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En su vida de Sécrates, escrita, como el resto de las vidas de los antiguos fil6sofos, con
una engafosa y deliciosa ligereza —los editores de Saint-Sulpice incluyeron el Abrégé
des vies des Anciens Philosophes entre las “Ouvrages de Littérature”—, Fénelon
atribuye a los Treinta Tiranos la muerte del filosofo: “... cette injustice criante ne se fit-
elle que dans un temps de désordre, et sous le gouvernement séditieux des trente
tyrans”. La aparente imprecision, que lleva a omitir que fue, por el contrario, en la
democracia restaurada en Atenas en la que Soécrates fue acusado, condenado y
ejecutado casi cinco anos después de la deposicion de los tiranos, no es comprensible
en un escritor, y lector, tan escrupuloso como Fénelon, que reconocia en Socrates —
con una de sus palabras mas queridas— “un désintéressement parfaite”, y solo puede
explicarse, en ausencia de una fuente clasica en la que apoyarse, por la apropiacion,
por parte del arzobispo de Cambray, de la figura del filésofo de Atenas, una
apropiacién o sustitucion que no es dificil de rastrear en la historia de la Iglesia y que
encontraria su maxima expresion, en el caso de Fénelon, en la famosa Lettre a Louis
XIVy, en general, en la extrana manera de obedecer que tuvo el doux anarchiste y que,
al igual que se ha dicho de la de Socrates, era en realidad una manera de resistir. Como
sefiald6 acertadamente Henri Bremond en su Apologie pour Fénelon, “aqui esta en
juego todo”. (“Apologie” no suena del mismo modo como suena el académico e
ilustrado Eloge de Fénelon de d’Alembert.) En el momento crucial —éy qué momento
no lo era para quien habia hecho de la theologia crucis, y de la sensaciéon de haber sido
abandonado en la cruz, la experiencia por antonomasia de la vida?—, la tirania no
admite matices ni nimero y se convierte, cualquiera que sea su nombre, en el
enemigo.!

Que Fénelon, como Socrates, fuera considerado “incomparable” (el
incomparabilis Fenelonius de Leibniz remite inequivocamente al dtomiav &vOpwmog
platonico del Banquete) o que la abadia de Salento y la doctrina del amour pur sigan
considerandose “utépicas” forma parte de la necesidad de ajustar continuamente los
términos de la semantica historica. Reflexion y espontaneidad de Robert Spaemann
es una historia conceptual y, aunque el marco dogmatico de referencia —la Iglesia

1 Qeuvres complétes de Fénelon, archévéque de Cambrai (Edition de Saint-Sulpice),
Paris/Lille/Besancon, 1850, vol. VII, pp. 38-42. Para la Lettre a Louis XIV, véase FENELON, Oeuvres,
ed. de Jacques Le Brun, Gallimard, Paris, 1983, vol. I. (La edici6én de Gallimard no incluye el Abrégé,
pero si los Dialogues des morts: véase en especial el didlogo entre Confucio y Socrates, escrito con un
cuidado extremo). Sobre Bremond, véase MICHEL DE CERTEAU, El lugar del otro. Historia religiosa y
mistica, trad. de Victor Goldstein, Katz, Madrid y Buenos Aires, 2007, pp. 65-98. Spaemann anota el
uso proustiano del doux anarchiste, pero pasa por alto que se refiere a “la définition de I'intelligence
par Fénelon”.
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catblica, que también aportaria la garantia teoldgica de la utopia de Fénelon— haya
ido difuminandose de una manera mucho mas acelerada entre la fecha de la primera
version del libro —el escrito de habilitacion del autor en la universidad alemana en
1963— y la actualidad que desde la controversia de Fénelon con Bossuet a proposito
del amor puro, que Spaemann considera “la altima disputa teologica que desperto el
interés publico general de la Europa culta”, lo esencial no ha quedado desdibujado en
sus contornos. El nuestro también es un tiempo de desorden y de gobiernos sediciosos.
Podriamos preguntarnos si la “literatura” misma, incluso la Weltliteratur donde se ha
clasificado convenientemente, para uso de los escolares, Les Aventures de Télémaque,
no se ha borrado, como marco de referencia, de una manera tan acelerada como el
catolicismo.2 Ni siquiera lo que Spaemann llama “ontologia burguesa” parece ya una
descripcion adecuada del presente y, en la medida en que su significado se remonta a
la fusion (para el autor, confusion) de realidad y perfeccion, Spinoza se erige como la
contraposicion caracteristica al mundo de Fénelon que Spaemann se propuso
recuperar: “Con el desvanecimiento de la figura de Fénelon de la conciencia europea
se pierde —escribe Spaemann— algo insustituible.” Sin embargo, Fénelon evit
cuidadosamente mencionar a Spinoza en las polémicas de la época. Esa cautela, una
cautela en si misma propia de la teologia politica, adquiere un valor heuristico a la
hora, precisamente, de recuperar a Fénelon: de sustituir, podriamos decir, al obispo
por el filésofo, mas alla de sustituir Cambray por Ferney (saltando por encima de las
ruinas de Port-Royal) o, a la inversa, de sustituir el siécle de Louis XIV por el siécle de
Fénelon.3

