamiento
unitario del reloj, sino, mas bien, las piezas estdn hechas las unas en vista de las otras, a eso Zubiri lo llama
respectividad (2010, p. 20).

Veamos esto desde un simple ejemplo para esclarecer aquello que se dijo méas arriba sobre la verdad y la
respectividad: usted compra un mueble; lo encarga, por ejemplo, a la empresa Amazon. A su llegada se da

1Santo Tom4s de Aquino (2023, p. 434): S. Th. q.16 a.1; Zubiri (2015b, pp. 20-21).
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cuenta de que las piezas no encajan unas con otras —estas piezas lamentablemente no fueron concebidas en
respectividad—. Es un mueble falso, ;por qué? Porque sencillamente la realidad fabricada no corresponde al
folleto de publicidad, es decir, a su disefio ab initio. No corresponde al concepto de mueble. La verdad no
solo es un atributo del conocimiento, es ademas un atributo de las cosas. En este caso, la verdad no es la
conformidad del pensamiento con la cosa, sino, al revés: la conformidad de la cosa con el pensamiento (2015a,
p- 21).

Zubiri recoge cuidadosamente esta férmula estableciendo ciertas distinciones. A la altura de la obra
Inteligencia y logos, de 1982, nos dird, por un lado, que debemos tener presente el movimiento de la verdad, en
cuanto tiene caracter direccional; por otro lado, que la adecuacién no envuelve solo una conformidad, asume
que el pensamiento piense de una manera (ad-aequare) lo que la cosa es en realidad; por ello, subrayard que
una estricta “ecuacién” es la “ad-ecuacion”. Aqui la conformidad serfa adecuacién (2002a, p. 320).

En otra obra pdstuma, citada més arriba, Filosofia de la religion (1947), el fildsofo espaiiol pensaba que en
la verdad hay siempre un dualismo entre una realidad y un sujeto humano frente a esa realidad. Este “frente”
estaria caracterizado por la “conformidad” o “adecuacién”. Pues bien, lo que estaria en juego hic et nunc es la
realidad de Dios. En esta “conformidad”, el hombre estaria vertido a la divinidad. En la btisqueda de verdad
Dios serfa el término de esa busqueda. El hombre entero estaria vertido hacia esa realidad. Zubiri subraya:
“La verdad afecta al ser entero del hombre, y solo puede tener sentido hablar de una verdad religiosa cuando
se integra en ella la realidad total del hombre” (2025, p. 340).

Demos otro paso mas. En el curso de 1965, no obstante pensaba el filésofo espafiol que ninguna verdad
religiosa es ni puede ser totalmente adecuada (2017, p. 102; 2015b, p. 254), por ejemplo, las definiciones
dogmaéticas. Ninguna formula dogmatica agota perfectamente aquello que quiere expresar. Aqui, la aproximacién
a la adecuacién es gradual, es decir, la conformidad puede “ir haciéndose” cada vez més adecuada, por ello, se
comprende que el filésofo espanol en el curso de 1965 dijera que la verdad religiosa es constitutivamente una
“verdad itinerante”, esto es: la conformidad inadecuada en el puro “hacia” del enigma (2017, p. 106). Incluso
irda mas lejos —en el curso de Madrid de 1971: EI problema teologal del hombre: Dios, religion, cristianismo—,
piensa que la verdad religiosa no es precisamente el de una conformidad ni el de una adecuacién; tiene un
sentido distinto, es el sentido de una via (2015b, p. 254).

Pues bien, ajustando el catalejo vemos que la verdad religiosa y la respectividad muestra un rasgo comun
entre todas las diversas religiones: la muerte. Ello, quiéralo o no, lo sepa el hombre o no, es respectiva a
cada ser humano. La muerte no cabe duda es un punto ab origine de toda religién —aqui la muerte, estd en
respectividad con el pensamiento—. Para Eliade (1963, pp. 116-117), la muerte, como hierofanfa, posiblemente
serfa un punto ab origine en todas las religiones. Aqui hay conformidad inadecuada o el sentido de una via.

Zubiri, en el articulo El origen del hombre, nos indica que, en el cuaternario medio, hace unos doscientos
mil afios, los hombres enterraban a sus muertos rodedndoles a veces de ofrendas, lo que denunciaria una cierta
idea de supervivencia (1964, p. 152). Un problema que surge aqui es el hecho que no todas las civilizaciones
primarias entierran a sus muertos. Esto se aprecia en un caso que recoge Durkheim (2007) en su obra Les
Formes élémentaires de la vie religieuse, citada por Zubiri.

En dicha obra, Durkheim cuenta un interesante relato de la tribu australiana warramunga. El relato se
inicia luego de una ceremonia que venia de ser celebrada; stiibitamente, un grito desgarrador se hizo sentir en
toda la aldea: un hombre estaba agonizando. Este no murié hasta altas horas de la noche. Hombres y mujeres
agarrados por el frenesi corrieron, se hirieron unos a otros con cuchillos, con palos afilados; las mujeres se
golpeaban entre si, sin que ninguna intentara defenderse. Finalmente, después de una hora tuvo lugar una
procesién con antorchas, a través de la llanura, hasta llegar a un arbol en cuyas ramas se colocé el cuerpo.
Hasta ahi, en parte, el relato (2007 p. 552).

