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NOTA DEL CENTRO MUNDIAL DE ESTUDIOS HUMANISTAS.

La vida del ser humano y de la sociedad transcurren en el tiempo y en el
espacio. La vida esta entrelazada con los procesos generales del desarrollo de
la naturaleza y del mundo. Cada instante, cada dia y afio, éstos plantean
nuevos problemas que se deben resolver para mantener la existencia. La
adaptacion a los retos del tiempo se realiza en lucha intensa con las tradiciones
y habitos del pasado, en busca de nuevas ideas y formas de conducta de
acuerdo con circunstancias cambiantes. A veces se aprovecha la experiencia
acumulada, a veces no se la tiene en cuenta. En todo caso, esa experiencia
no puede ser absolutizada y convertida en dogma, porque esto ultimo marca el
fin de toda creacién y todo desarrollo.

Existen dos variantes del desarrollo. La primera consiste en cambiar las
circunstancias externas en sentido favorable; esto, por regla general, es harto
dificil y en muchos casos imposible. La segunda exige del cambio en uno
mismo. Ello tampoco es facil. La verdad de las cosas es que el cambio se da
en estructura, pero esto no implica claras intenciones sino que,
frecuentemente, obedece a procesos mecanicos ante los que el ser humano se
encuentra impotente. ElI Nuevo Humanismo privilegia la transformacion como
direccién y finalidad consciente. En todo caso, propicia la simultaneidad del
cambio.

Pero la vida humana se desarrolla entre diferentes orientaciones
valorativas. En la moral, sobre todo religiosa, se trata de la opcion entre bien y
mal, bondad y pecado. En la estética se elige entre la belleza y la fealdad. En
la politica se opta entre la libertad y su ausencia, entre no violencia y violencia,
entre democracia y autoritarismo. En la politica exterior se escoge entre la paz
y la guerra. En la ciencia se distingue entre la verdad y el error. En las
relaciones interpersonales se escoge entre el amor y el odio, entre la
solidaridad y el egoismo. Esta enumeracion de los contrarios no tiene
comienzo ni fin, pero ella indica que ante las nuevas circunstancias, la vida del
ser humano se realiza a veces como compromiso, a veces como negacion de
dos o0 mas variantes de conducta.

La orientacion humanista en todas sus manifestaciones, tanto laicas como
religiosas, ha hecho su opcion a favor de la paz, la belleza, la no violencia, la
verdad y la solidaridad. Sin embargo, la vida es tal que para lograr estos
objetivos se suelen utilizar métodos amorales y violentos. Sucede, a menudo,
que los objetivos enunciados no tienen nada en comun con las intenciones
reales y sirven de pantalla para encubrir la agresién y la dominacion. Es
bastante dificil comprender la dialéctica del fin y de los medios, pero en esto
consiste el saber orientarse correctamente en las circunstancias cambiantes y
encontrar soluciones auténticas. Cuanto mayor es el nivel de la relacion entre
la moral y la practica, cuanto mas grande es el contenido humanista de la
intencidn y mas corresponde a su objetivo, tanto mas alguien puede ser
considerado como ser humano. Sin embargo, esta linea de conducta no
asegura automaticamente el éxito, ni garantiza la adaptacion a la nueva
situacion. Cada uno tiene que escoger tal o cual conducta por cuenta propia.
La vida de la Grecia Antigua o la de la Edad Media, no tiene parangon con la



vida de hoy. La existencia pasada es irrepetible, al igual que el tiempo que se
ha ido. En cada instante, el tiempo dicta su propia logica y plantea nuevos
problemas. Hoy, su nimero y agudeza son mucho mayores que antes. La
vida es cada vez mas compleja y tragica. En los ultimos afios, en todo el
mundo se revelan dos peligros, viejos pero cada vez mas agobiantes: el terror
y el nacionalismo; la violencia y el etnoegoismo xendéfobo. Y estos fendmenos
se entrelazan, amenazando la vida de la humanidad.

., Como entender todo esto? ¢Qué destino tendra nuestra civilizacion?
¢,Como debe responder a los retos de nuestra época el pensamiento
humanista? ¢En qué consiste la mision del Movimiento Humanista mundial?
He aqui los problemas que estan en el centro de nuestra atencion.

En parte, algunos de estos problemas se reflejan en este segundo
volumen de nuestro Anuario, a la luz del estudio de la experiencia histérica y la
apreciacion de una serie de fenOmenos contemporaneos. Este trabajo puede
resultar adecuado para comprender los problemas actuales y sus posibles
tendencias. Al respecto, pretendemos pasar por encima de los pesimismos
afirmando la capacidad de los seres humanos de determinar su suerte por
cuenta propia. El humanismo no es religion, ni moral, sino una intencion recta
de movilizar el potencial creador del ser humano como artifice y no aplastarlo
como esclavo del dios o del destino.

En los materiales de este Anuario, se reconoceran algunos momentos de
la historia del pensamiento humanista en Rusia y el caracter contradictorio de
la doctrina y practica del anarquismo ruso. También se apreciara, desde
nuevos puntos de vista, los motivos humanistas de la obra de José Marti
(Cuba), de Nicolai Berdiaev (Rusia), de José Carlos Mariategui (Perd) y de
Jean-Paul Sartre (Francia). La comparacion de esas concepciones permitira
apreciar la riqueza y variedad de las ideas humanistas que ejercen influencia
moral e intelectual sobre distintas corrientes del pensamiento social. Por otra
parte, también se entregan los estudios efectuados sobre alguna civilizacion
particular, sobre las civilizaciones de frontera y sobre el papel de las ideas
filosoficas y religiosas.

El pensamiento humanista se desarrolla y se enriquece, generando y
absorbiendo nuevas concepciones e ideas. Uno de los testimonios de este
proceso es el presente volumen de nuestro Anuario. Por otra parte, el Centro
Mundial de Estudios Humanistas, que presenta al lector el segundo volumen de
su Anuario, continla trabajando para editar La Enciclopedia del Nuevo
Humanismo. EIl colectivo de los autores espera publicarla a fines de 1996 o a
comienzos de 1997, al tiempo que prepara su version electronica.

Moscu. Febrero de 1996.



N. del T..: La presente edicion en Castellano no incluye,
desafortunadamente, las abundantes citas y notas bibliograficas a pie de
pagina que, en los originales de los autores rusos, estan en los
caracteres de su idioma. Esperamos solucionar en el préximo numero
esta dificultad técnica.



EL ANARQUISMO RUSO Y SU TRAGEDIA

Por el Académico Boris Koval.
Moscu. Otofio boreal de 1995.

La vida espiritual multisecular de Rusia, al igual que otras, esta cuajada a
fondo del fulgor vivificante de una idea humanista encarnada con lo mejor del
caracter nacional: el humanismo, la adoracion de la libertad y la igualdad, el
afan por la vida, el solidarismo desprendido, la paciencia... Estas cualidades,
tan sencillas y naturales, saturan la existencia personal de cada uno de los
seres humanos de un contenido suprapersonal (colectivo, social) mas
profundo, aunando a los hombres. La vida del hombre en la sociedad, a
diferencia de la estancia de Robinson en la isla desierta, engendra
interdependencia y responsabilidades reciprocas, y al mismo tiempo, penas y
desilusiones. La subsistencia natural (fisica) de un individuo se transforma en
una tensa y dramatica existencia humana.

Martin Heidegger expresoé al respecto: “Soélo el hombre existe. Una roca
también subsiste, pero no existe. Un arbol subsiste, pero no existe. Un caballo
subsiste, pero no existe. Un angel subsiste, pero no existe. Dios subsiste,
pero no existe”. Desarrollando esa idea, afiadimos: el hombre existe porque
siente y trata de darse cuenta del sentido de su existencia.

A los mas grandes pensadores de tendencia humanista siempre los
caracterizd el afan de prestar todo el concurso posible para sublimar las
mejores cualidades del hombre; es decir, para alzar su espiritu e intelecto, su
moralidad y voluntad, para reforzar su optimismo orientandose en la vida.

La obra de tales hijos eminentes de Rusia, como Mikhail Bakunin y Piotr
Kropotkin —padrinos espirituales del anarquismo ruso— ejemplarizan
convincentemente esa actitud.

La tragedia de todo el anarquismo consistio en que en su esfuerzo por
alcanzar los mas altos ideales de la libertad humana adopt6é los medios mas
violentos y antihumanos. La contradiccién inconmensurable entre los objetivos
y los medios constituyd la colisibn permanente principal de la vida humana
como tal. A veces sucede que el mas poderoso y puro “amor” instiga a uno a
matar al ser querido. Por la felicidad de una familia o una nacion se sacrifican
otras familias o pueblos. La lucha por la justicia y una aparente verdad pueden
provocar una guerra civi. En otras palabras, las mejores intenciones a
menudo nos arrastran hacia el camino de la violencia y del mal.

Algo semejante sucedié con el anarquismo. EIl anarquismo no es un
fendmeno estrictamente ruso. En su tiempo, lo mismo que en la actualidad, el
anarquismo y el anarco-sindicalismo ganaron para su causa a un ndamero
considerable de las capas bajas de Espafia, Italia y paises de América Latina.
La tradicidon anarquista sigue viviendo e incluso en algunas partes reaparece
con nuevo vigor. Por esa razon vale acordarnos de la herencia espiritual de
Mikhail Bakunin y Piotr Kropotkin, quienes dejaron vestigios brillantes en la
historia rusa y universal de la protesta social de los oprimidos contra la
discriminacion y la injusticia.



Mikhail Bakunin (1814—1876) vivié un destino espléndido y, en mucho,
aventurero. De una confianza profunda en Dios pas6é a la irreligiosidad
completa; de un conformista obediente de la ley, a revolucionario ardiente. Fue
bien republicano, bien monarquista, bien nuevamente republicano. Participo en
las revoluciones de Praga y Dresden de los afios 1848—1849. En el afio 1857
fue relegado a Siberia, de donde se escap0 pasados cuatro afios y se radico
en Europa. Colabor6 con Alexander Hertzen, tomo parte en la actividad de la
Internacional y organizé la Alianza Internacional Anarquista, la cual libré una
lucha ideoldgica contra Marx y Engels.

La concepcién del “comunismo sin poder”, ofrecida por Piotr Kropotkin,
otro gran teorico del anarquismo ruso, también es de gran interés. Piotr
Kropotkin (1842—1921), procedente de una familia adinerada de condes, a
juicio de uno, deberia sostener conceptos conservadores defensores del
sistema terrateniente y feudal. Pero la vida rigié a su modo: rompi6 los lazos
con su clase, se convirtio en un gran cientifico gedgrafo y filésofo, y adhirio al
movimiento de los narédniks contra el zarismo. Los precursores y fundadores
del anarquismo ruso tuvieron diferentes puntos de vista en cuanto a la
sociedad y al hombre, sobre todo a la estructura de vida social. Al mismo
tiempo hubo mucho que los unio, especialmente su apego a la idea de libertad
y solidaridad. Por extrafio que parezca, precisamente ese aspecto, el mas
fuerte del anarquismo, no fue tenido en cuenta por los marxistas que ofrecieron
su propia vision de libertad y solidaridad.

Los marxistas calificaron al anarquismo como “individualismo pequeiio-
burgués” y como amoralismo. En toda obra marxista se puede encontrar una
infinita relacion de toda clase de “abominaciones del anarquismo”: egoismo,
bandidismo, irracionalismo, contrarrevolucionarismo, sin lograr hallar ninguna
apreciacion positiva. Es verdad que una vez Lenin reconocié que los
anarquistas frecuentemente actuaron partiendo de los “los mejores motivos,
nobles y sublimes”. Realmente es asi. Claro que la historia reconoce a
centenas de adeptos del anarquismo, primitivos y sin escrupulos, empero
reconoce también a miles de los mas incorruptos honestos “anarquistas
ideoldgicos”, gente noble y valiente, como el conde Piotr Kropotkin, Lev Cherny
(de Rusia), A. Pereyra (de Brasil), los hermanos Ricardo y Florez Maton (de
México) y a muchos otros. No se puede de ninguna manera desechar a esa
diversidad de caracteres.

De todos modos, primeramente es necesario dar con el quid de la
concepcion del anarquismo. A despecho de la opinidon corriente, “el
anarquismo” no es sinénimo de desenfreno o de bandidismo. El sentido
esencial de esa palabra de procedencia griega es “la libertad, la falta de
direccion, el desgobierno”. Precisamente asi el propio Makhail Bakunin
interpretd la anarquia. “jLa libertad! jSélo la libertad, la plena libertad para
cada uno y para todo el mundo! Esa es nuestra moral y nuestra Unica religion.
La libertad es un rasgo caracteristico del hombre, es lo que le diferencia de los
animales silvestres. La libertad encierra la Unica prueba de su humanismo”.
La libertad, segun Bakunin, se difunde en todas las direcciones, sin limitarse a
una persona. La fraternidad de los hombres en el intelecto, en la labor y en la



libertad, es decir “la realizacién de la libertad en la igualdad, ésa encierra la
justicia”.

Tal posicion no puede menos que llamarse humanista. Precisamente por
eso Bakunin intervino decisivamente contra toda forma de dependencia del
individuo: contra la lIglesia, contra la propiedad privada, contra la presion
autoritaria del Estado, etc. Sofié con dar un salto desde las clases y el Estado
hacia un paraiso anarquista-comunista y ateista. Fue una utopia, pero utopia
pura y humana.

Los enemigos principales en este camino, en opinion de Bakunin, eran el
Estado, la propiedad privada y la Iglesia. En tal caso la tarea principal consistia
en “procurar formar una fuerza evidentemente revolucionaria, negativa, que
destruyera el Estado”, sin crear una nueva dictadura, aunque se tratara de la
dictadura del proletariado proclamada por Carlos Marx.

En vez de una fe ciega Bakunin ofreci6 el amor y la solidaridad,
afirmando: “Lo que separa a una persona de la otra es el egoismo..., lo que
alna a una persona con otra es el amor. Cuanto mas aparenta el hombre
exteriormente, mas odia, y cuanto mas el hombre contiene en su interior, mas
ama”. Esa conclusion corresponde completamente, ademas del punto de vista
religioso, a la concepcidon existencial-humanista para con una persona. Ese
concepto lo encontramos en las obras de varios fildsofos humanistas: Sartre,
Berdiaev, Fromm, Unamuno, Dostoievski y otros.

La idea de humanismo llevé a Bakunin hacia la idea del amor a la libertad.
En una carta a su hermano, fechada en marzo de 1845, escribio: “Liberar al
hombre, he aqui el Unico acto legitimo y bienhechor... No perdonar, sino
guerrear contra nuestros enemigos, porque son los enemigos de todo lo
humano que hay en nosotros, los enemigos de nuestra dignidad, de nuestra
libertad”.

El rechazo de la humildad cristiana y la idea de la lucha por la libertad, por
“el sol del Anarquismo” llegaron a ser el hilo de Ariadna de toda la vida de
Mikhail Bakunin. La quintaesencia de su credo fue la consigna “La libertad en
la igualdad”, la cual se conseguira sélo por “una plena revolucion moral y
social”.

La organizacion de una futura sociedad socialista a la Bakunin deberia
basarse en los principios siguientes:

— liquidacion de la propiedad privada;

— separacion de la Iglesia del Estado;

— libertad de conciencia y culto;

— libertad absoluta de cada individuo que viva con su propio trabajo;
— abolicidn de clases y estados;

— disolucién del Estado autoritario y creacion de un sistema de
comunidades autonomas;

— derecho universal al sufragio; libertad de prensa y de reunion;
— respeto reciproco y solidaridad;
— autonomia de comunas y provincias, con el derecho de autodireccion;



— bienestar y libertad de las naciones;
— rechazo de las ambiciones imperiales y coloniales;
— igualdad econdmica, y abolicion del derecho de herencia;
— igualdad del hombre y de la mujer; matrimonio libre;
— rechazo a toda clase de discriminacion.

Hoy, podemos respaldar sin duda alguna todos estos principios de la
estructura social. Pero uno se pregunta, ¢como conseguirlo? Bakunin subrayé
gue “la solidaridad social es la primera ley humana, la libertad es la segunda
ley de la sociedad... La libertad no es negar la solidaridad, sino al contrario,
comprende desarrollar y, si puede expresarse asi, humanizar la Ultima”. Esa
conclusion de Bakunin nos parece sumamente importante, ya que encierra la
esencia de su concepcion.

El principio de la solidaridad fue encarnado mas profundamente en las
obras de Piotr Kropotkin. Llegd a reconocer su importancia primordial tomando
en consideracién otros juicios: después de haber analizado cientificamente el
desarrollo de la naturaleza y del mundo animal. En cierta medida, a diferencia
de Bakunin, Kropotkin puso en primer lugar no la libertad, sino precisamente la
solidaridad. Aunque ambos subrayaron su unidad dialéctica e
interdependencia. Polemizando con Charles Darwin, el cientifico zo6logo ruso
Kesler, subray6: “La ayuda mutua es la misma ley natural que la lucha
reciproca, empero, para el desarrollo progresista de una especie la primera es
mucho mas importante que la segunda. Kropotkin reconocié que esa idea
“resulta la clave de todo el problema”. Estimamos también que el rol principal
en el desarrollo ético e intelectual del ser humano lo juegan precisamente la
ayuda mutua, la solidaridad, la actividad conjunta. Eso no quiere decir que el
papel de la lucha por la existencia fuera negado. Al contrario, el instinto
egoista de conservarse, asi como la fuerza de los intereses personales,
siempre fueron los rasgos inherentes de todo individuo; pero para realizarlos el
hombre necesitaba precisamente la solidaridad, la lucha conjunta por sobrevivir
una generacion, sin aludir a motivos altruistas. La ayuda mutua fue y sigue
siendo la mejor cualidad para evolucionar el hombre en sentido positivo; es
decir, para humanizar su existencia social, personal y fisica. Apoyandose en
esa conclusion, Piotr Kropotkin ofrecié su propia vision para estructurar la
sociedad del futuro: “un comunismo cooperativo y sin poder”. Segun el pensar
de Kropotkin, en lugar del Estado antihumano deberia establecerse una
sociedad de solidaridad, libre de toda forma de poder autoritario, que
representara una federacion de comunidades libres de produccion, en las
cuales una persona liberada del control del poder, obtendria una libertad
ilimitada para autodesarrollarse en condiciones de bienestar colectivo, de
solidaridad y justicia. De aqui, Piotr Kropotkin, al igual que Mikhail Bakunin,
llegd a la conclusion sobre la necesidad de derribar con métodos
revolucionarios el Estado y crear un nuevo modelo anarquista-comunista
(desestatizado) de sociedad.

Pero en cuanto se entablaba una conversacion sobre una revolucion
orientada a acabar con el Estado, la propiedad privada y con la Iglesia
todopoderosa, inmediatamente se planteaba la cuestion de métodos y formas



de tal derrocamiento; en primer término, de la violencia. Inevitablemente
surgia una maldita contradiccion entre un objetivo ideal y humano que
comprendia la libertad, la igualdad, la solidaridad, la justicia, etc., por un lado, y
por el otro, la necesidad de utilizar los mas horrorosos y antihumanos medios
violentos para lograr esa finalidad sublime. En resumen, se admitia una
liquidacion primitiva de una parte de la sociedad, aunque fuera una minoria, en
aras de la felicidad y la vida del resto.

De ese modo, la intencibn mas ética y humana practicamente lindaba, o
incluso se convertia, en el amoralismo y la violencia, en el antihumanismo. Tal
contradiccion fue propia no solo del anarquismo, sino de todas las
construcciones orientadas a “beneficiar” a la humanidad mediante la violencia,
y a dar “un gran salto” desde el reino de la injusticia y del mal hasta un mundo
quimérico de felicidad. Esa apologia de la violencia revolucionaria (sobre todo
en las obras de Bakunin) desdibujé la nota clara y humana de su concepcion
del mundo.

Carlos Marx observé claramente: “Un objetivo que exige de medios
injustos, no es objetivo justo, de ninguna manera’. Tenemos derecho de
atribuir esa observacion a anarquistas y comunistas. Tanto unos cuanto otros
fueron capaces de emprender (y emprendieron) el camino de la violencia mas
cruel para derribar revolucionariamente la sociedad precedente.

Pedro José Proudhon, fundador del anarquismo proclamé: "Abajo los
partidos; abajo el poder; la libertad absoluta al hombre y al ciudadano, ese es
nuestro credo politico y social”. El “abajo” comprendia la violencia. El
anarquista aleman K. Heintzen, adepto de Proudhon, justificé la ineluctabilidad
de ésta caracterizandola como un castigo que las autoridades merecian. “Su
consigna es el asesinato, nuestra respuesta el homicidio. Ellos necesitan
matar, nosotros respondemos con las mismas formas. El asesinato es el
argumento suyo, mientras que en el asesinato consiste nuestra refutacion”.
“Incluso si se derramara un mar entero de sangre —continué Heintzen— no
nos remorderia la conciencia”. Segun sus célculos se hubiera debido asesinar
s6lo (!) unos dos millones de “enemigos”, y después llegaria una época de
anarquia y felicidad.

