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La relacién de Swedenborg con el existencialismo, y con Kierkegaard
en particular, ha sido ya puesta de manifiesto algo en otras ocasiones. Au-
tores como Bergquist, Milosz, Boyer (y nosotros mismos) han hablado del
caracter existencial de la doctrina de Swedenborg, y en este sentido se le ha
relacionado con Pascal, Kierkegaard, Dostoyevski o Unamuno. ;,Qué es lo
que justifica la denominaci6n de existencialista para Swedenborg? Nos en-
contramos con una apreciacién de tipo general, como es la de entender por
existencial toda doctrina o filosofia que exija no s6lo un asentimiento inte-
lectual, sino también, y sobre todo, una experiencia interior y personal. Es
evidente que esta definicién (a la que responde por cierto Swedenborg)
resulta excesivamente amplia, pero si contrastamos mds en concreto las
ideas swedenborgianas con la de los otros autores veriamos de qué manera
en muchas ocasiones coinciden en sus propuestas existenciales.

Tenemos una obra de Swedenborg en la que se refleja excepcional-
mente esto que estamos diciendo. Nos referimos a El libro de los suefios,
texto en el que se recoge al mismo tiempo su experiencia mistica, con lo
que por otro lado podemos adivinar la proximidad de una filosofia existen-
cial con el fenémeno mistico.

Efectivamente, en El libro de los suerios hallamos toda una panoplia
de términos que denotan esa especial cualidad de lo vivido intima, perso-
nalmente. Asi: ndd (gracia), forstdnd (inteligencia), helge ande (Espiritu
Santo), kéirleken (amor), frestelsen (tentacién), synd (pecado), ovdrdilighet



(indignidad), innerliga glddie (alegria interior), dngslan (desesperacion),
fruchtan och bdfwan (temor y temblor), fortviflan (desesperacién), retta
tror (fe justa), fortrostar (confianza), inwertes principen (principio inter-
no), inwrtes meniskian (hombre interior), utwertes meniskian (hombre ex-
terior), sig pd ndd och ondd (desasimiento), etc.Todas estas expresiones,
en el contexto de fuerte y decisiva crisis espiritual de la que surgen, adop-
tan esa impronta existencial a la que nos estamos refiriendo, en este caso
inseparable de la vivencia mistica. Escojamos algunos pocos ejemplos que
reflejen la lucha y la agonia existenciales del Drombok: “Sali después y vi
muchas imigenes negras, una de esas imdgenes negras me fue arrojada, vi
que ella no podia adaptarse a la base. Sucedia que la ratio naturalis no
puede adaptarse a la spirituali, creo (...) Era extrafio que yo pudiera tener
dos pensamientos totalmente diferentes al mismo tiempo (...) Si, he hecho
hincapié en esto, que toda la voluntad que hemos recibido esta regida por
el cuerpo e incluso nuestros pensamientos, el cual se opone al espiritu, lo
que hace que estemos en un combate continuo (...) Estaba yo continua-
mente en lucha contra los pensamientos dobles (dubbla tanckar), que com-
batian el uno contra el otro (...) Todo el dfa estuve con un doble pensa-
miento que queria destruir lo espiritual (...) Este dia lo pasé con angustia
interior (inwertes dnglan) y a veces en la desesperacion (fortwiflan) (...)
Durante varios dias seguidos conoci en algunos momentos una angustia
espiritual (andelig dngzlan) sin poder decir la causa, aunque yo estaba se-
guro de la gracia de Dios (...) Era una angustia en el alma, pero no en los
sentidos, sin el menor dolor en el cuerpo (...)”.

La indole existencial del pensamiento de Swedenborg tiene otro pun-
to de comparacién en la figura de Blas Pascal. Efectivamente, se encuen-
tran profundas equivalencias entre ambos pensadores. No podemos desa-
rrollar ahora todas esas semejanzas, pero senalaremos algunas. Ante todo
hay que hacer notar que la mistica de ambos es cristocéntrica, frente a una
mistica especulativa de corte neoplatonizante. De hecho, los dos autores
parten de un cierto cuestionamiento de su pensamiento cientifico o filosé-
fico. Pensemos en el memorial de Pascal: “Dios de Abrahan, Dios de Isaac,
Dios de Jacob, no de los filésofos ni de los sabios”, y comparémoslo con
esta frase de Swedenborg extraida del Drombok: “Alabanza, honor, gloria
al Altisimo, que Su nombre sea santificado, Santo, Santo, Sefior Dios
Sabaot”; o con esta otra: “Yo crefa y no creia, pensaba que por esto los
angeles y Dios se muestran a los pastores y no al filésofo que interviene
con su entendimiento (...)”. La distincién pascaliana entre espiritu de finu-



ra y espiritu de geometria tiene su parangén en el sueco a través de diferen-
cias como hombre interior y hombre exterior, razén natural y razén espiri-
tual, etc. Asimismo, para ambos las reflexiones sobre el punto matematico
adquieren una especial importancia como detonantes e impulsores de sus
construcciones filos6ficas y teolégicas. En tltima instancia, Pascal y
Swedenborg deben ser vistos como una reaccién contra el racionalismo
desde dentro del mismo racionalismo.

