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Introduccidon

LA FILOSOFIA DE LA RELIGION
EN LA OBRA DE CHARLES TAYLOR

Sonia E. Rodriguez

Charles Taylor es uno de los pensadores mas prolificos en el mundo de
habla inglesa y una de las figuras clave dentro de la filosofia
contemporanea. En una era de especializacién y parcelacién del saber,
Taylor desarrolla una profunda y comprensiva filosofia en torno al ser
humano y las condiciones del mundo moderno. Filosofia, historia,
ciencia, religién, politica, sociologia, literatura y arte son tratados
como las teselas que conforman el mosaico de la cultura moderna,
disciplinas a través de las cuales Taylor se mueve hébilmente
difuminando los limites cominmente trazados. No sin razén se le ha
caracterizado como el filésofo que tiende puentes entre corrientes y
autores tradicionalmente enfrentados. Sus planteamientos resultan
especialmente pertinentes para comprender la génesis de la
modernidad y realizar un certero andlisis filoséfico sobre cuestiones
tan acuciantes como el malestar de la cultura, las consecuencias del
individualismo, los problemas del multiculturalismo, los retos del
liberalismo, el significado de la secularizacién y un largo etcétera.

De un pensador con tanto que decir cabria esperar una exposicion
rigurosa y, sobre todo, sistematica. Sin embargo, Taylor es un pensador
profundamente comprometido con los debates del momento: sus
inquietudes y su modo de abordar los diferentes temas se verdn
fuertemente influenciados por las circunstancias que rodean tanto a sus
colaboraciones como a sus intervenciones publicas. Su obra, su
pensamiento, su filosofar no ofrece una exposicién sistemdtica. Por el



contrario, Taylor vuelve una y otra vez sobre articulos y textos
previamente publicados, retomando viejas ideas para plantear nuevos
interrogantes en la basqueda de una articulacién y comprensién mas
matizada. Esta peculiaridad en su obra exige enfrentarse a todos sus
textos con el mismo rigor y seriedad, pues las tesis mas originales del
autor se encuentran formuladas con una fuerza y claridad filosé6fica
inusual en sus articulos, una fuerza que parece perderse en sus grandes
obras, caracterizadas por espectaculares reconstrucciones histéricas.

La coleccién de ensayos que presentamos en esta edicién es un claro
ejemplo de tal peculiaridad. Pero, para entender la importancia de
estos trabajos que abordan la problemitica de la religion en la
actualidad, conviene trazar brevemente la evolucion de su
pensamiento.

1. El filésofo y su obra’

Charles Taylor naci6 en Montreal en 1931 y se licencié en Historia en
la McGill University en 1952. No serd hasta 1953, afo en el que se
traslada a Oxford con una Rhodes Scholarship para cursar estudios
mixtos de filosofia, economia y politica, cuando empiece a interesarse
de forma seria por la historia de la filosofia. Continda sus estudios de
posgrado hasta finales de 1956, momento en el que comienza la
realizacién de su tesis doctoral bajo la direccion de Isaiah Berlin y
Elizabeth Anscombe. El caricter fuertemente comprometido de Taylor
ya se deja ver en estos afnos: lidera la primera campafa contra la
bomba de hidrégeno en Gran Bretana, pasa seis meses junto a los
estudiantes hingaros refugiados en Viena, preside la campana a favor
del desarme nuclear en la Universidad de Oxford y se convierte en
editor fundador de Universities & Left Review junto a Doris Lessing,
Edward Thompson y Stuart Hall —revista que en 1960, tras la fusién
con The New Reasoner, se convertird en New Left Review—.

En 1961 finaliza su tesis, The Explanation of Behaviour [La
explicacién de la conducta]”. En ella analiza el tema de la



intencionalidad humana, aunando aspectos de la fenomenologia de
Merleau-Ponty y del método analitico de la filosofia de Wittgenstein,
para realizar una critica radical a la psicologia conductista. En este
mismo ano regresa a Montreal, donde ya habia empezado la
Révolution Tranquille, y participa activamente en la implantacién del
Noveau Parti Democratique du Quebec (NPD).

Su implicacién en la vida politica de Quebec le convertird en una
figura muy conocida dentro del 4mbito canadiense. Durante estos afios
colabora en la direccién de la revista Cité Libre, donde publica breves
comentarios en francés sobre la situacién politica de Quebec y el
programa del NPD. De estas fechas datan otros articulos mas extensos,
publicados en la revista intelectual de la izquierda canadiense inglesa
Canadian Dimension, en los que analiza los sucesivos cambios politicos
en Quebec. Claro ejemplo de su fuerte implicacién politica serd el libro
publicado en 1970, The Pattern of Politics [El modelo de la politica]’.

En 1973 el grupo Penguin le encarga la realizacién de un estudio
introductorio sobre la filosofia de Hegel para la serie Penguin Classics
de grandes fil6sofos. El objetivo era hacer un manual para que los
estudiantes que se iniciaban en la historia de la filosofia pudiesen
comprender facilmente el pensamiento del filésofo aleman. El trabajo
pronto superé las dimensiones permitidas para esta serie y hubo de ser
publicado aparte en 1975*. El anilisis de la obra de Hegel le llevara a
admirar profundamente el método omnicomprensivo de su filosofia
por el que se empieza a sentir fuertemente tentado. Desde este
momento, Taylor comienza a imaginar un tipo de reflexién filoséfica
informada sobre la historia y, particularmente, sobre el auge de la
modernidad, reflexién de la que el mismo Hegel habia sido pionero.
Pero adn habrian de pasar catorce afios para ver realizada tal empresa.

En 1976, Taylor abandona la participacién activa en la politica de
Quebec y deja de ser parte del Comité Ejecutivo del NPD. Este hecho
no tiene razén de ser en un cambio ideoldgico, sino en una nueva e
importante oportunidad profesional: Taylor es el encargado de suceder
a John Plamenatz en la Chichele Chair of Social and Political Theory



—puesto que con anterioridad también habia ocupado su mentor
[saiah Berlin— en All Souls College. A su llegada a Oxford, Taylor se
vuelca casi en exclusiva en la filosofia y comienza una importante
produccién de articulos en los que toca gran variedad de temas —el
materialismo, el atomismo, la psicologia genética, el mecanicismo, etc.
— vy analiza el pensamiento filos6fico de autores contemporianeos —
Hegel, Rotsein, Feuerbach, Rorty, Ayer, etc.—. En Inglaterra pronto
comenzara a tener peso como figura filoséfica.