Asi fue el extremismo anarquico, que en la época de Mikhail Bakunin y
debido a la autoridad personal de éste, transformd el anarquismo en el
terrorismo politico internacional. En los afios 40—60 del siglo XIX hubo mas de
20 atentados contra los familiares del zar. En los afios 60 del mismo siglo, por
iniciativa de N. Ishutin, fue fundada una sociedad terrorista clandestina, “El
Infierno”, la cual concentré todas sus fuerzas en proyectar complots contra la
monarquia. En opinién de Bakunin, “un auténtico revolucionario esta fuera de
la ley practica y fuera de las emociones. Se identifica con los bandidos,
expoliadores, con toda la gente que asalta a la sociedad burguesa
saqueandola francamente y exterminando la propiedad ajena”. En una de sus
cartas, el idedlogo del anarquismo se expreso justificando todos los medios:
“Veneno, cuchillo, dogal, etc. La revolucion lo consagra a todo por igual. De
esa forma, jel campo estara abierto!”.

En la practica, el anarquismo, siendo un motin revolucionario de “las
capas bajas” borraba de la faz de la Tierra todas las cualidades humanas y



éticas de su propia doctrina. A la hostilidad impulsa también el asi llamado
“Catecismo Revolucionario”, escrito ora por el propio Bakunin, ora por su
adepto Serguei Nechaev, ora por los dos. Fue una especie de Estatuto y
Programa de los anarquistas revolucionarios. Segun este catecismo, un
revolucionario debe de romper con toda clase de “orden civil y con todo el
mundo culto, con todas las leyes, decencia, reglas adoptadas por todo el
mundo, con la moralidad de este mundo”. El conoce una sola sapiencia, la de
destruir. Tal enfoque unilateral, precediendo el aspecto creador de la
revolucién, pone en tela de juicio toda la doctrina del anarquismo,
convirtiéndola en algo amoral.

La anarquia convertia la libertad en destruccion; la revolucidon en una
serie de homicidios: primeramente de algunos individuos, después, de masas;
en realidad, la solidaridad se convertia en odio y exterminio mutuo.

Curiosamente, algo semejante sucedié con el comunismo. Friedrich
Engels en su carta a Gerson Trir del 18 de diciembre de 1889, reconocio
francamente la supremacia del objetivo sobre los métodos: “para mi, como
revolucionario, sirven cualesquiera recursos que conduzcan al objetivo a
alcanzar, los mas violentos o los mas pacificos a primera vista”. La historia
mostré toda la tragedia y el dolor acarreados a la gente por tal “moral’
revolucionaria.

A cada uno de nosotros, continuamente y a cada instante, nos acecha la
trampa del desacuerdo entre los objetivos y los medios para alcanzarlos. Cada
vez tenemos que optar, siendo a veces muy dificil la opcion: ¢resignar el
objetivo considerando la amoralidad de los medios para alcanzarlos, o
desatender a la moral realizando lo proyectado? No hay una sola respuesta
para todas las ocasiones de la vida. En las mismas circunstancias uno
escogera lo primero, el otro optara por lo segundo. Es facil reprobar a otros,
empero resulta mucho mas dificil reivindicarse a si mismo.

Las personalidades y los comportamientos de dos grandes anarquistas —
Bakunin y Kropotkin— fueron diferentes. Kropotkin  nunca intervino
defendiendo el veneno y el pufial. Consider6 abominable y reprobable todo
cinismo y amoralismo, manifestando tal vez en eso el espiritu aristocratico, por
encima de Bakunin que, después de todo, también fue hijo de terratenientes y
desconociéo la pobreza. El espiritu exaltado del dltimo, su energia
desasosegada e irrefrenable frecuentemente lo lanzaron muy lejos de los
principios del amor, de la libertad y de la solidaridad que él mismo declamo.
Kropotkin, al contrario, fue una persona propensa a elevarse hasta lo sublime;
nunca infringiendo las leyes éticas. La tragedia del anarquismo ruso consistio
en que una doctrina con un valioso contenido humanista se derrumbd bajo la
dura carga de la practica revolucionaria. Hasta hoy dia, esa leccién es de
significado universal. El nuevo movimiento humanista debe conocer la
experiencia histérica, para evitar la misma trampa que hace muchos afios
tendié un lazo no sélo a Bakunin y Kropotkin, sino también a muchas
personalidades buenas y nobles.
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ENSAYO SOBRE HUMANISTAS ILUSTRES

Por el Académico Boris Koval.
Moscu. Diciembre de 1995.

INTRODUCCION

En la historia del concepto publico mundial hay figuras cuyos dones
intelectuales acenttan ciertas etapas cualitativas del progreso. Varias épocas
y varios paises tuvieron a sus propios eminentes pensadores, cientificos,
politicos, escritores y muasicos, que hicieron sus aportes bien ponderables al
desarrollo cultural universal de la humanidad.

Entre esas figuras podemos mencionar con plena razon los nombres de
Friedrich Nietzsche, filésofo y filologo aleméan; Nikolai Berdiaev, tedlogo ruso;
José Marti, poeta y revolucionario cubano; José Carlos Mariategui, politico y
revolucionario peruano; Jean-Paul Sartre, fildsofo y dramaturgo francés. Todos
ellos fueron personalidades sumamente diferentes. Sus modos de considerar
la vida no coincidieron en ningun punto. Nietzsche sostuvo el nihilismo e
inmoralismo, idealizando a un “superhombre del futuro”. Berdiaev predico el
concepto mistico de “Hombre-Dios”. Marti llegé a ser un apdstol de la
revolucion liberadora en Cuba. Mariategui interpretd el marxismo a su modo y
defendid la idea de la revolucion socialista. Sartre fue uno de los fundadores
del existencialismo. Parecian antipodas, ya que realmente no hubo nada que
los aunara. Nunca se conocieron, vivieron en diferentes épocas y paises.
Cada uno vivio su propio destino, su propia mision.

No obstante, hubo algo que hizo comunes sus conceptos, sus
mentalidades y sus consideraciones de la vida: los auné una orientacién
humanista y el interés profundo y sincero para con el ser humano, sus penas y
esperanzas, sus angustias en cuanto al futuro y el afan por mejorar y
armonizar la existencia de la humanidad.

Precisamente aquel enfoque profundo nos permite tomar a estos titanes
como parte de una sola familia. No es casual que hayamos escogido a esos
“cinco espléndidos”, ya que queremos manifestar toda la rigueza y toda la
diversidad de estos cinco aspectos del pensamiento humanista. Seria absurdo
y agraviante pensar que el humanismo, también el humanismo
contemporaneo, es monadtono y uniforme; muy por el contrario, le irritan los
dogmas de toda clase. Su interior es libre y abierto, ya que permanece en
constante desarrollo. La esencia filoséfica y politica del humanismo no es otra
cosa que un reflejo emocional y espiritual de los problemas reales de la
existencia del hombre en su larga evolucién histérica. Los mas eminentes
genios apenas lograron analizar sélo algunos de los aspectos de esa
evolucién, a veces impregnada de dramatismo. Por esa razon hemos elegido
a cinco pensadores, muy discrepantes, cada uno de los cuales describe uno u
otro aspecto de la orientaciébn humanista.
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Precisamente la comparacion de diversos puntos de vista, de varias de
las asi llamadas expresiones del humanismo, nos permite vislumbrar un cuadro
mas completo; es decir, llegar a entender la profundidad, la diversidad
creadora y la perspectiva de desarrollo del humanismo.

Nuestro ensayo, elaborado de acuerdo con el programa cientifico del
Centro Mundial de Estudios Humanistas, no es otra cosa que una modesta
tentativa de elucidar algunos momentos, los que permanecian en la sombra o
se ignoraban. Sin ellos la historia del humanismo mundial resulta privada de
una gran riqueza.

Considerando precisamente tal posicidon, nos permitimos ofrecerle al
lector este material sobre cinco enfoques diferentes del humanismo.

1. ;HUMANISMO O ANTICRISTIANISMO? (Discusion acerca de Friedrich
Nietzsche)

Friedrich Nietsche... Ese nombre casi mitico hechiza la mente de la
juventud progresista desde el final del siglo pasado hasta hoy. Asimismo,
varios politicos serios, destacados cientificos y escritores de fama mundial no
logran evitar su influencia hipnética. Para unos fue un idolo, para otros
personificé un mal poderoso.

Nikolai Berdiaev, eminente pensador ruso, dio su propia apreciacion bien
exacta del “gran significado de Nietzsche para nuestra época” el filésofo
aleman “con una impertinencia sin precedentes se decidio a crear algo nuevo,
infringid la etiqueta de la época critica de hablar sobre algo, mas no cualquier
cosa. El “desatendié el decoro del siglo cientifico, personificando la propia
vida, dio un grito desde sus entrafias, mas sin conversar sobre la vida. Debio
ser un genio o tener un don creador para expresar algo nuevo”.

Desgraciadamente, ese “algo” fue terminantemente prohibido en la URSS
desde 1923 hasta tiempos recientes. Ninguna de sus obras se ha publicado en
ruso. Todo lo que uno podia leer sobre Nietzsche se reducia a unas 5—10
lineas viperinas y falsas en los diccionarios filosoficos oficiales. El pensador
profundo y original era presentado como un canalla sombrio y anunciador del
fascismo.

En la URSS no se habia investigado seriamente su obra. No obstante, es
muy rica y multifacética la literatura mundial dedicada al fildsofo eminente de la
época de “declive de Europa”. Por ejemplo, encontramos “Nietzsche”, obra de
M. Heidegger en dos tomos; “Nietzsche: filésofo, psicélogo, anarquista” de V.
Kaufman... las obras notables de K. Jaspers, L. Shestov, F. Gergardt, A.
Schweitser y muchas obras interesantisimas de otros autores. Todos ellos
fueron atormentados por el enigma de Zaratustra, tratando de descubrir cada
uno a su modo el secreto de la ética nietzscheana.

El primer marxista ruso, Gueorgui Plejanov, bajo la influencia de Leon
Tolstoy, o tal vez de acuerdo con su propia razon, declaré que “el amoralismo
de Nietzsche reflejo el estado de animo apropiado de la sociedad burguesa en
la época de decadencia. Un poco mas tarde el famoso marxista destaco: “... el
individualismo moderno que ha encontrado para si mismo a un representante
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brillante en la persona de Friedrich Nietzsche, es una protesta contra el
movimiento progresista de las masas, por eso esta dirigido contra el
movimiento socialista contemporaneo”.

Vladimir Lenin no entr6 en polémica sobre Nietzsche pasando por alto
adrede su filosofia y tal vez comprendiendo que era mas facil polemizar con K.
Kautsky que con Nietzsche.

La doctrina de Nietzsche fue comprendida por el famoso escritor ruso D.
Merezhkovsky como una ideologia amoral del “descaro venidero”, o sea, de los
vagabundos, plebeyos, limpenes, de aquellos innumerables “superhombres”
populacheros, superhombrecillos. “"La ultima esencia de la vagabundez es su
anticristianismo...”

Vladimir Soloviov, fildsofo ruso, no compartia los principios vagos del
nietzscheanismo suponiendo que “de la ventana del superhombre
nietzscheano se abre un vasto espacio directo para todos los caminos de la
vida...”, sean buenos o malos. Ello corresponde a la verdad, pero, segun
Soloviov, Nietzsche cay6 en un error peligroso que se habia manifestado de
un modo inequivoco en “despreciar la humanidad, débil y enfermiza, en
caracteristicas paganas de la fuerza y la belleza, en adjudicarse un significado
suprahumano excepcional”. Aqui Soloviov llegd practicamente a lo esencial: a
la pregunta, ¢es la idea del hombre superior un descaro, o el Hombre tiende a
perfeccionarse? Depende del entendimiento la nocidn de “superhombre”. Para
Soloviov el ascenso interior del hombre constituye una ley natural de la vida, y
“es natural que el hombre esté propenso a lograr el ideal de superhombre”.

Puede parecer que con aquella confesion importante, Soloviov
desenmascara al anticristo Nietzsche y se manifiesta dispuesto a considerarlo
ni mas ni menos que como un pensador profundo. EI superhombre, segun
Soloviov, podra llamarse asi sélo cuando se convierta en el “vencedor de la
muerte, lo que es posible sélo con la ayuda de Dios y s6lo en una unién con
Este. No puede haber ningin otro superhombre porque ya hubo Cristo. Nadie
puede repetirlo, sin embargo, en todo caso existe la via suprahumana, la cual
muchas personas recorrieron, recorren y seguirdn recorriendo hacia el
bienestar de todos, y, por supuesto, nuestro interés vital consiste en que la
mayoria de la gente tome este camino, ya que al final del mismo se encuentra
el triunfo integro y decisivo sobre la muerte”.

En el afio 1911 Nikolai Berdiaev llego a la idea sobre una nueva religion
del “humanismo verdadero”, o sea, de una humanidad divina. “La tarea de la
historia consiste no en la prosperidad sino en el triunfo creativo sobre las
fuentes del mal. No obstante, para superar el mal se deberia revelar su
nulidad definitiva, y ese mal deberia presentarse en su forma auténtica ante la
humanidad”.

Nikolai Berdiaev opina que el elemento principal de la concepcion del
mundo de Nietzsche es la idea del superhombre, segun la cual, “un hombre
termina su existencia. No es otra cosa que un transito, que sirve de abono al
suelo que dard a luz el fenbmeno del superhombre. Se quiebra la moral
cristiana y humanista. El humanismo se transforma en el antihumanismo”.
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Rechazamos categéricamente tal deduccion, ya que a lo que Nietzsche
llama es a superar precisamente lo débil, vil, animal en el hombre. Berdiaev no
quiere aceptarlo y, sin embargo, inesperadamente reconoce que “con
Nietzsche la nueva humanidad traspasa del humanismo ateista al humanismo
divino, a la antropologia cristiana” con ello €l sobreentiende su propia “religién
nueva de una humanidad divina”.

Polemizando con Berdiaev, Albert Schweitzer lo considera a Nietzsche
desde otro punto de vista. Segun él, Nietzsche, sometido a la influencia de la
antigua filosofia china contraria a la ortodoxia oficial eclesiastica “quisiera
argumentar la moral superior optimista como el desarrollo de una voluntad de
la vida, de una espiritualidad superior” Estamos completamente de acuerdo con
esa evaluacion. En otras palabras, Zaratustra no es ningun anticristo, sino que
mas bien la mayoria no lo comprendio o0 no quiso comprenderlo, mientras otros
lo calumniaron, tratando de truncar su ética vivificante y humana, metiéndola
en el lecho de Procusto de sus propios conceptos y sensaciones.

K. Svasyan, autor y redactor de la primera edicidon rusa de las obras
principales de Nietzsche dio una breve y exacta evaluacion del mismo: “La
filosofia de Friedrich Nietzsche es el Unico experimento confirmado con toda la
vida de la autodestruccién del ‘bicho’ en el hombre para autoedificarse en ésta

un ‘creador’ llamado ‘superhombre’ ”.

E. Fromm expresé directa, clara y definitivamente su opinion sobre
Nietzsche: “La idea de la dignidad humana y de la potencia fue proclamada en
la filosofia de la ilustracion, en el pensamiento progresista y liberal del siglo
XIX, mas fue Nietzsche quien la expres6 con el mayor radicalismo”. Estamos
completamente de acuerdo con ese juicio.

En la nueva época, Nietzsche repiti6 en forma original la antigua idea de
Protagoras sobre el hombre como una medida de todas las cosas, afiadiendo
que el hombre es la medida de si mismo, y por eso aspira a ascender; no
puede sino buscar nuevas mediciones de su propio espiritu, su voluntad,
mentalidad y su potencia. De ahi procede, logicamente, el tema del
“superhombre” como una nueva medida de lo existente en el desarrollo y en la
superacion de la estatica de la existencia.

Al hablar de lo fundamental en la filosofia de Nietzsche, tenemos en
cuenta tres postulados principales: 1) “transmutacion de todos los valores”
(nihilismo); 2) “voluntad de poder” (voluntad de la vida); 3) “superhombre”
(desarrollo de un hombre nuevo). Las tres nociones forman los pilares de la
ética de la filosofia nietzscheana.

Unos comprendian al nietzschianismo como un nihilismo banal, otros lo
acusaban de anticristianismo, y algunos mas daban un traspié en la
consideracion del “Dios ha muerto”, tomando esa deduccidén ora por ateismo
vulgar, ora por el sufrimiento de haber crucificado a Cristo.

Por nuestra parte, consideramos que lo fundamental consiste en que
Nietzsche con su formula “Dios ha muerto” aspiraba a expresar su
preocupacion por el asesinato permanente, por el propio hombre, de lo ideal, lo
licido y lo divino que hubiera en el hombre. El hubiera querido demostrar la
tragedia de todo lo imperfecto que hay en el hombre, de la suerte tragica de
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Occidente durante dos milenios de su historia y de la tragedia inevitable que le
espera a la gente en el futuro peregrinando infinitamente por una “infinita
Nada”.

El inicio creador del Dios biblico se sustituye por la actividad del hombre,
ya que toda accion humana resulta independiente de Dios. Este ha perdido su
potencia anterior, por eso hay que “revaluar todos los valores”, liberarse del
dominio del inicio suprasensible y reemplazarlo por la “voluntad de poder”, por
la voluntad de vivir.

Nietzsche consideré que el bien y el mal no son dos potencias distantes,
sino dos lados de un solo proceso en el que se pueden intercambiar lugares,
transformar el uno en el otro, ya que proceden de “un ser Unico”, saliendo del
seno de la vida humana y no de la de los dioses.

Nietszche escribié que teniendo los ojos abiertos y la conciencia pura
“consideramos que la ferocidad y la violencia, la esclavitud y la peligrosidad
que acechan al hombre en las calles y en los corazones, todo lo malo, tiranico,
rapaz y serpentino, sirve tan bien como sus contrarios a los objetivos de
superar una variedad animal que es “el hombre”.

Realmente es asi, ya que la lucha de los inicios del bien y del mal en el
hombre interviene como un factor de su avance. Si no hay lucha contra el mal,
tampoco aparece la virtud, sino sélo la autosatisfaccion superficial y la
pasividad. Segun Nietzsche, hay que dar las gracias a la vez “a Dios, al diablo,
a la oveja y al gusano que coexisten en nosotros mismos”. Es un llamamiento
muy importante y significativo. Si ello es verdad, los cuentos filoséficos y
teologicos que se entusiasman con “un bien comdn”, con una virtud abstracta,
con una verdad absoluta y una belleza perfecta, resultan falsos. Todas esas
promesas, el retorno al pasado de “oro”, los suefios, solamente echan tierra a
los 0jos. Y no puede confiarse en ellos de ninguna manera.

Partiendo precisamente de la aspiracion por dar una evaluacion libre del
mundo real o de cualquier factor como tal, Nietzsche advirtié que “ni la moral,
tampoco la religiébn cristiana, en ningln punto entran en contacto con la
realidad”. En busqueda de una apreciacion fuera o por encima de la ética llego
de manera muy natural a la filosofia oriental. Segun Nietzsche, “el budismo es
cien veces mas realista que el cristianismo... el autoengafio de los conceptos
morales para el budismo es una etapa ya recorrida: en mi lengua, éste esta
mas alla del bien y del mal”.

La desconfianza para con las teorias precedentes, el ansia por la verdad,
la liberacion plena de las ilusiones y mitos es lo que demuestra Zaratustra al
mundo, conduciéndolo por su sendero al volcan peligroso de un nuevo y libre
pensamiento.

Los filésofos que caracterizan a Nietzsche como satanista, tienen en
cuenta su inmoralismo y anticlericalismo, o sea, la base de su veracidad
sorprendente y a veces desagradable, excesivamente existencial. Pero
quisiéramos manifestar precisamente el factor positivo, plenamente humanista
de su “satanismo”, considerando aquella definicion de Satanas que dio Mijail
Bakunin: “El Sefor les ha prohibido categéricamente a Adan y Eva tocar las
frutas del Arbol de la ciencia del bien y del mal. El queria, por consiguiente,
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gue el hombre privado de autoconciencia se quedara eternamente como un
animal arrastrado a gatas ante Dios Eterno, su Creador y Sefior. De repente
aparece Satanas, amotinador, el primer pensador libre y emancipador de los
mundos. Avergonzandolo al hombre por su ignorancia y obediencia salvaje; lo
emancipo y le puso el sello de libertad y humanismo en su frente, incitandole a
desobedecer y a gustar la fruta de la ciencia del bien y del mal”.

Precisamente tal aspiracion a humanizar a toda costa al hombre, pero no
por el deseo de Dios, sino por propia voluntad de la vida humana, constituye la
raiz del inmoralismo “satanico” de la concepcion libre de Nietzsche. Toda la
tonalidad, fraseologia, la manera alegérica de Zaratustra es el himno al hombre
libre y bueno, al Hombre Real.

