
Propuesta de curso o seminario

1. Nombre del profesor:

Dr. Luis Xavier López Farjeat, Dr. Renato Huarte Cuéllar, Dr. Eduardo Charpenel

2. Nombre del curso o seminario:

La experiencia de lo divino en los tres monoteísmos

3. Campos de conocimiento en los que podría ser anunciado (máximo dos):

Curso de Filosofía de la Religión, Curso de Metafísica

4. Breve descripción del curso (temas y objetivos):

En este curso se explorarán diferentes enfoques del conocimiento y la experiencia de lo
divino dentro de las tres tradiciones monoteístas: judaísimo, cristianismo e islam. A lo largo
del debate se plantea la cuestión de a qué tipo de conocimiento o experiencia de Dios
conduce cada uno de estos enfoques.

En lo que respecta a la tradición judía, se comenzará dando un panorama general de las
claves de lectura de textos como la Torá o Biblia hebrea y el Talmud de la noción de
experiencia de lo divino. Así también, se visitarán, de manera general, las perspectivas
sobre cómo se pueden vivir esta experiencia de contacto con lo divino, ya sea a partir de la
plegaria, la mística u otras aproximaciones más bien críticas a que el centro de la “ley”
judía sea una mera experiencia. Se hará una revisión de algunos textos sobre la mística, así
como de sus críticos. En especial se prestará atención a perspectivas filosóficas contrarias al
movimiento místico judío (Spinoza, Lévinas,…) pero también a favor (Buber, Heschel,…).

En la tradición cristiana se abordará la experiencia de lo divino desde dos distintos frentes.
Por un lado, el de la patrística latina con su máximo representante, Agustín de Hipona, y su
narrativa filosófico-existencial de su conversión al cristianismo. Desde ese frente, se
estudiará el tema de la búsqueda de lo divino en un proceso que liga la dimensión
biográfica, la revelada, y la filosófica, tras el desencanto de Agustín respecto a distintas
sectas y escuelas. Con ello, se buscará dar ciertas coordenadas que permitan entender la
experiencia religiosa cristiana a finales de la antigüedad, pero con referencias ilustrativas
tanto a lo que fue el propio origen del cristianismo como a lo que será el medioevo. Por
otro lado, se estudiarán autores modernos cristianos, desde la vertiente del protestantismo,
como lo son Friedrich Daniel Schleiermacher, Georg Wilhelm Friedrich Hegel, y Søren
Kierkegaard que permitirán entender otra dimensión de aproximaciones temáticas a lo
divino desde el sentimiento y la interioridad románticas, el análisis y la asimilación
conceptual dentro de una historia especulativa, y las paradojas del salto de fe, de la
posibilidad del absurdo y del escándalo.



En la tradición musulmana se abordarán las aproximaciones teológica, filosófica y sufí.
Habrá una aproximación a los mutakallimūn (teólogos) y los filósofos quienes han
formulado argumentos convincentes sobre la existencia de Dios y su naturaleza. Sin
embargo, el razonamiento deductivo que ambos emplean tiene sus límites, y sus métodos,
contrastan con el sufismo teórico o especulativo, cuyo objetivo es profundizar en el relato
sistemático del conocimiento experiencial de Dios. Tras revisar el alcance de los
argumentos teológicos y filosóficos sobre la existencia de Dios, se estudiará el contraste
entre el razonamiento deductivo y el conocimiento intuitivo de Dios según el sufismo
teórico o especulativo en pensadores como Suhrawardī e Ibn ʿArabī. Se plantearán los
alcances del conocimiento de Dios tal como se entiende en la tradición sufi. 

Objetivo general:
● Conocer un panorama general de las características que diversas manifestaciones y

perspectivas de la experiencia de lo divino han tenido las tradiciones monoteístas.

Objetivos particulares:

● Conocer las similitudes y diferencias entre distintas posturas del judaísmo, el
cristianismo y el islam.

● Entender las perspectivas teóricas y metodológicas de los tres monoteísmos en sus
respectivos contextos.

● Comprender las críticas y reapropiaciones teológicas y filosóficas, así como sus
implicaciones para la historia de la filosofía.

Temas:
1. Perspectivas místicas del judaísmo

a. Los cuatro niveles de interpretación de los textos judíos
b. La ritualidad y la plegaria como espacio de experiencia de lo divino
c. Variantes de experiencias místicas: la cabalá, el jasidismo y el problema de

los falsos mesías.
d. La vivencia de la ley judía y sus manifestaciones.

2. Perspectivas de la experiencia de lo religioso y de lo divino en el cristianismo
a. La búsqueda incesante de Agustín: existencia, conversión y narrativa.
b. Frentes de lo divino desde la Reforma Protestante: Lutero y la filosofía.
c. Schleiermacher: interioridad y el sentimiento de dependencia de lo divino.
d. La asimilación racionalista de Hegel de lo divino como Geist.
e. Kierkegaard: el individuo singular, el absurdo, el escándalo, y la

contemporaneidad con Cristo.
3. Perspectivas de la experiencia de lo religioso y de lo divino en el islam

a. La búsqueda racionalista: los teólogos mutazilíes
b. El Dios de los filósofos: Alfarabi, Avicena y Averroes
c. El sufismo y la experiencia de lo divino: Suhrawardi e Ibn Arabi
d. Los errores de la teología, la filosofía y el sufismo según Ibn Taymiyya
e. Mulla Sadra y su presencia en algunas visiones contemporáneas del islam
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Zohar o el libro del resplandor. Varias ediciones. Se podrán traer a colación fragmentos
relevantes.

6. Criterios de evaluación: Hacia el final del semestre se abordarán posibilidades temáticas
que estén vinculados con los proyectos de investigación de los estudiantes. Se buscará que
se entregue un ensayo en donde se discuta algún punto visto en clase con algún aspecto de
las tesis. También será posible realizar un ensayo final breve que o bien compare un aspecto
entre las tres tradiciones, o bien profundice con algún tema de alguna tradición y que no
necesariamente esté vinculado con su trabajo de maestría. Los detalles se acordarán con los
participantes en su debido momento.

7. Propuesta de día y horario: jueves de 12:00 a 14:00 hrs.

8. Sede: Unidad de Posgrado