Finalmente, en 1981, se instalarid definitivamente en Montreal,
ocupando de nuevo su puesto de profesor en el Departamento de
Ciencias Politicas de la McGill University. Paulatinamente se va
desdibujando la imagen del politico y comienza a ser reconocido como
figura filos6fica también en Montreal. Durante estos primeros afos,
Taylor se esfuerza en participar en debates y congresos internacionales.
Acude como profesor invitado y conferenciante a diferentes
universidades (Francfort, Viena, Jerusalén, Hong Kong, Roma, etc.), en
las que entrard en contacto con autores que estardn muy presentes en
sus proximos escritos: Habermas, Dreyfus, Honneth, Tully y Nehamas,
entre otros.

En 1983, publica Social Theory as Practice [La teoria social como
practica)]’. Se trata de la publicacién de las tres conferencias impartidas
en las Ganguli Lectures (Nueva Delhi, 1981). El libro, sin embargo,
pasa desapercibido entre otros articulos y colaboraciones que el autor
realiza en las mismas fechas sobre la identidad, las teorias del
significado, la percepcién humana, la conciencia, la racionalidad y un
largo etcétera. Aparentemente Taylor sigue diferentes lineas de
investigacion segtn la ocasion, tratando temas muy dispares de modo
analogo, pero sin establecer claramente conexiones entre ellos. El
propio autor parece tomar conciencia de esta ambigiiedad que dificulta
rastrear los ejes filos6ficos de su investigacion y, por ello, en 1985,
acomete la empresa de coordinar, recopilar y ampliar algunos de estos
articulos agrupandolos en grandes bloques tematicos. Es el origen de
sus Philosophical Papers 1 y 2 [Ensayos filoséficos]. Estos dos



volimenes rednen los que a juicio del propio Taylor son, hasta el
momento, sus articulos mas importantes. El primer volumen, Human
Agency and Language [La agencia humana y el lenguaje]’, se centra en
la comprensién del ser humano como un animal que se autointerpreta
—eje principal de la antropologia filoséfica de Taylor—; mientras que
el segundo volumen, Philosophy and the Human Sciences [La filosofia
y las ciencias humanas]’, analiza las consecuencias epistemoldgicas de
este modo de comprender al ser humano, abriendo la critica de la
psicologia conductista a cualquier enfoque reduccionista en las ciencias
del hombre.

La importancia concedida a la comprensién del ser humano y a la
identidad permiten una primera aproximacién a un Taylor
fenomendlogo y hermeneuta, pero, sobre todo, colocan Ia
antropologia filoséfica en el centro de su filosofia. Taylor concibe al
ser humano como un animal que se autointerpreta y, en su
autointerpretarse, conforma su identidad. La influencia heideggeriana
es innegable: el hombre es un ser en el tiempo, con un pasado que
puede recordar, reconstruir y reinterpretar; pero que, a su vez, se
concibe e interpreta a si mismo como proyecto abierto al futuro. Pero
también es innegable la influencia de Merleau-Ponty: el hombre es ante
todo un agente encarnado comprometido con el mundo que le rodea,
un mundo que se presenta como realidad significativa, una realidad en
la que los individuos actiian e interactdan persiguiendo sus objetivos;
asi como la de Wittgenstein: como animales que se autointerpretan
lingliisticamente, el lenguaje tiene una importancia fundamental en la
vida humana. La existencia de la dimensién lingiiistica y semdantica
destaca algo tnico en el ser humano: el lenguaje es parte constitutiva
de nuestra identidad, y puede afectar y alterar el modo en que nos
interpretamos a nosotros mismos y a los demas. El ser humano es un
animal de lenguaje’.

Anos después, Philippe de Lara realiza la recopilacién y traduccién
al francés de un conjunto de articulos escritos originalmente entre
1971 y 1985, gran parte de ellos extraidos de los Philosophical Papers.



La libertad de los modernos’ refleja las bases filos6ficas sobre las que
Taylor comienza a elaborar su propia filosofia, tal y como expone De
Lara en su introduccién «La antropologia filoséfica de Charles Taylor».

Tras la publicaciéon de los Philosophical Papers, Taylor pasa varios
afos viajando y estudiando gracias al apoyo econémico de numerosas
instituciones: una beca del National Endowment for the Humanities en
el Institute for Advanced Study en Princeton, un afio de excedencia
subvencionado por la Isaak Killam Fellowship, la concesién de un afio
sabatico por la McGill University con financiacién adicional del Social
Sciences and Humanities Research Council of Canada, etc. Entre todos
sus viajes destaca especialmente la estancia de dos afios en Alemania
(1985-1987), donde entrard en contacto directo con el expresivismo
romantico y profundizari en el estudio de la obra de Herder, quien
aparecera recurrentemente en sus proximos escritos. Retoma asimismo
el interés por la obra de Hegel y publica varios articulos en aleman en
los que entremezcla temas relativos a la identidad, el bien, la ética, el
lenguaje, la filosofia y la historia; temas que encontrardn su maxima
expresion y sistematizaciéon en la préxima publicacién que tan
arduamente estd preparando.

Y asi, a sus cincuenta y ocho afos, Taylor alcanza la plena madurez
intelectual y ve satisfecho su primer intento de trazar a gran escala un
tipo de reflexion filoséfica informada sobre el auge de la modernidad,
la comprensiéon del agente humano y la identidad moderna. Con la
publicacion de Fuentes del yo. La construccion de la identidad
moderna'® en 1989 se consagra como figura filoséfica a nivel
internacional. Taylor confiesa que ha tardado muchos afios en escribir
esta obra, pues durante mucho tiempo no tenia claro qué es lo que
querfa decir. Fuentes del yo narra la historia de la identidad moderna,
con el objetivo de repensar la modernidad y recuperar sus fuentes
morales. En este movimiento de recuperacién, Taylor critica tanto a
defensores como a detractores de la modernidad. A aquellos reprocha
que cierren los ojos ante los peligros que acechan a la sociedad actual,
a estos acusa de no comprender la grandeza de los logros alcanzados.



Entre unos y otros, inicia un nuevo camino al describir el problema
como el olvido o la mala comprensién de las fuentes morales de la
modernidad. Para rescatar estas fuentes morales olvidadas, Taylor
realiza una reconstruccién histérica de las mismas, centrindose en
cuatro facetas que él considera fundamentales para la comprension de
la identidad moderna: la interioridad humana, la afirmacién de la vida
corriente, la naturaleza como fuente moral interior y la constituciéon de
lo que denomina «lenguajes mads sutiles» (esto es, la consideracion del
arte y del expresivismo posromdantico como nuevas fuentes morales).
La tesis de fondo es que nuestra comprensiéon del ser humano —
desvinculado del cuerpo, de la sociedad y de la historia, pero
considerado portador de derechos y poseedor de un fuerte sentido de
interioridad y de dignidad— es consecuencia de la tensién entre las
lineas trazadas por la Ilustracién y el Romanticismo.

