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RESUMEN

El estudio de la figura teoldgico-politica del katechon ha dado lugar a numerosas
interpretaciones y especulaciones. Este texto obedece a la necesidad de aportar una apro-
ximacion hacia su peculiar sentido farmacolégico, que lo distingue de otras formulas
atadas a la soberania politica, tanto en el mundo antiguo como en el moderno. El meca-
nismo katejontico como fuerza retentora del mal exige al mismo tiempo aceptar lo in-
defectible de este como signo definitivo del final de los tiempos que precede a la parusia.
Descifrar esta dimension escatologica del katechon exige también comprender el sen-
tido de la teologia politica como fundamento ontoldgico en el orden humano frente al
pensamiento prometeico de las ideologias secularistas. El estudio concluye que la crisis
actual del katechon, vinculada a la disolucion del estado de excepcion y al auge de la
violencia consensual, revela un horizonte apocaliptico en el que el orden ya no se opone
al caos, sino que lo neutraliza mediante la banalizacion de todo conflicto. En este marco,
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se plantea la necesidad de resucitar una teologia politica sustantiva, capaz de reintrodu-
cir el sentido escatologico y la batalla espiritual en la historia humana.
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ABSTRACT

The study of the theological-political figure of the katechon has given rise to nu-
merous interpretations and speculations. This paper seeks to offer an approach to its
distinctive pharmacological meaning, which sets it apart from other formulas tied to
political sovereignty, both in the ancient world and in modernity. The katechontic mech-
anism, as a restraining force against evil, simultaneously requires the acknowledgment
of evil’s inevitability as the definitive sign of the end times that precedes the Parousia.
Deciphering this eschatological dimension of the katechon also demands a comprehen-
sion of political theology as an ontological foundation within the human order, in con-
trast to the Promethean mindset of secular ideologies. The study concludes that the
current crisis of the katechon, linked to the dissolution of the state of exception and the
rise of consensual violence, reveals an apocalyptic horizon in which order no longer
opposes chaos, but rather neutralizes it through the banalization of all conflict. Within
this framework, the need arises to revive a substantive political theology capable of re-
introducing the eschatological meaning and the spiritual struggle into human history.

Keywords: katechon, political theology, sovereignty, eschatology, violence.

I. EL KATECHON: ENTRE LO FARMACOLOGICO Y LO ESCATOLO-
GICO

La nocion de realismo politico nace de la creencia en la sustantividad del
orden, asidero de la organizacion humana, y por tanto vertebrador de la prela-
cion entre el mando y la obediencia. Esta premisa es fundamental para el enten-
dimiento de una ontologia de lo politico, que hunde sus raices en la genética
arcaico-religiosa (Girard, 1995) de la sociedad que, al indagarla, nos descubre
la dimension farmacologica del poder. No en vano la realidad de lo politico ra-
dica en su capacidad para librar al individuo del mal, puesto que su existencia
es condicion sine qua non para toda organizacion. Esta justificacion ulterior nos
proporciona un dato de conocimiento antropologico, pero también teologico:
bajo la epidermis del acontecer humano, asoma inevitablemente la teologia po-
litica, puesto que, en el fondo teltrico de toda concepcidn politica, habita la
tensa relacion entre el pecado y aquello que lo resuelve, cura o previene. Sobre
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esto ultimo, aquello que previene la enfermedad, aunque no necesariamente la
erradique, se ocupa, en la teologia politica cristiana, la figura paulina del
katechon, objeto central de este estudio. El katechon se desprende nece-
sariamente del nuevo orden fundado por Cristo, que reconfigura el nomos judio!
y revoluciona la cosmovision pagana. Jests, con su muerte, libera el espacio en
el que ha de sucederse el edbn humano antes de su definitivo regreso. El dominio
politico del katechon se identifica fundamentalmente con la oikonomia
teologico-salvifica de la historia, toda vez que el orden cristiano ha entrado en
fase de katargesis, y a de subsanarse, dirigiéndose hacia la renovacion del
tiempo escatologico, liberado del mal. La posibilidad de la infinitud ha quedado
restaurada mediante la inmolacion de Cristo, reordenando el cosmos; pero en el
discurso progresivo del tiempo, el contiuum teoldgico avanza ineluctablemente
hasta que todos los pecados sean juzgados. Hasta que eso ocurra, el hombre
todavia esta a merced del mal, de ahi el estado de katargesis que hace inoperante
el nomos cristiano hasta su restauracion completa en la parusia. El anti-mesias
o antikeimenos, el gran adversario, acecha al hombre para sepultarle dentro del
mundo. Por esto la necesidad de algo o alguien que lo retenga.

Como vemos, el sentido farmacoldgico de la teologia politica cristiana, re-
sulta de la yuxtaposicion entre su dimension ordenadora y su dimension escato-
logica que, por extension, es también parusistica. Lo farmacoldgico aparece aqui
por tanto como la antesala de la segunda venida. Y es que el katechon no es
verdaderamente un antidoto o panacea contra el mal, como entendieron los
griegos la idea del pharmakos politico, sino mas bien una medicina paliativa que
trata el estado de invalidez ndmica, puesto que la curacidon solo puede producirse
en el fin de la historia, y no durante ella. Esto no significa sin embargo renegar
de la funcion médica del katechon en la realidad temporal del hombre sino, mas

1 “Con Cristo —nombre propio de raiz griega—, nacié un orden nuevo. Existe una nueva
ordenacion teologica y especificamente salvifica para el hombre. EI mismo Dios recred un nuevo nomos.
El nacimiento del Salvador dio inicio a un ciclo particular, analogo al ciclo judio, pero que abarca ahora
el tiempo que va ya no de Adan a la Encarnacion, sino de la Encarnacién a la parusia o Segunda Venida.
La singularidad de este nuevo orden historico-religioso se nutre de una nueva formulacion dogmatica y
teologico-politica. A diferencia del antecedente hebreo que diera pie a una fuente de revelacion
inmediata entre Dios y su pueblo para el surgimiento de una legislacion preparatoria, esta nueva
legalidad cristica se valdra de las fuentes de la tradicion del amplio mundo mediterraneo y tomara de
alli conceptos del pasado que transfiguran su sentido literal a uno nuevo, especificamente cristiano. El
cristianismo se pensard a si mismo no solo desde las fuentes hebreas sino principalmente desde la
tradicion grecolatina. Esta ultima aportara conceptos originales para la inteligencia del nuevo ciclo.
Entre ellos, recibe particular relevancia un término griego que San Pablo refiere a sus discipulos de
Tesalonica: el katechon. El nuevo orden cristiano, intimamente historico, vive de su referencia al origen,
el logos encarnado, pero también en vistas a su fin, la mapovowo (parousia) presencia relevadora
definitiva de su Sefior al fin de los tiempos” (Dillon 2016, 93).
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bien, interpretarla como un ejercicio de preservacion hasta la derogacion
definitiva del mal, cuya derrota todavia ha de esperarse. Asi, cuando se cumpla
el tiempo, el triunfo cristologico concluira con la medicacion katejontica. Como
puede extraerse, resulta complicado desalojar el nucleo politico de la teologia
cristiana en su vertiente escatologica. La teologia politica acumula una dimen-
sion ontoldgico-trascendente y otra histdrico-inmanente -lo que constituye los
dos polos el fundamento de toda realidad politica (Gonzalez 2025, 16). La idea
de la historia de la salvacion expresa nitidamente estos dos aspectos: la realidad
temporal del hombre y su presencia en el fenomeno historico, del que no se
puede despegar a causa de su prevaricacion moral; y su posterior desenlace
escatoldgico, que ha de dirimirse espiritualmente en las postrimerias. En centro
dialéctico de estas dos realidades, humana y metafisica, se halla inserta la
maquinaria del katechon, que acompafia al hombre en su devenir histdrico hasta
su desactivacion final en el tiempo ultimo, toda vez que la iniquidad haya
quedado revelada durante prolegémeno de la parusia.