La relacién de Emanuel Swedenborg con Soren Kierkegaard estd ex-
puesta de una forma llena de sugerencias por Eric Peterson en un articulo
llamado Kierkegaard y el protestantismo. En dicho articulo Peterson pre-
senta al danés y al sueco como dos criticos del protestantismo en general y
del protestantismo escandinavo en particular. Siendo mds preciso, segin
Peterson ambos atacarian (cada uno a su modo propio) el nominalismo, la
idea de sola fide y la justificacion forense, es decir, los presupuestos funda-
mentales de la reforma protestante y la consecuencia que esto supone: la
soledad e incomunicacién interior en que queda el alma humana. Como
decia antes, este planteamiento de Peterson con respecto a Swedenborg y
Kierkegaard es enormemente sugerente y posibilita desde luego elementos
existenciales de acercamiento entre ambos. Debemos, pues, sin forzar los
textos intentar establecer la posible filiacién que uniria Swedenborg con
Kierkegaard.

La propuesta de Eric Peterson nos parece no sélo interesante sino
también completamente justificada. En efecto, un tema comin a Swedenborg
y a Kierkegaard es el rechazo de la sola fide y la justificacién forense, y la
afirmacién del libre arbitrio, con los corolarios que todo esto acarrea. Se-
guin Peterson, Kierkegaard y Swedenborg reaccionan contra la incomuni-
cacién solipsista en la que el luteranismo encierra al alma humana a través
de la justificacién por la sola fe, sin concurso alguno de las obras, es decir,
de la libertad. Es cierto que para Swedenborg éste es un tema crucial, por
eso adquiere una importancia descomunal en su sistema la doctrina de la
comunién de los santos; cuestion que para €l se convierte en angelologia y
toma, como categoria totalizadora, el nombre de Homo maximus, dando
con ello a entender la perfecta relacién organica de todos los miembros que
componen la comunidad espiritual de los santos o dngeles. En efecto, para
el sueco la figura del dngel (o el santo, ya que para él coinciden) representa
la continua apertura espiritual y por tanto la posibilidad de cumplir en ple-
nitud toda su dinamicidad interna: en un sentido estricto es un existente, un
ser que sale fuera de si, que es pura comunicacién interior sin necesidad de



mediacién externa. En otras palabras: la angelologia, como imagen de la
comunién de los santos, significa la pura espontaneidad de la conciencia,
plenificacién espiritual del ser humano. Por el contrario, segiin Swedenborg
el castigo del condenado consiste en su incomunicacién radical, de la mis-
ma manera que lo que caracteriza a los malos es el estar cerrados, su nega-
tiva a abrirse a la realizacién de sus potencialidades (el amor y la sabidu-
ria). Debemos interpretar la figura del Homo maximus o sociedad angélica
en Swedenborg, como una recuperacién de la doctrina de la comunién de
los santos, ausente o con escasa presencia en la teologia luterana, en fun-
cién de la salida del circulo cerrado de la sola fide y de la expansi6n del
espiritu. De este modo comprendemos la importancia que tiene San Pablo
para Swedenborg, pues la teologia paulina le sirve al mistico sueco tanto
para afirmar la primacia de las obras como para sostener la doctrina del
cuerpo mistico de Cristo, es decir, la comunién de los santos y la iglesia
espiritual. Por otro lado, Swedenborg tenia un precedente muy cercano en
la postulacién de la doctrina de la comunién de los santos: su propio padre,
el obispo y teélogo Jesper Swedberg habia escrito sobre ello en su
Catechismi gudeliga fni (1709). Y es que, como veremos lIuego, la reli-
giosidad swedenborgiana tiene sus antecedentes en el pietismo nérdico.