Spaemann no sigui6 esa linea de trabajo. Las suyas, que pasan por rescatar la
mistica del esoterismo y el quietismo y renovar “la extraordinaria influencia de los
grandes contemplativos”, por transformar la tradicién en sistema, por lograr una
terapia adecuada de la sécheresse y el amour propre, por resucitar la amistad, por
adquirir una “sabiduria de la vida”, por reforzar la relacion entre filosofia y
cristianismo o defender una “Ilustracién cristiana” o por hacer de Fénelon, sobre todo,
un educador que no traicione la espontaneidad destruyendo precipitadamente la
reflexion, son desde luego hermenéuticamente fieles a la letra de Fénelon, pero no es
tan seguro de que lo sean a su espiritu si el espiritu no queda confinado en una
instituciéon. Hay algo imborrablemente ominoso en la recepciéon rousseauniana de la
pedagogia de Fénelon que Spaemann cita en la conclusion del decisivo capitulo sobre
fanatismo y obediencia: “Oh! si Fénelon vivait —le dijo Rousseau a Bernardin de Saint-
Pierre—, je chercherais a étre son laquais, pour mériter d’étre son valet de chambre”.
La cita completa, que Spaemann no da, incluye lo que el abbé le habia dicho antes a
Rousseau: “Si Fénelon vivait, vous seriez catholique”.4

En la medida en que Fénelon estaba vivo para Spaemann, Spaemann fue
catblico y a la letra del catolicismo le ha dedicado una obra sobre la que pende la
amenaza del mismo olvido que amenaza a Fénelon. Hace unos meses, al asistir a un
congreso sobre la Ritter-Schule, la escuela formada por Joachim Ritter en la Alemania
de posguerra, pude comprobar que nadie pronunciaba el nombre de Spaemann, a

2 Sobre Fénelon y el paradigma alternativo de la peinture, véase FRANCOIS TREMOLIERES,
‘Poussin/Fénelon. Intention/Réception’, Dix-septiéme siecle 284/3 (2019), pp. 483-495.

3 Véanse STEVEN NADLER, ‘The Specter of Spinozism: Malebranche, Arnauld, Fénelon’, Crisis & Critique
8/1 (2021), pp. 240-262, y RYAN PATRICK HANLEY, The Political Philosophy of Fénelon, Oxford UP,
2020, que acompaiia su ediciéon de los Moral and Political Writings de Fénelon (Oxford UP, 2020).

4 Spaemann redactaria su importante monografia sobre Rousseau (Rousseau. Biirger ohne Vaterland.
Von der Polis zur Natur, publicada en 1980) al mismo tiempo que preparaba su libro sobre Fénelon.
Véase ROBERT SPAEMANN, Rousseau: ciudadano sin patria, ed. de F. Simén Yarza, Centro de Estudios
Politicos y Constitucionales, Madrid, 2013.

Resenas | XXXIV



A. Lastro, resena de R. Spaemann, Reflexion y esoontaneidad  La torre del Viney N° 32, 2022/2

pesar de haber sido el inspirador del Historische Worterbuch der Philosophie. Que “la
filosofia no fuera la preocupacion esencial de Fénelon”, como escribe Spaemann, que
no fuera tampoco un tedlogo ni alcanzara las alturas de la experiencia mistica o que
sea una muestra de indigencia leerlo solo como un estilista, en la tradicion de los
moralistas del Grand Siécle alos que superaba en cualquier rasgo humano imaginable,
reobra indefectiblemente sobre el propio Spaemann como lector de Fénelon. La divisa
féneloniana de silenciar la naturaleza al escuchar la fe puede silenciar algo mas que la
mera naturaleza cuando el sitio que le queda a la fe depende de la superaciéon
(Aufhebung) del saber: Kant por Fénelon no parece del todo, como insiste Spaemann,
una sustitucidon asumible en la actualidad. Que el sitio de la fe fuera lo mas estrecho
posible, que significara, de hecho, el suplicio anadido al suplicio de la cruz de creerse
abandonado por Dios fue, sin embargo, la roca donde Fénelon decidi6 apoyarse como
catolico. Que los tebdlogos desde Bossuet hayan asediado en vano esa roca
inexpugnable no suscita ahora desde luego el interés puablico de la Europa culta. Pero,
desde un punto de vista tan féneloniano como socratico (Confucio es su Bossuet en el
didlogo de los muertos), puede suscitar el “desinterés”, y seguramente sigue siendo
necesario educar “citoyens désintéressés qui n’ont songé qu’au bien de la république”.
El olvido en el que Fénelon y Spaemann estan siempre a punto de caer es proporcional
a la impaciencia por alcanzar esa finalidad. “Sin embargo —escribe Spaemann, y
podria ser la traduccion de una de las cartas de Fénelon—, no es posible responder a
la pregunta por la posibilidad de una espontaneidad puramente espiritual, a la que el
educador habria de orientar en exclusiva sus esfuerzos, ya que, para dar una respuesta,
se precisaria de la reflexion que anula la espontaneidad.”

Antonio Lastra
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