Fuentes del yo situé a Taylor en el centro de interés de numerosos
debates filoséficos. El interés se mantuvo y llegé a su punto algido dos
afnos después, cuando publica La ética de la autenticidad, breve ensayo
que habitualmente es presentado como el epilogo de las Fuentes.
Originalmente el libro se titulaba The Malaise of Modernity [El
malestar de la modernidad]'', pues en ¢él analiza los tres principales
males de la modernidad: la génesis del individualismo moderno,
aparentemente abocado a la pérdida del sentido de la vida; el triunfo
de la raz6n instrumental, que amenaza con el eclipse de los fines; y la
fragmentacion y la disolucién del lazo social, es decir, la falta de
compromiso con la comunidad y la ausencia de bienes y objetivos
comunes. El nicleo central de La ética de la autenticidad reside en la
configuracion de una ética de la auténtica autenticidad, a partir del
ideal que surge desde la tradicién romdntica y expresiva previamente
articulada en Fuentes del yo, y la denuncia de diferentes formas
pervertidas y trivializadas de este ideal en la sociedad contemporanea.
El reto, segiin Taylor, es devolverle a este ideal su fuerza moral y luchar
por el significado de la auténtica autenticidad. Para ello hemos de
prestar atencién a tres «horizontes ineludibles» de los que el ideal no



puede escapar: el cardcter dialégico del ser humano, el compromiso de
nuestros lazos con los demads y la exigencia de algo que estd mas alla de
nosotros.

Tras el éxito de Fuentes del yoy de La ética de la autenticidad, el
eco del autor resuena en muchos dmbitos y disciplinas en los que se le
reconoce como un verdadero erudito. Muchos le consideran, a partir
de este momento, uno de los mayores criticos de la modernidad. Su
pensamiento es catalogado como filosofia de la cultura, drea bajo la
cual parecen encajar tanto su critica a la tradicién epistemoldgica
moderna como la reconstruccién de las fuentes morales de la
modernidad. La importancia de Taylor como filésofo es ya
indiscutible. En 1991 es nombrado miembro del Consejo de la Lengua
Francesa en la provincia de Quebec y en 1992 recibe los premios
Molson del Consejo de las Artes de Canadd y el Prix Léon Gérin,
siendo este ultimo el premio mds prestigioso del Gobierno de Quebec,
otorgado por su excepcional contribucién a la vida intelectual y civica
de la provincia. En este mismo afo, Guy Laforest edita Acercar las
soledades: federalismo y nacionalismo en Canad4", una coleccién de
articulos previamente publicados entre 1965 y 1971, acompanado de
un adltimo capitulo expresamente escrito por Taylor para esta
publicacién. El titulo del libro es una clara alusién al libro Two
Solitudes de Hugh MacLennan, publicado en 1945. El éxito del libro
de MacLennan popularizé la expresion deux solitudes [dos soledades]
para referirse al aislamiento —entendido como ausencia de voluntad
para la comunicacion— existente entre la poblacién angléfona y
franc6fona de Canada. El eje comiun de Acercar las soledades es el
analisis politico, social y cultural de la realidad quebequense, a partir
del cual se pueden extraer dos ideas clave: por un lado, la prioridad de
pensar a fondo el pluralismo como elemento de legitimidad
democratica; vy, por el otro, la importancia del disenso. Pero, el apoyo
incondicional a la comunidad francéfona y la profundidad filosé6fica de
sus udltimos escritos no son del agrado de sus colegas universitarios,
quienes le expulsan del Departamento de Ciencias Politicas, alegando



que su teoria politica es demasiado humanista y que encaja mejor en el
Departamento de Filosofia, al que, finalmente, ser4 trasladado.

En 1993, Amy Gutman edita el ensayo «La politica del
reconocimiento», junto a los ensayos de Jiirgen Habermas, «La lucha
por el reconocimiento en el Estado democritico de derecho» y de
Anthony Appiah, «Identidad, autenticidad, supervivencia. Sociedades
multiculturales y reproduccion social». El debate entre tan reconocidos
pensadores causard gran sensaciéon en el panorama filoséfico del
momento y El multiculturalismo y la «politica del reconocimiento»" se
convertird muy pronto en un cldsico, punto de referencia para los
estudios sobre las posibilidades y retos del multiculturalismo. En este
breve ensayo Taylor analiza cémo el nuevo concepto de identidad, asi
como el ideal de la autenticidad —expuestos en las dos obras
anteriores— han provocado que cuestiones que tradicionalmente
habrian de ser dirimidas en términos juridico-politicos se enmarquen
ahora en un debate mais significativo en torno a identidades personales
y colectivas para mostrar hasta qué punto la «politica del
reconocimiento igualitario» llega a ser un aspecto esencial en las
sociedades democriticas.

En estos anos Taylor se dedicari a explorar las consecuencias
morales y politicas de aquella concepcién antropoldgica expuesta
explicitamente en sus primeros articulos. Estamos en el desarrollo
central de su filosoffa: una filosofia moral y politica estrechamente
ligada al tema de la identidad y sustentada por la antropologia
filos6fica previamente desarrollada. Aqui es donde se encuentra
claramente articulada la filosofia politica de Taylor, que ya poco tiene
que ver con aquellos apasionados escritos de juventud totalmente
circunscritos a la realidad quebequense. Alejado parcialmente de la
circunstancialidad del Canadd francéfono —parcialmente, pues en
1995 participara en el segundo referéndum por la independencia de
Quebec y en 1996 sera nombrado caballero de la Order of Canada—,
Taylor articula un pensamiento politico mucho mas sutil y afinado, que
vuelve la vista a temas de interés general como las condiciones de



posibilidad de la democracia, el reconocimiento de la diferencia y los
problemas a los que se enfrentan las sociedades multiculturales y/o
plurinacionales.

La resonancia del canadiense es ya indiscutible hasta el punto de
que, a mediados de la década de los noventa, empiezan a aparecer los
primeros monogréficos dedicados a su pensamiento. Por esta época es
usual encontrar estudios que le caracterizan principalmente como
fil6sofo politico. Pero su matizada participacién en el debate entre
liberalismo y comunitarismo hard que muchos liberales le cataloguen
como comunitarista, dadas las duras criticas que dirige al liberalismo
procedimental; mientras que los comunitaristas le acusan de liberal,
dado el reconocimiento otorgado a los grandes logros del liberalismo
(autonomia, libertad, gobierno de derecho, justicia, etc.). Sin embargo,
estas etiquetas resultan insuficientes cuando se aplican a Taylor, un
filésofo que evita cuidadosamente los extremos y que alaba en todos
los 4mbitos la cooperacién y la superacién de posturas encasquetadas y
rétulos encorsetadores.