Que la tribu warramunga coloque el caddver en las ramas de un arbol significa, ante todo, la presencia de
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algo “otro” —sacrée—, dirfa Eliade (1969, p. 15). Hay una experiencia desde la creaciéon de animales y plantas,
creadas in illo tempore no descrita, que se sitiia en la simple contemplacién del arbol, de la regeneracion vital
del arbol que se podria “vehicular” a un muerto. Eso no lo sabemos; pero, sin embargo, es razonable pensar,
por un lado, que la verdad religiosa, en tanto conformidad inadecuada, estd en marcha; y, por otro, se puede
pensar que el mundo es la respectividad de lo real en cuanto real (2002a, p. 270), es decir, el hombre puede
establecer cierta respectividad entre la tierra, el arbol y su propia realidad finita, esto es, la muerte.

Lo enunciado tiene otra vertiente, esto es: hay un paso, no descrito, que va desde el enterrar a los muertos
en el cuaternario medio hasta la ceremonia del drbol de los warramunga. Aqui Zubiri diria que en este transito
hay simplemente un enriquecimiento de lo real dado por el poder de lo real —en su fondo la deidad—: es
el culto que se tributaba a los arboles (2017, p. 82). Eliade nos dice que la fuerza y la vida no son més que
epifanias de la réalité ultime®. También, con sus matices, esta idea de réalité ultime se encuentra en Teilhard
de Chardin (1961, p. 97) y es desarrollada ampliamente por Zubiri (2012).

Para el historiador rumano, la experiencia religiosa arcaica de ciertos arboles representa un poder, puissance,
que desborda al arbol, una habitacion de la divinidad, habitation de la divinité. El arbol estd cargado de
fuerzas sagradas, forces sacrées. El arbol es vertical, él pierde sus hojas y las vuelve a recuperar; hay una
puissance que lo desborda. El arbol se regenera. Y esto es posible, porque ab initio hay, nos dice el rumano,
una simple contemplaciéon mistica del drbol, contemplation mystique de 'arbre (Eliade, 1970, pp. 232-234;
1963, pp. 58-59). Aqui se cruzan, convergen, verdad religiosa, respectividad y lo que se ha llamado en las
lecturas sobre espiritualidad en la historia de las religiones el fendmeno mistico.

Fo ipso, es razonable pensar que para Zubiri en las civilizaciones primarias, el hombre primitivo, creia
efectivamente que el trueno es la voz de Dios (2015b, p. 254). Pues bien, siempre hay algo “mas”; hay algo
“més” que un puro enriquecimiento dado por el poder de lo real en la aprehensién de realidad.

Por lo pronto hemos de indicar que para Zubiri, por un lado, a esta altura de su pensamiento no lo dice,
pero estd incoada la idea de la experiencia mistica (2012, p. 108). Por otro lado, supuesto que hay ab initio
—siguiendo al rumano—, la contemplation mystique de [’arbre, es razonable pensar, pues, que habria una
especie de “evento mistico primordial” en respectividad con las civilizaciones primitivas. Lo que posteriormente,
con todos los matices, se ha expandido en la historia de las religiones como verdad religiosa.

Sigamos avanzando, porque la articulacién de la verdad religiosas se abre a una dimensiéon humana, a
una estructura constitutiva y constituyente de su ser: el tiempo. Hoy, el ser humano al estar absorbido en la
aceleracion del mundo moderno no se da a si mismo el tiempo suficiente para pensar en su cotidiano quehacer
y, sobre todo, para pensar en su ser mds intimo, que en uno de sus ejes constitutivos pende la verdad y su
dimension religante o religiosa.

En esa biisqueda de realidad se producen oscilaciones entre querer el bien y adherirse a la verdad o diluirse
en el mal. Recojamos el aporte magnifico del smartphone. Desde este instrumento se “vehicula” tanto el bien
como el mal, de eso no hay duda alguna. El acceso a la informacion y al bien que “vehicula” es enorme; pero,
también, se “vehicula” indirectamente y de manera acelerada el mal. Un eco de ello es el hecho de que varios
paises entran a regular la informacién que fluye por este medio, sean de Occidente u de Oriente. ; Cuantos
enganos en torno a la verdad religiosa proliferan dia a dia por este medio acelerando el mal? ; Cudnto tiempo
una persona pasa frente a la pantalla del smartphone?