Es bien sabida la defensa que hace Swedenborg del libre arbitrio y de
la importancia de las obras para la salvacién. De hecho, en gran medida
toda su obra surge en ese sentido y por el contrario como rechazo de la
predestinacién de la justificacién por la sola fe. Una derivacién de estas
afirmaciones consiste en la posicién privilegiada que tienen el amor, la
bondad, la voluntad y las cualidades afectivas (frente a las facultades inte-
lectivas) en cuanto que auténticos motores de la vida y pensamiento
swedenborgianos. La defensa del libre arbitrio y del valor de las obras se
convierte en una obsesién para Swedenborg. A esto se une una critica acer-
ba al servo arbitrio y a la sola fide, como lo expone ¢l de una manera
representativa mediante la situacién en que se encuentran en el mds alla
Lutero, Calvino y Melanchton (éste es el peor parado).

La apertura y comunicacién en que radica la esencia del alma humana
segiin Swedenborg, se refleja en la importancia que tiene para él el término
societas, término que al mismo tiempo es un colectivo y un individuo, pues
la realidad que representa se cumple no cuantitativa sino cualitativamente.
La societas swedenborgiana es uno y son todos, pues depende no del ni-
mero sino de la intensidad en el amor, el bien y la verdad (lo que redunda
en su estado de abierta). De la misma manera sucede con la ecclesia, otra
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palabra fundamental para Swedenborg, que también hay que verla como
una determinacién ontolégica que, antes que de otra cosa, depende de la
intensidad y profundidad con que se vivan las realidades espirituales.

La societas en su plenitud, es pues, la comunién de los santos o ange-
les, categoria fundamental de todo el sistema swedenborgiano. La
angelologia en Swedenborg significa la apertura del alma a otras almas, a
otras densidades del ser, del amor y de la inteligencia. Significa también la
presencia de lo espiritual y divino en el mundo, contra un Pascal préximo
al jansenismo, que enclaustraba a la realidad mundana en si misma,
difuminando los signos de la manifestacién de Dios en la realidad sensible.
Para Swedenborg esa presencia sigue teniendo su significado: no hay rup-
tura entre el cielo y la tierra porque hay un influxus que comunica los dos
ambitos. Aqui vemos, pues, que la actitud de Swedenborg es totalmente
otra que la de Pascal, por mucho que coincidan en otras cuestiones.

Como puede comprobarse, nos encontramos con elementos que ha-
cen del término existencialismo aplicado a Swedenborg algo mas que una
mera analogfa: debemos entender su existencialismo en el sentido de aper-
tura y de ser abierto del hombre.

Deciamos antes que al intentar buscar una equiparacién entre
Kierkegaard y Swedenborg no hay que forzar los textos. Es evidente que
existen diferencias entre ambos autores, como es normal en dos pensado-
res de més de un siglo de distancia. Swedenborg es a fin de cuentas un hijo
de la ilustracién y del cartesianismo, y la ciencia ocupa una posicién cen-
tral dentro de su problematica filos6fico-religiosa, pues precisamente se
trata para el sueco de adecuar razén y fe (junto a los motivos que lo enfren-
tan al protestantismo). Para Kierkegaard la cuestién esencial estriba en cla-
rificar el lugar del cristianismo frente a Hegel y Schieiermacher (y tam-
bién, como afirma Peterson, frente al luteranismo). Pero aunque las cir-
cunstancias sean distintas, es indudable que hay también grandes analo-
gias en las posiciones del sueco y del danés con respecto al estatuto meta-
fisico y teolégico del cristianismo. Seguiremos entonces con el tema del
enfrentamiento de ambos a la doctrina de la justificacién por la fe como
hilo conductor.

Ciertamente, se podrian encontrar otros motivos de acercamiento de
los dos autores. Asi, por ejemplo, el influjo del pietismo en su religiosidad.
En especial de Swedenborg sabemos su relacién con circulos pietistas y la
influencia que recibié de figuras como Arnold, Dippel o Zinzendorf. Pero
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tampoco son determinantes, pues sabemos que posteriormente Swedenborg
se aparté de los herrnhutianos (la corriente pietista con més ascendencia en
Escandinavia) y en las Experiencias espirituales criticé con dureza a
Zinzendorf (precisamente por la actitud de pasiva piedad que éste predica-
ba), como lo vemos reflejado de una forma representativa en las visiones
de las citadas Experiencias espirituales. En cualquier caso, hemos de tener
en cuenta que el pietismo suponia también una reaccién ante el protestan-
tismo oficial, en la medida en que reivindicaba una piedad sensible y
emotiva, y por tanto es ldgico que esté en la base de la teologia de
Swedenborg y Kierkegaard.