En este sentido, la genética historico-salvifica del cristianismo supera el
sentido farmacoldgico-sacrificial de la tradicion antigua, todavia asentada en la
embriogénesis fundacional de la violencia, cuya funcion apotropaica era pura-
mente mitico-magica. La violencia arcaica, advierte Byung Chul-Han, es “san-
grienta” aunque eso no le impida al mismo tiempo ser “culpabilizadora y
expiatoria a la par”. La violencia divina, por el contrario, es “aniquiladora” (Han
2016, 86-87) de la culpa, en el sentido de que tiene la capacidad de redimirla.
La logica katejontica se aleja de las formulas diabdlico-persecutorias anteriores:
el triunfo sobre la muerte solo ha podido producirse como consecuencia del ho-
locausto de Cristo que abroga el ciclo sacrificial. De esta forma, la politica far-
macoldgica ya no requiere de mas violencia ritual. Ahora, en la sociedad
moderna, esta solo puede perpetrarse racionalmente en situacion de crisis, en la
que el soberano “corta” violentamente el conflicto (Gonzalez 2025, 33) -las de-
cisiones se toman ‘“degollando al otro” (Han 2016, 70)-, durante la excepcio-
nalidad. Ese acto de soberania, reflejo de la facultad del mando para restaurar el
orden, constata la operacion clinica de extirpacion del mal y posterior sanacion
del cuerpo politico (Han 2016, 58). La farmacologia soberana racionaliza la
violencia y ejerce la necropolitica (Gonzalez 2025, 30), que en ultima instancia
posee la capacidad de permitir la vida, pero, sobre todo, de administrar la muerte
del culpable de la crisis. Esto permite expirar catdrticamente la fuente del
conflicto y con ello, devolver la armonia al orden social. La violencia intrinseca
de la decision es una técnica tanatica que “sirve para la supervivencia frente a la
muerte amenazadora” (Han, 2016, 30). Esto suscita la mirada, por supuesto, a
la analogia de Carl Schmitt sobre el decisionismo del legislador en el estado de
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excepcion, comparado con un acto de voluntad divina que justifica la suspension
del orden juridico (Schmitt 2009, 37). El estado de excepcion schmittiano es la
anomia paulina? -la suspension del orden juridico ordinario que entra en estado
de katargesis- y, ante la ausencia de ley, el soberano toma el control y dicta el
derecho. Una accién violenta que sin embargo apacigua una violencia atin
mayor, un mal necesario que toma la forma de antidoto. El cuerpo politico,
herido y enfermo, bebe de este elixir, administrado milagrosamente por aquel
en el que se concentran plenas potestades. El decisionismo de Schmitt es testi-
monio de esa impronta intelectual sustantiva y realista, que tiene por fun-
damento las grandes categorias fundantes del espacio politico-existencial bajo
la nomenclatura del nomos teoldgico-politico cristiano.

Como vemos, esta formula farmacologico-politica se aleja ya del fondo mi-
tico-arcaico legitimador de la violencia fundacional, al replegarla a un asunto
contenido en el tiempo y en el espacio. Por su parte, fuera de la situacion de
crisis, la farmacologia katejontica se distingue también de la oikonomia sobe-
rana de la violencia. El katechon no produce necesariamente una violencia, ni
inocula un mal para combatirlo después. Mas bien, su accion parece extenderse
en el curso historico, toda vez que el nomos ha sido derogado y exige subsana-
cion. Por tanto, no se proclama o revela en un acto concreto de violencia remi-
sora, sino que amplifica su funcidon paliativa a modo de imperium universal.
Desde este punto de vista, el fenomeno katejontico despierta sin duda interés
sobre sus posibles interpretaciones y aplicaciones farmacologicas. El centro de
preocupacion radica en el mysterium iniquitatis, cuya revelacion final habra de
seguir al tiempo de apostasia y al advenimiento del gran imitador, anunciado
proféticamente. Es esta es la idea del Anticristo, del sin ley?. El principal miste-
rio del mal es también un problema teolodgico-politico, que junto con el elemento
katejontico que lo refrena, disputan el espacio politico del mundo. Si la teologia
politica al servicio de la escatologia persigue la adecuacién del orden humano
al orden divino, la farmacologia detras del katechon radica la extirpacion de un
mal cuya llegada es indefectible. La respuesta ante la inexorabilidad del mal fue

2 El a-nomos o sin ley, el inicuo. 2 Tes. 2,8.

3 Distinto de la idea de pecado como prevaricacion. La anomia es la negacion del nomos, y el
katechon es entonces “la fuerza -el Imperio romano, pero también toda autoridad constituida- que se
opone y esconde la katargesis, el estado de anomia tendencial que caracteriza el tiempo mesianico y, en
este sentido, retrasa el desvelamiento del misterio de la anomia. El desvelamiento de este misterio
significa la aparicion a la luz de la inoperancia de la ley y de la sustancial ilegitimidad de todo poder en
el tiempo mesianico” (Agamben 2016, 110).
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el motivo fundamental que legitimé a San Pablo a contestar con fervor escato-
l6gico a los de Tesalonica®.

Como ya se sabe, la misiva paulina es criptica y no ahonda explicitamente
en la figura del katechon, y gran parte de la literatura alrededor de esto siempre
ha sido meramente especulativa. Lo que si puede colegirse segun la carta es que
el katechon no es una figura necesariamente celestial o angelical (Gallego 2019,
40), sino que existe dentro del mundo y de la historia, y su naturaleza podria ser
eclesiastica o, como se ha sugerido, imperial, como también lo entendié Schmitt.
Esto, todavia hoy, quiza siendo la vision mas extendida sobre la naturaleza del
katechon®. Descartamos la primera posibilidad porque, de tratarse de una
actividad anggélica, no existiria empefio humano en descifrarla. El katechon que-
daria reservado exclusivamente al terreno de lo misterioldgico y no al farmaco-
logico, que es lo propio del orden politico. Sabemos que San Pablo no estaba
exhortando a los cielos, ni pidiendo descansar la esperanza en una accion divina
o providencial, sino que mas bien estaba proclamando la existencia de una reali-
dad tangible para los hombres, y no de un acontecimiento exclusivamente pos-
trimero. Porque el katechon solo guarda sentido en el tiempo humano. La lectura
tampoco indica empero que a la humanidad -o al menos, a parte de ella- se le
esté encomendando una mision por si misma. Se trata de algo externo, que actia
por si solo, como un mecanismo que, al mismo tiempo, esta sujeto al mundo, y
se expresa en la autoridad de un poder legitimo. Otra conclusion firme es que,
atendiendo a la etimologia de la propia palabra, compuesta por el prefijo kata
(“en contra”) y el sufijo echo (“‘sujetar” o “mantener”) el katechon no detiene el
mal, sino que como ya se dijo, solo lo retiene, demorando su aparicién visible
en la historia. No parece que sea por tanto un instrumento de abrogacion de la

4  “Es en ese teatro de hostilidades que la Revelacion, a través de San Pablo, se refiere al
xatgywv (katechon) como a un obstaculo que retiene y retarda la victoria del enemigo traducida en la
manifestacion (parusia) no ya de Cristo sino del Anticristo. La legalidad manifestativa del nuevo orden
cristiano cumple por tanto una funcidn positiva por la renovacion de la fe judia y la transformacion
histérico-politica de los pueblos a los que predico su ensefianza, imprimiendo caracter a los institutos
de derecho romano que fundaron Europa. Pero cumple también la funcion negativa de obstaculizar el
avance del Anticristo, que sin embargo un dia triunfara del Cristianismo para reinar por un tiempo y ser
luego definitivamente vencido por Cristo mismo, en las ultimidades del tiempo y el decurso material
del mundo”. (Dillon, s.f. 94).