Es inestable navegar por la web. Siempre esta la posibilidad del naufragio; sea por la mentira; sea por la
perversion. El punto estd en que si una noticia positiva viaja por la red, la mala noticia —y esto ya viene
gestandose desde los tiempos de periédico— viaja con mayor aceleracion. Ningtn artista, ni politico, ni gran
empresario quiere verse envuelto en escandalos. Porque quitar la fama es muy facil. La difamacién estd en

2. la forcé et la Vie ne sont que des épiphanies de la réalité ultime” (Eliade, 1970, p. 40).
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manos de los “francotiradores” de la web. Eso acelera, sin duda, el mal. El mundo moderno acelera el ritmo
de vida y con ello también se acelera el mal.

La aceleraciéon del mundo moderno

Ante todo, recordemos, la conocida pregunta de San Agustin: ;qué es, por tanto, el tiempo? Quid est ergo
tempus? El cual responde: “Si nadie me lo pregunta, lo sé; pero, cuando trato de explicarlo a quién me lo pide,
no lo sé¢”3. Atin hoy dia, su respuesta se muestra como una paradoja.

Vamos reflexivamente acercandonos a esta dificil e inasible cuestién del tiempo desde el espacio. Asi como
algunos acceden al hombre desde su realidad més préxima, esto es, desde el animal, aqui accedamos al tiempo
desde su realidad, al parecer, méas préxima el espacio.

Si se expresa lo siguiente desde las cosas reales: este vaso de agua. El que escucha esta frase puede pensar
muchas cosas, entre ellas, por ejemplo: que alguien antes vertié agua en el vaso; que alguien ahora esta
bebiendo agua del vaso; que después alguien dejara el vaso vacio. En las tres opciones, pues, se hace referencia
al tiempo. El cual tendria los tres aspectos clasicos: presente, pasado y futuro. El tiempo se nos presentaria,
en este ejemplo, y en la vida cotidiana, como una realidad inasible e invisible que va pasando, es decir, un
presente que se va haciendo pasado y va yendo a un futuro. Como esas olas de mar que golpean incesantemente
una desgastada playa en un presente dejando solo un rastro oscilante de su accién hacia un futuro. Todo ello,
en un solo movimiento que al apreciarse carece de principio y fin.

Volviendo a la opcién de que alguien después dejard el vaso vacio. Aqui vemos que el vacio o el espacio
—como quiera llamarse— es algo constitutivo y constituyente del vaso mismo. El vaso sea este de plata, de
obsidiana, de cristal o de otro material, supone un dentro del vaso y un fuera del vaso. Este vacio dentro del
vaso y al mismo tiempo fuera del vaso es lo que posibilita en cierto modo la existencia del vaso mismo, su
figura como tal, su talidad.

Si ahora tomo la realidad del vaso de agua —como pensaria Zubiri—, es decir, la de este vaso de agua
hic et nunc, se nos mostrarian dos aspectos: uno, la realidad que efectivamente le compete como un vaso de
agua; dos, la actualidad que ese vaso de agua tiene, una especie de segunda actualidad en mi inteleccion. Este
segundo aspecto es lo que para el filésofo espafiol constituye la verdad.

Consignado lo dicho, antes de seguir avanzando, retomemos nuestra primera linea de reflexion. Si el vaso
de agua y todos los entes fabricados por el hombre se constituyen gracias a la posibilidad del vacio, habria que
preguntar: jsi este vacio también constituye al ser humano? Dificil respuesta, el salto ontoldgico es demasiado
vasto.

Que el ser humano sea, pues, constituido por el vacio o el espacio no es algo obvio; es decir, que el espacio
configure su realidad psicorganica hasta que logre su plenitud como ser humano no es en una primera mirada
algo evidente. Al contrario, son las cosas espaciales. Ellas concomitantemente llevan espacio o llenan un vacio;
pero lo lleno ya no es vacio.

Cotidianamente no se reflexiona sobre el vacio y la realidad humana total. Sin embargo, la fuerza de los
hechos muestra, por ejemplo, que al “comprimir” el espacio de una realidad psicorganica —por ejemplo, una
mujer que “oculta” su embarazo—, la vida del ser humano, también en ella se “comprime”. Ciertamente,
al “comprimir” el espacio, la vida humana se ve forzosamente afectada. Por otro lado, todos sabemos por
experiencia propia lo incomodo que es que nos invadan nuestro espacio vital.

El ser humano en su unidad psicorganica desde su concepcién hasta su muerte siendo temporal transcurre
—permitaseme la expresion— “en”, “desde” y “con” el tiempo y el espacio. El tiempo al ser, por ejemplo,

3¢Si nemo ex me quaerat, scio; si quaerenti explicare velim, nescio” (1979, p. 478: Confesiones. XI, cap. XIV, 17).
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controlado por otro ser humano, puede —y de hecho lo hace— permitir o no permitir su natural expansién.
Aqui se levantan nubes de problemas, porque justamente cuando a un ser humano se lo priva de la riqueza
del tiempo y del espacio comienzan a cristalizarse cuestiones éticas que oscilan desde el aborto hasta la
eutanasia. No entraremos en estos problemas. Solo quedan mencionados para ulteriores desarrollos. No
obstante, recordemos que la percepcién del tiempo y el espacio en la historia humana echa sus raices en las
religiones —asi como ya lo hemos visto, en parte, con la muerte—. Sobre todo el tiempo y el espacio en el
caso del cristianismo ha sido desarrollado y reflexionado in illo tempore.