El genio de Nietzsche consiste en unir intuitiva y poéticamente los mas
diferentes y a veces contrarios logros filosoficos y éticos de la cultura universal.
En su concepcion del mundo sentimos el aroma de los sistemas religiosos
orientales y motivos positivistas del ateismo, algo del humanismo de Grecia
Antigua y de la época de Renacimiento, algo del anarquismo y nihilismo del
siglo XIX, elementos de busqueda de Dios y misticismo, y muchas cosas mas.
No se las puede denominar como una simple copia, siendo entrelazadas
organicamente con las ideas del propio Nietzsche y originando algo entero y
totalmente nuevo, poderoso e impresionante. Segun Nikolai Berdiaev,
precisamente en este sentido, él logré expresar algo suyo y original.

Es claro que el foco de la filosofia de Nietzsche esta constituido por la
doctrina del superhombre. EIl camino hacia el superhombre pasa a travées de la
negacion de la religion, de la superacion de la dependencia de las tradiciones,
tables y normas, por medio de la autosuperacion y autodeterminacion de la
personalidad en la vida. Berdiaev dijo al respecto que en todo eso, Nietszche
expresa la verdad “de este lado de la existencia”.

En el libro “Ecce homo”, el propio Nietzsche califica a su héroe como a un
futuro representante de “tal tipo humano, el cual en todos los aspectos sea
perfecto, contrario a la gente buena actual, a los cristianos y otros nihilistas”.

En “El ocaso de los dioses” Nietzsche se expresé de un modo inequivoco
contra la moral no solamente religiosa, sino contra cualquiera que fuese
“antinatural”; es decir, contra todo sermén especulativo y aburrido que difiere
de “instintos vitales” naturales y la “moral sana”. Toda seudomoral es una
violencia contra la vida. El hombre debe de ser abierto para la vida, o sea,
debe de ser inmoralista, mas, no moralista 0 amoralista.

Nietzsche no nos llama a negar la moralidad, tampoco a apegarnos a la
amoralidad, sino a tener una opinidn ética libre, el derecho de evaluar los
fendmenos vitales fuera de la moral.

El inmoralismo de Nietzsche no se opone a la moralidad, sino mas bien,
es renuncia al primitivismo y a la estupidez. Sin valorar debidamente el juicio,
no puede existir la sociedad ni el individuo. No obstante, el nivel, la
profundidad y la amplitud de la apreciacién son multifacéticos. En este sentido,
el asi llamado inmoralismo es una variedad de la moral en desarrollo, sincera,
vigente, verdadera, mas no dogmatica y muerta.
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Solo ahora en Rusia empezamos a comprender nuestros propios errores
respecto a la impecable “moral clasista”, que servia de biombo para el propio
inmoralismo, y hasta el amoralismo sangriento.

El proceso de formacion de una personalidad libre es lento y doloroso.
En todas partes se hace la transvaluacion, la busqueda de una verdad, la lucha
contra los mitos y prejuicios, la renovacion de la moral, la elaboracion de una
teoria moderna de progreso. El bien y el mal se fusionan hasta constituir algo
multifacético. Las oposiciones de los valores primitivos como “el si” y “el no”,

“el bien” y “el mal”, “lo blanco” y “lo negro” resultan superficiales, pero cuentan
con el apoyo de la manipulacién especulativa en la conciencia de masas.

De buen grado o por fuerza, paso a paso, imperceptiblemente, pasamos a
“mas alla del bien y del mal”; superando la inocencia espiritual, o sea,
haciéndonos inmoralistas. De esa manera tratamos de penetrar el fondo del
problema, buscando criterios cada vez superiores de evaluacion. Acaso,
¢existen tales criterios? ¢Cuales son? Hasta hoy no existe claridad al
respecto, pero esta presente la voluntad para con la verdad, una nueva medida
humana de la realidad sin “los métodos falsos de los moralistas ancianos y de
los propagadores de la morigeracion”. A nuestro juicio, precisamente en eso
consiste el imperativo fundamental de nuestro tiempo.

Hace practicamente un siglo que las cenizas de Nietzsche yacen en la
tierra, pero su espiritu y sus profecias contindan llamando a la gente a avanzar.
El hombre sigue recorriendo la “cuerda floja de la vida” lanzada hacia el
perfeccionamiento. Ese camino es infinito. Las religiones mundiales, la
filosofia humanista, la ciencia, toda la experiencia de pensadores y de las
generaciones pasadas, sirven de sostén a esta “cuerda”.

Entre los pensadores mas destacados y originales de la humanidad se
encuentra Friedrich Nietzsche, anunciador del rayo, orientador del hombre
hacia el superhombre.

2. EL “ESPIRITU LIBRE” DE NIKOLAI BERDIAEV

Nikolai Berdiaev, filosofo-teblogo (1874 — 1948), un significativo
representante del pensamiento humanista de Rusia, fue expulsado por los
bolcheviques del pais en el afio 1922 junto con un grupo numeroso de
intelectuales eminentes. Las autoridades soviéticas prohibieron la publicacion
de sus obras, calificando al pensador de escritor burgués reaccionario, mas
aun tomando en cuenta que vivié emigrado en Francia. Soélo ahora, cuando
pas6 casi medio siglo de su fallecimiento, Nikolai Berdiaev se hizo
practicamente el idolo predilecto de los circulos de pensadores rusos, sobre
todo de los que unen su suerte a la orientacion humanista.

Berdidev cimenté su concepcion religiosa del mundo, pero, sin las
formalidades eclesiasticas (mas bien fue antieclesiastico), reconociendo la
ligazdn orgéanica del factor absoluto de la libertad eterna, de la voluntad divina
con el trabajo creador humano. Tras el mistico aleman medieval Jacobo
Bohme (1575-1624), opina que la primera categoria constituye una nada, una
preexistencia, un abismo (Ungrund) de los que Dios cre6 al mundo. En las
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profundidades de la libertad predivina se oculta una oportunidad, el potencial
de todo el mundo: de la naturaleza, del hombre, del mal, del bien, del gusano...
Dios-Creador realizé precisamente esa potencia. “La libertad guarda el secreto
del mundo. Dios quiso la libertad, de aqui procede la tragedia mundial. La
libertad inicial quiere decir la libertad final”.

La sintesis de la nada existente antes de Dios y fuera de Dios, de la
creacion divina del mundo y del desarrollo del hombre, de su existencia
terrestre, es lo que, a decir de Berdiaev, determina la esencia de la mision
humana. “La experiencia vital y la lucha espiritual crean la imagen del hombre.
El hombre no es un ser completo, acabado, sino que se forma y se crea
concibiendo la vida, experimentado su propia suerte... Mi suerte siempre ha
sido una suerte particular, incomparable, sola y Unica”.

Con razén podemos denominar tal posicion un existencialismo humanista.
En el destino, un lugar determinante ocupa la vida espiritual real que surge de
las "profundidades de la propia vida primitiva”. El individuo privado de la
libertad espiritual no es el hombre creador, sino un hombrecillo, una bestia.
Nikolai Berdiaev subraya que el hombre crea su personalidad en el transcurso
de toda su existencia, pasando dolores y sufrimientos predestinados. “La
personalidad es una constancia alterable”, es decir, que permanece en la
dinamica de autodesarrollo y adaptacion a las nuevas condiciones de la vida.
La personalidad esta por encima de lo comun universal y no puede ser parte
de algo. Un individuo es parte integrante de la sociedad, mientras la
personalidad es algo integro y Unico. De ahi Berdidev llega a la idea del
“personalismo antijerarquico”.

Para él, el hombre es un ser sumamente polarizado, con aspectos de
Dios y de bestia, digno y vil, libre y servil. “El hombre es una personalidad que
se guia no de acuerdo con su naturaleza, sino con su espiritu. Lo Unico que
hace la naturaleza es formar al individuo”. Berdidaev considera que no es el
individuo, sino la personalidad que forma al “centro existencialista del mundo”.
En la personalidad hay mucho de lo genético, tradicional y natural, ya que,
precisamente eso constituye no lo “particular” en la personalidad, sino lo
“comun”, digamos, lo social. En otras palabras, la personalidad no es una
categoria bioldgica o sicoldgica, sino ética y espiritual.

Segun Nikolai Berdiadev, “En el universo rigen tres principios: la prevision,
0 sea, Dios suprauniversal; la libertad, o sea, el espiritu humano; la suerte, o
sea, la naturaleza, surgida y endurecida, procedente de la libertad sombria”.

La unidén de esas fuerzas entrafia la energia de toda la existencia del
hombre. No es facil afirmar si Berdiaev iguala la potencia de esos tres
principios. Es evidente todo en uno: Dios y el hombre existen aunados en un
complejo Unico. Con esa confesidon suya Berdiaev rompe la ortodoxia cristiana,
mas en beneficio del hombre. Berdiaev declara abiertamente: “Opto
decididamente por la filosofia que afirma la primacia de la libertad sobre la
existencia, la primacia del sujeto existencial sobre el mundo objetivado, opto
por conceptos de dualismo, voluntarismo, dinamismo, activismo creador,
personalismo, antropologismo, filosofia del animo.
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Precisamente “el activismo creador” de la personalidad es lo que
determina la superioridad de la libertad espiritual sobre la existencia como la
subsistencia fisica. Asi es el criterio del humanismo de Berdidev. “Cada
hombre por su naturaleza interna es un reino enorme: microcosmos, en el que
se refleja y permanece todo el mundo real y todas las grandes épocas
histéricas; no es un trozo del orbe en el que se abarque ese pedacito pequefio,
sino que se manifiesta un gran mundo ...”

Sin embargo, la suerte de la vida terrestre refleja la unidad del enigma de
la necesidad divina y de la libertad humana. De aqui Berdidev llega a su
concepto principal: la idea del Hombre-Dios, engendro de Dios en el Hombre y
del Hombre en Dios. De esa manera el principio existencial-terrestre se aluna
con la Providencia Divina.

Tal comunioén reposa basada en el enigma de la naturaleza bitnica de
Cristo: Hombre-Dios. “La fuente de la libertad, opina Berdiaev, esta encerrada
en Dios, pero no en el Dios-Padre, sino en el Dios-Hijo. El Hijo no es
solamente Dios, sino también el hombre, hombre absoluto, hombre espiritual,
hombre de siempre... La libertad del Hijo constituye la fuente de la libertad de
todo el género humanao..., ése es el secreto de la Humanidad Divina, el secreto
de dos naturalezas unidas en Cristo, y, en consecuencia, dos naturalezas
acumuladas en el hombre.

Esa conclusion muestra el enfoque particular del eminente filosofo ruso
en cuanto al entendimiento de la esencia interior de la vida futura y
perfeccionada del hombre, la que presupone la presencia de un contenido
suprapersonal, y la obsesion por lograr una época de Humanidad Divina.

Nikolai Berdidaev aborda problemas terrestres triviales de la existencia
social tomando como base aquel elevado principio. “La esencia de la
existencia humana estd4 entrelazada con la liberaciébn del hombre, de la
personalidad capaz de apoderarse del mundo, estado, nacion, una idea o
pensamiento abstractos, sujeto directamente al Dios vivo”. Aqui Berdidev
aparece como defensor absoluto de la libertad interior de la personalidad, de su
independencia de cualesquiera que sean los imperativos externos: tabu, moral,
masividad, socium, imperativo de Kant, ley, razonamiento practico. El
personalismo completo, el anarquismo, el trabajo creador, en eso consiste la
esencia de la existencia: no el obedecer irreflexivo a ciegas a nadie, ni tampoco
a nada, solo a Dios y a si mismo, a su propia voluntad de liberarse...

Claro, eso no equivale a la desobediencia espontanea, revuelta y
desenfrenada. Se trata de la libertad superior del espiritu, sin instintos viles.
La lucha interna en el hombre es la lucha de los contrarios; s6lo el propio
hombre es capaz de entender y ponerlo en orden racional.

Ese es el concepto existencial y humanista del hombre y su destino
propalado por Nikolai Berdidev. El fil6sofo cree en el hombre, llamandolo a
avanzar a las alturas del espiritu auténticamente libre, de la voluntad libre y de
la mentalidad libre.

Asi es el fundamento con que Berdiaev aprecia el caracter y los limites de
motivaciones humanistas en las obras de Lutero, Hegel, Feuerbach, Marx,
Nietzsche y de otros pensadores eminentes. Llama la atencion su calificacion
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de los limites (limitaciones) del humanismo de Marx y Hegel. Las
concepciones de Marx, segun él, fueron humanistas, sobre todo en cuanto a
desenmascarar la alienacién del hombre y a convertirlo al trabajador en un
objeto (Verdinglichung) en la época del capitalismo. No obstante, apenas “lo
humano se afirma como lo Unico y lo superior y se niega lo divino, ello empieza
a rechazarse y subordinarse a lo comun, sea lo Unico de Schweitner, sea el
colectivo social de Marx”.

En opinion de Berdiaev, la restriccion del humanismo de Nietzsche es de
otra indole. Reconoce que para Nietzsche el superhombre no es otra cosa que
el “sinébnimo de lo divino”. Aqui se desenvuelve la dialéctica limitada de lo
divino y lo humano. Nietzsche encarna la sangre de la misma sangre, una
rama del mismo tronco que constituye el humanismo europeo. Pero, él
rechaza al hombre. Para él el hombre es nada mas que una vergiienza y una
deshonra en el traspaso hacia una nueva raza del superhombre... El
superhombre resulta privado de lo divino y de lo humano.”

El propio Berdiaev quisiera pasar por alto todos los limites del humanismo
y ofrecer su propio superhumanismo, que es la idea del “Hombre-Dios”, la
union de lo humano y lo divino. No se trataba de la fe, ni de la obediencia
servil a Dios y a la Providencia, sino de la actividad creadora del hombre que
superaria a lo bestial de su desarrollo y se animaria con la idea de la libertad,
de lo suprapersonal, espiritual y moral, o sea, del interés humano, de la
intencion, del progreso.

Es obvio que las concepciones de Nietzsche y Berdidev resultan
parecidas en mucho, a pesar de que el primero rechaza a Dios, mientras el
segundo busca el apoyo en el cielo; el uno quiere convertir al hombre en Dios,
en tanto el otro trata de aunar lo divino y lo humano en un solo ser. En ambos
casos nos enfrentamos con meditaciones precisamente humanistas sobre la
vida y el hombre, con busquedas de un nuevo concepto humanista del
porvenir. Cada uno tiene sus limites; seria ingenuo creer que hay (o pueda
haber) una modalidad Unica y absoluta de la concepcion del mundo humanista.
El humanismo abarca una nocion muy amplia y rica, al igual que la propia vida.
Permanece desarrollandose y enriqueciéndose, formando un Arbol de la
Ciencia del Bien y del Mal, poderoso y prolifico de verdor perenne. Cada cual
puede gustar de sus frutas.

En Rusia la concepcion humanista echoé raices hace mucho tiempo. Se
evidencio mas que nada en las obras literarias de Pushkin, Tolstoy, Lérmontov,
Dostoievsky y de muchos otros. Los filésofos rusos también dejaron su
vestigio reluciente; Berdidev ocupa un lugar particular entre estos ultimos. Su
herencia humanista es enorme y rica en ideas originales, impregnada, en
primer lugar, de espiritu religioso y nacional ruso. Opinamos que precisamente
en ello radican las fuentes de la concepcién de Berdidev sobre el Hombre-Dios
y sobre la existencia terrestre humana en el porvenir.
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3. JOSE MARTI: “NO SE TEME A LA MUERTE. HORRIBLE ES VIVIR
MUERTO”

Hace un centenar de afios —el 11 de mayo de 1895— se marcho
batallando en un caballo blanco, a su ultima morada, José Marti, apostol de la
libertad de Cuba, poeta y revolucionario.

Su don de poeta y su impetu revolucionario engendraron, aunados, una
especie particular de héroe, cuyo destino y cuya concepcidon impregnaron con
su espiritu todo el periodo de la Revolucion cubana.

Siendo un adolescente de 16 afios, en octubre de 1869, un tribunal militar
le imputé un pensar politico sospechoso expresado en su poema patriético
“Abdala” y la simpatia manifiesta con la sublevacion antiespafiola encabezada
por Céspedes, y lo condené a seis afios de presidio. En foto de archivo vemos
al preso N° 113, un joven magro, aherrojado, en ropas de preso. Pero su
espiritu no aparece doblegado, se siente orgulloso interiormente por su
patriotismo. Su rostro refleja la belleza y el valor inherentes a una personalidad
buena e inteligente, cuya vida y cuya muerte estuvieron al servicio de la gente,
de su pueblo y, mas que nada, de la libertad.

Comprendié desde muy joven todo lo dificil que fue para las gentes y
naciones enteras hacer “el transito del hombre—fiera, al hombre—hombre...
Enfrentar esta bestia, y sentar sobre ella un angel, es la victoria humana”, —
escribio José Marti en su articulo “La pelea de premio” en el afio 1882. Sdélo la
libertad le permite a uno alcanzar este transito. El poeta de quince afios de
edad exclama, describiendo el aspecto heroico de Abdala:

“Y nos manda el honor, y Dios nos manda
Por la patria morir, antes que verla
Del barbaro opresor cobarde esclava!
La vida de los nobles, madre mia,

Es luchar y morir por acatarla...”

Aquel motivo patriético soné reiteradamente en la poesia universal, pero
Marti lo hizo su propio destino.

Dejemos aparte el luminoso sendero-relampago politico de Marti
revolucionario y echemos una mirada a la posiciébn espiritual del gran
humanista.

En primer término, asombra la armonia del enfoque humanista y
existencial de Marti para con todo lo que lo agita, y que él apresura a compartir
con las gentes. El venera la vida al pie de la letra, la que considera el don
superior de la naturaleza, y al hombre como el hombre. Esta convencido de
que hay un solo Dios: el hombre, y un solo espiritu divino: la naturaleza. En
efecto, es asi, por mas que el comportamiento de la civilizaciébn contemporanea
se amafa para agravar el conflicto del hombre con la naturaleza, asi como
consigo mismo. Se cambian valores, se cambian los Dioses. Es mas, se
engendran terribles idolos desalmados, sobre los que nos advirtié Marti.

Para él el Universo es algo integro, que sigue leyes Unicas, sea el
movimiento de planetas o el avance del pensamiento, sean procesos fisicos o
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espirituales. La vida fisiolégica y social del hombre se le presenta a Marti
como pedazos de elementos tragicos que engendran sufrimientos y colisiones,
haciendo a veces nacer y renacer fieras, pues, segun él, “todo hombre entrafia
todo el mundo animal, puede rugir como ledn, arrullar como paloma, grufir
como cerdo; la virtud la constituye el que la paloma triunfe sobre el cerdo y el
ledn.

De esa manera, Matrti transita de la apercepcion integra del cosmos a la
apercepcion integra del microcosmos de hombre. De hecho, con plena razén
se puede distinguir en el hombre lo elevado y lo vil, lo débil y lo fuerte, la bestia
y el creador, mas, merced al espiritu puede transformarse a si mismo, llegando
a ser “hombre--hombre”. El camino hacia las alturas no es facil y pasa por
sufrimientos, no obstante, sblo asi se forja una personalidad integra. A
diferencia del individuo que comprende un organismo biolégico, una parte
integrante fisica de la generacién y del socium, la personalidad no es un
fragmento de algo integro, sino la misma integridad, un microcosmos particular.
Su fundamento no constituye fisiologia, sino espiritualidad. Precisamente asi
percibo yo en particular la concepcion de Marti sobre el triunfar del “hombre-
hombre”, superando a la fiera, haciendo a la paloma pasar por encima del le6n
y del cerdo; la paloma no sentimental o abulica, tampoco un angel de alas
blancas, de bienaventuranza divina, sino vigorizada con su propio espiritu, con
su voluntad inflexible. Mahatma Gandhi, Andrei Sajarov, Alberto Schweitzer y
otros encarnan ese tipo de héroe. Su vigor constituye no la fuerza, sino el
espiritu; José Marti también lo goza al igual que aquellos.

Segun Marti, no es basura, ni ignominia, tampoco violencia bruta lo que
forma el armazén de una personalidad verdaderamente libre del “hombre-
hombre”, sino el saber amar, compadecer y luchar. José Marti no hace llegar
su concepcién hasta una imagen de “Hombre-Dios”, como lo tratan Vladimir
Soloviov o Nikolai Berdiaev; tampoco sostiene la idea de “superhombre”, la
cual proclama Friedrich Nietzsche. No le toca la proyectomania divina, ni
utopico-societal sobre la creacion artificial del “nuevo hombre”, sino que se
apoya en posiciones terrestres humanistas, tratando de facilitar y enriquecer
espiritualmente la existencia del “hombre-hombre”.

No es casual que Marti, siguiendo a César Vallejo, analice el sufrimiento
desde el punto de vista tipicamente existencialista, considerandolo un factor
importante de la poesia, la religion y de la solidaridad de gente.

En el ensayo “El presidio politico en Cuba” (1871), el joven de 17 afos
expone por primera vez sus consideraciones sobre el factor doloroso de la
existencia. No tiene miedo a la muerte, porque cree en la inmortalidad de los
héroes: “muere honrado, y resucitaras de entre los muertos, pero no busques
la muerte, sino ansia vivir la vida, que pueda justificarse s6lo con un gran
sentido, es decir, con el bien en aras de los demas”. “La honra puede ser
mancillada. La justicia puede ser vendida. Todo puede ser desgarrado. Pero
la nocién del bien flota sobre todo, y no naufraga jamas”.