En 1995, publica Argumentos filoséficos', una nueva recopilacién
de articulos que continia con la investigacion de los Philosohical
Papers. Taylor justifica la recurrencia de los temas afirmando que tiene
la sensacién de no haber expuesto nunca de forma clara y satisfactoria
todo lo que queria decir. En los cuatro ultimos articulos, Taylor se
ocupa de definir la cultura politica de la modernidad y los cambios
sucedidos en nuestra manera de imaginar y comprender la sociedad,
temas que anticipan algunas de sus préximas indagaciones.

2. El inicio de la reflexion en torno a la religion

En 1999, comienza lo que podriamos denominar una «vuelta a la
religién», un giro en apariencia bastante brusco y curioso que, por otra
parte, no deja de ser légico. Se trata de la indagacion en aquel tercer
horizonte ineludible del ideal de la autenticidad («la exigencia de algo
que estd mas alld de nosotros»), asi como la exploraciéon de aquellas



profundas estructuras totalmente ajenas e independientes al hombre,
que Taylor sentia o presentia en el enfrentarse al mundo. La religion, la
espiritualidad, la trascendencia, Dios y el desencantamiento del mundo
son temas que estan latentes en la obra de Taylor desde sus inicios,
pero que no pasaran a estar en el centro de su filosofia hasta 1999.
Quizd sea el reconocimiento publico obtenido el que le dé Ia
confianza —o la libertad suficiente— para mostrar su faceta mads
espiritual como creyente y pronunciar una primera conferencia bajo el
llamativo titulo «A Catholic Modernity?» [¢Una modernidad catdlica?],
texto que saldrd publicado en 1999". En esta conferencia —impartida
el 25 de enero de 1996 en la Universidad de Dayton con motivo de la
concesién del Marianist Award, premio anual que la universidad
norteamericana concede a un importante académico catélico, que es
invitado al campus para que hable sobre cémo su fe religiosa ha
afectado a sus relaciones académicas y viceversa—, Taylor agradece la
oportunidad de plantear algunos de los temas que han estado en el
centro de su preocupacién durante décadas —se refiere, por supuesto,
a los temas planteados en Fuentes del yoy La ética de la autenticidad
—, pero ahora atendiendo a los compromisos metafisicos y teoldgicos
que durante tantos afos ha tenido que dejar al margen. Taylor
reconoce que como filésofo ha sentido la necesidad de hablar
indirectamente de las dimensiones espirituales de su compromiso
intelectual, dada la naturaleza del discurso filos6fico «que ha de
intentar persuadir a los pensadores honestos de cualquier compromiso
metafisico o teolégico». Pero mis alld de esta publicacion, 1999 es el
punto de inflexién porque en este mismo afo pronuncia The Gifford
Lectures en la Universidad de Edimburgo bajo el titulo «Living in a
Secular Age» [Vivir en una era secular]. Estas conferencias daridn lugar
a tres nuevas publicaciones: Las variedades de la religion hoy (2002),
Imaginarios sociales modernos (2004) y La era secular (2007). El tema
central de estos libros es el auge de la era secular contemporanea en
Occidente. Taylor se pregunta cémo ha sido posible pasar de una
época en la que era virtualmente imposible no creer en algin tipo de



trascendencia a una época en la que la creencia es una opcién espiritual
entre muchas otras, siendo a menudo la mas dificil de mantener.

Las variedades de la religion hoy'® tiene como niicleo central un
articulo previamente publicado bajo el titulo «Religion Today» [La
religion hoy]. Sin embargo, Taylor se percata de las madltiples
coincidencias y de la influencia que la obra de James tiene en su propia
comprension y, por ello, analiza las conferencias que, con un siglo de
anterioridad, James también habia pronunciado con motivo de The
Gifford Lectures. Taylor critica la concepcién tan restrictiva que tiene
James sobre la verdadera y auténtica experiencia religiosa —una
experiencia esencialmente individual para James—, por olvidar la
importante dimensién social y colectiva de la misma en la
configuracion de la identidad individual y comin, al tiempo que alaba
su explicacién fenomenolégica de la creencia y la apuesta por la
misma. De este modo se aproxima a las explicaciones sociolégicas de la
religién, identificando las funciones tradicionales que la religién ha
tenido en la sociedad y analizando su posible evolucién para conjeturar
nuevas formas de pervivencia.

El segundo libro, Imaginarios sociales modernos'’, trata de explicar
la pluralidad de modernidades bajo el concepto de «imaginario social».
Segin Taylor, un «imaginario social» es el trasfondo de sentido que
posibilita ciertas practicas en una sociedad. La articulacién vy
exploraciéon de estos imaginarios es fundamental para comprender
nuestra cultura y la transformacion del orden moral moderno a través
de ciertos relatos; a saber: la economia de mercado como realidad
objetivada, la génesis de la esfera publica con sus pricticas de
deliberacién y basqueda de consenso, y el gobierno del pueblo como
tnico modo de legitimacién del poder. En el centro de su argumento
reside la idea de que el orden moral moderno solo ha sido posible
gracias al desencantamiento del mundo moderno que reformula como
un triple desanclaje social, c6smico y divino.

Finalmente, el tercer libro, La era secular'®, se convierte en su
ultima opus magnum. En ella, Taylor intenta ofrecer una perspectiva



histérica sobre el proceso de secularizacién en la cultura occidental y el
significado de vivir en una era secular en la que la religién tradicional
parece retroceder, al tiempo que emergen nuevas opciones espirituales,
religiosas y no religiosas, a través de las cuales los individuos confieren
sentido a sus vidas y adquieren nuevas aspiraciones y compromisos.
Taylor profundiza en los temas que viene trabajando desde la
conferencia dada en la Universidad de Dayton; pero, en vez de realizar
un andlisis sistemdtico, practica una vez mas la exégesis hermenéutica y
esa reflexion filoséfica histéricamente informada heredada de Hegel
que tan buen resultado le habian dado en 1989.