Como hemos visto en el ejemplo del vaso, el tiempo y el vacio se entremezclan. Del mismo modo, podriamos
postular preliminarmente que en el caso de la verdad religiosa la respectividad de las cosas reales es afectado
por el acelerante mundo de hoy y, en ese vacio sin sentido que es el mal, obnubila el bien, el bonum.

Reflexionar sobre el tiempo presenta, pues, una serie de dificultades, que no podemos abordarlas, porque
paradojalmente nos faltaria tiempo; no obstante, es interesante —dicho sea de paso— traer aqui lo que nos
muestra Chadefaud (2013) en una investigacién sobre la percepcién del tiempo en el Antiguo Egipto. Trae
para nuestro conocimiento uno de los primeros instrumentos utilizados de medida del tiempo: La clapsydre
(p. 185), una especie de reloj de agua, que es conservada en Karnak. Serfa uno de los primeros instrumentos
fabricados en Africa para “fijar” el tiempo.

Salmas (2003) por su parte, sobre la percepcién del tiempo y su vinculacién con la noche, aludia que,
en el Antiguo Egipto, la noche corresponderia al momento particular en que la actividad de las entidades
sobrenaturales y de los animales nefastos entraban en escena: la noche seria un tiempo de inseguridad y la
ocasion del mal*. Consignemos lo anterior y sigamos avanzando, pensando que, tal vez, tiempo y mal parecen
estar arcanamente vinculados.

Tomemos una reflexion sobre la aceleracién del mundo de hoy en el interesante estudio de Rosa (2005), en
su obra Aceleracién (Bechleuninung), donde grosso modo se pone en manifiesto que habria un sentimiento
generalizado de una gigantesca aceleraciéon del tiempo y la historia. Distingue, en una parte de su libro, tres
fenémenos analiticamente separados; pero, que estan empiricamente ligados entre si; de manera compleja vy,
en parte paradojal. Uno, la aceleraciéon técnica referida al ritmo creciente de la innovacién en el campo de los
medios de comunicacién, de transporte y de la produccién. Dos, la aceleracion del cambio social; esto es, los
cambios de las instituciones sociales, principalmente la familia. Tres, la aceleracion del ritmo de vida, referida
a la dimensién existencial de los individuos, que resienten cada vez més fuerte, les falta tiempo (p. 28).

En esa misma linea, Aubert (2018) advierte que la hipermodernidad ha venido a cambiar nuestra apreciacién
en relacién con el tiempo. Hay una nueva manera de vivir el tiempo. Por un lado, hay una contraccion,
contractio, el tiempo se vive o experimenta, con un margen, en que cada dia es mas breve; y, por otro lado,
la compresién, compression, el hecho de que cada vez mas cosas deben ser hechas en una misma unidad de
tiempo. Es interesante —dicho sea de paso— lo que se lee en el Evangelio: Y si no se acortaran aquellos dias...
(Boyer y O’Callaghan, 1994, p. 138; Mateo 24, 22). Este aspecto queda mencionado para un desarrollo més
teoldgico, aqui estamos envueltos en aspectos filos6ficos, pero que no dejan de ser interesantes a la hora de
nuestra meditacién.

El tiempo se experimenta con un margen cada dia més corto, la compression que menciona Aubert (2018),
en la que cada vez mas cosas deben ser realizadas en una misma unidad de tiempo. Esto, indudablemente,
trae consigo un malestar (“mal”-estar) consigo mismo y con los otros. Hoy el ser humano, al ser desbordado
por pequenas y prolongadas tareas —piénsese, por ejemplo, en la cantidad de correos electrénicos que debe
responder diariamente—, ;siente usted que le “falta” tiempo? El problema de comprender el tiempo vivido
hasta el momento es enorme. Con la aceleracién del mundo de hoy (Rosa, 2005), el mal esta siendo “accedido”
cada vez con mas irreflexion. ;Cémo entender esta afirmacién?

4« _. la nuit est donc bel et bien un temps d’insecurité et I'ocassion du mal” (2003, p. 218).
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Si se reflexiona en torno a esa actitud humana en plena libertad y frente a la fuerza de los hechos que
insiste obstinadamente en ir hacia adelante irreflexivamente es lo que se podria denominar la bisqueda de la
aceleracion vacia. Este vacio es el “acceso” al mal concebido dentro de la linea del bien y donde se instala la
“perversion acelerante” al modo de los combustibles acelerantes que utilizan los pirémanos.