5 “El katechon controla el caos haciéndolo parte de su trama historica, de modo que el gesto
originario del poder soberano es nada menos que el establecimiento de un estado de excepcion que no
termina con la creacion de una nueva ley, sino que ha de seguir vigente, actuando permanentemente
para controlar aquello que lo desborda. El poder soberano es, desde este punto de vista, siempre un
estado de excepcion permanente y su dispositivo fundamental es la nocion transhistorica del katechon.
En su éxito en controlar el caos del mundo, impidiendo cualquier escatologia, lo que debe primar es el
orden que produce el tiempo historico. De ahi el éxito de una concepcion de la historia como la
schmittiana, que es la forma de comprension del tiempo en la que todavia vivimos”. (Amar 2022, 171).
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anomia, sino mas bien un bastion u obstaculo que ralentiza su llegada. Una ar-
madura teoldgico-politica que resguarda el cuerpo social de los embistes lucife-
rinos y que, poco a poco, habra de sucumbir ante la espada de la anomia antes
de que esta sea definitivamente aniquilada en el fin de los tiempos. La anomia
hace declinar el nomos hacia la katdrgesis, dilatada por el mecanismo farmaco-
logico del katechon.

El tiempo en el que opera katechon también es objeto de analisis, pues no
emerge antes de Cristo, pero tampoco después de su regreso. De alguna manera,
el katechon solo es posible como tejido intermedio de estos dos grandes eventos
universales, uno temporal y otro espiritual, que definen la historia de la salva-
cion. El katechon constituye un espacio intrahistorico entre el reino proclamado
y el reino consumado, que ya es plenamente escatologico, y que sucede inme-
diatamente tras la consumacion de la historia. Esto parece logico si nuevamente
atendemos a lo insoslayable del signo apocaliptico que funciona como adver-
tencia de la llegada del Anticristo, cuya presencia es necesariamente previa a la
de Cristo®. El tiempo de la iniquidad es indefectible, ha de realizarse, pues su
manifestacion marca el advenimiento parusistico. La época de la gran renuncia,
en la que proliferaran falsos profetas, imitadores de la Verdad, es el sintoma
anticipativo del posterior desenmascaramiento del mal’. Pero este misterio de la
iniquidad, advierte San Pablo, “ya esta obrando™®. Segin Henry Newman “la
historia de la Iglesia es la historia de ese prologando parto” puesto que el mal
“ha estado obrando siempre, desde los tiempos de los apdstoles, aunque sujeto
por aquel que lo <<retiene>>. En este preciso momento, un recio combate tiene
lugar entre el espiritu del Anticristo que trata de emerger y el poder politico, en
aquellos paises que, proféticamente romanos, firme y vigorosamente lo repri-
men” (Newman 2022, 27). No ha de pasar desapercibida la mencién de Newman
aeso que lo “retiene”, que para el britdnico toma el revestimiento de las naciones
tradicional e histéricamente cristianas, quienes disputan el espacio politico
frente al mal en una contienda oculta a los ojos del hombre, pero que se extiende
subyacentemente en el tiempo hasta la clausura definitiva de la historia.

6  “Por lo tanto, en primer lugar, digo que, si el Anticristo debe venir inmediatamente antes de
Cristo y ser la sefial de Su venida, es evidente que no se ha manifestado todavia, mas debemos
aguardarlo, puesto que, de otro modo, Cristo ya hubiese venido”. (Newman 2022, 23).

7  “De alguna manera la interpretacion de la carta paulina puede llegar a la acusacién en calidad
de profecia de la propia Iglesia, en tanto aquel que es definido como adversario (antikeimenos), hombre
de la iniquidad o hijo de la perdicion también tiene la caracteristica del engafio. Es un impostor nada
menos que de Cristo; ocupa su lugar y establece su propio reino sostenido por quienes lo han levantado
como idolo”. (Amar 2020, 23).

8 2Tes. 2,7,
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Notese también que las palabras antes advertidas, que rezan sobre la reali-
dad actual de la anomia en la historia desde los tiempos apostolicos, parecen
contradecir la profecia apocaliptica. Lo cierto es que la lectura es ambigua, pero
aqui radica precisamente este misterio entre la actualidad del mal, la resistencia
histérico-katejontica y el corolario escatoldgico definitivo. Sobre esto, la teoria
katejontica es teoldgicamente clara: cuando el mal sea revelado, la victoria cris-
tologica serd triunfante e innegable. Antes de eso, el mal sobrevive en el mundo
disfrazado de bien, proclamando su propio evangelio, sus dogmas de fe, sus
doctrinas, sus mensajes esperanzadores, sus anuncios proféticos y sus promesas
mesianicas. El mal formula una moral inmanente que todo hombre puede com-
prender, pues nada mas que exige una fe sin sacrificio, sin posteridad trascen-
dente, arreglada y sometida exclusivamente a la razéon humana y con ello ence-
rrada en los confines del tiempo y del espacio. Una moral desahuciada de su
nucleo espiritual, ordenada a un tipo de servidumbre terrestre y mortal, que solo
rinde pabulo a los dioses intramundanos. Frente a esta debacle ya en curso,
“aquello que lo retiene” intensifica la pugna a lo largo del e6n humano, que en
este sentido ha de entenderse bajo términos soterioldgicos.

Asi, el tiempo humano representa un interin escatologico. Es decir, un rex
mixtae (Schmitt 2009, 120-121) entre la primera venida de Cristo y la segunda,
que coincide con la proclamacion final del reino. Sayés ha explicado lucida-
mente este asunto:

“La gran novedad, por lo tanto, de la predicacion de Cristo, la gran sorpresa es
que el Reino haya llegado ya y se haya hecho presente en €l (...) Lo que esto
quiere decir es que el reino es una realidad presente, el momento presente es la
ultima oportunidad, después de la cual ya no queda otra que esperar. Se podria
decir que el instante actual, cada instante, se relativiza en cuanto tiempo men-
surable y se absolutiza en cuanto a tiempo salvifico. Por eso, Jesucristo habla
con un sentido de urgencia escatologica (...) El Reino de Dios ya ha irrumpido
en la historia. Como alguien ha dicho, Cristo rompid el tiempo y abrio el cielo.
Pero este Reino, ya presente en Cristo, en su ensefianza y en sus milagros, no
es todavia el Reino consumado. Las parabolas de Jesus evidencian la tension
entre el presente y el futuro: ya esta aqui, pero tiene que llegar atin a su consu-
macion” (Sayés 2006, 33).

La vida, muerte y resurreccion de Jesus determina la realidad presencial o
fase inicial del Reino “que afecta a vivos y a muertos” y la parusia o fase final
serd la que “coincidira con la resurreccion de los muertos”. La primera fase es
la identificada como escatologia intermedia, es decir, “aun no consumada del
Reino” (Sayés 2006, 34), en la que Jests proclama el advenimiento no total,
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pero si parcial de su Reino, puesto que su existencia misma en el mundo asi lo
constata. Esto casa con la idea de Origenes de que Cristo es la autobasileia, es
decir, que “¢él mismo es el reino en persona” (Sayés 2006, 31). Y la parusia es
al mismo tiempo la afirmacion escatoldgica de la consumacion de un tiempo
intermedio tras el cual Cristo se hace presente, traducido en la fe del cristiano
en la nueva vida junto a El. Acorde con Agamben, la estructura del tiempo me-
sianico es descompuesta por San Pablo en dos tiempos “la resurreccion y la pa-
rusia, segunda venida de Jesus al final del tiempo. De aqui se sigue la tension
paradoéjica entre un ya y un aun no que define la concepcion paulina de la sal-
vacion (...) La descomposicion paulina encuentra su verdadero sentido en la
perspectiva del tiempo operativo (...) El fin del tiempo es de hecho una imagen-
cuerpo, que representa sobre la linea homogénea de la cronologia un punto ul-
timo” (Agamben 2006, 70-71). El evento mesianico tiene pues dos tiempos di-
ferenciados, uno operativo y otro representado, que sin embargo constituyen una
unicidad. Esta unidad entre el tiempo y su abreviatura define la espera parusis-
tica del edbn humano, que no es estatico, sino dindmico. Por esto apunta Ratzin-
ger que “la cristiandad, mirando al resucitado, conocia una venida que ya habia
ocurrido, estaba convencida de que no anunciaba ya una mera teologia de la
esperanza, de que no vivia de un mero mirar al futuro (...) Los creyentes cono-
cian, por una parte, la alegria de Dios y, que, por otra, padecian la tribulacion de
la violencia. Significan que sentian al Sefior cerca, pero sabian igualmente que
el Sefior tiene su propio tiempo” (Ratzinger 2017, 66).