Marti comprende “el bien” no como una misericordia sentimental y
religiosa y el todo-perdonar, sino como la lucha real contra “el mal” real, ante
todo, contra la injusticia y opresién, por la independencia y libertad, por la
“humanizacion” de la vida y de toda la sociedad.
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Marti comprende que “el bien” no viene por si mismo, no es ningun
obsequio, sino que se logra por obrar y luchar contra “el mal’, sufriendo
innumerables dolores.

Marti confiesa: “Presidio, Dios: ideas para mi tan cercanas como el
inmenso sufrimiento y el eterno bien. Sufrir es quizas gozar. Sufrir es morir
para la torpe vida por nosotros creada, y nacer para la vida de lo bueno, Unica
vida verdadera”. Este concepto orgulloso y quizas romantico, tal vez,
autosugestionado, esta sugerido por el tratamiento cristiano del sufrimiento no
s6lo como salvacion y expiacion, sino como una esencia de la existencia, la
ley de vida.

Pero hay dos tipos de sufrimientos: claro u oscuro, purificador o
destructivo, heroico o absurdo. Marti acepta precisamente el primer
sufrimiento como su cruz; la arrastra voluntario, como el deber personal ante
su propia libertad y la libertad de su pueblo. Se puede decir que su sufrimiento
es el sufrimiento por vivir y liberarse, por vivir la vida libre. Precisamente ello
es el fundamento de su concepcion del mundo, de su destino de poeta y
ciudadano. En mi opinion, sélo asi deben ser entendidas sus palabras: “Sufrir
es mas que gozar: es verdaderamente vivir’. 'Y continda: “Otros sufren mucho
mas que yo. Cuando otros lloran sangre, ¢qué derecho tengo yo para llorar
lagrimas?” El martirio infinito del presidio es un sufrimiento sin sentido, que
mata el intelecto, deseca el alma, mas Marti no quiere odiar ni maldecir, ni aun
a sus carceleros desprecia. “Si yo odiara a alguien, me odiaria por ello a mi
mismo”.

En esa confesién se oye el motivo cristiano de misericordia para con los
dafiinos y opresores, que también son seres humanos. Dios tiene en mucho a
“los malos”, no menos que a “los buenos”, sobre todo si se tiene presente que
esa division es falsa. No hay dos campos de expiaciones y bienaventuranzas
como no hay “puros”. El cristianismo comprende la presencia de Dios en cada
uno de los seres, por mas que todos ellos son pecadores, todos estan
marcados por el pecado original, por eso no se debe juzgar a allegados, sino
manifestar misericordia. Marti comparte la idea presente. El énfasis del joven
presidiario esta dirigido contra el mal, contra los sufrimientos inexpresivos de la
gente, contra la violencia de carceleros, contra “jla horrorosa, terrible y
desgarradora nada!”, si bien “ni al golpe del latigo, ni a la voz del insulto, ni al
rumor de sus cadenas, ha aprendido aun a odiar” José Marti . Siempre puso el
amor en la gente y en la vida por encima de todo.

Pasados algunos afios, diria que se dolia “no por existir yo, sino por vivir
sin hacer bien”. Aquel dolor del alma le llevd primeramente a sentir compasion
por su pueblo que se ahogaba bajo el yugo espafiol, y después a actuar como
revolucionario.

Sus palabras conmemorativas a Longfellow pueden ser referidas al propio
Marti: “Tenia el color sano de los castos; la arrogancia magnifica de los
virtuosos, la bondad de los grandes, la tristeza de los vivos, y aquel anhelo de
la muerte, que hace la vida bella”. Cuantas, pero cuantas cualidades sencillas,
puras, y tan raras y necesarias, faltan en las generaciones contemporaneas de
gentes. Toda nuestra existencia se hizo muy cruel y enfermiza.
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El tema de vida, amor, sufrimientos y muerte, el de lucha y libertad,
constituyen el nudo existencial de la poesia realmente humanista de José
Marti, la que llama al hombre a la armonia y la belleza del mundo. “La vida es
un himno; la muerte es una forma oculta de la vida; santo es el sudor y el
sudario es santo, el sufrimiento es menos para las almas que el amor posee; la
vida no tiene dolores para el que entiende a tiempo su sentido...”

Lamentablemente, Marti se equivocd. Precisamente el entendimiento del
sentido de vida multiplica la amargura y el dolor, aumenta mas no alivia
sufrimientos. Pero soélo asi despierta la aspiracion insuperable a la libertad y
autorrealizacion del “hombre-hombre”.

En este sentido, lo principal es que “la libertad debe ser, fuera de otras
razones, bendecida, porque su goce inspira al hombre moderno...”. La
aspiraciéon consciente al ideal, José Marti la toma por el eje de la personalidad
legitima, que aborda la integridad y el valor espirituales. Lo ultimo, supongo,
esta determinado ora por el enlace con Dios, ora por el enlace con intereses
suprapersonales de su pueblo y su destino. El ideal de libertad, lo mismo que
la creencia, constituyen la personalidad y estimulan la autoperfecciéon. Una
personalidad ensimismada se autodesintegra, abierta para el amor vy
abnegacion para con los demas, superando a si mismo, autoafirmando y
adquiriendo una nueva vida ética. La libertad y claridad internas es lo que, al
decir de Marti, resultan la fuente originaria de toda energia artistica: la labor, la
poesia, la lucha politica, todo lo que obra el hombre, edificando, en primer
término, su propia vida.

No obstante, hay un conflicto, enigmatico e invencible, entre la libertad y
la felicidad. Berdiaev escribio a su tiempo que “la libertad y la dignidad le
impiden al hombre tomar por objetivo el mayor bien de vida: la felicidad y
satisfaccion. ElI hombre es capaz de sacrificar no sélo su felicidad, sino la
propia vida por obtener la libertad.

Sin embargo, resulta muy dificil a uno déarsela a si mismo, superar la
resignacion esclava y cobarde, romper, segun la expresiéon de José Marti,
“...grandes y fuertes vendas preparadas en las manos, las filosofias, las
religiones, las pasiones de los padres, los sistemas politicos. Y lo atan y lo
enfajan: y el hombre es ya, por toda su vida en la Tierra, un caballo
embriagado... Asegurar el albedrio humano; dejar a los espiritus su seductora
forma propia, no deslucir con la imposicion de ajenos prejuicios las naturalezas
virgenes; ponerlas en aptitud de tomar por si lo util, sin ofuscarlas, ni
impelerlas por una via marcada. jHe ahi el unico modo de poblar la Tierra de
la generacion creadora que le falta! EI primer trabajo del hombre es
reconquistarse”. Para eso se necesita la libertad, ya que sélo ésta ultima abre
el paso al perfeccionamiento.

Marti hace llegar el tema de la libertad hasta su fin l16gico, la libertad no
sélo de la vida, sino también de la muerte. Segun Juan Marinello (no se puede
menos que estar de acuerdo con él), “...para Marti la vida es un transito
ansioso que se resuelve en la muerte ennoblecedora”. La actitud cuidadosa
para con la vida que existi6, como la cre6 Marti, “en tierras anteriores” y
pasaria “en las tierras venideras” provoco su admiracién “...de aquel silencio
mayor donde todos son iguales”. En sus poesias “agonisticas” Marti pelea no
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contra la muerte, sino (Juan Marinello lo advirtié finamente) “...pelea para morir
bien”.

Muchas personalidades creadoras —antes y después de Marti—
plantearon el problema de la muerte como la cuspide de la vida. Segun
Sigmund Freud, la lucha de dos principios —el instinto de vida (Eros) y el
instinto de muerte (Tanatos)— caracterizan al hombre. Tanatos engendra un
presentimiento de dramatismo de su destino personal y la predestinacion de su
final, una cierta fuerza indomable de sacrificio que anda en busqueda de la
altima morada. El tema de la debilidad, de la existencia maquinal cadavérica, y
el deseo de la muerte suenan en muchos versos del poeta, el cual, no
obstante, cumple con todo coraje con su deber y mision predestinada: “...yo,
que desde hace afios recojo cada mafana de la tierra mis propios pedazos
para seguir viviendo...”.

Otra poesia suya cita:
“Lo que pasa, lo que si
Es gran verdad, es que aqui
No hay mas que un muerto y soy Yo.

De tanto esperar —jes cierto
Que lo espero cada dial—
Que acabe al fin la agonia
En el reposo del muerto...”

Para Marti la muerte quiere decir no el fin de la existencia terrestre, sino
una “renovacion, un objetivo nuevo”, metamorfosis en el espiritu del concepto
budista de renacimiento carmico. El traspaso de la vida a la inexistencia o a
una nueva existencia es un acto de libertad, al igual que el acto de libertad se
manifiesta al nacer, es decir, al aparecer de la inexistencia. La unidad
cosmogonica del hombre y la naturaleza hace su consideracion de la muerte
no tragica, sino mas bien heroica. Marti percibe romanticamente a la muerte
como un paso a la inmortalidad. Niega el hado de la muerte por Cristo y dentro
de Cristo, sino que muere por el estoicismo y la confianza en la memoria sobre
su existencia como acto de heroismo. El sentido de la vida para Marti esta
enlazado con el fin de ésta, con la salida del tiempo maligno a la eternidad.

Para mantener este estado de animo son necesarias una especial tension
espiritual, cierta serenidad emocional y filosofica, una particular experiencia
ética. Toda nuestra vida esta rellena de muerte, agonia, eliminacion de la vida,
y por eso hay que venerar la vida, irradiar la energia creadora de la vida, sin
temer a la muerte, pues precisamente ésta es el fenomeno de la vida, su ultimo
instante, predecesor de la eternidad. “La muerte es una victoria, y cuando se
ha vivido bien, el féretro es una carro de triunfo...” —crey6 muy sinceramente
Marti—.

Es simbdlico el hecho que Marti se lanzara a la muerte, casi
voluntariamente, saliendo disparado en su caballo blanco hacia su udltima
batalla.

“...No es la vida
Copa de mago que el capricho torna
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En hiel para los miseros, y en férvido
Tokay para el feliz. La vida es
...Porcién del Universo, frase unida

A frase colosal, sierva ligada
A un carro de oro, que a los 0jos mismos
De los que arrastra en rapida carrera.
Ocultase en el aureo polvo, sierva
Con escondidas riendas ponderosa
A la incansable eternidad atada!”

El gran José Marti se elevd en un abrir y cerrar de ojos de aquel caballo
de combate al Carro Triunfal de la inmortalidad.

Nuestra modesta conferencia sirve de testimonio vivo de lo arriba
expuesto. Muchas ideas y aspiraciones de José Marti resultan unisonas con
inquietudes y sufrimientos de generaciones contemporaneas. Para nosotros,
los rusos, es de atraccion y estimacion especiales la personalidad de Marti,
portador del humanismo, luchador por la dignidad y por la libertad. La
experiencia de toda la historia de Rusia, sobre todo, en sus ultimas décadas,
manifiesta cuan dificil resulta a la gente  “el transito del hombre-fiera al
hombre-hombre”, o la superacion de la hostilidad y la violencia.

La civilizacion en general estd viviendo un crisis profunda. No es facil
salir de apuros. A la humanidad la esperan en adelante nuevos sufrimientos y
pruebas. Mas, sigue sonando la sinfonia de la vida. Toda la vida y toda la
obra de José Marti, gran sabio de Cuba, justifican esa férmula: “No se teme a
la muerte. Horrible es vivir muerto”.

4. TRES ENFOQUES DE JOSE CARLOS MARIATEGUI

Cien afos transcurrieron desde que naci6 José Carlos Mariategui,
pensador peruano, civilizador talentoso, romantico y luchador incansable por el
socialismo.

En el curso del afio 1994, en varios paises del mundo se celebraron
conferencias cientificas y reuniones publicas, en las cuales grandes cientificos
y politicos intercambiaron opiniones en cuanto a la herencia teérica de
Mariategui; discutian cuestiones actuales de desarrollo social contemporaneo.
Estas ponencias contribuyeron a afinar nuevamente el aporte de Mariategui al
andlisis de la experiencia histérica del Peri y América Latina, a la filosofia y
cultura mundiales, asi como el significado de su personalidad en la
organizacion de movimientos obreros y de liberacion nacional.

Si bien resultaria mas que facil unirnos al torrente muy de moda de
elogios emocionales sobre la grandeza de la personalidad de José Carlos
Mariategui, preferimos analizar serenamente la obra del sabio enciclopédico
peruano, apoyandonos en la experiencia tragica de la época que acaba de
cesar y evaluando los “mas” y los “menos” de su concepcion del mundo.
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En primer término, nos despierta vivo interés no la actividad politica de
Mariategui (sobre todo si se toma en cuenta que esto ha sido ya hecho
detalladamente), sino sus concepciones humanistas, siendo él una
personalidad y un revolucionario. Con eso partimos del criterio universal
humanista, el cual toma al hombre por el mayor valor, al igual que se reconoce
la unicidad de cada una de las facetas de la existencia individual. El
humanismo como orientacion filosofica no lleva el caracter de sociedad e
ideoldgico ni mucho menos, sino antropoldgico y existencial. Eso no quiere
decir que la orientacion humanista esté apartada de la politica, pero, de todos
modos no la obedece, ya que tiene su propia opinion sobre el mundo y el
hombre, el mundo del hombre. Otra cosa es cdmo este enfoque se encarna en
varias filosofias, sean religiosas o civiles, sufriendo deformaciones sociales
causadas por el tiempo y las circunstancias.

El humanismo comprendido como el modo vital de tratar a una persona, a
un socium, a su interdependencia bien compleja, tiene un matiz individual
inevitable, por mas que precisamente la autodeterminacion auténtica del
hombre en el ambiente social siempre quedaba aplastada severamente por la
voluntad e intereses colectivos; la religion o una idea oficial. Baste con
recordar las piras de la Inquisicion, la experiencia del calvinismo, el catecismo
de Bakunin-Nechéev, la historia del fascismo, el comunismo y otras.

El marxismo, al igual que el decélogo de Moisés, también insistia en
seguir rigidamente el codigo moral y en reconocer una prioridad absoluta de la
voluntad e intereses de una clase, de la concepcién revolucionaria, dotandolas
casi de providencia divina. En aquel ambito magnético de humanismo social (o
socialista) (Carlos Marx lo denominé humanismo “practico”, o, a veces,
“pragmatico”), maduro la obra intelectual de Mariategui que escogié su rumbo
por su propia voluntad. Si él hubiera hecho copia irreflexiva de los postulados
normativos de Marx (a veces si que lo hizo, por no poder evitarlo), sus
esfuerzos como tales no se evaluarian debidamente. Mas, Mariategui logré
superar en parte la tirania de dogmas y traté de aunar una abstraccion social y
la realidad peruana. Su aspiracion ingenua matizd con originalidad todas sus
interpretaciones, y puso a su autor por encima de la muchedumbre ruastica de
los defensores “mecanicos” del marxismo.

Para descifrar la especificidad conceptual del hombre y de la sociedad
propalada por Mariategui, usemos el método ejemplar de Oliver Wendell
Halmes, al que cita en sus novelas Miguel de Unamuno. Al evaluarse a un
individuo con ese meétodo, se comprenden tres diferentes enfoques: “una
personalidad como tal; una personalidad a su propio juzgar; la personalidad a
juzgar de otra gente”. Tratemos de describir esos tres caras de Mariategui,
mas inversamente, empecemos con la ultima, la cual comprende la evaluacién
de su obra por la comunidad cientifica contemporanea.

Lo primero que salta a la vista es la diferencia principal de énfasis que se
presentan hoy dia en la literatura rusa (ex-soviética) y en la mas desarrollada
literatura marxista, por un lado, y por el otro, en la literatura politica mundial no
marxista. Con eso, las divergencias de avance histdrico fueron casi
confrontativas. Huelga decir que en ambos casos se observaba una alteracion
de orientaciones y evaluaciones sumamente extrafia, mas bien, dependiente
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de circunstancias favorables. Tanto la primera como la segunda presentaron a
Mariategui ora como héroe, ora como malvado. En definitiva, se han
compuesto varias imagenes, tanto reales como semiverdaderas, y a veces
plenamente falsas. En cierta medida, la variabilidad de opiniones se explica
por la evolucion de la propia personalidad de Mariategui.

Se sabe que después de haber regresado de Europa al Peru, realizd la
mas eneérgica propaganda a favor del marxismo, la revolucion de Octubre, del
bolchevismo y el socialismo, fundamentando la necesidad de librar la lucha
revolucionaria contra el imperialismo, el atraso y contra la explotacion. Tal
orientacion, naturalmente, lo llevé a romper con Haya de la Torre y el aprismo,
que intervenia desde posiciones de reformismo no violento y de
“antiimperialismo constructivo”. En aquella época la Internacional Comunista
apoy6é a Mariategui criticando rigurosamente el modelo aprista de Homindan
(por mas que la critica fue absolutamente vana). Los mismos apristas, al igual
que demas criticos del bolchevismo, lo inculparon a Mariategui de
“europeismo”, de falta de contacto con la realidad peruana, de apego al
“socialismo doctrinal”.

Pasados unos afios, bajo la influencia de la campafia stalinista de
“bolchevizar” el movimiento comunista, se desperfilé el rol de Mariategui (sobre
todo después de su fallecimiento) desempefiado en la Internacional Comunista:
después de habérselo tomado por un adepto fiel del marxismo, fue convertido
en un dirigente pequefo-burgués (semiaprista) quien aspirara a “peruanizar” a
su amano la egregia y universal doctrina de Marx-Lenin. V. Miroschevsky, en
el afio 1941 aun, hizo cargos a Mariategui por sus “concepciones populistas”.
Otros le inculparon el haber adherido a las ideas del *“sindicalismo
revolucionario” de Jorge Sorel. No encontré apoyo su empresa por fundar el
partido socialista. Tal “excomunién”, muy cruel e injusta por su caracter y
tragica por su significado, por parte de la Internacional Comunista, sufrieron
muchos representantes eminentes de la primera generaciébn comunista de
América Latina. Fuera lo que fuera, en los afios 30 a 50 el nombre de
Mariategui, lo mismo que los de Gramsci 0 Lukacs, despertaban franca furia y
desaprobacion en numerosos politicos del movimiento comunista internacional.

Por el contrario, en la literatura no marxista la reevaluacion de la obra de
Mariategui se realizaba marcada con signo positivo; con eso se le otorgaba
mérito precisamente a la tematica peruana (aun mas, latinoamericana). La
critica de motivaciones revolucionarias en su obra era reemplazada
paulatinamente con el reconocimiento de sus intereses cientificos,
interpretando  objetivamente problemas indigenas, cuestiones agrarias,
evolucion econdémica general del Perq, etc.

Numerosos simposios y conferencias conmemorativas con motivo del
centenario de Mariategui precisaron los marcos de criterios que coincidian en
evaluar su obra y su practica politica. En la mayoria de los casos se hizo
hincapié no en el subfundamento de su concepcidn, sino en el rol educador y la
enciclopedicidad del Amauta. Hay muchos que utilizan clisés mitologicos:
“Mariategui es el simbolo del Perd”, “Mariategui quiere decir la esperanza de la
nueva generacion”, etc. Practicamente todo el mundo reconoce su fidelidad a
las ideas socialistas y humanistas, no obstante callan su admision de la
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violencia revolucionaria y su falta de deseo de reconocer aspectos bien
dolorosos de la “practica marxista-leninista” en la URSS.

En una palabra, hay que reconocerlo sin ambages, bajo la bandera del
100 aniversario se apoderé del mundo la tendencia a iconizar, beatificar al
Amauta, o sea, convertirlo del revolucionario honrado y pensador talentoso en
un personaje abstracto e inmaculado, en un idolo sintético al que se debe
adorar y cantar aleluyas infinitas.

Pasados 64 afios después de fallecer Mariategui, el enfoque
independiente y bien pensado nos resulta de suma importancia a quienes nos
dedicamos a estudiar su obra y su lugar en la historia del Peru, precisamente
porque con eso limpiamos nuestro espiritu, superamos ilusiones vy
equivocaciones, “renovamos” la mente. Soélo aquel camino nos hara
aproximarnos a Mariategui, como a una persona cercana y viva, y no como a
una momia de museo.