De hecho, el paralelismo entre La era seculary las Fuentes del yo es
mas que evidente: ambos libros estin temdaticamente conectados. Las
fuentes morales de la modernidad coinciden en gran parte con las
fuentes de la condicién de posibilidad de la increencia; y el desarrollo
de las mismas corre en muchos puntos de forma paralela. Pero atn
existe otra similitud formal. Si la primera parte de Fuentes del yo esta
dedicada a explicar la relacion existente entre el yo (la identidad) y el
bien (la moral), al comienzo de La era secular analiza la relacién
existente entre el yo (la identidad) y la trascendencia (la religién). De
este modo establece una nueva comprensiéon antropolégica que tendra
su clave de boveda en la descripciéon fenomenolégica de dos posibles
modos de ser: el «<yo poroso» y el «yo taponado».

Para Taylor, la gran invencién de Occidente fue la configuracién de
un orden inmanente que podia ser sistemdaticamente entendido y
explicado sin referencia a ninguna forma de trascendencia, abriendo la
cuestion de si este orden tiene por si mismo un profundo significado o
debemos —o tan siquiera podemos— inferir a partir de él una
trascendencia. En consecuencia, definir la religién en funcién de la
diada trascendente/inmanente puede ayudarnos a entender los cambios
operados en nuestra cultura moderna, pero también abre el camino a
la reflexién sobre la posibilidad de conocimiento de algo que estd mas
alla de la vida humana, que trasciende las metas puramente humanas.



Toda persona, toda sociedad, tiene una concepcién de lo que
constituye el florecimiento humano, de lo que hace una vida plena.
Nuestras batallas para responder a estas preguntas definen nuestro
punto de vista, el espacio moral en el que vivimos. Estos puntos de
vista son establecidos por diferentes teorias filoséficas, codigos
morales, pricticas religiosas, etc. Son las diferentes fuentes que la
comunidad nos ofrece para intentar conducir nuestra vida.
Dependiendo de cudl sea nuestra respuesta, ceden paso a la intuicién
de la trascendencia o a las explicaciones puramente inmanentes. De
este modo, Taylor redefine la cuestién religiosa como Ila
creencia/increencia en la trascendencia.

Pero este ultimo término puede —y debe, segin Taylor — ser
entendido en més de una dimensién. Deberiamos entender la religion
en relacion con el més alld desde tres dimensiones diferentes. La mais
importante es la que acabamos de exponer: el sentimiento o sensacién
de que hay un bien superior que trasciende los objetivos meramente
humanos. Pero, para muchos creyentes, esta comprensién de un bien
superior solo puede explicarse en funcién de una segunda dimensién:
la creencia en un poder mas elevado, en el Dios trascendente de la fe,
que aparece en la mayoria —pero no en todas — las definiciones de la
religién. Sin embargo, para otros, estas dos dimensiones no tienen por
qué coimplicarse mutuamente. Y aun debemos anadir una tercera
dimension: la idea de que nuestras vidas van mas alld de los limites de
nuestro dambito natural, que nuestras vidas se extienden mds alld de
esta vida. Taylor entiende la religién como la creencia en cualquiera de
estas tres dimensiones de trascendencia que pueden combinarse y
coimplicarse entre si de multiples maneras.

A partir de las exploraciones analiticas iniciales, Taylor elabora una
serie de relatos histérico-hermenéuticos: son las narrativas de la
secularizacién, una nueva reflexién filoséfica informada, en este caso,
sobre el auge de la increencia. Por ello Fuentes del yo 'y La era secular,
sus dos grandes obras, son en realidad dos reconstrucciones histdricas
paralelas, pues su camino esta jalonado por los mismos hitos.



Tras ser nombrado Grand Officer de la National Order of Quebec
en 2000 y recibir la medalla de Oro del Social Sciences and
Humanities Research Council of Canada en 2003, coincidiendo con la
publicacién de La era secular en el 2007, Taylor recibe el Premio
Templeton por su contribucién al pensamiento religioso y a la
investigaciéon sobre realidades espirituales. Al afo siguiente, en el
2008, el Kyoto Prize, conocido como el «Nobel Japonés», en la
categoria de Artes y Filosofia.

Con La era secular (2007) y la concesién del Premio Templeton,
Taylor alcanza un nuevo hito en su trayectoria como filésofo. Para los
que le habian perdido la pista, esta publicacién es vista como una
nueva etapa en su pensamiento; para los que le seguian desde hacia
afos, tan solo serd la evolucién légica de su filosofar. En el mundo
anglosajon han sido numerosos los intelectuales que parecen haber
comprendido la riqueza y complejidad de sus planteamientos,
adelantandose incluso al propio autor al anticipar su cada vez mayor
interés por la religion y el proceso de secularizacion del mundo
moderno.

Ese mismo afo, el Gobierno de Quebec solicita su colaboracién en
la Commission de consultation sur les pratiques d’accommodement
reliées aux différences culturelles [Comisién de consulta para las
practicas de acomodamiento relacionadas con las diferencias
culturales]. Taylor y Gérard Bouchard serdn los encargados de llevar a
cabo una investigacién sobre las que podrian ser «pricticas de
acomodamiento razonable» para las culturas minoritarias en la
provincia de Quebec. Tras la publicacién del informe de la comisién,
Taylor continuard con estas reflexiones y elaborard una teoria de la
laicidad que quedara expuesta en Laicidad y libertad de conciencia —
escrito junto con Jocelyn Maclure—""y en El poder de Ia religién en Ia
esfera piiblica”, que recoge la conferencia «Por qué necesitamos una
redefinicién radical del secularismo» pronunciada en 2009 en didlogo
y discusién con Habermas, West y Butler, en un ciclo de conferencias
de titulo homénimo, que tuvo lugar en el aula magna de la Cooper



Union de Nueva York. Estos dos libros exponen las consecuencias
practicas de su forma de comprender el proceso de secularizacién en
las sociedades occidentales. La gran novedad y originalidad de la teoria
de Taylor consiste en diferenciar entre principios constitutivos y
procedimientos institucionales de la laicidad. Taylor hace especial
hincapié en la idea de que la laicidad no tiene como finalidad la
separacion de la Iglesia y el Estado, sino que, por el contrario, implica
diferentes principios o bienes: libertad de conciencia, igualdad de trato
de todos los ciudadanos y fraternidad entre todos los grupos y familias
espirituales que componen la sociedad. Para llevar a cabo y favorecer la
consecucién exitosa de estos tres bienes, el Estado debe poner en
practica una serie de procedimientos o acuerdos institucionales, pero
teniendo en cuenta que estos solo son medios que deben ser ajustados
a las circunstancias y que deben permitir la aplicacién de practicas de
acomodamiento razonable para las minorias religiosas y no religiosas
desfavorecidas.