La historia de la Salvacion, por tanto, sucede y esta sucediendo, y no se
trata de una mera filosofia prometeica. Es una realidad acontecida y por aconte-
cer, en la que se produce el gozo del creyente ante la dadiva escatoldgica que
proporciona Cristo y al mismo tiempo, el sufrimiento que ha de padecer en el
mundo quien lo espera. En este sentido, el cristianismo no es utdpico-prome-
teico, porque de serlo, no habria necesariamente un tiempo de espera, sino que
se arrojaria constantemente la recompensa de la fe en el mundo, sin que esta
produzca o exija sacrificio alguno, y que es lo propio de las religiones politicas.
Es en el eon intermedio donde el hombre ha de resistir: la posibilidad de la vida
eterna ha sido restaurada, pero todavia su destino es incierto y atin esta sometido
al tiempo, donde la tempestad del pecado arremete constantemente tentando su
voluntad. De ahi que se haga perentoria la necesidad katejontica de un instru-
mento de retencion que acompaiie al hombre durante su paso por los turbulentos
vientos de la historia.

Podria colegirse por tanto que, en esta escatologia intermedia, en ese “pro-
pio tiempo” coincidente con la historia de la salvacion -delimitada en origen por
el sacrificio de Jesus en la cruz y en su final por la parusia-, es donde ha de
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encajarse el katechon. Un tiempo intermedio o kairos, es decir, un tiempo de
espera, un “todavia no” que sin embargo “ya esta aqui”, un tiempo de descuento
ante el inminente desenlace’. De aqui se deduce su existencia -y necesidad- ex-
clusivamente como parte de este interin mesidnico o tiempo escatoldgico. Antes
de la fase inicial del Reino, previa a la existencia historica de Jesus, el katechon
no podia estar activo, como tampoco puede estarlo cuando esté de regreso. El
sentido util de la logica katejontica solo puede responder a esa trinchera cavada
a lo largo y ancho de esta fase secuencial, entre la salvacion en el mundo y la
salvacion fuera de €l; entre el Reino mostrado a los vivos y el Reino que resucita
a los muertos. Cuando este llegue, el katechon quedara extinto. Existe por lo
tanto una relacién causal entre el signo apocaliptico, sintoma del fin de los tiem-
pos y presagio de calamidad, y la celebracion del tiempo del fin, poniendo en
evidencia la ambigiiedad que existe entre el tiempo del temor ante el juicio uni-
versal, y el tiempo del jubilo ante la aparicion visible y divina de Jesus. La ma-
quinaria katejontica es igualmente ambigua, pues subsiste para demorar la
iniquidad sin neutralizarla, desapareciendo cuando ya no sea necesaria, asi como
lo hard la historia, que serd removida toda vez que se produzca la resurreccion
de los muertos. Por lo tanto, en el continuo proceso de liquidacion de ese tiempo
intrahistorico, previo a la manifestacion terrestre de las fuerzas de la iniquidad
y la posterior victoria sobre ellas, es cuando entendemos que el katechon ha
ejercido exclusivamente su influencia.

II. LA APORIA DEL MAL, OBJETO DEL KATECHON

Riidiger Safranski dijo que “la religion ayuda al hombre a llegar al mundo,
en tanto que mantiene despierta la conciencia de lo extrafio. Las verdaderas re-
ligiones impiden una aclimataciéon completa. Recuerdan al hombre que tan solo
es un huésped, con permiso de estancia limitada. La religion lleva al hombre al
reconocimiento de la impotencia, finitud, falibilidad y culpabilidad (...) Las
ideologias, en cambio, se apoyan en el poder del propio hombre” (Safranski
2010, 276). En estas interesantes palabras, Safranski condesa el objeto principal
del estudio del mal'® que al mismo tiempo sintetiza el drama de la existencia
humana. El hombre esta vivo, pero fue arrojado al tiempo y con ello a la muerte.

9  “El Kairos (traducir simplemente <<la ocasién>> seria banalizarlo) no dispone de otro tiempo,
lo que aprehendemos cuando aprehendemos un Kairds no es otro tiempo, sino s6lo un chronos contraido
y abreviado”. (Agamben 2006, 73).

10 También conocido como ponerologia, término acuiiado por el psiquiatra polaco Andrzej
Lobazewski.
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Tiene voluntad, pero es corruptible, dificultando su capacidad de obrar hacia el
bien. Tiene libertad, pero estd condicionada al amor divino. Por ultimo, tiene
conciencia, y con ello sufre de la onerosa carga de la responsabilidad, que le
azota con la culpa y el deseo de ser perdonado. El hombre, porque entiende la
moral, esta condenado a sufrir las consecuencias de sus actos. Como vemos, la
cuestion del mal es inextricable a la interpretacion religiosa de la realidad. Esto
es asi porque la religion establece el limite del hombre respecto de sus acciones
y respecto al orden en el que se halla inserto. Cuando el hombre transgrede de-
liberadamente esos limites, el mal toma el control y se hace necesaria la inter-
vencion violenta de la politica. Cuando lo religioso se extingue o se sustituye
por esa misma politica, la definicién del mal se tergiversa y la justificacion de
la violencia queda vaciada de sustantividad teologico-politica para convertirse
en algo matematico-racional.

Siguiendo con lo anterior, el pecado o la hamartia es efectivamente el na-
cleo central de la antropologia religiosa que da lugar a la aparicion de la politica
farmacologica. Si el hombre perviviese en un estado angélico, carente de macula,
no haria falta orden alguno, ni principio de autoridad que rigiese con virtud el
fendmeno de lo humano. Es precisamente la prevaricacion moral del hombre
durante su estancia en el estado adamico lo que justifica la aparicion de lo poli-
tico durante su vida en el destierro. Porque el hombre ha sucumbido a la degra-
dacion moral y condenado a la finitud de lo material, ha de organizarse para su
supervivencia. El mundo es lugar de decadencia fisica, enfermedad, hambre y
guerra. También es alli donde aparece constantemente la tentacion, que alienan
y vician la voluntad, degradando el uso de la libertad. El aliento del pecado im-
pulsa al hombre a explotar y enconar su experiencia fisica, a cambio de dejar
languidecer su vida espiritual. Lo cierto es que la existencia carnal en el mundo
pese a dolorosa, también esta repleta de placeres efimeros que mitigan el sufri-
miento. El hombre se afana en perseguirlos, conquistarlos y hacer de ellos la
causa de toda felicidad. Por ello, se encuentra en constante peligro de muerte
espiritual. Cuando el amor a Dios se torna un deseo egoista que mira al mundo
con codicia, entonces el hombre lo ha perdido todo. Si “la meta es la nada, la
nada es ya la sustancia de todas las cosas” (Sayés 2006, 19), pues la nada cons-
tituye el triunfo del rechazo absoluto hacia todo orden espiritual.