En esta relacion es de interés particular el “segundo enfoque” de
Mariategui: lo que él opina de si mismo. Se suele prestar primordial atencion
a su franqueza en cuanto a su apego a la obra revolucionaria. Claro que
Mariategui fue el portador fidedigno del espiritu revolucionario y propagador
incansable del marxismo. Su orientacion politica no se formdé en un abrir y
cerrar de ojos, tampoco desde cero. Al hablar sobre su amistad con el poeta
modernista peruano Alcides Spelucin, el propio Mariategui reconoce:
“Procedemos él y yo, mas que de la misma generacion, del mismo tiempo.
Nacimos bajo idéntico signo. Nos nutrimos en nuestra adolescencia literaria de
las mismas cosas: decadentismo, modernismo, estetismo, individualismo,
escepticismo. Coincidimos mas tarde en el doloroso y angustiado trabajo de
superar estas cosas y evadirnos de su morbido d&mbito. Partimos al extranjero
en busca no del secreto de los otros sino en busca del secreto de nosotros
mismos”. Descubrié el “secreto” de superar aquellas “moérbidas” aficiones
precisamente en el marxismo. Por supuesto, la estancia de Mariategui en
Europa, donde los movimientos obrero y social-democratico habian adquirido
gran vigor, jugé un rol especial. También influyeron mucho los motivos
sociales multifacéticos de Nietzsche, Bergson, Sorel, Marx, Tolstoy, Lenin,
Unamuno, Barbuse, etc., en el proceso de formaciéon de la concepcion
filosofica del egregio peruano. La paleta creadora de su intelectualidad no
pudo formarse de otro modo. Mas, pronto formul6 su idea clave: “A partir de
1918 acepté con mucha decision al socialismo”, reconocié Mariategui. Fue una
opcion muy libre y voluntaria, por mas que desde aquel entonces repetia cada
vez mas frecuentemente conjuros marxistas, cada vez mas monotonos, sobre
proletariado, revolucién, partido, comunismo... Esa cara de la medalla es bien
conocida, por eso resulta de suma importancia subrayar sélo la influencia
profunda que ejercio la doctrina socialista sobre la personalidad de Mariategui:
“Mi pensamiento y mi vida constituyen una sola cosa, un Unico proceso”.

A mi entender, hay que interpretar esas palabras en el sentido de que una
idea revolucionaria se hizo “su idea”, la cual de ahi en adelante prescribié su
modo de actuar como hombre y como revolucionario. Tal socializacién solia
aplastar la libertad espiritual de una personalidad y reemplazarla por una
conciencia e intereses colectivos. Afortunadamente, Mariategui logré evitar
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ese destino merced a su imponente inteligencia y caracter fuerte: “Contra lo
que baratamente pueda sospecharse, mi voluntad es afirmativa, mi
temperamento es de constructor, y nada me es mas antitético que el bohemio
puramente iconoclasta y disolvente... El realista sabe que la historia es un
reformismo... El espiritu del hombre es indivisible... La politica en mi es
filosofia y religion”.

Esa sentencia exige ciertas aclaraciones. Es evidente que Mariategui, al
referir aquellas palabras de si mismo, en realidad se expresa contra el que
identifique a la revolucion con hechos destructivos y negativos y a favor de
quien la considera transformadora. En esa concepcion no hay nada que sea
nuevo, porque los marxistas, a diferencia de los bakunistas, siempre han
subrayado el caracter creador de la revolucion.

Resulta mucho mas dificil descubrir la esencia de la percepcién de la
politca como una filosofia y wuna religion. Por lo visto, Mariategui
sobreentendié la politica como un método para realizar la filosofia del
marxismo, mientras igualé el socialismo con la creencia religiosa en la
salvacion. Quisiéramos recordar que Anatoly Lunacharsky (a Mariategui le
desperté un interés singular no solo éste en persona, sino también su obra)
consider6é al marxismo como “la Ultima religion” especifica (atea). Los
partidarios de la corriente ético-filosofica, religiosa y reaccionaria denominada
“Busqueda de Dios”, y de la “Construccion de Dios”, una tendencia religioso-
filosofica que propagaba un cristianismo renovado de “ser todo uno”, surgidas
ambas después de la revoluciébn del afio 1905, dedicaron su actividad
precisamente a implantar esa “religion”. No se excluye que Mariategui
compartiera en cierta medida estas concepciones o, en todo caso, reconociera
su derecho a existir.

Apoya tal suposicion el hecho de que Mariategui reconoce la gran magia
espiritual 'y emocional que saben ejercer las ilusiones y los mitos
revolucionarios. No es casual que al finalizar su ensayo sobre el factor
revolucionario, expresa la coincidencia directa con Sorel en cuanto a “los
actuales mitos revolucionarios o0 sociales que pueden ocupar la conciencia
profunda de los hombres con la misma plenitud que los antiguos mitos
religiosos”.

Es bien curioso lo que algunos traductores de los “Siete Ensayos de
Interpretacion de la Realidad Peruana”, esforzandose en el deseo de sacar al
marxismo de la “familia mistica”, tradujeran este fragmento como: “A decir de
Sorel, la experiencia histérica Ultimamente ha manifestado que los actuales
mitos politicos (!) o sociales son capaces de ocupar la conciencia profunda de
los hombres con plenitud no menor que los antiguos mitos religiosos”. Sea lo
que sea, Mariategui si que iguald el énfasis religioso y la influencia emocional y
psicolégica que ejercia en las masas el esperar un mito revolucionario: “El mito
mueve al hombre en la historia. Sin un mito la existencia del hombre no tiene
ningun sentido historico.”

De hecho, es asi. No es casual que la filosofia y la religiébn se basen en
mitologemas y simbolos, la falta de los cuales contribuye mas bien no a
acercarse a la realidad, sino a desprenderse de la existencia. Nikolai Berdiaev
escribié al respecto: “El mito es una realidad, una realidad mucho mas amplia
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gue una concepcion. Es errébneo comparar al mito con la ficcién o la ilusion de
la mente primitiva. El mito refleja y transmite aspectos reales de la vida”.

Las masas pueden vivir sélo adorando simbolos: religiosos, gentilicios o
revolucionarios (sociales). Asi surgen la inconcientizacién colectiva alentada
por simbolos y mitos, los cuales, a diferencia de la demagogia apelan solo a los
instintos e intereses superiores. “Lo individual e inconsciente como tal no crea
por si mismo el fanatismo ni la cdlera, ya que es un estado que exige un
ambiente nutritivo creado sélo por la vida de masas”, opina Berdiaev.

El mito hace desarrollarse al hombre impulsando su mente, moralidad y
voluntad y orientando sus posiciones vitales, su comportamiento asi como
formando enfoques objetivos. Claro que todos estos factores existenciales se
forman no sélo tomando como base mitologemas, inclusive falsos, sino mas
bien merced a éstos. De lo contrario, no lograriamos darnos cuenta de la vida
y obra de Mariategui. Para él la mitologia revolucionaria no fue un simbolo
abstracto, sino el factor determinante de la libertad vital.

He aqui por qué, en mi opinién, Mariategui consideré la politica clasista
integrada por la filosofia revolucionaria y la religion a la vez. No disipd ningun
otro “mito revolucionario” contemporaneo (excepto la lucha antiimperialista, la
cual, no obstante, es una parte integrante de una revolucion socialista
universal).

Con eso, se le plante6 el problema de una doctrina marxista universal y el
grado de su adaptacion a las condiciones concretas de diversas sociedades;
ese problema result6 sumamente complejo y actual para la época de
Mariategui.  Precisamente, aquel problema lo preocupé6 mas que nada
llevdndolo a meditar permanentemente sobre el destino de su patria: “Mi
trabajo se desenvuelve segun el querer de Nietzsche, que no amaba al autor
contraido a la produccion internacional, deliberado... Muchos proyectos de
libro visitan mi vigilia; pero sé por anticipado que solo realizaré los que un
imperioso mandato vital me ordene”.

Aquel “imperioso mandato vital”, en las condiciones actuales de Rusia
plantea de manera totalmente nueva el problema global de la teoria (o el mito)
y la practica socialistas. Eso quiere decir que no se puede ya evaluar la obra
de Mariategui guiandose por patrones anteriores.

En su tiempo la gran ilusion del socialismo atrajo a mucha gente; entre
ellos estuvo Mariategui, que sofiaba con un nuevo Tiuantinsuyo comunista en
el espacio del pais donde practicamente faltaba el proletariado, y las
oposiciones de sociedad burguesa permanecian subdesarrolladas. Sofiaba
con una comunidad indigena que jugara el rol de varita magica.

Asi nacio la idea del socialismo peruano. En el preambulo al N° 17 de la
revista “Amauta”’, Mariategui escribio: “No queremos, ciertamente, que el
socialismo sea en Ameérica, calco y copia. Debe ser creacién heroica.
Tenemos que dar vida, con nuestra propia realidad, en nuestro propio lenguaje,
al socialismo Indo-Americano. He aqui una mision digna de una generacion”.

Anatoly Schulgovsky, en su famoso articulo, traduce la expresion bien
exacta de Mariategui “Socialismo Indo-Americano” como “Socialismo en
Indoamérica”, lo que cambia radicalmente su sentido. A pesar de que

31



Mariategui reconoce el “universalismo” de la doctrina socialista, resulta
dificultoso convenir con el juicio de Schulgovsky en cuanto a que Mariategui no
buscara su modelo de un “socialismo nacional”. Lo que le interesé mas que
nada fue precisamente ése, diferenciando la doctrina y formas reales para
aplicarlo al modelo de las condiciones concretas del Perd. Por eso hay que
atribuirle el mérito debido sin echarle la culpa. Asi deberia ser, ya que el
peruano honrado, patriota y revolucionario, con toda su admiracién de la teoria,
no pudo verla con los ojos de un europeo, no pudo transferir mecanicamente el
concepto general del socialismo a otro clima. Se podria decir que Mariategui
primeramente lo ansiaba en forma muy sincera, pero la vida le impulsé a
hundirse en investigaciones creadoras, valientes y originales.

Uno de estos enfoque es una nota indoamericana (peruana) en su
concepcion del mundo en general, particularmente, en su orientacion politica.

Al leer las lineas penetrantes sobre la poesia de Magda Portal, no se
puede por menos que tener presente una compasion muy fina de Mariategui
para con la filosofia del “perenne y oscuro contraste entre los dos principios —
el de la vida y el de la muerte— que rigen el mundo; esta presente siempre en
la poesia de Magda”. Aquel contraste dramatico caracteriza a todo el hombre,
mas su profundidad metafisica resulta abordable sélo a personalidades
exclusivas. Mariategui considerd que en las condiciones del Pera la oposicion
universal de la vida y de la muerte, del bien y del mal, se agravaba por la
“dualidad de la raza y del espiritu”, como una energia subconsciente de la
existencia social.

Tres factores aunados: mistico (“la dualidad de la raza y el espiritu”),
histérico (prueba comuno-teocratica de Tauantinsuyu) y econémico (tradiciones
de comunidad), encaminaban a Mariategui a elaborar un modelo de socialismo,
es decir, a crear un nuevo mito revolucionario. En una etapa determinada, el
surtido esquematico de varios criterios formales de la doctrina —proletariado,
revolucion socialista, moral clasista, partido— se convirtid en una especie de
adhesion forzosa. Aquella circunstancia fue “captada” por stalinistas de la
Internacional Comunista, lo que les permitié imputarle “herejias” a Mariategui.

No obstante, precisamente por esa razon, todos los reproches para con la
“peruanizacién del socialismo” los convertimos en un halago y estamos de
acuerdo con la afirmacion del Presidente de la Internacional Socialista Felipe
Gonzélez: “Su preocupaciéon mas vital fue precisamente contribuir a la creacion
del socialismo peruano”. Lamentablemente, no logré crear el modelo de
Tauantinsuyo socialista: las cosas no avanzaron mas alla de las ideas.

El resultado de aquella aficion al marxismo fue que Mariategui acab6 con
el aprismo, mientras la Internacional Comunista lo condend al ostracismo por
haber buscado el “indosocialismo”.

Por esas veleidades de la suerte, Mariategui resulté sometido a un doble
ostracismo politico; por eso no le quedd mas que ocupar un lugar particular en
la vida social y espiritual del Peru.

La situacion arriba descrita no pudo menos que influir en su estado moral,
estimulando un cierto pesimismo. Mariategui compartié las opiniones morales
generales del marxismo y reconocié su caracter “clasista’, negando de esa
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manera los criterios humanos generales de la moralidad. En aquel entonces
semejante posicion fue tipica para los comunistas (pero no para los
socialistas). Siguiendo el dogma marxista sobre la moral clasista, Mariategui
escribid: “La ética del socialismo se forma en la lucha de clases. Para que el
proletariado cumpla, en el progreso moral, su misién histérica, es necesario
gque adquiera conciencia previa de su interés de clase...”

Tal posicion contradice bruscamente a la vida real, en la cual la gente
(también el proletariado) se orientaba no hacia los requerimientos
ideologizados, sino hacia los criterios vitales comunes a la moralidad humana.
Tal estilo fue inherente también a Mariategui.

Hablando de emociones personales nunca operaba con los postulados de
la moral “clasista”, y con razones: “Yo soy un meridional, un sudamericano, y
criollo —en la acepcion étnica de la palabra—. Soy una mezcla de raza
espafola y de raza india. Tengo, pues, algo de occidental y de latino, pero
tengo méas, mucho mas, de oriental, de asiatico. A medias soy sensual y a
medias soy mistico”. Esa confesion esta muy lejos de los enfoques “clasistas”.
Es natural, ya que Mariategui reconoce también muy organicamente el estado
sensual y mistico de su caracter hispanoamericano.

Al analizar el tema indigena de la obra de César Vallejo, Mariategui
expresa su propia sensacion de pertenecer al pueblo peruano y a su alma con
una fuerza particular. Especialmente, percibe en forma muy profunda la
tristeza, nostalgia y pesimismo, confusiones, dudas e inquietudes del indio, lo
que al fin y al cabo lleva “al para qué escéptico”. Escribe: “Su vacilacion, su
pregunta, su inquietud, se resuelven escépticamente en un “jpara qué!”. “En
este pesimismo se encuentra siempre un fondo de piedad humana. No hay en
él nada de satanico ni de morboso... el pesimismo del indio no es un concepto
sino un sentimiento. Tiene una vaga trama de fatalismo oriental que lo
aproxima, mas bien, al pesimismo cristiano y mistico de los esclavos”. Esa
confesidn nos descubre el alma, pura y humana de Mariategui, la cual supera
el racionalismo de directiva politico-ideoldgica.

En una poesia dedicada a su muy amada esposa expresa la percepcion
dramética y sincera de la vida: “He sido el inicio de la muerte, mientras tu
encarnas la fuente de la vida inspirada”; “mi camino espinoso”, “mi pena de un
sudamericano palido y esquelético”, es lo que expresa la nota tragica pesimista
de una personalidad destacada que se esfuerza en evadirse de la existencia
provincial (periférica), aun cuando rica y autoctona, a las grandes riendas de
Eucumenas escogiendo una senda Unica y muy estrecha.

En el camino de su vida Mariategui se encontré6 con varias escuelas
filosoficas y politicas, compenetrandose con el espiritu del pensamiento social
progresista, mas pasando por encima de muchas tentaciones, se asocio
conscientemente al concepto marxista. De aqui procede su logica y su
particular actitud de sociedad (nada de existencial) en cuanto a la orientacion
humanista. Para un enfoque formulado en la filosofia existencialista de Séren
Kierkegaard segun la cual todo ser vivo es superior a toda idea abstracta, sea
el “imperativo categorico” de Kant, sea el bienestar futuro de la humanidad. El
otro enfoque comprende “una idea”, el aventurarse socialmente superando a la
personalidad. Mariategui mantiene el segundo concepto. Por eso, en sus
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ensayos sobre la cultura apenas menciona indirecta y superficialmente tales
problemas triviales humanos como sufrimiento, soledad, amor, temor, libertad,
dolor, muerte, etc., dando preferencia al desarrollo, a la peruana, del
mitologema clasista y social y del programa de transformaciéon de la sociedad;
también tocd (aunque de pasada) el problema de perfeccionar al hombre,
incluso a si mismo.

He aqui el secreto de su tercer enfoque.

Mariategui fue una personalidad brillante y destacada. Dedic6 toda su
vida a la causa revolucionaria y a la lucha por liberar el pueblo peruano. Su
obra tedrica fue muy original, mientras su ideologia llevaba el caracter
humanista. No obstante, ese humanismo fue no tanto existencial cuanto
doctrinal y de sociedad.

José Carlos Mariategui pertenece a su época. Hoy dia muchos de sus
razonamientos parecen ingenuos y romanticos. Peru, al igual que el resto del
mundo, esta viviendo otra época histérica y otro espacio social. La época
postrrevolucionaria predispone mas bien a evolucionar y converger. Se ha
cambiado el rol de las clases y sus interrelaciones. Las contradicciones
étnicas, nacionales y religiosas afloran a primer plano.

La crisis de la civilizacién exige revisar todos los valores y, por lo visto,
crear nuevos mitos sociales y politicos. Mas, el avance es posible solo
apoyado en la experiencia de la historia y en los hombros de sus mejores hijos.
Mariategui escribié en su tiempo: “Ninguna gran obra humana es posible sin la
mancomunidad llevada hasta el sacrificio de los hombres que la intentan”. Tal
mancomunidad siempre la encabezan personas eminentes, héroes; José
Carlos Mariategui, hijo brillante del pueblo peruano, es uno de ellos.

5. LA “UNIVERSALIDAD UNICA” DE JEAN-PAUL SARTRE

Cualquiera que trate de comprender el caracter y la esencia humanista de
la concepcion existencial choca con numerosas dificultades. Toda
interpretacion (inclusive nuestra) puede resultar equivoca, ya que esa
concepcion se la puede (y se la debe) mas bien sentir (percibir), que
interpretarla racional y serenamente.

La primera impresion causada por la filosofia existencial se reduce a que
se fusionan de una manera incomprensible la razén y la emocion, con lo que
ambas son de caracter sumamente inestable, al borde de la excitacion
maniaca y de la sinceridad manifiesta. He aqui un modelo filosdfico,
interesado no en una abstraccion fria social, ni en una “socializacion” de la
experiencia de una cantidad inmensa de vidas, sino en la suerte, en cada una
de las personalidades como tal.

En este sentido la interpretacién dada resulta mas cercana a la literatura y
al arte. A propdsito, no es casual que en las obras de talentos como Homero,
Shakespeare, Balzac, Tolstoy, Dostoievski, encontremos manifestaciones
evidentes de tal orientacion. Fue Berdidev quien encarrild esta linea en la
filosofia rusa.
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A diferencia de otras tendencias del pensamiento humanista, el
existencialismo considera no sélo al hombre como un valor superior, sino a la
existencia del hombre (de tal hombre), con su propia esencia: espiritual, moral,
emocional. Toda la existencia es una subsistencia, pero no toda subsistencia
es existencia. Toda persona vive, pero no todo hombre es capaz de existir. El
existencialismo trata de definir la diferencia entre estos dos estados.

En una palabra, la existencia no es una festividad de vida, ni deleite, sino
un proceso complejo de autosubsistencia de cada uno de nosotros en la Tierra:
sblo la Nada espera a toda personalidad. Nada antes de nacer y Nada
después de morir. Se podria denominar a ese futuro estado “la vida
paradisiaca” o el infierno. Mas, se lo ve indiferente y desprovisto de interés
para la existencia, iniciada en un instante, y acabada en un instante. Claro que
al que cree en Dios le resulta mas natural y facil percibir su vida como
predestinada. Mas, en todo caso —con Dios o sin Dios— en este mundo el
hombre se encarna s6lo a si mismo. Sélo él, vivo y Unico, mas no sus restos o
recuerdos, constituye la existencia como tal. La existencia resulta mas corta
que la vida, por excluir sus fases sin sentido (nifiez, chochez, desmayo, suefio
letargico, etc.). Un alienado subsiste, pero no existe.

Si es asi, la vida esta predestinada a ser impresionante, interesante, llena
de un sentido, dependiente de la conciencia del hombre, de la fuerza de su
espiritu y voluntad. En ese caso s6lo su subsistencia fisica se hace una
existencia verdadera. Se convierte en una forma particular de ser, su forma
superior de permanecer aqui, en la tierra, pero no en el cielo.

Precisamente estos problemas planteé impresionantemente Jean-Paul
Sartre (1905-1980), gran pensador francés, en su obra dramatirgica y
filosofica. Calificd la existencia como “la universalidad unica” otorgada al
hombre no por Dios, sino por la naturaleza.

La lucha abierta contra Dios librada en las piezas “Las Moscas” (1943),
“El Diablo y el Buen Dios” (1951), no se reduce a negar la creencia, ni mucho
menos, sino sirve de cimiento para cargarle al propio hombre la
responsabilidad de su subsistencia. No se trata de quién fue el creador del
hombre, sino como éste cred su vida: independientemente, por su propia
voluntad, o pasivamente, al amafio de algunas otras fuerzas. Sartre defiende
la primera variante, aunque no les regafia a quienes han escogido la otra.
Cada uno es libre de emprender su propio camino de vida.

Uno de los personajes de “El Diablo y el Buen Dios” formula esa idea: “El
mundo es injusto; si lo aceptas llegas a ser su complice, si quieres cambiarlo te
conviertes en su verdugo”. Opta tu mismo. EI problema de libertad y
responsabilidad es clave en la estructura de todas las reflexiones de Sartre.