El “acceso” al mal no es riqueza de ser, ni incremento de ser, sino, mas bien, pérdida de ser y fracaso
de ser. Es més que una nihilidad ontolégica. Es fracasar como ser humano en la realizacién del verdadero
ser, de aquel que ya se es. ;Cudntos jovenes en el futuro se arrepentirdn de haber subido en la web fotos
imprudentes y videos inapropiados y que permaneceran inamovibles a no ser que se pague un alto precio para
ser eliminadas?

Con la aceleracién del mundo de hoy, el mal estd siendo accedido cada vez con mas irreflexion. Hemos
llegado a un momento de la historia de la humanidad en que el ser humano esta en un naufragio oscilante de
su ser, donde las olas del mal lo llevan respectivamente de un desierto a otro. En ese trayecto, se va ahogando
la verdad. Lo anterior podria dar la impresién de estar embargados en una propuesta inicial meramente
poética, sin rigor filoséfico alguno; nada mas alejado de la verdad. Téngase presente que la filosofia asume en
ocasiones puntuales ciertas imagenes poéticas para avanzar en su investigacién —basta recordar a Parménides,
Heidegger u Ortega.

El arcano indeseable, el mal

Se sabe que el mal ha sido una preocupacién constante del espiritu humano en todas las épocas; es
producto de la ignorancia humana, apuntaba Plat6n (2008, pp. 1051-1089: Menén, 772-78b). Por su parte, el
apostol Pablo lo llamé “misterio de iniquidad™. En el siglo XX, Blondel (1935, p. 487) indicaba que el mal,
clasicamente, se designaba por el epiteto: mal metafisico, mal fisico, mal moral.

Por su parte, Ricceur (1960, p. 14), desde su lectura hermenéutica, piensa que el mal se comprende desde
una antropologia; pues si el mal viniera desde otra fuente, ajena al hombre, y que contaminara al ser humano,
esta otra fuente no seria accesible para el hombre mismo. En este sentido, la humanidad del hombre es, en
toda hipotesis, el espacio de manifestaciéon del mal. El “enigma del mal” —como también lo llamé Ricoeur
(2004, pp. 21-22; p. 56)—FC en la tradicién del Occidente judeocristiano se presenta en tres fenémenos: el
pecado, el sufrimiento y la muerte. El pensador francés subrayd, a modo de conclusién en esta conferencia,
que el mal no es solo un problema especulativo, sino que exige la convergencia entre pensamiento, accién —en
el sentido moral y politico— y una transformacién espiritual de los sentimientos. Indiquemos ademas, por
otra parte, que el papa Pablo VI ponia en alerta frente al mal. El mal —decia— no es solo una deficiencia,
sino una eficiencia, un ser vivo, espiritual, pervertido y pervertidor”.

Teniendo presente lo anterior, es bueno recordar que el mal se cristaliz6 —permitaseme el vocablo— en el
dualismo maniqueo que en la Antigiiedad representé un momento significativo. Se ha de recordar ademas que
el maniqueismo admitia dos principios substanciales opuestos: el bien, el mal. Es sabido que atrajo a sus filas
a San Agustin, quien —luego de su conversion— se dedico a refutar.

Ciertamente, tratar el mal presenta dificultades engorrosas y que no podemos tratar tampoco aqui en todos
sus detalles, pero recordemos ciertas notas distintivas. Son minimas, aunque suficientes para ir avanzando.
San Agustin parte de tres supuestos bésicos al tratar la cuestion del mal: a) Dios es el Sumo bien, Summum

5Bover y O’Callaghan (1994, p. 1093): 2 Tes 2, 7.

SConferencia presentada en la Université de Lausanne en 1985.

"Audiencia General del miércoles 15 de noviembre de 1972. Disponible en: https://www.vatican.va/content/paul-
vi/es/audiences/1972/documents/hf p-vi_aud_19721115.html. Zubiri, dicho sea de paso, sostiene que el Paternoster
alude al poder que inefablemente tiene el mal espiritu, el espiritu de Satan sobre los hombres, perfectamente limitado,
porque no puede pasar de tentarnos. No puede apoderarse de nuestra libertad (2010, pp. 38-39).
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bonum; b) todo lo que hizo desde la nada estd sometido al cambio; y ¢) la bondad de las criaturas consiste en
el modo, en la belleza y el orden, modus, species et ordo.

San Agustin, antes de responder a la pregunta —pregunta insistente de la gnosis— jde dénde viene el
mal? Unde sit malum; primero advierte que es necesario conocer qué es el mal, quid sit malum; dird: el mal
no es otra cosa que la corrupcién, corruptio del modo, de la belleza y del orden natural, modu, speciei, ordinis
naturalis.

Mas tarde, en el siglo XIII, Santo Tomés de Aquino expresara que el mal no es ninguna otra cosa que la
privaciéon de la perfeccién debida, privatio debitae perfectionis, que lo bueno que estd compuesto de sujeto y

perfeccion es disminuido por lo malo en cuanto la perfeccién es destruida y el sujeto permanece”.