El pecado bien podria definirse como el cerramiento del hombre hacia lo
divino; la negacion o abolicion del orden estructural del amor a Dios y su tras-
lacion a un deseo auto referente hacia el propio hombre y hacia el mundo. Un
deseo que ya no busca a Dios, sino que se desea incesantemente a si mismo y
todo aquello que pertenece exclusivamente al plano del orden fisico. Y todo lo
material esta llamado a corromperse de un modo u otro. El mal tiene preferencia
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por lo finito y lo falible, aunque eso no le impide buscar disfrazarse de una pre-
tendida y falsa promesa de infinitud, misericordia y salvacion. Tal es su logica
imitadora, como veremos. El pecado provoca un vaciamiento o desustantivacion
metafisica; un estado en el que el individuo ya no se deja ser colmado por la
gracia. Es un hombre sin sustancia, carente de ser. El mal es, por tanto, y si-
guiendo de nuevo a Safranski, “una falta de ser” (Safranski 2010, 50), que anula
su condicion humana como ser trascendente, derogando con ello su fundamento
ontolégico, aquel le proporciona un sentido en tanto criatura temporal, pero
sobre todo como sujeto subordinado a un orden universal de lo creado. El pecado
hace del individuo una suerte de “anti ser”, pues logra clausurar su fundamento,
su sentido y su ordenacion ultima. Asi, el pecado aleja al hombre del bien, de la
verdad y de la belleza. A cambio de ello, le embelesa con bienes efimeros, ver-
dades relativas y bellezas fugaces. El problema de la pérdida del sentido humano
hacia lo religioso es que, en este apartamiento hacia las grandes categorias que
ordenan la realidad, se fuerza su sustitucion laberintica por conjuras politicas,
invocadas desde los altares de la ideologia, que también es religiosa, pero fun-
damentalmente atea'!. El culto religioso a la ideologia constituye la proclama-
cion del abismo, un falso kerigma anunciado bajo el estandarte de la voluntad
humana como centro de imputacion de la realidad, culminacion de siglos de
devastacion intelectual por la via del subjetivismo filosofico .

Ante el vaciamiento metafisico que supuso la renuncia a sus propios presu-
puestos espirituales, el hombre busca desesperadamente nuevos altares y pulpi-
tos que le doten de sentido a ese “nuevo cielo” secularizado, desarraigado de lo
divino. Una mantra revolucionario y mesianico, prometido entre los restos ago-
nicos de la fantasia milenarista medieval y la utopia puritana del cristianismo
moderno. La Modernidad estatal, que navega entre lo cratologico y lo futurista'?,
ha tenido el pecado como tema central y persistente de su teologia politica, desde
Hobbes hasta Rousseau y todas las consecuencias derivadas del jacobinismo
revolucionario posterior. Ciertamente, la teodicea politica adscrita a la ratio
mitificadora y racionalista del Estado, estd fundada en una antropologia hamar-
tiocéntrica, heredada del revisionismo agustiniano'* tipicamente luterano. La
imputacion del pecado como eje gravitacional de una antropologia falibilista,

11 No es arriesgado decir que hoy en dia el hombre vive en el periodo mas ateo de la historia de
la humanidad. Pero tampoco lo es afirmar lo contrario, y asegurar que, probablemente y al mismo
tiempo, también viva, paraddjicamente, en la época mas religiosa de toda su existencia.

12 Culminacion que bien podria expresarse en la célebre frase de Nietzsche “no existen hechos,
solo interpretaciones”.

13  Domingo Gonzalez recuerda aqui lo dicho por Dalmacio Negro. (Gonzalez 2025, 27).

14 Sayés advierte este elemento predominante en San Agustin, vital para su concepcion politica.
(2016, 84).
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resulta critica para el entendimiento de la doctrina protestante de la predestina-
cion, que parte necesariamente de una idea politizada y politizante de Dios, un
antiguo vicio nominalista que interpreta el designio divino desde el volunta-
rismo. El antelapsarianismo (Alvarez 2008, 82-85), que predica el reparto dis-
crecional del sino humano seguin el orden légico del decreto divino, en su
vertiente infralapsariana, adjudica la condena sin posibilidad de remision me-
diante las buenas obras que motivan la accion divina de la gracia, constitutiva
de la restauracion de la vida eterna.

Desde los tiempos del Leviatan hobbesiano, origen del artificialismo poli-
tico!* y momento de quiebra de la tradicion juridica en Europa, la Ginica posibi-
lidad de salvacion debe concurrir dentro del Estado y por la accion, también
graciosa, de la politica. A diferencia de lo predicado por San Agustin, donde el
orden politico justo constituye inicamente el escenario donde se deben prestar
las circunstancias para el recto obrar del hombre, con Hobbes el Estado adquiere
una dimension soteriologica, en la medida en la que se arroga para si mismo la
facultad de moralizar la comunidad humana mediante la violencia del derecho,
instrumento de prevencidn del pecado. El orden natural del mundo, habitaculo
del mal, debe ser conquistado y conjurado por los sortilegios de la politica estatal.

Para San Agustin, el mundo representaba también el lugar del destierro,
antitético de escenario adamico. En aquel radica, por tanto, la génesis material
e historica de los hombres, que quedé imbuida por el pecado. Esta logica res-
ponde fundamentalmente a su creencia en el traducianismo, una genética del
pecado asumida desde los primeros padres. Pero la herencia universal de la ma-
cula original no deroga en San Agustin el nucleo de la libertad humana, patri-
monio antropologico, deducido de la filiacion divina del individuo y su
subordinacion, en tanto criatura, al orden universal impuesto por Dios. Por esta
razon, el libre albedrio no puede ser desalojado de la estructura fundamental del
ser, puesto que esto justificaria el desahucio moral y con ello la intervencion
salvifica de la politica sobre el destino humano. La teologia protestante anate-
miza el mundo por ser la morada irresoluble del pecado, lugar del estigma hu-
mano, que aniquila su libertad y le arroja a la condenacion. Superado el
pesimismo luterano, que tan profundamente marc6 los primeros compases de la
politica moderna, la deriva calvinista determin6 que el hombre, pese a carecer
de mécula original -no existe la herencia genética del pecado- debia revivir re-
sistiendo un mal inoculado en el exterior. Pero tampoco mediante la gracia di-
vina, sino mediante el orden politico, precipitando el reino de Dios en la tierra,

15 Algo a lo que Dalmacio Negro se ha referido como “la politizacién de la sustancia”, puesto
que Hobbes “centra ya su politica en la vida”. (Negro 2009, 55).
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haciendo converger las tesis de las dos versiones del reformismo protestante.
Este es, quizas, el fundamento de toda politica moderna, ya que la comunidad
politica, depositaria de toda moral e identificada con la maquina estatal, asume
ahora el rol providencial y gracioso de lo divino. Los utopicos revolucionarios,
convencidos de su auto proclamada santidad (Walzer, 2008), tenian la firme
conviccion de que el mundo es el origen del pecado'®, y la unica forma de de-
fenderse era reconstruyendo politicamente el orden divino a través del Estado,
sede de lo moral. Por lo tanto, no es el hombre el que sufre el mal del pecado,
sino el mundo. De ahi su obligatoria sanacion. Una pista mas para comprender
el sentido utdpico de la ideologia anclado en la perfectibilidad del hombre como
objeto de fantasia politica.