La sensacion de abandono y soledad, inutilidad e innecesariedad es lo
gue inquieta y no puede por menos que inquietar al hombre. Recordemos a
los personajes de Shakespeare, Tolstoy, Dostoievski, la suerte de los propios
autores. Todos ellos estaban atormentados por una sola cuestion: “To be or
not to be?”. Si se trata de “ser”, pero entonces, ¢ para qué? y ¢,como “ser'? ¢A
qué dar la preferencia: al deleite, a la creacién, al ascetismo, a la labor, a la
familia, al deber? ¢Como aunar todo eso? ¢COmo superar sufrimientos? Ese
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interrogatorio suena permanentemente en cada obra de Sartre, que, dicho con
propiedad, continda la melodia existencial de la cultura mundial.

La subsistencia en el espacio y en el tiempo sin el contenido humano; la
subsistencia impensada puramente natural pueda ser buena y dichosa, pero
poco interesante, inexistencial, ameboidea. El hombre esta predestinado para
una suerte superior; si no, cae por debajo de su nivel, se desliza al estado
bestial, el hombre esta llamado y puede superarlo.

El filésofo francés Maurice Merleau-Ponty (1908-1961), amigo y oponente
de J. P. Sartre, expres6 que “el hombre es una subsistencia que se contenta
con la identidad, con si mismo, lo mismo que un objeto, pero tiene una idea de
si mismo, se imagina, crea simbolos adecuados o fantasticos de si mismo...”
En una palabra, el hombre no es un esclavo, sino el creador de la vida.

“Cuanto mas absurda es la vida, mas inaguantable es la idea de la
muerte”, —refleja Sartre sabiamente—. Mas, esta Ultima es el punto final de la
existencia que elimina la vida, pero no mata su esencia, sino al contrario,
ayuda a la gente a entender el contenido y la esencia de la existencia acabada.
Cuando estamos viviendo, no logramos darnos cuenta de todo el horror de la
muerte. Cuando no vivimos, todas las meditaciones sobre la muerte resultan
absurdas e imposibles. Hace tiempo que se sabe: “el ser existe, mientras el no
ser no existe”. En ese contexto existencial de la vida y la muerte, de la vida-
muerte, Sartre sufre con gran profundidad el problema del tiempo: el tiempo de
la existencia, que no es una simple casualidad afortunada, sino una casualidad
pasajera. Las argumentaciones de Sartre y de sus personajes siempre son
liricas, por no decir tragicas, aun cuando se trata de los mas felices instantes
de vida. Resulta que no es ningun pesimismo estupido ni egoista, sino una
meditacion filosofica y apaciguada del hombre, que se da cuenta de la
mediocridad y complejidad de la subexistencia. Sartre tal vez mejor que nadie
logré transmitir la inevitabilidad y la ética particular del pesimismo.

A la par que elabora tramas filosoficas, Sartre presta una atencion
particular a los aspectos humanos comunes. Su ensayo filosofico “El
Existencialismo es un Humanismo”, que salié a la luz en el afio 1946, expone
en una forma popular los criterios principales de su concepcion del mundo.

Sartre rechaza definitivamente todas las invectivas, tanto comunistas (por
su filosofia de desesperacion y pasividad, revalorizacion de lo individual) como
catdlicas (por concentrar la atencion en lo bajo, sucio, pesimista, rechazando la
solidaridad de la gente, o de los demas creyentes).

“En todo caso podremos desde el mismo principio decir que bajo la
nocion del existencialismo comprendemos un concepto que hace posible la
existencia humana y que afirma también que toda la vida y toda la accién
presupone a un ambiente y a un hombre-sujeto”.

El hombre es libre y se construye a si mismo y a su vida. Ello constituye

la verdad principal de su existencia. Asi es la posicion legitimamente
humanista de Sartre.

Sartre pertenece a la generacion de los existencialistas-ateos. Para él lo
principal no es meditar sobre Dios y la creencia, sino la experiencia de la
existencia terrestre. “La existencia comprende la labor de nuestra vida interna
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por superar obstaculos que vuelven a surgir cada vez mas nuevos, por hacer
esfuerzos cada vez nuevos e incansables, por dominar desesperaciones y
fracasos provisionales y por obtener triunfos que dependan de cualesquiera
circunstancias providenciales...”

No es casual que el protagonista predilecto de Sartre fuera Sisifo, al cual
el existencialista francés Albert Camus (1913 — 1960) calific6 de “héroe
absurdo”. Mas, la propia vida es absurda; sin embargo, el hombre-héroe se
subleva contra el absurdo, convierte la subsistencia en la existencia nutriéndola
del sentido merced a su voluntad, su mentalidad y con su labor.

El hombre aguanta su carga al igual que Sisifo. “Sisifo —escribe
Camus— ensefia la mayor fidelidad, la que rechaza a los dioses y mueve
piedras. Vale la pena considerarlo feliz a Sisifo”. La felicidad comprende crear
su propio destino sin esperar la salvacion divina. El hombre amotinado ansia
un orden humano, que suponga el sentido de su propia vida. EIl destino
auténtico del hombre quiere decir el trabajo penoso de Sisifo.

El término de una sola existencia no conduce al final de toda la existencia.
Vuelve a renacer una y otra vez, es decir. adquiere caracter eterno, aunando
todo lo muerto, lo existente y el futuro de la humanidad.

La muerte del hombre origina el pesimismo, mientras la continuacion del
género humano abre paso al optimismo. La vida personal llena del sentido
superior, suprapersonal, es la subsistencia absurda; mas, la dilucion del
“universo Unico” en la totalidad, también es absurda. Lo mas dificil resulta,
precisamente, la blusqueda de su lugar en la “existencia en el mundo”. El que
lo alcanzé, se realiz6 como hombre, para ése retrocedio el temor a la muerte;
Su propia inexistencia se percibe como las vidas futuras sumadas.

Esa posicion puede ser considerada como humanismo existencialista.
Actualmente esa tendencia se divulga cada vez mas, espiritualizando con un
nuevo sentido —humano e individualista— los movimientos sociales por la
ecologia, la paz, el bienestar, la democracia; por todo lo que constituye la
humanizacion de la vida en la Tierra.

CONCLUSION

El esbozo breve y bastante incompleto de concepciones humanistas de
estas cinco figuras de la cultura universal —Nietzsche, Berdidev, Marti,
Mariategui, Sartre— testimonia concepciones sumamente multiformes que se
unen en el circulo Unico del humanismo y el respeto al hombre. EI ser
humano, su vida y su lucha, sus inquietudes y preocupaciones, su suerte,
constituyen el corazén de ese circulo. Comparando diversas concepciones, no
pretendemos la verdad como absoluto, sino s6lo expresar nuestro considerar
de ésta, con el que uno puede estar o no estar conforme.

Estos maestros nos ensefan que: la dignidad del hombre no quiere decir
horror ni palpitacion frente a la suerte, tampoco el esperar pasivo de la
Salvacion, sino la autocreacion activa de su existencia, noble y empapada de
lucidez mental y cordial. La benevolencia para con la vida y las gentes, la labor
incansable a favor de vivir una existencia terrestre interesante y plena. Nadie
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podra vivir la vida de Nietzsche o Marti. Abandonaron este mundo para
siempre, desaparecidos en la Nada. Pero, aunque suene paradgjico, siguen
permaneciendo vivos entre nosotros, mientras tantos otros viven entre nosotros
muertos y frios de espiritu. El espiritu creador del humanismo es precisamente
aquella fuerza energética que no se esfuma en el espacio, sino que se
transmite constantemente a la gente, de una generacion a la otra, aunando a
los vivos y a los muertos.

Cada uno de los cinco pensadores, a los que recordamos con todo
nuestro reconocimiento y admiracion, conceptué el humanismo a su modo.
Nietzsche vio ideal a un “superhombre”, capaz de transcender los valores,
llegando a ser un creador verdaderamente libre de una nueva vida. Berdidev
se obsesionod por las alturas de Hombre-Dios, como Jesus Cristo, que une en
si las cualidades espirituales y emocionales mas puras de la personalidad.
José Marti defendié la grandeza del “hombre-hombre”, su libertad y felicidad.
José Carlos Mariategui intervino por desarrollar potencias y energias de
hombre-revolucionario. Por Ultimo, Sartre expresé su profunda preocupacion
por la vida de un hombre ordinario, considerando que cada existencia
individual manifestaba la posibilidad plena de la existencia. Es maravilloso
contar con una conjuncion abundante de diversas interpretaciones.
Precisamente esa abundancia de concepciones e ideas constituye la fuerza
principal del pensamiento humanista en general. Los motivos humanistas
saturan toda la cultura universal y toda la vida humana. Desde los tiempos
primitivos hasta la actualidad, el hombre no puede vivir sin una u otra
orientacion  humanista, sin uno u otro sentimiento humanista.
Lamentablemente, los propios hombres se hacen mal, ejercitan la violencia,
dafiando sus almas y sus mentes, tratando hostilmente a los otros, a la
naturaleza, sembrando muertes y destruccion. El desarrollo de la civilizacion
se transforma en antihumanismo. Por eso, en las condiciones
contemporaneas es de importancia particular y de necesidad vital reforzar la
orientacion humanista, humanizar la vida terrestre. So6lo emprendiendo ese
camino se puede encontrar una salida a la crisis creciente que esta viviendo la
civilizacion y salvar a la humanidad del suicidio.
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EL TEMA DE DIOS.

Conferencia dada por Silo en el “Encuentro filosofico-religioso” celebrado
en Buenos Aires los dias 28 y 29 de Octubre de 1995.

Trataré, en los veinte minutos que se me han otorgado, de exponer mi
punto de vista sobre el primero de los topicos fijados por los organizadores de
este evento, me refiero al “tema de Dios”.

El tema de Dios puede plantearse de distintas formas. Yo elegiré el
ambito histdrico-cultural emplazandome aqui no por afinidad personal sino en
atencion al enmarque implicito establecido para este encuentro. Dicho
enmarque incluye otros puntos tales como “la religiosidad en el mundo
contemporaneo” y “la superacion de la violencia personal y social”. EIl objeto
de esta exposicion serd, por consiguiente, “el tema de Dios” y no, “Dios”.

¢Por qué habriamos de ocuparnos del tema de Dios? ¢Qué puede tener
de interesante para nosotros, gente ya del siglo XXI, semejante asunto? ¢No
se lo habia dado por concluido luego de la afirmacién de Nietzsche: “Dios ha
muerto”? Al parecer, esta cuestion no ha sido cancelada por simple decreto
filoséfico. Y no ha podido ser cancelada por dos importantes motivos: en
primer término, porque no se ha comprendido cabalmente el significado de
semejante tema; en segundo lugar, porque puestos en perspectiva historica
comprobamos que lo que hasta hace poco tiempo era considerado
“extemporaneo” hoy anima nuevas preguntas. Y este preguntar resuena no en
las torres de marfil de los pensadores o los especialistas, sino en la calle y en
la misma entrafia de la gente sencilla. Se podra decir que lo que hoy se
observa es un simple crecimiento de la supersticion, o un rasgo cultural de
pueblos que al defender su identidad vuelven con fanatismo a sus libros
sagrados y a sus liderazgos espirituales. Se podra decir, en sentido pesimista
y de acuerdo con ciertas interpretaciones historicas, que todo ello significa un
regreso a oscuras edades. Como cada cual prefiera, pero el asunto
permanece y eso es lo que cuenta.

Yo creo que la afirmacién de Nietzsche: “jDios ha muerto!”, marca un
momento decisivo en la larga historia del tema de Dios, por lo menos desde el
punto de vista de una teologia negativa o “radical’, como quisieran llamarla
algunos de los defensores de esa postura.

Esta claro que Nietzsche no se ubico en los espacios de duelo que fijan
habitualmente para sus discusiones los teistas y los ateos, los espiritualistas y
los materialistas. Mas bien se preguntd: ¢ Es que todavia se cree en Dios 0 es
gue estd en marcha un proceso que acabara con la creencia en Dios? En su
Zaratustra dice: “... Y asi se separaron el anciano y el hombre, riendo como
rien los nifios... Mas cuando Zaratustra estuvo solo, habl6 asi a su corazén:
‘iSera posible! jEste viejo santo en su bosque no ha oido todavia nada de que
Dios ha muerto!?” “. En la IV parte de la misma obra, pregunta Zaratustra:
“¢,Qué sabe hoy todo el mundo? ¢Acaso que no vive ya el viejo Dios en quien
todos creyeron en otro tiempo?” “Tu lo has dicho, —respondio el anciano
contristado—. Y yo he servido a ese Dios hasta su ultima hora”. Por otra
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parte, en su Gaya Ciencia, aparece la parabola del demente que buscaba a
Dios en la plaza publica. “Os diré donde esta Dios... jDios ha muerto! jDios
sigue muerto! “Pero como sus oyentes no entendian, el demente les explic
qgue habia llegado prematuramente, que la muerte de Dios todavia estaba
ocurriendo.

Es evidente, en los parrafos citados, que se esta haciendo alusion a un
proceso cultural, al desplazamiento de una creencia, dejando de lado la
determinacion exacta de la existencia 0 inexistencia en si de Dios. La
implicacién que tiene el desplazamiento de tal creencia es de consecuencias
enormes porque arrastra tras de si a todo un sistema de valores, por lo menos
en el Occidente y en la época en que escribe Nietzsche. Por otra parte, esa
“pleamar del nihilismo” que este autor predice para los tiempos venideros, tiene
como trasfondo su anunciada muerte de Dios.

Dentro de esa concepcion, puede pensarse que si los valores de una
época estan fundamentados en Dios y éste desaparece, tendra que sobrevenir
un nuevo sistema de ideas que dé cuenta de la totalidad de la existencia y que
justifiqgue una nueva moral. Ese sistema de ideas debe dar cuenta del mundo,
de la historia, del ser humano y su significado, de la sociedad y de la
convivencia, de lo bueno y lo malo, de lo que se debe hacer y de lo que no se
debe hacer. Ahora bien, ideas de ese tipo habian comenzado a aparecer
desde hacia mucho tiempo hasta desembocar, finalmente, en las grandes
construcciones del idealismo critico y del idealismo absoluto. Para el caso
daba igual que un sistema de pensamiento se aplicara en direccion idealista o
materialista porque su entramado, su metodologia de conocimiento y accién
era estrictamente racional y, en todo caso, no daba cuenta de la totalidad de la
vida. Las cosas, para la interpretacion nietzscheana, ocurrian exactamente al
reves: surgian las ideologias desde la vida para dar razon y justificacion de ella
misma. Recuérdese que Nietzsche y Kierkegaard, ambos en lucha con el
racionalismo e idealismo de la época, pasan por ser los antecesores de las
filosofias de la existencia. Sin embargo, en el horizonte filoséfico de estos
autores no aparecia todavia la descripcion y comprension de la estructura de la
vida humana, situacién a la que se arriba en tiempos posteriores. Era como si
de trasfondo todavia actuara la definicion del hombre como “animal racional”,
como naturaleza dotada de razon y esta “razén” pudiese comprenderse en
términos evolutivos animales, o en términos de ‘“reflejo”, etc. En esa época
todavia podia pensarse con legitimidad que la “razon” era lo mas importante, o
a la inversa, que los instintos y las fuerzas oscuras de la vida orientaban a la
razon. Este segundo era el caso de Nietzsche y de los vitalistas en general.
Pero luego del “descubrimiento” de la “vida humana” las cosas han cambiado...
Y aqui debo disculparme por no desarrollar este punto, en razén de las
limitaciones existentes para esta exposicion. Sin embargo, quisiera mejorar un
poco la sensacidon de extrafieza que se experimenta cuando se afirma que “la
vida humana” es de reciente descubrimiento y comprension. En dos palabras:
desde los primeros hombres hasta hoy todos hemos sabido que vivimos y que
somos humanos, todos hemos experimentado nuestra vida, sin embargo es
muy reciente en el campo de las ideas la comprension de la vida humana con
Su estructura tipica y sus caracteristicas propias. Es como decir: los humanos
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siempre hemos vivido con cddigos de ADN y ARN en nuestras células, pero
hace muy poco tiempo que han sido descubiertos y comprendidos en su
funcionamiento. Asi las cosas, conceptos como intencionalidad, apertura,
historicidad de la conciencia, intersubjetividad, horizonte, etc. son de reciente
precision en el campo de las ideas, y con ellos se ha dado cuenta de la
estructura no de la vida en general, sino de la “vida humana”, resultando
de todo esto una definicion radicalmente diferente a la del “animal
racional”. De este modo, por ejemplo, la vida animal, la vida natural,
comienza en el momento de la concepcion, pero ¢cuando comienza la vida
humana si es por definicibn “ser-en-el-mundo” y éste es apertura y medio
social? O bien: ¢la conciencia es reflejo de condiciones naturales y “objetivas”
0 es intencionalidad que configura y modifica a las condiciones dadas? O esto
otro: ¢el ser humano esta definitivamente terminado o es un ser capaz de
modificarse y construirse a si mismo no solamente en sentido histérico y social,
sino en sentido bioldgico? Asi, con ejemplos interminables de nuevos
problemas que plantea el descubrimiento de la estructura de la vida humana,
podriamos llegar a rebasar el ambito de las preguntas que se plantearon en la
época del “iDios ha muerto!”, dentro del horizonte histérico en el que todavia
estaba vigente la definicion del ser humano como “animal racional”.

Volviendo a nuestro tema.

Si a la muerte de Dios no ocurria una sustitucion que fundamentara al
mundo y al quehacer humano, o bien, si se impusiera forzadamente un sistema
racional en el que escapaba lo fundamental (la vida), el caos y el derrumbe de
los valores habria de sobrevenir arrastrando tras de si a toda la civilizacion. A
eso llamo Nietzsche, “la pleamar del Nihilismo” y, en ocasiones, “el Abismo”.
Esta claro que no alcanzaron sus estudios sobre la “Genealogia de la Moral” ni
sus ideas del “Mas alla del Bien y del Mal” para producir la “Transmutacion de
los valores” que buscaba afanosamente. Mas bien, buscando algo que pudiera
superar a su “dltimo hombre” del siglo XIX construyé un Superhombre que,
como en las mas recientes leyendas del Golem, eché a andar sin control
destruyendo todo a su paso. Se puso en pie el irracionalismo y la “Voluntad de
Poderio” como maximo valor, constituyendo el trasfondo ideolégico de una de
las mayores monstruosidades que recuerda la historia.

El “Dios ha muerto” no pudo ser resuelto o superado por una nueva y
positiva fundamentacion de los valores. Y las grandes construcciones del
pensamiento quedaron ya clausuradas en la primera parte de este siglo sin
lograr ese cometido. Actualmente, nos encontramos inmovilizados frente a
estas preguntas: ¢por qué deberiamos ser solidarios?, ¢por qué causa
habriamos de arriesgar nuestro futuro?, ¢por qué deberiamos luchar contra
toda injusticia? ¢ Simplemente por necesidad, o por una razon historica, o por
un orden natural? ¢La vieja moral basada en Dios, pero sin Dios, es acaso
sentida como una necesidad? jNada de esto es suficiente!

Y si hoy nos encontramos con la imposibilidad historica de que surjan
nuevos sistemas totales y fundamentantes, la situacion parece complicarse.
Recordemos que la dltima gran vision de la Filosofia aparece en las
“Investigaciones Loégicas” de Husserl en 1900, al igual que la vision completa
del siquismo humano que propone Freud en “La Interpretacion de los Suefios”.
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La cosmovision de la Fisica se plasma en 1905 y en 1915 en la relatividad de
Einstein; la sistematizacion de la l6gica en los “Principia Mathematica” de
Russel y Whitehead en 1910 y en el “Tratado Légico-Filosofico” de Wittgenstein
en 1921. Ya con “El Ser y el Tiempo” de Heidegger en 1927, obra inconclusa
gue pretendid fundamentar la nueva ontologia fenomenoldgica, se marca la
época de ruptura de los grandes sistemas de pensamiento.

Aqui, es necesario recalcarlo, no se esta hablando de una interrupcion del
pensar sino de la imposibilidad de continuar con la elaboracién de los grandes
sistemas capaces de fundamentarlo todo. El mismo impulso de esas épocas
pasa también por la grandiosidad en el campo de la estética: alli estan
Stravinsky, Bartok y Sibelius, Picasso, los muralistas Rivera, Orozco y
Siqueiros; los escritores de largo aliento como Joyce; los épicos del cine como
Einsenstein, los constructores del Bauhaus con Gropius a la cabeza; los
urbanistas, los espectaculares arquitectos: Wright y Le Corbusier. ¢Y, acaso,
se ha detenido la produccion artistica en los afios posteriores o0 en el momento
actual? No lo creo, pero tiene otro signo: se modula, se deconstruye; se adapta
a los medios; se realiza merced a equipos y especialistas, se tecnifica al limite.

Los regimenes politicos sin alma que se imponen en aquellas épocas y
que, en su momento, dan la ilusién de monolitismo y completitud, bien pueden
entenderse como retrasos facticos de romanticismos delirantes, como
titanismos de la transformacion del mundo a cualquier precio. Ellos inauguran
la etapa de la barbarie tecnificada: de la supresion de millones de seres
humanos; del terror atdbmico; de las bombas biolégicas; de la contaminacion y
destruccion en gran escala. jEsta es la pleamar del nihilismo que anunciaba la
destruccién de todos los valores y la muerte de Dios de Zaratustra! ¢En qué
cree ya el ser humano? ¢Acaso en nuevas alternativas de vida? ¢O se deja
llevar en una corriente que le parece irresistible y que no depende para nada
de su intencion?