Pero a la hora de exponer a Kierkegaard como un revulsivo contra el
encerramiento del hombre en el fidefsmo luterano, se nos plantea la visién
habitual que se tiene del pensamiento kierkegaardiano como un poderoso
individualismo metafisico, donde la fundamentacién del Unico aparece
como la instancia mas determinante de su filosofia religiosa. De este modo
Henry Corbin (por cierto, gran swedenborgiano y gran kierkegaardiano)
en su articulo L’humour dans son rapport avec I’ historique chez Hamann
et chez Kierkegaard, sefialaba que la idea de hombre aislado es esencial en
el cristianismo protestante, y cita textualmente al danés hablando de “el
aislamiento del individuo condicionado por la Reforma”. Y en otro lugar
afirma el propio Kierkegaard que “(...) la sociedad es una determinacién
inferior a la del individuo” (Ejercitacion del cristianismo). Naturalmente,
no vamos ahora a argumentar con todas las citas que se podrian traer a
colacién. Es indudable que hay una dimensién en Kierkegaard en la que se
afirma con claridad su metafisica de la subjetividad individual.

¢Qué decir entonces de la sugerente propuesta de un Kierkegaard cri-
tico del solipsismo luterano y del protestantismo en general? En primer
lugar no son incompatibles, y desde luego la ontologia del Unico puede
compaginarse con la actitud critica. Pero es que ademas demasiadas veces
se olvida que hay otro Kierkegaard, aparte del mds conocido y citado de la
angustia, el pecado, el temor y el temblor. Existe el Kierkegaard de las
obras del amor. ;Acaso no es Kierkegaard el fildsofo del individualismo
solitario? Pero es que también hay que conocer al otro Kierkegaard, el de
Las obras del amor, que por cierto es su obra mas voluminosa; y sobre
todo el de Los lirios del campo y las aves del cielo (como su alude su titulo,
este libro es un comentario a Mt 6, 23-34. Ya en otra ocasién hemos dicho
que Kierkegaard no sé6lo es un gran filésofo y un gran teélogo, sino tam-
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bién un gran exégeta). La imagen que aqui obtenemos del danés equilibra
completamente la otra, un tanto sombria, que se suele tener de él.

Es muy significativo que tanto Kierkegaard como Swedenborg insis-
tan sobre el amor como impulso concomitante al libre arbitrio, pues justa-
mente las obras del amor (y todas las facultades afectivas) es la categoria
que nos saca del aislamiento en el que la sola fide tenia aprisionada al
hombre. Pues las obras del amor significan apertura y comunicacidn.
Kierkegaard verdaderamente tiene una dimensién consistente en la funda-
ci6n absoluta del yo, es decir, del individuo individualizado (enkelte). Pero
esa fundacién absoluta de la subjetividad s6lo puede venir dada por un Td
absoluto, y desde esa perspectiva se entiende el conjunto de categorias
filoséficas y teolégicas caracterizadas como propiamente kierkegaardianas.
Y sélo entonces empiezan a darse las obras del amor, cuando la conciencia
fundada ontolégicamente no se dispersa en la pura sensibilidad externa. Y
este segundo Kierkegaard, el de las obras del amor, se parece mds a San
Francisco de Asis, a un sabio taofsta o a un budista zen que a la imagen
habitual de adusto te6logo: ahora relucen el desasimiento y la espontanei-
dad del espiritu. A partir de esta situacioén propiciada por las obras del amor
(situacién que no dudamos de llamar mistica), bien pudiera construirse una
teoria sobre la comunicacién entre las subjetividades (es decir: una
eclesiologia pneumatoldgica); pero esta cuestién pensamos que estd mejor
resuelta en Swedenborg, pues la angelologia explana el problema de la
comunicacién de las conciencias, en la medida en que el dngel significa la
abierta trasparencia del alma.

Sin duda la sugerencia de Eric Peterson tiene muchos mas matices
que tratar y desarrollar. Por ejemplo, otro elemento que religa a Swedenborg
con Kierkegaard es el personalismo del que participan, pues también para
el visionario sueco la determinacién individual y personal tiene el mismo
peso metafisico que para el danés. En cualquier caso creemos més que
justificada la aproximacién entre Swedenborg y Kierkegaard en funcién
de una critica al reformismo escandinavo, mas en concreto, una critica al
nominalismo y a la doctrina de la justificacién por la sola fe. Pues también
a Swedenborg se le puede aplicar el aut-aut kierkegaardiano, dado que
también para Swedenborg lo fundamental en la vida del hombre consiste
en elegir entre el bien y el mal, y por tanto algo que en lo mas profundo
conecta a ambos pensadores es asimismo el reconocimiento del libre arbi-
trio, de una original y pristina libertad de eleccién con temor, agonia y
éxtasis.
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