Sin esta teologia politica, el Estado, forma mentis artificiosa y representa-
cion formal del orden divino -un vicio escotista-, probablemente nunca habria
existido. Tan importante sera entonces -tanto para la farmacologia politica cris-
tiana como para la del moderno estatismo-, identificar el mal sobre el que han
de aplicarse los sortilegios apotropaicos que liberen al mundo del pecado. Toda
vez que el revestimiento teologico del poder soberano -que habia acumulado la
ratio geométrica de Hobbes y el sentido volitivo de Bodino- quedé liquidado,
surgieron nuevas entelequias fundadas en la objetivacion de la nacion como su-
jeto politico activo. Esto supuso la reactivacion del mito fundacional de la poli-
tica mediante la formulacion contractual como sumatorio de voluntades
individuales. Una soberania que ya no quedaba justificada formalmente por el
viejo derecho divino de los reyes, sino por medio de la ontologizacion del orden
comunitario, al que se le presumid una voluntad. Un renovado ciclo civilizatorio,
amparado por la luz del progreso y su quimérica promesa de salvacion mediante
los sortilegios de la ciencia y la razon humana. Asi surgieron las ya mencionadas
religiones politicas, los cultos laicos, las idolatrias ideologicas, las escatologias
intramundanas y las ideologias palingenésicas. El instinto revolucionario venia
cargado del deseo de fundar un nuevo estado de cosas que catapultase al hombre
hacia un porvenir fundando en la razén y en el progreso. Bajo estas coordenadas
intelectuales, se puso en marcha asi el primer ensayo utépico-revolucionario de
la historia, cuya satisfaccion dependia de la liquidacion de todo orden anterior
como requisito para la fundacion de uno nuevo, que incluye la consagracion
antropolégica del “hombre nuevo”. Un arquetipo humano liberado de las restric-
ciones metafisicas y las rémoras religiosas anteriores, identificado durante la
ilustracion como citoyen (Negro 2009, 327), pero que bien podria sintetizarse
en el superhombre nihilista de Nietzsche. La misma idea del progreso habria de

16 Una cuestion tipicamente gnostica, como ha sefialado Voegelin.
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sustentarse en el avance inexorable del curso de la historia, en una interminable
carrera por conquistar la perfeccion humana a través del sentido providencial de
la politica, ahora mitificada y mimetizada teoldgicamente a través de su reno-
vada funcion salvifica.

El nuevo mundo surgido tras los embistes revolucionarios, que supusieron
el viraje ateiologico (Negro 2010, 192-193) hacia el materialismo y el ateismo
en la renuncia progresiva hacia lo divino, enarbolo otras fuentes de divinidad y
otros altares a los que rendir sacrificio y derramar sangre. Los talismanes inte-
lectuales del racionalismo dieciochesco poco a poco darian paso a un logos ideo-
logico e irracionalista, sacralizando categorias politicas e incluso bioldgico-
genéticas como la raza. Aquel mito fundacional de la soberania nacional, tran-
sida de presupuestos tanto liberales como comunitarios, terminaria por disolver
los restos cadavéricos del orden pretérito, todavia sostenido en un sentido 16-
gico-objetivo de la realidad. Con la sustantivacion de la voluntad de la nacion
como nuevo Moloch politico, junto con la proliferacion y el perfeccionamiento
de la técnica industrial, el individuo quedaria arrojado en un estado de disolu-
cion y atomizacion, sometido a las implacables leyes del mercado, erigido nuevo
dios de la economia humana en sustitucion de la oikonomia escatoldgica. La
dispensa de la salvacion espiritual quedaria por siempre sustituida por la dis-
pensa de una solucion intrahistorica, dominada por la crematistica.

Como vemos, el orden politico moderno y la teologia politica cristiana com-
parten semilla genética. En esta busqueda de arrogarse legitimidad moral, la
ideologia asume una logica religiosa que habra de justificar el pathos ideolo-
gico-emancipatorio frente al orden divino. El logos imitador de la ratio ideolo-
gica de la modernidad, protagonizada por la estatalidad, tensa esta relacion
dialégica entre el bien metafisico de la parusia y la anomia que, siendo el ana-
tema del mundo, busca proclamarse moralmente en él, tomando el aspecto for-
mal del primero, via imitaciéon. Empleando el lenguaje girardiano, esto habria
de provocar una crisis mimética, que se intensifica luego de que se produzca la
revelacion ultima del mal. El conflicto queda resuelto en la conclusion del
mundo, producida por el triunfo definitivo de Cristo. Sin embargo, seria inco-
rrecto decir que la parusia es también, como el katechon, farmacologica. Este lo
es porque, aunque no introduce el mal tampoco lo liquida, sino que, tal y como
hemos venido explicando no sin cierta insistencia, cuida sus sintomas a lo largo
del tiempo, sin llegar a curarlo del todo. Pero el reino consumado emergido tras
la liberacion de todo mal y ya puramente escatoldgico, nunca lo ha inoculado o
medicado. Nunca lo ha tratado ni retenido. Simplemente, lo ha aniquilado. Por
eso la naturaleza katejontica es distinta, mas imperfecta, por ello susceptible de
ser tomada como objeto de mimesis, especialmente parte del Estado, pretendida
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iglesia civil. La justificacion ultima de la existencia del Estado es por tanto el
pecado, asi como lo es para el katechon, que solo puede existir como extension
del orden politico en esa lucha incesante contra él. De ahi la consabida dialéctica
entre el Estado y el katechon, pues comparten, en ltima instancia, la resistencia
contra el mal (Agamben 2006, 110). La puja por el espacio politico cobra espe-
cial significacion desde la dindmica imperialista. El Estado es, sin duda, un im-
perio, con independencia de su particularismo politico articulado a través del
concepto voluntarista de la soberania moderna. No obstante, y aunque no se
pueda afirmar con toda seguridad que el katechon sea necesariamente un impe-
rio en un sentido formal, su dinamismo si responde también a la l6gica imperial
de los grandes espacios politicos como dique de contencion frente al antikeime-
nos'’. Asi, la farmacologia politica del katechén aparece como respuesta reac-
tiva al espacio antitético proclamado por el Estado, que maneja su propia
teologia politizante, surgida por oposicion al logos cristiano. Como vemos, el
logos anomico y secularista del Estado es el principal reto de la teologia politica
sustantiva y, por tanto, objeto katejontico de discusion.

III. LA TRANSFORMACION MERCANTILISTA DE LA VIOLENCIA

La doctrina ideoldgica plantea la derrota del mal en términos estrictamente
politicos, no espirituales. El katechon lo resiste dentro del orden politico, pero
su principal instrumento de contencion es espiritual, de ahi la importancia del
éthos religioso de la sociedad civil. En las sociedades secularizadas y altamente
politizadas, la raigambre espiritual queda desplazada a favor del sentimiento in-
dividual, que conquista la escena publica. La ideologia ha triunfado fundamen-
talmente porque ha logrado introducirse en la conciencia humana, asaltando la
voluntad individual y con ello el panoptico acerca del bien y el mal. Este es el
objeto de toda politica moderna total en su pugna por dominar el fondo politico
y reconfigurar el paradigma antropologico hacia un ser moralmente desarrai-
gado, pero politicamente teledirigido. En términos puramente teoldgicos, el
kerigma ideoldgico anuncia la buena nueva de la resurreccion en el reino te-
rrestre. Una suerte de renovacion secular de la vieja herejia de la apocatéstasis'®

17 “El katechon, entonces, es ambiguo, imposible de ser determinado desde estas
interpretaciones, como imperio o Iglesia. Desde el momento en que el imperio busca crear un eén, un
horizonte absoluto que retiene la llegada mesidnica, ha de sacralizarse. La Iglesia, para guiar al mundo
hacia el retorno mesianico, debe ordenar, gobernar y funcionar para el imperio como dispositivo de
expansion”, (Amar 2020, 24).