En rigor, trayendo aqui y ahora, el mismo ejemplo de Santo Tomas, se podria pensar el mal como privacion,
privatio, en el ejemplo, en que la ceguera priva de la visién y disminuye al ojo que ve. En otras palabras, si
existe un opuesto —nos dird— es conocido por otro, por ejemplo, las tinieblas por la luz. De esto se desprende
que por el bien se puede conocer el mal.

Zubiri sostenia, dicho sea de paso, y no en vano tocando uno de nuestros ejes de reflexion que en algunas
religiones, bien que no en todas, hay también grados de perfeccién religiosa, que pueden llevar a constituir
escalas, naturalmente separadas de perfeccién. Donde esto tiene una de sus expresiones mas tajantes es
precisamente en el maniqueismo (2017, p. 71).

Zubiri, en el curso Acerca del mundo, sostenia que de la pluralidad de poderes que se despliega en la
historia de la humanidad, estos se reducirian al poder del bien y al poder del mal, y el mundo seria el teatro
del poder del bien y del mal (2010, p. 198). Cuatro afios més tarde, Zubiri sostendra que el mal es una realidad
que, de una manera u otra, envuelve a todos los seres y al universo'?. El autor espaifiol es consciente de lo
desbordante que es el tratamiento del mal'!. Por eso, aborda el problema en una perspectiva exclusivamente
metafisica.

Hay un aspecto que merece especial atencién para nuestra bisqueda y propésito inicial, esto es, que el
bien y el mal lo son respecto de alguien en el sentido de respectividad (Zubiri, 2019, p. 225). Cabe preguntar
nuevamente ;qué es eso de respectividad?

Zubiri, en otro texto péstumo en Sobre el sentimiento y la volicion, piensa que la respectividad es la
posibilidad de la “condicién” (2019, p. 251). Por un lado, todo bien y todo mal lo son respecto de alguien en el
sentido de respectividad, como se ha insistido. Por otro, todo bien y todo mal son bien y mal en “condicion”.
Y dicha “condicién” se esclarece a la luz de la estructura de respectividad.

Se ha de indicar ademéas que Zubiri en varios de sus cursos va perfilando una distincion entre la nuda-realidad,
esto es, la “cosa-realidad” y la “cosa-sentido” (1998, p. 59). La aprehension de la cosa en su nuda-realidad
tiene una anterioridad, que no es necesariamente cronoldgica, a la aprehensién de la “cosa-sentido” (2019,
p. 230). En efecto, lo que aprehendemos en la percepcién no son, por ejemplo, puertas, ventanas, cuchillos,
vasos, etc. Lo que vemos —segun el filésofo espanol— son cosas de tal o cual forma, figura, tamano, color, etc.

8 .. omnia quae fecit, quia ex nihilo fecit, mutabilia sunt. (San Agustin, 1963, pp. 773-776: De la naturaleza del

bien, cap. IV).
9Bonum autem quod est compositum ex subiecto et perfectione, diminuitur per malum, in quantum tollitur perfectio
et remanet subiectum (Flisfisch y Giannini, 2018, p. 77: De Malo. Art. 2. Respondeo).

10E] problema del mal, curso oral, que se desarrollé los dias 25 de febrero y 5, 12 18 de marzo de 1964, recopilado en
el libro Sobre el sentimiento y la volicion (2019, pp. 195-320.).

1 Dios es causa —dird Zubiri— de que haya una realidad que pueda querer libremente su propia condicién. La
libertad es la participacién finita en la soberania e independencia de Dios. El poder de la malicia es inherente a la
libertad; y en tanto en cuanto el poder de malicia ha sido creado por Dios, y es uno de los mayores y mas espléndidos
bienes que hay en el universo: el poder ser malo (2019, p. 297).
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En otras palabras, a la nuda-realidad le tiene sin cuidado la “cosa-sentido”, por ejemplo, una oquedad
en la montana (1995, p. 288); una “cosa realidad”, es decir, un fenémeno estrictamente geolégico se torna
para el hombre en una morada. Esta oquedad en la montana, “cosa-realidad”, queda, en “condicién” de
“cosa~sentido” como habitdculo humano. Sin dejar de ser lo que es, la “cosa-realidad” se torna en “cosa-sentido”.
La “cosa-sentido” se funda en la “cosa-realidad”; y a este fundamento lo llama “condicién”; la “condicion” es
un tipo especial respectividad (1995, p. 231). Dado lo anterior, preguntémonos ;jcémo se presenta “para el
hombre” esta respectividad del mal?

Zubiri hablara de una especie de promocion metafisica del mal en el hombre. Pensemos en algunos ejemplos
ilustrativos para esclarecer, en parte, esta promocion, desde lo mas externo y remoto, hasta lo mas préximo
de nuestra realidad psicorganica: Los terremotos, por ejemplo, son eventos naturales no solo se llevan consigo
muertes humanas, sino inclinan el curso de la historia. No siempre los terremotos ponen a la luz energias
intimas y misterios ocultos, y que rejuvenecian la tierra y a los pueblos como crefa Nietzsche (1965, p. 417)12.