Finalmente, en 2011, aparece una nueva recopilaciéon de articulos
realizada por el mismo Taylor bajo el titulo Dilemmas and Connections
[Dilemas y conexiones]’’. En las dos primeras partes, «Aliados e
interlocutores» y «leoria social», Taylor recoge articulos previamente
publicados que tienden puentes entre la concepcién ético-politica
desarrollada en la década de los noventa y las narrativas de la
secularizacién de La era secular, pero la tercera parte, dedicada
exclusivamente al tema de la secularizacién, incluye algunos articulos
publicados previamente a esta ultima obra junto con otros articulos
inéditos que sistematizan, contintian, amplian y profundizan los temas
de La era secular.

3. Los temas de la era secular
Fuentes del yo'y La era secular son, sin lugar a duda, las dos grandes

obras de Taylor. La critica ha alabado la capacidad del autor para
rastrear tanto las fuentes morales de la modernidad como los vectores



de la secularizacién del mundo occidental; igualmente, ha admirado la
amplitud y profundidad de los conocimientos mostrados, las lineas de
investigacién trazadas y la visién holista de ambas obras. En ellas,
Taylor lleva a cabo su proyecto de reflexién filoséfica informada sobre
la modernidad para comprender tanto sus condiciones de posibilidad,
desarrollos y posibles lineas de futuro. Sin embargo, una reflexién
filoséfica histéricamente informada puede dar lugar a malentendidos
de los que el propio Taylor ha sido consciente.

Ya en Fuentes del yo avisaba de lo limitado de la empresa que por
aquel entonces iniciaba: la obra no pretendia ser una explicacion causal
diacronica, sino mas bien la exposicién de un conjunto de ideas y
cambios que influyeron entre si en la configuracién de la identidad
moderna. A pesar de esta advertencia, muchos confundieron parte de
las lineas desarrollas con el pensamiento del autor, mientras que otros
creyeron ver una explicaciéon demasiado parcial como para satisfacer el
objetivo propuesto. Por ello, al comienzo de La era secular, Taylor
advierte de nuevo que una verdadera y profunda explicacién del
proceso de secularizacién exigiria la elaboracién de una explicacion
causal diacronica para la que no se siente capacitado. Por eso, el libro
no debe entenderse como una gran narracién, como la articulacién de
un metarrelato, sino mas bien como un conjunto de narrativas que se
entrelazan para arrojar luz unas sobre otras. Pero, a pesar de las
repetidas advertencias, los malentendidos parecen continuar. A este
respecto resulta significativa la respuesta que Taylor da a la lectura de
Gregor McLennan®” de La era secular:

He leido este articulo con wuna creciente sensacién de
incomunicacién. No se han alcanzado los puntos fundamentales de
mi argumentacién. No es la primera vez que me pasa. Puedo
comprobar cémo de pobre ha sido mi trabajo a la hora de expresar
las tesis principales en el libro [...]. La primera causa de muchos de
los malentendidos que versan en torno a La era secular estd en el
modo que elegi para retratar los continuos intercambios, debates y



reacciones que son fundamentales para (lo que yo quiero definir
como) la moderna era secular en Occidente. [...] Un problema con
el que me encontré era cémo dar sentido a este remolino de
debates/intercambios/reacciones mutuas. COmo establecer las
diferentes posiciones sin repetir una y otra vez: «en opinién del
grupo A», «en opinién del grupo B». Mi solucién (y no solo en este
libro) fue iniciar tan pronto como fuese posible el discurso de las
diferentes posiciones utilizando su propia retérica con el objetivo
de mostrar por qué estas posiciones son tan atractivas para aquellos
que las sostienen. Asi que hay gran cantidad de oratio obliqua en el
libro. Cuan peligroso es este procedimiento es algo que ya he
experimentado en mdas de una ocasion. Es ficil que el lector no se
percate de que estoy informando sobre posiciones cominmente
mantenidas y que tome estas posiciones como las mias propias. Y,
de hecho, porque creo que el pleno discurso es algo que también se
le debe al lector en este tipo de trabajo, hacia el final hago un par
de afirmaciones de mi propia voz, algunas de las cuales se
superponen parcialmente con los pasajes que informaban sobre las
posiciones comunes”.

Serfa excesivamente osado afirmar que esta es la razén de la
publicacién de Dilemmas and Connections. Ahora bien, si es indudable
que existe un gran paralelismo entre Fuentes del yo'y La era secular,
también lo hay entre La ética de la autenticidad y Dilemmas and
Connections. Si aquel ensayo es presentado como el epilogo de las
Fuentes, esta coleccion de articulos merece el mismo trato en relaciéon
con La era secular. Ambos libros obedecen a la misma l6gica: mientras
que Fuentes del yo y La era secular reconstruyen todos esos debates,
intercambios y reacciones mutuas —tal y como afirma el propio Taylor
—, La ética de la autenticidad y Dilemmas and Connections se
deshacen de toda aquella oratio obliqua para exponer la oratio recta
del protagonista. No sin motivo afirmdbamos al comienzo de esta
introduccién que en sus articulos podemos encontrar las tesis mas



originales del autor formuladas con una fuerza filoséfica que no logran
alcanzar sus grandes obras.

Y, asi, la tercera parte de Dilemmas and Connections, que aqui
presentamos como <«El futuro del pasado religioso» —dada la
centralidad del articulo homénimo—, recoge de forma sistemética los
principales problemas que Taylor aborda en la configuraciéon de una
filosofia (practica) de la religion. No estamos ante una reflexion
filoséfica informada sobre el auge de la secularizacién, sino ante la
filosotia de la religion del autor. Sobre esta debemos realizar dos
apreciaciones, la primera por cuanto tiene de filosofia, la segunda por
cuanto tiene de filosofia de la religion.

En primer lugar, no debe sorprender al lector la repeticién de
fragmentos en diferentes capitulos, pues responde a la voluntad del
autor de mostrar las miltiples conexiones existentes, asi como la
imposibilidad de establecer relaciones causales u ordenamientos
jerarquicos entre las lineas de investigacién y los andlisis desarrollados.
De hecho, este no es un libro de lectura lineal, sino que podriamos
considerarlo un hipertexto: el lector puede elegir por qué articulo
comenzar su lectura, pues en su desarrollo descubrird multiples
direcciones y referencias cruzadas, que podra explorar a través de la
lectura de otros articulos que conectaran, a su vez, con terceros. Y es
que en este sentido la filosofia de Taylor sigue siendo un conjunto de
narrativas que se entrelazan. Sigue habiendo historia —y lineas de
pensamiento, autores, debates, controversias, etc.—, pero minimizadas
como apuntes que contextualizan el pensamiento del autor y que, en
numerosas ocasiones, nos ofrecen el contrapunto, la historia de
sustraccién frente a la que Taylor intenta construir una mejor
narracion.