18  Esta doctrina fue propuesta por Origenes en el siglo III, y definitivamente rechazada en el
sinodo de Endemousa (Constantinopla) en el 543. (Sayés 2006,130).
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que tiene por fin ultimo la palingénesis o renacimiento del sujeto dentro de la
politica toda vez que haya sido purgado del mal que lo corrompia. Esto convierte
a la ideologia en una teologia de la esperanza, que rompe con el cristianismo.

Advierte Ratzinger que “la realizacion del reino de Dios no es un proceso
politico, y donde tal cosa se pretenda, se falsean ambas realidades: la politica y
la teologia. Entonces surgen falsos mesianismos que desembocan en totalitaris-
mos por su misma esencia y por la pretension interna de lo mesianico, que pisa
aqui un terreno falso” (Ratzinger 2017. 79). Asi, al cristianismo “hay que enten-
derlo escatologicamente”, pues su nicleo fundamental reside en la concepcion
de la vida eterna que, si bien es prometida, no estd garantizada. Para el cristia-
nismo, la kénosis de Jesus le permite dejar de lado su naturaleza divina, entre-
garse al Padre y quedar expuesto y derrotado violentamente por el mundo,
sucumbiendo temporalmente a la muerte. La andstasis de Cristo constituye el
paradigma de la resurreccion que se celebrara en el fin de los tiempos, como ya
se ha dicho. A la inmolacion de Jests le siguen tres dias de descenso, no nece-
sariamente al gehena -palabra judia para referirse al infierno y por lo tanto lugar
de condena eterna-, sino al sheol -sepulcro-, que, segln la tradicion hebrea, era
donde iban a parar justos e injustos por igual al morir. El paso de Jesus y poste-
rior liberacion de las almas justas encerradas en el sheol -de aquellos que pere-
cieron antes que El- rompe el candado de la muerte y eleva a los cielos la victoria
de la vida eterna. Pero a esta proclamacion le sigue la necesidad del juicio en el
fin del tiempo. Entender la teologia sin la intervencidon de un examen postrimero
es liquidar el fundamento antropolégico radicado en el binomio alma-cuerpo,
sobre el que precisamente ha insistido Ratzinger en sus estudios de escatologia
(Soler 2024, 413), y que subraya la diferenciacion cristiana respecto del dua-
lismo platonico.

El problema en la religion civil es que la macula ya no radica en el hombre,
puesto que ha sido trasladada a las estructuras juridico-politicas que lo rodean.
En este sentido, podria entenderse que la teologia calvinista super? a la luterana
en la construccion del relato mitico de la politica, quedando la antropologia
angélica por encima de la falibilista (Negro 2014, 275)".

19 Sin embargo, todavia hoy es posible identificar destellos de una suerte de puritanismo
secularizado, especialmente en la maquinaria censuradora de la correccion politica, que condena al
hombre al ostracismo por un delito de conciencia. Esto pone de relieve el siempre interesante debate
sobre la libertad individual en tiempos de democracia, y especialmente alrededor de la existencia de
una posible dictadura de la tolerancia que exige forzosamente la aceptacion del otro como trasunto laico
del amor al préjimo.
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Lo cierto es que, tras el fallido experimento jacobino, quiza el ensayo uto-
pico-ateo con mayor impacto haya sido el marxismo, donde el sentido de la apo-
catastasis es evidente. Esto es interesante en tanto que, en su negacion del
cristianismo, realiza una construccion paralela. El proletario es el hombre santo
subversivo, cuyo objeto es la remision del pecado politico mediante el adveni-
miento material del reino, un estado de pureza pristina en el que el orden politico
queda abolido. La resurreccion se produce en el mundo mediante una nueva
génesis humana universal y colectiva. Pero la extirpacion del mal, condicion
imprescindible para la fundacion del paraiso sin desigualdad social, exige la
violencia inextricable al método revolucionario. Esto ha sido aplicado -y ampli-
ficado- persistentemente por la politica totalitaria hasta bien entrado el siglo XX,
formulando distintas versiones de un paraiso en la tierra; cada una con sus ca-
racteristicas propias y exhibiendo distintas categorias antropologicas, todas ellas
sublimadas.

Sin embargo, las formas politicas comunes en la actualidad han abandonado
el ejercicio de la violencia fisica como modeladora de la conciencia, pero se han
servido del inconsciente colectivo para permutarla al antojo de la sociedad de
rendimiento o positividad que, segin Byung-Chul Han, sigue a la de la disci-
plina. Esto permite acceder a la moral individual de una forma mucho mas efi-
ciente y productiva, menos sangrienta. La violencia se produce contra uno
mismo en la medida en la que el individuo se desapega de la moral colectiva. El
individuo arremete contra su propia conciencia cuando desobedece los criterios
del consenso social. De ahi que el surcoreano hable de una “autoagresividad”,
ya que “el yo se combate a si mismo” en la que la sociedad “que cree haberse
liberado de todas las fuerzas ajenas se somete a las fuerzas destructivas propias
(...) En lugar de una violencia de causa externa, aparece una violencia autoge-
nerada, que es mucho peor que cualquier otra, puesto que la victima de la vio-
lencia se cree libre” (Han 2016, 62).

La violencia reduce al hombre a un ser desnudo, que es lo propio del espacio
mesidnico o estado de excepcion dominado por la violencia decisional en las
sociedades disciplinarias e industriales, que siguen a las religiosas y estas a su
vez, a las mitico-arcaicas. Pero la violencia, aunque ahora difuminada, no aban-
dona su logica capitalista pues la “positivizacion de la sociedad no acaba con la
violencia. La violencia no surge unicamente de la negatividad de la oposicion o
del conflicto, sino también de la positividad del consenso. La fotalidad del ca-
pital, que parece absorberlo todo hoy en dia, presenta una violencia consensual”
(Han 2016, 61). De hecho, para Han, la violencia es mercantilista desde ese ori-
gen arcaico: la muerte se supera matando, acumulando victimas. Matar esta en
el centro de toda supervivencia, que pasa por su exposicion divina cuando es
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entendida como método de purificacion de la culpa, sacralizando al sacrificado,
que es elevado a una categoria divina. El tormento de uno es la moneda de cam-
bio para el perdon de muchos. Se produce una transaccion, que conlleva un in-
terés. En el fondo del sistema inmunoldgico de la sociedad, subyace un
mecanismo que intercambia violencia por orden. Pero aqui la violencia no queda
enmascarada, sino que se presenta como formula de conservacion. En el cristia-
nismo, esa violencia queda superada y concentrada en Jests. En las sociedades
disciplinarias, el Estado asume la racionalizacion de la venganza mediante el
castigo. La violencia vengativa de las sociedades antiguas es sustituida por el
orden logico del derecho (Han 2016, 33), que busca prevenir el desbordamiento
de la violencia mediante su institucionalizacion, haciendo de intermediario entre
la victima y el culpable. El Estado asume el rol del verdugo, pero arrogdndose
una legitimidad restauradora. Esto permite devolver la mirada a la formula de la
violencia arcaica, pero bajo una nueva resignificacion politica. En la transicion
hacia la sociedad de rendimiento, la violencia ordenadora del Estado se traslada
a la violencia canibal del super Yo idealizado, cuyo instinto depredador se ali-
menta del vacio politico donde ya no quedan esencias.