El caso conocido por Kant y muy comentado en su tiempo fue el gran terremoto de Lisboa de 1755, seguido
de un maremoto y multiples incendios que destruyé casi por completo la ciudad portuguesa —en algunas
de sus calles todavia se aprecian las cicatrices de magno evento; el “evento Lisboa”, como lo llamaremos en
sensus stricto no fue malo—. Ningin terremoto o evento de la naturaleza es malo. En esto se debe insistir.
Es decir, a la nuda-realidad le tiene sin cuidado la “cosa-sentido”, por ejemplo, el movimiento de las capas
tecténicas o el deshielo de un milenario glacial que se deja stibitamente sentir en un pueblo de pescadores en
Groenlandia. No hay una propiedad mala de la naturaleza, simplemente es la nuda realidad.

Retomando la imagen de la oquedad de la montana, como “cosa-realidad” y ahora elevandola a una nueva
figura, y luego quedando esta en “condicién” de “cosa-sentido”; no como habitaculo humano, sino ahora como
el soporte fisico de una central nuclear. Pues bien, este aporte técnico tiene sus ventajas y desventajas. Las
ventajas son enormes: proporciona energia, electricidad, trabajo, desarrollo, etcétera (Japén, Corea del Sur
son ejemplos paradigmaticos); pero las desventajas, sin ser profeta, son apocalipticas. Ella, la central nuclear,
contiene en si misma lo invisible y lo inasible como posibilidad de promocién del mal. Esto ha sido puesto por
el hombre “ahi” delante, en el mundo, por ejemplo, en este caso el plutonio para activar el reactor nuclear.

El hombre ha puesto las “condiciones” y estas “condiciones” estan abiertas como una posibilidad de que el
plutonio radiactivo pueda “fluir” fuera de la central nuclear y, en consecuencia, destruir la especie humana,
a modo de una secuencia en cadenas de “eventos radiactivos” con otras centrales nucleares. En efecto, al
darse eventualmente un desastre nuclear lo invisible y lo inasible no promoveria la plenitud e integridad de la
interaccion del hombre con el resto de su medio —esto se ha visto ya parcialmente en Chernobil, 1986 y en
Fukushima, 2011.

Para Zubiri toda realidad por estar constituida en respectividad se haya intrinsecamente limitada, y el
mal seria la limitacién de unas cosas respecto de otras, fue lo que pensaba Leibniz, y muchos hombres de
buena voluntad hoy lo piensan asi. Un mundo lleno de males, porque es finito, creado en respectividad. Esto
para Zubiri es insostenible, pues la realidad es lo que ella es. Es simplemente su nuda-realidad. Lo méas que
se le podria atribuir es que no habria mal sin limitacién. Pero no puede decirse que la limitacion sea en si
misma un mal. Dice Zubiri: jse va a decir que para un hombre es un mal no ser angel? El hombre es lo que
es. Una cosa es la limitacién de la realidad; otra cosa es que en su estructura limitada —dirfamos nosotros,
respectiva— sea de buena o mala condicién. La limitacién es la posibilidad del mal, nada més (2019, p-250).

Para Zubiri, el mal no es una propiedad real, sino una condicién real de las cosas (2019, p. 246). Es esa
“condicién” real que adquiere toda central nuclear en este mundo moderno o postmoderno, como también se

12Escribe Nietzsche: “Das Erdbeben niamlich — das verschiittet viel Brunnen, das schafft viel Verschmachten: das
hebt auch innere Kréfte und Heimlichkeiten ans Licht [..] Das Erdbeben macht neuen Quellen offenbar. Im Erdbeben
alter Volker brechen neuen Quellen aus” (1962, pp. 416-417, n.° 25).
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suele llamar. El mal, como pura posibilidad esta ahi, puesto ahi delante. Y lo que esta ahi delante como pura
posibilidad se espera que siga siendo posibilidad.

Es sabido que, dada la disminucién de los combustibles fosiles, muchos gobiernos quieren echar mano de
las centrales nucleares. Recuérdese Oikiluoto 3 en Finlandia, que comenzé a operar en 2023. ;Se puede “tejer”
conscientemente la “respectividad” del mal?

Trayendo aqui lo presentado mucho mas arriba sobre la verdad, recordando su definicién como adecuacién
del pensamiento con las cosas, Zubiri dird que la condicién de las cosas en tanto que promueven el bonum en
que consiste la sustantividad humana es precisamente lo que hace de ellas un bien, una cosa buena. Y las
cosas cuya condicién no produce la promocién sino que promueven la disconformidad con la condicién buena,
con el bonum de la condicién humana, eso es lo que llamamos cosas malas, el mal (2019, p. 254).