Y se instala firmemente el predominio de la técnica sobre la ciencia; la
vision analitica del mundo; la dictadura del dinero abstracto sobre las
realidades productivas. En ese magma se reavivan las diferencias étnicas y
culturales que se suponia habian sido superadas por el proceso histérico; los
sistemas son rechazados por el deconstructivismo, el postmodernismo y las
corrientes estructuralistas. La frustracion del pensamiento se hace lugar
comun en los fildsofos de la inteligencia débil. La mezcolanza de estilos que se
suplantan entre si, la desestructuracion de las relaciones humanas y la
propagacion de todo tipo de supercheria, recuerdan las épocas de la expansion
imperial tanto en la vieja Persia, como en el proceso helenistico y durante el
cesarismo romano...

No pretendo, con lo anterior, presentar un tipo de morfologia historica, un
modelo espiralado de proceso que se alimenta de analogias. En todo caso,
trato de destacar aspectos que para nada nos sorprenden o0 nos parecen
increibles porque ya en otros tiempos afloraron, aunque en diferente contexto
de mundializacion y de progreso material. Tampoco quiero transmitir la
atmosfera de inexorabilidad de una secuencia mecanica en la que para nada
cuenta la intencion humana. Mas bien pienso lo contrario, creo que gracias a
las reflexiones que suscita la experiencia histérica de la humanidad se esta hoy
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en condiciones de iniciar una nueva civilizacién, la primera civilizacién
planetaria. Pero las condiciones para ese salto son en extremo dificiles.
Piénsese en cOmo se agranda la brecha entre las sociedades postindustriales y
de la informacion, y las sociedades hambrientas; en el crecimiento de la
marginacion y la pobreza en el interior de las sociedades opulentas; en el
abismo generacional que parece detener la marcha de la superacion historica;
en la peligrosa concentracion del capital financiero internacional; en el
terrorismo de masas; en las secesiones abruptas; en los choques étnico-
culturales; en los desequilibrios ecoldgicos; en la explosion demogréfica y en
las megaldpolis al borde del colapso... Piénsese en todo eso y, sin entrar en la
variante apocaliptica, habrd de convenirse en las dificultades que presenta el
escenario actual.

El problema esta, a mi ver, en esta dificil transicion entre el mundo que
hemos conocido y el mundo que viene. Y, como al final de toda civilizacion y al
comienzo de otra, habra que atender a un posible colapso econémico, a una
posible desestructuracion administrativa, a un posible reemplazo de los
estados por paraestados y por bandas, a la injusticia reinante, al desaliento, al
empequefiecimiento humano, a la disolucion de los vinculos, a la soledad, a la
violencia en crecimiento y al irracionalismo emergente, en un medio cada vez
mas acelerado y cada vez mas global. Por sobre todo, habra que considerar
¢qué nueva imagen del mundo habra de proponerse? ¢Qué tipo de sociedad,
gué tipo de economia, qué valores, qué tipo de relaciones interpersonales, qué
tipo de dialogo entre cada ser humano y su prgjimo, entre cada ser humano y
su alma? Sin embargo, para toda nueva propuesta hay por lo menos dos
imposibilidades, que paso a enunciar: 1. Ningun sistema completo de
pensamiento podra hacer pie en una época de desestructuracion; 2. Ninguna
articulacion racional del discurso podra sostenerse mas alla del inmediatismo
de la vida practica, o mas all4 de la tecnologia. Estas dos dificultadas
embretan a la posibilidad de fundamentar nuevos valores de largo alcance. Si
es que Dios no ha muerto, entonces las religiones tiene responsabilidades que
cumplir para con la humanidad. Hoy tienen el deber de crear una nueva
atmosfera sicosocial, de dirigirse a sus fieles en actitud docente y erradicar
todo resto de fanatismo y fundamentalismo. No pueden quedar indiferentes
frente al hambre, la ignorancia, la mala fe y la violencia. Deben contribuir
fuertemente a la tolerancia y propender al dialogo con otras confesiones y con
todo aquel que se sienta responsable por el destino de la humanidad. Deben
abrirse, y ruego que no se tome esto como una irreverencia, a las
manifestaciones de Dios en las diferentes culturas. Estamos esperando de
ellas esta contribucion a la causa comun en un momento por demas dificil. Si
en cambio, Dios ha muerto en el corazén de las religiones podemos estar
seguros que ha de revivir en una nueva morada como nos ensefa la historia
de los origenes de toda civilizacion, y esa nueva morada estara en el corazén
del ser humano muy lejos de toda institucion y de todo poder.

Nada mas, muchas gracias.
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EL HUMANISMO COMO PROBLEMA FILOSOFICO

Por el profesor Jaime Montero Anzola.
Santafé de Bogota. Diciembre de 1995.

“En torno a Ser y Tiempo de Martin Heidegger y la critica al humanismo
metafisico”, es un extenso ensayo que consta de dos partes: la primera,
titulada “El primer periodo de Heidegger”, y la segunda, “El humanismo
como problema filosoéfico”. El lector puede solicitar al Centro Mundial de
Estudios Humanistas la produccion original completa.

Debe explicarse, en palabras del autor, que: “Lo que se busca con este
trabajo es, en alguna medida, dar respuesta al texto de Salvatore Puledda:
Interpretaciones del Humanismo; especificamente al capitulo titulado,
Heidegger y la critica al humanismo metafisico. Esto no significa disentir sobre
el trabajo ni repetir lo dicho en él. Lo que se pretende es desarrollar algunos
aspectos enunciados en el texto y dar alternativas diversas...”

1. EL HUMANISMO, UN PROBLEMA QUE DA QUE PENSAR.

Sobre esta palabra (“Humanismo”), si que hay equivocos, ya que las
agrupaciones mas excéntricas se tildan de humanistas; habria entonces una
variedad indefinida de humanismos que no hacen mas que abrir las
posibilidades de critica a esta denominacion tan ambigua. Para hablar de
humanismo no se puede dejar de hablar del movimiento cultural que surge en
Italia en la segunda mitad del siglo XIV y se extiende luego por Europa,
estableciendo las bases de la Modernidad. Sin entrar en detalles sobre el
tema, ya que Salvatore Puledda en su texto "Interpretaciones del
Humanismo" se ocupa ampliamente de ello, podemos decir que en este
movimiento renacentista se hace el descubrimiento y la afirmacion del hombre
como totalidad destinada a dominar el mundo. Al humanismo habria que
entenderlo como atmoésfera cultural. De esta concepcion y, por extension,
suelen calificarse de humanistas todas aquellas concepciones filosoficas "que
atribuyen dignidad y valor al hombre como tal".

También habria que referirse al humanismo renacentista como una
actitud intelectual antes que un sistema doctrinal; ante todo se destaca una fe
en la racionalidad de los seres humanos. Tomaremos como ejemplo la
concepcion de la historia de Voltaire que se contrapone a la de Rousseau.
Veamos entonces.

Rousseau predica la naturaleza y la vuelta a la naturaleza, porque cree
gue con solo volverse a lo natural se volvera el hombre bueno. La experiencia
de Rousseau es asi, por una parte, la experiencia de la maldad de los
hombres, y por otra, la experiencia de la posibilidad de su curacion por la
regresion a su estado natural; recordemos su frase famosa: "el hombre nace
bueno y la sociedad lo corrompe”. Voltaire parte como Rousseau de la maldad
de los hombres. Para Rousseau las locuras del espiritu humano: crueldad,
egoismo, injusticia, ignorancia, no tienen otro motivo que el apartamiento del
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hombre de su auténtico ser, que es la naturaleza; para Voltaire la naturaleza es
instinto, confusion y desmesura. Por ello hay que alejarse de la naturaleza
mediante la racionalidad. Como podemos ver, son dos puntos de vista
radicalmente opuestos.

Ambos buscan con vehemencia la bondad; en el caso de Rousseau en la
naturaleza, en el de Voltaire en la razéon. Para Voltaire, la maldad y la
ignorancia del hombre se deben a la permanencia en la naturaleza, pero esto
se puede remediar mediante un pulimento progresivo por la razén. Pero si el
hombre puede ser pulido no puede ser transformado. llustracion es
aderezamiento, compasion y aliio. En un texto de Voltaire, Elogio historico
de la razon, se describe la situacion historica de Europa desde la invasion de
los barbaros, pasando por la época merovingia, la edad media, la toma de
Constantinopla y las sangrientas luchas religiosas de la época moderna; segun
la interpretacién de Voltaire, durante ese tiempo reinaron la ignorancia, el furor
y el fanatismo, la razon permanecio escondida con la verdad, su hija, y solo en
cierto momento, informada de lo que ocurria, se decidié a salir medrosamente,
tocada por la bondad.

Esta sequedad y cobardia de la razén y de la verdad, este sorprendente
filisteismo, demuestra lo que Voltaire entiende por ilustracion y pulimento del
hombre. La razon y la verdad pretenden sélo, al parecer, "disfrutar de los
bellos dias", mientras haya bellos dias, y regresar a su escondite tan pronto
como sobrevengan las tempestades. En otras palabras, la verdad y la razén
pueden sucumbir facilmente ante la furia destructora de los hombres y que son
frente a la naturaleza, lo mortal y lo efimero. Pero también quiere decir que la
razon es todo menos la omnipotencia, que es prudencia y buen sentido,
también debilidad y cobardia y flaqueza; es por ello algo que el hombre debe
conquistar con mucho esfuerzo.

Esta conquista es un ocultar y un desocultar continuamente, y eso es
precisamente lo que constituye la historia del hombre. La razon, entonces, es
un descubrimiento no una revelacién. El espiritu, la razén y la verdad pueden
desaparecer violentamente, barridos por las fuerzas elementales, a las cuales
poco importa la llama extremadamente sutil, pero extremadamente valiosa del
espiritu. El descubrimiento de la razén, su aparicion sobre la superficie de la
Tierra, representa por tanto el advenimiento de una edad dispuesta para el
espiritu. El espiritu se instala en el corazén de los hombres cuando éstos le
han concedido el alojamiento que corresponde a su condicion. Pero, ¢ quiénes
pueden darle alojamiento? No se puede instalar en el corazon de nadie, ya
que éste es la gran mentira, el lugar de agitacion del cambio.

Los que pueden darle alojamiento no son los hombres de corazén sino de
inteligencia, los que buscan la paz y no la guerra, los que buscan el bien.
Voltaire, por lo tanto, no busca la buena intencién, sino la intencién recta. La
Igualdad de la razén y de la verdad, su parquedad, su poca ternura, son
precisamente para Voltaire la mayor garantia de que jamas han de engafar al
ser humano. Pero hay que entender que la desconfianza hacia el corazén vy el
sentimiento tiene su causa, mas que en ellos mismos, en el resultado de sus
actos: corazén y sentimiento, estupidez y egoismo, han hecho, hasta el
presente, la historia humana y esta historia no ha sido mas que la acumulacion
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de desmesuras. El descubrimiento de la razén no es, por tanto, suficiente para
convertir en civilizacion a la barbarie; puede dar origen a la verdad mas
estricta, pero también a la mas monstruosa mentira.

Lo que se trata de buscar, tras haberle dado alojamiento a la razon, es
verdadero; "es la verdad". Esto es lo que Voltaire busca en la historia. Voltaire
trata de concebir una verdad pura, desprovista de leyendas y fabulas sin
advertir que a la historia también la constituyen esos fantasmas. La verdad de
la historia es su espiritu; encontrado debajo de la apariencia de los hechos
resonantes, de los personajes influyentes, del fragor de las guerras y de la
astucia de los Estados, es encontrar lo que la historia es: su verdad. En otras
palabras, leer el pasado a la luz de la razon y de la critica. EIl optimismo se
puede ver como en todos los ilustrados, al buscar y saberse en un mundo que
podia dominar con su esfuerzo, en un universo en el que iba a quedar
desterrada para siempre la ignorancia. Era un optimismo rampante el de los
ilustrados.

Con esto hemos "ilustrado™ un poco la atmésfera y la actitud intelectual
del hombre renacentista. Hay "buena voluntad" hacia la resolucion de los
problemas del hombre. Se comienzan a denunciar las posibles alienaciones a
que se someten los humanos; se comienza a reconocer que hay algo
intrinsecamente valioso en esto; es decir, en las actitudes basicas que han sido
llamadas humanistas. Sin duda, el problema en cuestibn no es claro;
posteriormente se busca adjetivar el humanismo, con ello se pretende
reemplazar un sentido tradicional y social del humanismo —el liberal— por un
humanismo "totalmente otro”, en el que las actitudes basicas serian
fundamentalmente distintas de las vigentes: pero entonces es dudoso por qué
se recurre a la misma palabra, salvo que a ésta se le quiera hacer equivalencia
de "una concepcion del hombre"; pero aqui se agrava aun mas el asunto ya
que, entonces, cualquier concepcion del hombre, por mas antitética del
humanismo que sea, puede ser llamada humanista. Al parecer hay un
reconocimiento de los valores en el uso habitual del término —el liberal—.

Pero en estos momentos la palabra se ha usado en tan diversas
gestiones que incluso se ha convenido en un lastre ideolégico. Ha sufrido,
como el dinero, una inflacién sin precedentes.

Si se pretendiera sintetizar los rasgos fundamentales de los humanismos
mas en boga podria decirse lo siguiente: 1. Afirmacion de la pertinencia de la
escala humana: rechazo de lo infinitamente grande y lo infinitamente pequefio;
de lo suprahumano y lo infrahumano; 2. Una suerte de ecumenismo o
cosmopolitismo filosofico por encima de las diferencias y particularismos
locales; 3. Afirmacion de la vocacion de trascendencia de lo humano; se
anuncia el "hombre nuevo" como promesa de una nueva humanidad. Ante
esta vocacion de trascendencia habria dos direcciones: la progresiva que
consistirda en un hacerse a si mismo en libertad, sobre el suelo de la historia; y
la regresiva, que es hacerse uno mismo segun un arquetipo eterno de lo
humano que esta por descubrirse a través o bajo las diversas actitudes
histéricas.
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2. EN TORNO AL HUMANISMO: SARTRE Y HEIDEGGER.

El término humanismo es un término reciente; fue usado por primera vez
por F J. Niethamer, en 1808, aplicado a la revalorizacién de los estudios de las
lenguas clasicas, en este sentido conviene tanto al periodo renacentista como
al momento histérico que vivia Alemania por aquel entonces. Es cierto que
durante el renacimiento se acufidé el término "humanista” ("umanista” desde
1512), pero su uso era eminentemente técnico: tenia el significado de profesor
de retorica o especialista en las studia humanitatis. En el sentido de atmdsfera
espiritual renacentista que hemos descrito anteriormente no es identificado
como tal hasta el siglo XIX.

2.1 Sartre.

El mismo reconoce al principio de su conferencia: "El existencialismo es
un humanismo”. "Muchos podran extrafiarse de que se hable aqui de
humanismo. Trataremos de ver en qué sentido lo entendemos. En todo caso,
lo que podemos decir desde el principio es que entendemos por
existencialismo una doctrina que hace posible la vida humana, y que, por otra
parte, declara que toda verdad y toda accion implica un medio y una
subjetividad humana". Sartre lo que quiere con su humanismo es el hacer
valorar una posicion filoséfica a una doctrina que el denomina existencialismo.
Sartre en su conferencia se enfrenta a una situacibn que se vive en ese
momento de posguerra en Europa. La intencidn del filbsofo no es la de aclarar
el término humanismo, sino al contrario ayudar a confundirlo ain mas. La
discusion esta dirigida a lectores especialistas y fildsofos, aunque tenga
aparentemente un aspecto divulgativo.

La conferencia ayuda a crear mas incertidumbre respecto al humanismo
filosofico. Primeramente dice que el auténtico humanista debe ser ateo; que el
auténtico humanismo es el existencialismo. Con esto se radicaliza un punto de
vista que cierra posibilidades en muchos aspectos. Pero también abre
alternativas: con Sartre puede decirse que se ha eliminado esa figura del
interior mismo del hombre, donde se habia deslizado desde el momento en
gue se hipotecd su contingencia que la define a una pretendida “naturaleza
humana” o esencia. Inclusive se ha eliminado toda recaida en lo inmutable al
pretender justamente desenmascararlo, reapareciendo como clave fija, sujeta a
leyes irreversibles. No puede negarse que la conciencia desventurada obtiene
al fin, con Sartre, aquello que reivindicaba: ser tematizada “tal cual’, sin
enchufarla a ningun ente, a ninguna res que la soportara. Sin embargo, Sartre
trata de emparejar “existencialismo” y “humanismo” y esto sera la causa de las
vacilaciones que cruzan todo el texto. La posicién sartreana parece conducir
necesariamente hacia la disolucién del paradigma humanista, sustituyéndolo
por otro, de suyo tragico, donde la soberania de la dignidad de la naturaleza
humana cede su espacio en beneficio de la figura del condenado a la libertad.

Sartre discute con los cristianos y con los marxistas con el deseo de
restituir una filosofia que, a pesar de su pretension, rehusa en el fondo
comprometerse no solamente desde el punto de vista politico y social, sino
también en el sentido filoséfico. Esta situacion que el propio Sartre identifica
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parece conducir irremisiblemente al vaciamiento de los contenidos del término,
a su total empobrecimiento. Pareciera que se sugiriera tacitamente un
abandono del término so pena de hacer de la reflexion filosofica mera
reduplicacion secular y legitimadora de posiciones doctrinales, religiosas o
ideoldgicas.

2.2 Heidegger.

Un afio més tarde se publica la respuesta de este filésofo al interrogante
que le planteara J. Beaufret: ,cOmo volver a dotar de sentido al término
humanismo? Esta pregunta ya supone de antemano que la claridad acerca
del término esta perdida. En la Carta sobre el humanismo, Heidegger traza
una historia de la idea de humanismo desde la antigiiedad griega hasta el
presente, restituyendo los diferente sentidos del término. Pero el texto, como
en todo lo que escribe Heidegger, excede la cuestién del humanismo para
transcurrir entre la reflexion sobre la diferencia ontologica, entre el ser y el
ente, la pregunta por el fundamento de la metafisica y la cuestién del olvido del
ser; aqui hay un Heidegger en transicion hacia una segunda etapa en donde se
va a ocupar acerca del problema de la modernidad, de la técnica y de la
verdad.

Sobre la pregunta por el ser, ya nos hemos referido ampliamente cuando
hicimos alusién al anélisis existencial'. El ser-ahi es el lugar de emergencia de
un acontecimiento bifaz: una apertura del ser del hombre, que le ofrece
participar de él; un movimiento del hombre hacia el ser, que se deja asumir por
él, ofreciéndole ese corazén sensible en donde los inmortales gustan reposar.
En este contexto, el hombre quedara caracterizado no como un ente junto a, 0
sobre los demés entes, sino como elemento diferencial: como el pastor del ser.
En la Carta sobre el humanismo, Heidegger tiene dos tipos de reservas.

En primer lugar, el recelo ante los "ismos" que pueda tener la filosofia y
gue no son sino signo de alienacion del lenguaje, del alejamiento en que esta
de su esencia. Bajo el imperio del ismo, el lenguaje sale de su elemento para
caer en la dictadura de la publicidad: "La decadencia del lenguaje de la que
hace poco y tardiamente se habla mucho, no es sin embargo la razén, sino ya
una consecuencia del proceso segun el cual el lenguaje, bajo la empresa de la
metafisica moderna de la subjetividad, sale casi irremisiblemente de su
elemento. El lenguaje nos niega su esencia, a saber, que es la morada de la
verdad del ser. El lenguaje se entrega mas bien a nuestro puro querer y a
nuestra actividad como un instrumento de dominacion sobre el ente. Y el ente
mismo aparece entonces como lo real en el tejido de las causas y de los
efectos". La carta de Heidegger es una impugnacion del término humanismo
como la misma denominacién de escuela. "En su gran época, los griegos
pensaron sin tales etiquetas. Ni siquiera llamaron ‘filosofia’ al pensamiento. Si

'El autor alude a la primera parte de su trabajo (“El primer periodo de
Heidegger”) que, como sabemos, no acompafna al texto que presentamos en
este Anuario.
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el hombre quiere alcanzar un dia la vecindad del ser, es preciso primero que
aprenda a existir en lo que no tiene nombre".