Ahora, ante la falta de un verdadero espacio sobre el que ejercer la decision,
la ya extinta violencia farmacologica y decisional queda reemplazada por la vio-
lencia consensual, que pese a relajar la tension del conflicto interpersonal, in-
tensifica la violencia auto infligida, especialmente al cifrar el sentido de la
existencia nicamente bajo el criterio cuantificador del mercado. El consenso
fomenta un sistema en el que ya no es posible administrar remedios paliativos,
por eso resulta complejo resucitar una teologia politica y mucho menos katejon-
tica. En los modelos politicos disciplinarios, la violencia se ejercia exterior-
mente, y el individuo que la soportaba quedaba reubicado dentro del orden. De
ahi que todavia fuese posible retomar el discurso de la politica farmacologica
amparada en el acto decisional. En los sistemas de rendimiento, la violencia
queda interiorizada y ejecutada indirectamente por el propio individuo, que se
inmola para restaurar la moral agraviada: por eso se pasa de la muerte fisica a la
civil, del ius vitae ac necis a la correccion politica. El hombre se auto censura,
no por la amenaza de la violencia externa, sino por el agravio colectivo que
desatada su transgresion. Si la sociedad lo perdona, no como un acto caritativo,
sino dentro de propio proceso de jerarquizacion de la repulsa, entonces el indi-
viduo puede volver a integrarse en el marco del consenso. Por eso la violencia
consensual, aunque a menudo invisible y decididamente menos sanguinaria,
puede ser también mas agresiva en su impacto psicosocial y, como muestra de
ello, baste observar el padecimiento cronico-patologico de las sociedades de
masas, dominadas por el consumo histérico, propio de esa “modernidad liquida”
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que se auto fagocita imponiendo patrones de conducta que uniformizan y neu-
tralizan la conciencia.

IV. CONCLUSIONES: ;HACIA LA DISOLUCION DEL KATECHON?

En este espacio de anulacion de lo politico-decisional y de la logica del
adversario, resulta complicado invocar formulas katejonticas. El capitalismo
mercantilista ha superado los ciclos de violencia mimética a cambio de la neu-
tralidad técnica. El antidoto politico contra el mal resulta inservible porque no
existe una crisis colectiva que solucionar, solo conflicto singularizado. En el
desarraigo de lo comtn que favorece el paroxismo del individuo florece la im-
posibilidad de la teologia politica. El fendémeno catartico se vuelve inservible,
pues las relaciones humanas quedan homogenizadas dentro del estéril abismo
del mercado. Al e6n inmanente-secularista de la ideologia y del Estado le ha
sucedido el edn técnico-industrial, que carece de sustancia politica, algo de lo
que ya advirtié6 Schmitt. Nuestro momento es un yermo infecundo que hace “in-
viable la aparicion de un nuevo katechon (...) Desde esta perspectiva, el antikei-
menos no es un simple desorden, sino un nuevo orden sin katechon, un orden en
el que reina el individuo” (Amar 2020, 30). Este reino de la individualidad ab-
soluta ha desplazado incluso las viejas teorias de la apocatastasis terrenal. La
regeneracion moral del sujeto no se da ya tampoco dentro del mundo, porque
este ha quedado también definitivamente descartado como escenario escatolo-
gico. Las viejas religiones politicas, aunque haciendo un uso espurio de
terminologia teoldgica, buscaban ofrecer una explicacion de la realidad. Y es
que, las ideologias, aunque anticristianas, eran necesariamente teologicas.

Ahora, ante la usencia de un adversario andmico contra el que librar la ba-
talla katejontica, y ante la inutilidad de la politica farmacoldgica en un estado
carente de excepcion -o en el que la excepcion es el orden continuo, pero di-
luido- la relajacion de la politica ha llevado a la supresion de este dialogismo
entre la iniquidad y las fuerzas del bien que la retienen, liquidando el estado de
katargesis anomica que exigia la activacion del katechon. Pero, paraddjicamente,
este proceso de despolitizacion constituye un grave proceso de politizacion. La
pérdida de sustantividad politica, sello de identidad de ese realismo politico que
abria este articulo, conduce a un nuevo tipo de politica antipolitica que, como
queremos explicar, no se funda ni en el relato mitico, ni en el religioso. Ni si-
quiera en el matematico-geométrico. Mas bien lo hace en un espacio dominado
no por la existencia -material o espiritual, regida por un nomos o principio rector,
asi sea uno de tipo heracliteano-, sino por la ausencia; un espacio de inexistencia
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que opera como antinomia politica; aquella que resignifica el sentido de la exis-
tencia humana como método de aplicacion de la economia universal. En ella, el
individuo no reconoce ya ningun principio de autoridad o soberania alguna.
Todo sentido de ordenacion ha quedado devastado y enterrado bajo la 16gica del
intercambio y del interés.

En este estado de cosas, recuperar una teologia politica fuerte se hace nece-
sario. Vencido el tiempo de la secularizacion, que todavia arrastraba una pesada
afeccion religiosa, el periodo actual esta afligido en cambio por el desapego po-
litico espiritual. En el arkhé nihilista, el ultimo edn de nuestro tiempo, se anun-
cia el fin de lo politico, y con ello, el fin del tiempo y el fin de lo humano. Lo
politico llega a su fin porque la oikonomia soberana de la violencia ha quedado
definitivamente clausurada, liquidando la urgencia decisionista en el estado de
excepcion. Ni los rituales purgatorios radicados en logicas magico-persecutorias
o causalidades diabolicas, ni el ius vita ac necis. Ni tan siquiera la soberania
bodinista entra a formar parte ya del nuevo paradigma de lo antipolitico. La vieja
violencia farmacologica queda sustituida por la violencia consensual, y la fuerza
externa por la interna. El consciente por el inconsciente. Las relaciones amigo-
enemigo perecen a favor de la relacion inmanente y masoquista del individuo
sobre si mismo. La batalla ha perdido su rango politico, y el dominio se produce
sobre la propia identidad del sujeto, que sobrevive en un mundo sin fundamento,
carente de limites. Un mundo abstracto, definido por su capacidad inmunologica
para auto medicarse, desdefiando asi toda farmacologia politica al carecer de un
mal del que librarse, lo que termina por debelar el fundamento ontologico y por
lo tanto teoldgico de lo politico.

El tiempo -chronos-, ha quedado también superado por que el sentido his-
torico-escatologico es replegado a la inmediatez del kairds, desahuciado de su
sentido intermedio entre lo escatologico y lo parusistico. El interin mesianico se
disuelve a favor de un mundo sin esperas, donde todo queda solucionado en la
liquidez del presente, frente al tiempo que viene, una idea de progreso sin ca-
racter futurible, que aparece unicamente como realidad increada e imputada
(Gallego 2021, 323).

Por ultimo, el fin de lo humano nace del distanciamiento irresoluble con
aquello que le hacia sostenerse al orden universal de las cosas. La aplicacion
capitalista del nihilismo permite construir la realidad alrededor del bios, sacra-
lizando la existencia material del hombre y abrogando su ulterior existencia me-
tafisica. La capitalizacion del cuerpo como un bien de consumo -asi reza el
evangelio transhumanista, la palingenesia del siglo XXI- persigue incluso aban-
donar el habitaculo finito de la vida corpérea y elevarla a una categoria divina
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mediante la transformacion técnica de la materia, conquistando la inmortalidad
(Lukacs de Perény 2023, 116). La nuda vida transita ahora hacia la vida perfec-
cionada por la tecnologia, pretendiendo incluso fusionarlas en un solo ente sim-
biotico, fundando una categoria antropoldgica alejada ya incluso del mito
ideoldgico del hombre nuevo. Un individuo que no subexiste ni trasciende, solo
existe bajo el binomio salud-cuerpo, demostrativo de la obsesion erdtico-esté-
tica por la realidad bioldgico-material. En fin, en esta reflexion final cabe cues-
tionar si en este ultimo estado de desolacion politica y antropologica, en la
liquidacién de lo humano, -lo que parece ser el objeto de los nuevos talismanes
eugenésicos y fetiche de las plutocracias actuales-, podamos hallar tal vez un
motivo para resucitar la teologia politica y con ello la causa katejontica. Tal vez
asi podamos continuar aguardando la revelacion definitiva del rostro de la
anomia, toda vez que la fuerza que la retiene quede por fin exhausta. Quiza el
signo del tiempo que esta por venir nos resuelva este dilema.
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