Demos un paso més calibrando nuestro catalejo con més precision. Acercdndonos més a la realidad humana.
Si alguien absorbe un microbio, por ejemplo, la salmonella —que en el fondo es una perfecciéon, tan buena
como puede ser la propia realidad psicorgdnica del hombre—, esta puede convertirse en un maleficio para esa
persona, porque en su realidad puede multiplicarse en el organismo humano. Aqui, la salmonella promueve
la desintegracién o la desarmonia de la sustantividad en el orden psicobiolégico. Eo ipso, es un malefactio,
como indica Zubiri, es decir, un maleficio para el hombre. Recuérdese el impacto de la tltima pandemia:
SARS-CoV2 (Covid-19). Pero este no era una bacteria, era un virus.

Recordemos que para Zubiri, en un momento particular de su reflexién, la verdad afecta al hombre entero.
Veamos, por dltimo, desde la verdad religiosa, simplemente como un ejemplo esclarecedor, ni nada méas ni
nada menos, esto es, la promocion del mal, como perversién. En el Evangelio es conocido el relato de la muerte
de Juan el Bautista en el natalicio de Herodes. Se lee: “Y recurriendo al natalicio de Herodes, danzo la hija de
Herodias a la vista de todos, y agrad6 a Herodes; tanto, que con juramento le protesté que le diera cuanto le
pidiera. Ella, aleccionada por su madre: Dame, dice, aqui sobre una bandeja la cabeza de Juan el bautista”'3.

7w

La palabra “aleccionada” esta referida al verbo griego mpofipalm, que significa “hacer avanzar”, “poner en
avance”; es la idea de “incitacién”. Aqui, por un lado, se aprecia que la voluntad de Herodias “pesa” sobre la
voluntad de su hija; Herodias quiere que su hija quiera lo que ella quiere. La perversién se muestra en querer
que el otro quiera lo que yo quiero. Herodias queria matar a Juan el Bautista. Entiéndase, no es querer el bien
en cuanto bien del otro; sino, més bien, querer el mal. En el caso relatado, la hija es incitada por su madre,
esto es, la malicia de Herodia mueve la voluntad de su hija hacia el mal. “Las posibilidades” —escribe Zubiri—
“que yo ofrezco no son simplemente atracciones; es algo mas que atraccién, es una incitacion. Y entonces yo
no solamente soy malicioso, sino que soy maligno; es decir, soy el Malo” (2019, p. 278).

A modo de conclusion

Con lo anterior hemos tocado un punto y solo un punto en una larga hebra que teje el enorme tapiz que se
extiende en la historia humana en torno a la verdad religiosa y el mal que aqueja al hombre. Se ha visto que
dentro de la enorme polvareda de complejas cuestiones que se levantan a la hora de abordar la verdad religiosa
y la respectividad acelerante del mal, algunos pasos se han avanzado, queda mucho todavia por recorrer.

Recogiendo lo que Santo Tomés de Aquino nos dice que lo malo no puede ser sino en lo bueno'*. Se
podria ampliar esto postulando que, dado el ritmo de vida actual, la realidad humana esta en una especie
“disconformidad” vital y respectiva con su propio tiempo. Hay un malestar generalizado en la apreciacién
subjetiva del tiempo. La falta de tiempo —la corruptio del tiempo— es una constante en el mundo moderno o

13(Boyer y O’Callaghan, 1994, pp. 78-79: Mateo 14, 1-12). Dicho sea de paso, hay que alejarse de aquella visién
poética sobre Salomé que alude Ortega (1971, pp. 101-104).

14« malum non potest esse nisi in bono” (Flisfisch y Giannini, 2018, p. 73: De Malo. Art. 2. Respuesta).
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postmoderno. No es que el mundo moderno per se promocione el mal; sino, antes bien, el mundo moderno,
“aislado”, al acelerar el ritmo de vida del ser humano indirectamente promueve el mal. Tiempo, pues, para
contemplar un atardecer, caminar apaciblemente por una alameda, leer de principio a fin un buen libro, orar
en silencio y recogimiento se han tornado cosas del pasado, cosas de los antiguos.

El otro puede estar al lado para comunicarse verbalmente conmigo; pero, la tirania de la vista es mayor, la
disposicion intelectual, afectiva y volitiva esta cautivada. ; Cudntos padres ponen mayor atenciéon al smartphone
que a sus hijos? No es de extranar, entonces, que la réalité ultime —Dios como verdad religiosa— queda
“evaporada” en el espiritu humano tras un mundo virtual vertiginoso y caleidoscopico. Incluso en los templos,
sigilosamente, el smartphone va cobrando tristemente su propio “altar”.

El hombre de hoy es cautivo del smartphone. Es necesario frente al smartphone, mas que nunca, actualizar
aquella maxima de Descartes: no recibir jaméas ninguna cosa como verdadera, sin conocerla evidentemente
como tal'®. Asf pues, se hace necesario reflexionar nuevamente en torno a este arcano, porque la vida humana
es breve, y un dia mds es un dia menos.
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