En realidad, toda la filosofia de Taylor puede leerse como una
contranarrativa a las historias de sustraccién. Bajo esta expresion
engloba aquellas explicaciones que tratan de dar cuenta de fenémenos
y teorias actuales explicindolos como el resultado de la eliminacién de
viejos horizontes del pasado, comprensiones o supuestos que ahora se



nos muestran como ilusorios. La sustraccién consistiria en la
eliminacién de aquellos falsos horizontes para, de este modo,
encontrarnos con la esencia misma del fenémeno o de la teoria que,
tras su desenmascaramiento, se recubre de un halo de evidencia. A lo
largo de su obra, Taylor identificard numerosas teorias como historias
de sustracciéon de entre las cuales destacard dos: la imagen del ser
humano como individuo prepolitico (trasfondo del liberalismo
politico) y la imagen de la razén humana desvinculada y la
comprensién de la religion como modo deficitario de razonamiento
(trasfondo de la teoria clasica de la secularizacién). Frente a estas
historias, Taylor buscari la articulacién de mejores narraciones. La tesis
basica de la que parte es que las cosas no son como nos intentan hacer
creer estas historias, sino mas bien al revés. Es totalmente necesario
comprender los mejores 6rdenes y horizontes de sentido del pasado
para entender su evolucién hacia ideas, practicas y fenémenos que,
lejos de ser autoevidentes, son el resultado de un largo proceso de
transformacion.

En segundo lugar, cabria preguntarnos si, efectivamente, estamos
ante una filosofia de la religion. El propio Taylor reconoce moverse
entre fenomenologia, sociologia e historia de las religiones.
Ciertamente, con los intentos de definir la revolucién axial, asi como
con las descripciones del yo poroso y del yo taponado, nos acercamos
a una fenomenologia de la religiéon; con los anélisis de las identidades
paleo-, neo- y posdurkheimianas nos movemos en el terreno de la
sociologia de la religién; mientras que, con la explicacién del impulso
a la reforma, el nacimiento de las asociaciones devocionales o el
desarrollo del evangelismo nos deslizamos hacia una (muy parcial)
historia de la religién. Sin embargo, esta caracteristica no debe
hacernos dudar, pues, del mismo modo que construye una
antropologia filoséfica abierta al didlogo con las demds ciencias
humanas, construye una filosofia de la religién abierta al didlogo con
las demads ciencias religiosas. La articulaciéon positiva que se da entre
estas disciplinas es una nueva muestra de la riqueza y profundidad de



nuestro autor. A este mérito debemos anadir el hecho de resolver con
gran maestria uno de los retos fundamentales de la filosofia de la
religion: Taylor es capaz de llevar a cabo una reflexién filoséfica, seria,
profunda y secular sobre el fenémeno religioso, sin caer en posturas
religiocéntricas, pero sin tener que ocultar los compromisos personales
que animan sus intereses y sustentan sus convicciones.

Por lo demds, Taylor aborda practicamente las cuestiones mas
relevantes de la filosofia de la religion contemporanea: la comprensién
y los retos de la religiéon en la actualidad, la racionalidad de las
convicciones religiosas, las relaciones y tensiones con la ética y la
politica en la era democritica, la aparente tendencia a la violencia y el
auge de los fundamentalismos, y la relevancia de la dimensién
escatoldgica en la construccién de la identidad, entre otras. Solo nos
resta, pues, presentar brevemente los trabajos que componen esta
coleccién.

«¢Una modernidad catdlica?» cuenta en su haber con ser el primer
texto en el que Taylor expone abiertamente su condicién como
cristiano creyente, y no deja de resultar significativo que elija este
articulo, que no sin razén en muchos momentos pasaria por el discurso
propio de una homilia —es el texto de la conferencia impartida en
1996 en la Universidad de Dayton por la concesiéon del premio
marianista—, para iniciar los temas de la era secular. Taylor aborda un
tema recurrente en su obra, el andlisis de la modernidad, pero en esta
ocasién desde una perspectiva cristiana. El objetivo es discernir
aquellas facetas de la modernidad que pueden ser consideradas
auténticos desarrollos del Evangelio de aquellas que suponen su
negacion. La tesis de Taylor es que la ruptura con las estructuras y
creencias del cristianismo fue necesaria para permitir que ciertos logros
—Ila libertad moderna, la defensa de los derechos humanos y las
exigencias de justicia y benevolencia universal; todos ellos de profunda
inspiraciéon cristiana— recibiesen un impulso sin precedentes. El
objetivo final, como viene siendo comin en nuestro autor, es trazar



una linea intermedia entre detractores y defensores de la modernidad
que nos permita rescatar admirables ideales para que no se deslicen
hacia modos humillantes de realizaciéon. Pero, quizd, lo mas
sorprendente sea que en un texto tan temprano podamos encontrar en
germen las ideas clave que jalonardn sus narrativas de la secularizacién
—Ila afirmacién de la vida corriente, el impulso a la religién personal,
el desencantamiento, el auge del humanismo exclusivo y la revuelta
inmanente, entre otras—, ideas que veremos desarrolladas y que seran
analizadas con profundidad en los siguientes capitulos.

«Notas sobre las fuentes de la violencia: perennes y modernas»
analiza la violencia categérica, esto es, la violencia ejercida contra una
clase (categoria) de personas y que tiene como caracteristicas
definitorias el exceso, el lenguaje de purificacién y el ritual. Para
Taylor, la violencia categérica no puede explicarse en términos
biolégicos, es necesario recurrir a lo metabiolégico, pues responde a
necesidades y problemas relacionados con el significado. Partiendo de
esta premisa, Taylor intenta identificar los significados metafisicos de la
violencia categérica con el fin de dilucidar los posibles vinculos entre
violencia y religion. La necesidad de compensar un sentido de
indignidad (mecanismo del sacrificio) asi como la autoafirmacién de
nuestra pureza al identificar a un enemigo interno (mecanismo del
chivo expiatorio) o externo (Cruzadas) son elementos que, a juicio de
Taylor, se repiten en formas ideolégico-politicas, como la republica
democritica o el nacionalismo. En ambos casos, la violencia surge
como respuesta a un hecho o situacién que se vivencia como una
amenaza a la identidad. En las sociedades actuales, ademis, esta
violencia puede manifestarse a través de fenémenos subviolentos o
enmascararse  bajo  motivaciones pretendidamente  caritativas.
Analizados estos usos metafisicos, Taylor se preguntara si existe algin
modo de combatirla, encontrando una fuente de resistencia en la
dimensién de reconciliacién que fomenta la creencia en diferentes
tipos de trascendencia.



«El futuro del pasado religioso» es, quizd, el texto mas ambicioso y
complejo que presentamos en esta coleccién, en él se encuentran
entretejidos y referenciados todos los temas de la era secular. Este
ensayo es una nueva muestra de la gran erudicién de Taylor, asi como
de su capacidad de enriquecer y asentar el discurso filoséfico en la
historia. Pese a lo que el titulo pueda sugerir, el objetivo de Taylor es
dar cuenta de algunos vectores del desarrollo religioso que llegan hasta
nuestro presente, con el fin de realizar algunas conjeturas provisionales
sobre su posible continuacién/alteracién en el futuro. De este modo,
Taylor presenta de forma sintética las grandes lineas que ocupan el
desarrollo central de La era secular —desde el impulso a la reforma
con las exigencias de compromiso y devocion personal hasta el auge de
la increencia, pasando por el desencantamiento, el humanismo
exclusivo y la revuelta inmanente—.

No obstante, nos dice Taylor, estos vectores deben situarse en un
marco referencial mas amplio: el de la revolucién axial. En este punto,
Taylor analiza los cambios experienciales que supuso la aparicién de las
religiones axiales. Las religiones preaxiales anclaban al ser humano de
tres formas fundamentales: en la sociedad, en el cosmos y en una
determinada comprensién del bien humano (entendido como
florecimiento/prosperidad). La era axial inicié la ruptura con estas tres
formas de anclaje, motivo por el cual Taylor conceptualiza el proceso
bajo la férmula «gran desanclaje». De entre los cambios, en esta
ocasién, destaca especialmente la transformacién del vinculo entre el
hombre y la sociedad. El ser humano deja de vivir en una sociedad
determinada por modelos de complementariedad jerarquica —modelo
paleodurkheimiano—, para establecer nuevos vinculos con la sociedad
determinados por el «orden moral moderno» y su consecuente
imaginario social y ciudadano. Este orden moral moderno —a través
de los relatos de la economia de mercado, la esfera puablica y el pueblo
soberano— exige la redefinicién de la identidad, que puede encontrar
soporte en nuevos vinculos con la sociedad mediados por el deismo —
modelo neodurkheimiano— y por la conexién civilizada. Sin embargo,



el colapso de estas dos formas religiosas da paso a la era de la
autenticidad, caracterizada por el individualismo expresivo y la
pérdida de la prevalencia del vinculo social —modelo
posdurkheimiano—. El malestar vivenciado por algunos individuos en
esta nueva situacién abrird el camino para la eclosion de madltiples
espiritualidades en la Nueva Era que parecen responder, en mayor o
menor medida, a la necesidad de reencantamiento.
«Desencantamiento-reencantamiento» profundiza en los desarrollos
finales del articulo anterior. En esta ocasién, Taylor investiga qué
buscan las personas que desean el reencantamiento. Para ello, en
primer lugar, explica el proceso de desencantamiento como la
disipacién del mundo encantado y de la Gran Cadena del Ser. Sin
embargo, la gran diferencia entre el mundo encantado y el mundo
desencantado viene determinada por el paso del «yo poroso» al «yo
taponado» moderno. Mientras que el yo poroso muestra una perpleja
ausencia de limites, el yo taponado traza la frontera dentro/fuera. En el
mundo encantado, las cosas «cargadas» tenfan poderes causales que
podian imponernos significados, que estaban ahi, independientemente
de nosotros. Sin embargo, para el yo taponado, las cosas del mundo
estin «fuera», en el exterior; mientras que los sentimientos,
pensamientos y significados humanos estin «dentro», en la mente. El
mundo estd vacio de significados humanos y estos pasan a ser
entendidos como proyecciones subjetivas. Sin embargo, denuncia
Taylor, esta no es una consecuencia del desencantamiento, sino de un
incorrecto deslizamiento propiciado por la ciencia posgalileana y la
racionalizacién weberiana. Que los significados estén «dentro» de la
mente no significa que sean arbitrariamente conferidos. Hemos de
buscar nuevos significados basados en nuestra experiencia como seres
en el mundo®. Nuestra atribucién de significado encontrard un
respaldo firme en la teoria de las «evaluaciones fuertes» de Taylor;
estas valoraciones rastrean la realidad, mantienen una dimensién
6ntica compatible con el nuevo imaginario c6smico y son, por lo tanto,



capaces de descargar sobre las cosas el plus de significatividad que
busca el reencantamiento.

«¢Qué significa el secularismo?» plantea la necesidad de redefinir la
laicidad. Taylor comienza mostrando la polisemia del término, a partir
de la transformacién de su significado primario y de su evolucién en
los contextos fundacionales en los que surgié. El problema, nos dice
Taylor, es que en la actualidad tendemos a definir el secularismo a
través de férmulas institucionalizadas como, por ejemplo, «la
separacién de la Iglesia y del Estado», olvidando que estos acuerdos
son medios instrumentales orientados a garantizar la realizacién de los
bienes perseguidos. Para Taylor, el secularismo tiene que ver con tres
bienes fundamentales, que se corresponden con las categorias de la
Revolucién francesa: libertad de conciencia, igualdad de trato y
fraternidad entre todas las familias espirituales. El «fetichismo de los
acuerdos institucionales» imposibilita ver los dilemas que surgen,
cuando estos bienes entran en conflicto, y olvida que no existe un
conjunto de principios intemporales que pueda aplicarse de forma
incondicionada. La pluralidad de bienes y la variedad de las
circunstancias exigen que cualquier acuerdo institucional debe
reajustarse atendiendo a las circunstancias. Este fetichismo de los
acuerdos es consecuencia de la obsesion de hacer de la religién un caso
especial. La idea de fondo es que existe una diferencia epistemolégica
entre la razén secular —que se fundamenta en «la mera razén» y no
acepta ninguna premisa extra proveniente de la religion— y la razén
religiosa —informada supuestamente por la revelacion—. Taylor
denuncia que autores como Habermas o Rawls acepten esta pretendida
distincién epistémica, que pareceria tener su origen en el «mito de la
[lustracions.

«Die blofse Vernunft (‘La mera razén’)» analiza, precisamente, este
«mito de la Ilustracién». Taylor rechaza las interpretaciones que ven la
[lustracién como un absoluto e innegable avance y busca una
comprensién mdas matizada, capaz de dar cuenta tanto de los logros
como de las pérdidas. Este mito es responsable tanto del fetichismo de