En segundo lugar, lo constituye el grueso de su argumentacion
antihumanista: el humanismo no pone lo suficientemente alta la esencia del
hombre —hay que pensar mas originariamente eso de que el hombre es—,
frente a la caracterizacion que hace el marxismo que coloca al hombre como
homo natura o la caracterizacion del cristianismo en relaciébn a la deitas.
Heidegger sigue una via de pensar mas originaria, abierta ya por Hdolderlin.
"Por diferentes que sean estas variedades del humanismo por el fin y el
fundamento, el modo y los medios de realizacion, o por la forma de la doctrina,
estdn de acuerdo sin embargo en este punto, que la humanitas del homo
humanus se determina a partir de una interpretacion fija de la naturaleza, de la
historia, del mundo, del fundamento del mundo, es decir, del ente en su
totalidad". Este sera para Heidegger el presupuesto metafisico de todo
humanismo, al cual replicar4 que no es la esencia del hombre, sino la verdad
del ser —que si es posible determinar un elemento esencial, es en virtud de su
vecindad del ser—. "Proponer al hombre tan sélo lo humano es traicionar al
hombre".

De este olvido surge la posibilidad de afirmar que la esencia del hombre
reposa sobre la animalitas que, el hombre es un ente, una forma de vida. Eso
precisamente es lo que hace el biologismo. No habria que pensar al hombre
como "existente" sino como "ek-sistente", es decir, como comprometido con el
destino de la verdad del ser. "En su contenido, Ek-sistencia significa posicion
extatica en la verdad del ser. Existencia quiere decir, al contrario, actualidad,
realidad en oposicion a la pura posibilidad concebida como idea. Ek-sistencia
designa la determinacién de lo que es el hombre en el destino de la verdad.
Existencia es el nombre que se da a la realizacion de lo que una cosa es,
cuando ella aparece en su idea".

Heidegger critica a Sartre el malentendido de la sentencia de Ser y
Tiempo, "la esencia del Dasein reside en la existencia”, que Sartre recoge
como "la existencia precede a la esencia" y en la que dice apoyar su doctrina,
Heidegger critica esto como metafisica. Para Heidegger lo que se dice en Ser
y Tiempo es que "el hombre se realiza de tal manera, que es el "ahi" (Da), el
claro del ser. Este ser-ahi, y solo éste, tiene el rasgo fundamental de la ek-
sistencia, es decir, de la inhabitacion extatica en la verdad del ser. El
antihumanismo de Heidegger se dirigira asi a una reivindicacion del amparo del
ser como Unica via por la que se puede elevar la dignidad del hombre; es decir,
la humanitas del homo y denunciara el peligro que amenaza a la esencia del
hombre si ésta es pensada en el olvido del ser. Heidegger exigird un pensar
mas originario, es decir, mas esencial: un pensamiento que deberia colocar a
la humanidad del hombre en proximidad con lo sagrado. "Lo sagrado, Unico
espacio esencial de la divinidad, que a su vez abre una sola dimensién para los
dioses y el dios, no aparece sino cuando al término de una larga preparacion,
el ser se ha iluminado €l mismo y ha sido experimentado en su verdad.
Solamente asi, a partir del ser, se podra remontar esta ausencia de patria en la
cual se pierden no solo los hombres, sino la esencia misma del hombre".
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2.3 El problema del ser y el nihilismo en Heidegger.

Ante lo anterior la pregunta que salta es: ¢qué es ser?. Cosa bastante
compleja de responder; habria que hacer un puente con lo planteado por
Nietzsche sobre el nihilismo en la frase: Dios ha muerto. Lo primero que se
podria suponer ante esta frase es que responde a la opiniéon del ateo y en
consecuencia es solo una postura personal, y por consiguiente, unilateral y
también facilmente refutable. Sin embargo, es de tener en cuenta que la frase
alude més bien al destino de dos milenios de historia de occidente. Nietzsche
consigno por primera vez la frase “Dios ha muerto” en el tercer libro de la Gaya
Ciencia. Aungue también ya habia acariciado la idea de la muerte de un dios o
la extincion de los dioses en unos apuntes de su primera obra, “El origen de la
tragedia”, "Creo en la sentencia germanica primitiva: todos los dioses tienen
que morir".

En el quinto capitulo de la Gaya Ciencia, Nietzsche dice: "El mas grande
de los acontecimientos modernos (que Dios ha muerto, que la creencia en el
Dios cristiano se ha convertido en incredulidad), ya empezé a proyectar sus
primeras sombras sobre Europa”. Es claro que para Nietzsche el nombre de
Dios y el del Dios cristiano se emplean para designar el mundo sobrenatural.
Dios es el nombre para el dominio de las ideas y los ideales. Este dominio se
considera desde la Ultima época griega, y desde la interpretacion cristiana de la
filosofia platénica, como el verdadero mundo, el mundo real propiamente dicho.
A diferencia de él, el mundo sensible es solo el de esta vida, el variable y por
consiguiente el aparente, irreal. El mundo de esta vida es el valle de lagrimas
a diferencia del Monte de la Bienaventuranza Eterna en la otra vida.

Entonces, si Dios como fundamento suprasensible y como fin de todo lo
real estd muerto, si el mundo suprasensible de las ideas ha perdido fuerza
obligatoria y sobre todo despertadora y constructiva, ya no queda nada a que
el hombre pueda atenerse, por lo cual pueda guiarse. La nada es ensanchada;
en este caso significa la carencia de un mundo suprasensible, obligatorio. "El
nihilismo, el mas inquietante de todos los huéspedes, esta a la puerta”. No
todos los que invocan su fe cristiana y cualquier conviccibn metafisica, se
hallan ya por eso fuera del nihilismo. Y viceversa, tampoco todos los que se
encaprichan con la nada y su esencia, son nihilistas.

Asi, entonces, el nihilismo es un movimiento histérico, no cualquier
opinion o doctrina sustentadas por un sujeto particular. EIl nihilismo mueve la
historia a la manera de un proceso fundamental, apenas conocido, en el
destino de los pueblos occidentales; no es solo un fenémeno histérico entre
otros, no es una corriente espiritual que se presenta en la historia de
Occidente, ademas del cristianismo, el humanismo, y la ilustracién. El
nihilismo, pensado en su esencia, es mas bien el movimiento fundamental de la
historia de Occidente. Es el movimiento histérico universal de los pueblos de la
Tierra lanzados al ambito de poder de la Edad moderna.

Entonces, la frase “Dios ha muerto” no tiene que ver con el Dios cristiano
de la revelacién biblica. Para Nietzsche quiere decir un fendmeno historico,
politico-mundanal, del cristianismo y sus afanes de poder dentro de la
configuracién de la mentalidad occidental y de su cultura moderna. En lugar de
la desaparecida autoridad de Dios y del magisterio de la Iglesia aparece la
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autoridad de la conciencia, se impone la autoridad de la razon. Contra ésta se
subleva el instinto social. La huida hacia lo suprasensible es reemplazada por
el progreso historico. El cultivo del culto de la religion es reemplazado por el
entusiasmo por la creacion de una cultura o por la propagacion de una
civilizacion. Lo creador propio del Dios biblico se convierte en distintivo del
hacer humano. Este crear acaba por pasar a los negocios. Por consiguiente,
la incredulidad en el sentido de desvio de la doctrina cristiana de la fe, no es
nunca causa sino consecuencia del nihilismo, pues podria ser que el
cristianismo mismo constituyera una consecuencia y deformacién del nihilismo.

Pero, ¢qué significa nihilismo?  Nietzsche responde: "los valores
supremos se subvierten”. Es entonces una devaluacion progresiva de los
valores supremos anteriores. EIl caracter obligatorio de los valores supremos
vacila. Pero hay que entender que para Nietzsche el nihilismo no es un simple
fendmeno de decadencia, es sobre todo la legalidad de la historia; es decir,
uno de los momentos de la historia de Occidente. Nietzsche reconoce que con
la devaluacion de lo que hasta ahora han sido los valores supremos, el mundo
sigue siendo el mundo mismo y ante todo el mundo que se ha quedado sin
valores y tiene que proceder ineluctablemente a una nueva posicion de valores.
La nueva posicion de valores se transforma (después de haberse tornado
caducos los, hasta ahora, valores supremos). Pero estos nuevos valores son
otra manifestacion del nihilismo. Esta fase decisiva del nihilismo es lo que
Nietzsche califica de "nihilismo consumado”, o sea, el nihilismo clasico. Uno de
estos exponentes es Schopenhauer con su pesimismo. "La vida no vale la
pena ser vivida y afirmada. La vida y todo lo existente como tal, debe ser
negado".

Ahora, si Dios ha desaparecido de su lugar en el mundo suprasensible,
gueda siempre el lugar aunque esté vacio. El ambito vacio de lo suprasensible
y del mundo ideal puede retenerse aun. Este lugar vacio invita a que se lo
ocupe de nuevo y sustituya con otro dios desaparecido. Se erigen nuevos
ideales; esto se hace mediante la doctrina de la redencion universal y el
socialismo. De esta suerte nace el "nihilismo incompleto”. Pero los intentos
por huir del nihilismo sin advenir los anteriores valores provocan lo contrario,
agudizan el problema. EIl "nihilismo consumado" tiene que anular aun el lugar
mismo de los valores, lo suprasensible como dominio y, en consecuencia,
colocar los valores en otra parte y subvertirlos. Esta subversion se convierte
en inversion de la clase y modo del valorar. La posicion de valores necesita un
nuevo principio, esto es, aquel de que parte y a que se atiene.

El principio ya no puede ser el mundo de lo suprasensible, lo que ha
pasado a ser inerte. Por consiguiente, el nihilismo que aspire a una subversion
asi entendida buscaré lo mas viviente. El nihilismo se convertird de esta suerte
en "idea de la vida pletérica”. Para poder entender esto un poco mejor hay que
indagar acerca de lo que Nietzsche entiende por valor. La esencia del valor
estriba en ser un punto de vista. El valor alude a lo que salta a la vista, por ello
esta en relaciébn con un cuanto, con un namero, esti relacionado con una
escala de numeros y medidas. El valor es mientras vale y mientras se ubique
como lo que importa. Nietzsche quiere hacer ver que los valores como puntos
de vista son esenciales y, en consecuencia, siempre son al propio tiempo
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condiciones de conservacion y aumento. Estos aspectos caracterizan los
rasgos esenciales solidarios de la vida. Propio de la esencia de la vida es el
querer crecer, el aumento. Toda conservacion esta al servicio del aumento de
la vida, pero toda vida que se limite Unicamente a la conservacion es ya
decadencia.

La estabilidad del ser en la presencia es lo que ya desde Ser y Tiempo se
revela principalmente como el fruto de una confusion, de un olvido, en cuanto
deriva del intento de modelar al ser segun el paradigma de los entes, como si
aquel fuera solo la indole mas general cuanto se ofrece en la presencia. Antes
gue nada el ser no es; que son es algo que puede predicarse de los entes; el
ser mas bien acontece (Ereignis); al decir "ser", lo distinguimos de los entes
solo cuando lo concebimos como el acaecer histérico-cultural, como el
establecerse y transformarse de aquellos horizontes en los que,
sucesivamente, los entes se tornaban accesibles al hombre y el hombre a si
mismo. El verdadero ser no es sino que se envia (se pone en camino y
manda), se transmite.

Heidegger descubre (devela), el caracter linglistico del acaecer del ser y
se refleja en la concepcion del propio ser, que de este modo se ve despojado
de los rasgos robustos que le atribuye la tradicibn metafisica occidental. "La
nocion heideggeriana de Verwindung o caida distorsionarte, y el ponerse nuevo
a, es la actitud del pensamiento posmetafisico; esta nocién heideggeriana
representa el esfuerzo mas radical para concebir el ser en los términos de un
levantar acta de presencia, que es siempre también, contemporaneamente, un
levantar acta de despido. EI Verwindung es el modo como el pensamiento
piensa la verdad del ser, entendido como entrega y evento". Al ser no se
accede por medio de la presencia, sino solo por el recuerdo; el ser no puede
definirse, como aquello que esta, sino como aquello que trasmite: el ser es
proyeccion, destino. Al pensamiento posmetafisico lo que lo caracteriza es la
caducidad, la finitud, la mortalidad. EIl verdadero trascendental, lo que hace
posible cualquier experiencia del mundo es la caducidad; el ser no es, sino que
sucede. Lo que constituye propiamente la indole de los objetos no es su estar
frente a nosotros, de manera estable, resistiéendonos, sino su acaecer o
suceder, es decir, el deber de su consistencia. Solo una apertura (o fisura que
se configura como tal en Ser y Tiempo), en virtud de la decidida anticipacion de
la muerte.

En las concepciones de la metafisica occidental, ese pensamiento fuerte
pierde su consistencia y no puede ser superado mediante un analisis critico,
sino que la Unica posibilidad es la aceptacién de la caducidad del acontecer
histérico. La existencia se apropia, deviene auténtica, sélo en la medida en
gue se deja expropiar, determindndose por la muerte; en el evento expropiante
y transpropiador que es el ser mismo como transmision de huellas, mensajes y
formas linglisticas es por las que Unicamente se hace posible nuestra
experiencia del mundo y vienen las cosas a ser.
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2.4 Historia y evento; la necesidad de dar sentido a las acciones
humanas.

Esto podria tomarse como una salida de tema, pero lo que pretendo
mostrar es como el hombre ha buscado protegerse de la caducidad y del temor
a la muerte, del absurdo del existir creando cosmovisiones que permitan
orientar los pueblos y darles cohesion; se relaciona con la concepcion
heideggeriana del ser en la medida en que ésta es la aceptacion del no
engafio, y entender que sin haber nihilismo en la concepcion del ser, éste
permite el desasimiento o apertura a la vida dentro de la impermanencia de
ésta y la infinita posibilidad.

Es en este sentido en que una existencia personal resuelta se da a si
misma y al mundo, trasciende al mundo inteligible de los significados cotidianos
como éste, a su vez, trasciende la existencia bruta. Yo estoy siempre ya en el
mundo, inmerso en mis preocupaciones, ocupado en mis proyectos, realizando
mis posibilidades, y tanto si vivo auténticamente o de forma ficticia, en virtud
simplemente de la autoproyeccion de la existencia personal, su existencia
como posibilidad y no hecho logrado; yo estoy dando sentido a la existencia, la
mia propia y la de todas las cosas para las que encuentro un uso, que yo
manejo o produzco, 0 que traigo a una perspectiva de interés.

De este modo, yendo mas alla de los existentes facticos con los que
tengo que ver y mas alla de mis propios proyectos con los cuales estoy
comprometido, yo afirmo el modo como la totalidad de todos los existentes; y al
mismo tiempo, y en el mismo acto yo me afirmo a mi mismo para quien este
mundo existe en cuanto que en principio, soy capaz de encontrar un lugar para
todos ellos en el sistema de usos y significados que constituyo al vivir y realizar
mis posibilidades. Yo soy, asi, susceptible de ser afectado por todos los
existentes o intereses en el mundo, en mi perspectiva de mundo. Yo me doy la
tarea, al constituirme y al constituir el mundo, de traer a los existentes facticos
a sus lugares adecuados en mi sistema de usos y significados. Es dentro de
los limites del mundo que constituyo mediante el acto basico de la
trascendencia que yo puedo suscitar preguntas inteligibles y preguntar por el
porqué. El acto primordial de trascendencia por el cual constituyo en principio
a mi y al mundo, es el fundamento de todos los fundamentos, tanto practicos
como tedricos: es la necesidad de mi ser y es mi libertad.

Este fundamento de todos los fundamentos que me ofrece la tarea y
posibilidad de comprender todos, realmente todos los existentes en el mundo
que afirma, funda no soélo mis actividades econOmicas que tratan
sistematicamente de lo Gtil y las perspectivas especiales elaboradas por las
ciencias, sino también la filosofia, la politica y las artes. Este dar sentido esta
en el contexto histérico. A través de las distintas épocas histéricas se han
dado diversas formas de subjetivacion de la existencia. Miremos algunas de
ellas para ilustrar un poco lo que estamos afirmando.

El hombre arcaico intenta oponerse, por todos los medios a su alcance, a
la historia considerada como una sucesion de acontecimientos irreversibles,
imprevisibles y de valor autbnomo. Se niega a aceptarla como historia, sin
conseguir, no obstante, conjurarla siempre. ¢Qué significa vivir para un
hombre perteneciente a las culturas arcaicas? Es vivir de acuerdo con los
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arquetipos, con los modelos, es respetar la ley o dictamen de un ser mitico
primordial. El gran mérito del cristianismo frente a la antigua moral
mediterranea, fue haber valorado el sufrimiento: haber trasformado, de estado
negativo, en experiencia espiritual de contenido positivo. Los hindues
elaboraron tempranamente una concepciéon de la causalidad universal, el
karma, que explica para ellos, los acontecimientos y padecimientos actuales
del individuo, y a un mismo tiempo explica la necesidad de las
transmigraciones (reencarnaciones). A la luz del karma, los sufrimientos no
solo hallan sentido, sino que adquieren también un valor positivo. Los
sufrimientos de la existencia actual no solo son merecidos, sino ademas
bienvenidos, pues solo de este modo es posible recordar y liquidar una parte
de la deuda karmica que pesa sobre el individuo y decide el ciclo de las
existencias futuras.

Lo mismo que el yoga, el budismo parte del principio de que la existencia
entera es dolor, y ofrece la posibilidad de superar de manera definitiva la
sucesion ininterrumpida de sufrimiento en el que se resuelve toda la existencia
humana. En sintesis, el dolor humano se va entendiendo como algo normal,
es la aceptacion del vivir, sea que se lo interprete de una forma o de otra. Pero
a su vez la esperanza de que el sufrimiento nunca es definitivo, que la muerte
es siempre seguida por la resurreccion, que toda derrota es anulada y
superada por la victoria final.

Para los hebreos, toda nueva calamidad histérica era considerada como
un castigo infligido por Yahvé, encolerizado por los excesos. De esta manera
no solamente adquirian un sentido, sino que también desvelaban su
coherencia infima, afirmandose como la expresion concreta de una misma y
Gnica voluntad divina. Los acontecimientos son determinados por una voluntad
divina. Pero por primera vez puede afirmarse y progresar la idea de que los
acontecimientos histéricos tienen un valor en si mismos, en la medida en que
son determinados por la voluntad de Dios. Por eso es posible afirmar que los
hebreos fueron los primeros en descubrir la significacion de la historia como
Epifania de Dios. Esta concepcién va a ser ampliada luego por el cristianismo.

Bajo la presion de la historia y sostenida por la experiencia profética y
mesianica, una nueva interpretacion de los acontecimientos historicos se abre
paso en el seno del pueblo de Israel. Mientras, para las poblaciones
mesopotamicas los sufrimientos individuales o colectivos eran soportados en la
medida en que se debian al conflicto de fuerzas divinas y demoniacas; drama
infinito y por ello sin esperanza. EIl mito del paraiso primordial evocado por
Platon es perceptible en las ceremonias hindles y a su vez por los hebreos
como en las tradiciones iranies y grecolatinas. No es extrafio que Platon
reprodujera esto dada la influencia de otras culturas como la egipcia. Los
estoicos volvieron a tomar por su cuenta las especulaciones referentes a los
ciclos cosmicos, insistiendo en la eterna repeticion, en el cataclismo, con el
cual terminan los ciclos cosmicos. Con el tiempo, los motivos del eterno
retorno y el fin del mundo terminan imponiéndose en la cultura grecorromana.
Desde el punto de vista de la eterna repeticion, los acontecimientos historicos
se transforman en categorias y asi vuelven a encontrar el régimen ontolégico
gue poseian en el horizonte de la espiritualidad arcaica.
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Este desarrollo era para hacer entender como es que el hombre soporta
la historia. Esto ha llevado a colocar cierto destino historico en cada hombre.
Sin embargo, se entiende que lo actual es cada vez mas alejado del origen, del
centro o punto de partida; la respuesta a la pregunta se resuelve asi: la historia
podia ser soportada, no solo porque tenia un sentido, sino también porque era
necesaria. La historia estaba surcada por el mito del cataclismo, se podria
colocar como ejemplo a Roma, con su temor a un fin inminente de la ciudad,
temor que habia sido recibido en el momento de la fundacion de la ciudad.

Es San Agustin quien se esfuerza por demostrar que nadie podia conocer
el instante en que Dios decidiria poner fin a la historia. El pensamiento
cristiano tendia asi a superar definitivamente los viejos temas de la eterna
repeticion, la experiencia de la fe y el valor de la personalidad humana. El
desarrollo de la historia se ve asi requerido y orientado por un hecho unico;
radicalmente singular y, por consiguiente un destino de la humanidad. Es una
"concepcion lineal” de la historia esbozada en el siglo Il por Ireneo de Lyon, y
sera retomada por San Basilio, San Gregorio y finalmente San Agustin. En la
Edad Media prima la concepcion escatolégica con sus dos momentos: la
creacion y el fin del mundo, cualquier suceso natural hacia pensar en el fin de
los tiempos.

En Hegel vemos no solamente una filosofia, sino una religion y una
mistica. Relacionaremos a Hegel con Spinoza. Relacionamos haciendo
evocacion de que Hegel sentia especial admiracion por la filosofia de Spinoza;
Hegel consideraba la filosofia de Spinoza como insuficiente y creemos que se
sentia tentado a dar una renovacion critica y acrecentadora de la misma.

Sin embargo, habria que hacer algunas diferenciaciones entre los dos.
Hegel ve lo incompleto de la filosofia de Spinoza en que éste quiere ver lo
eterno sin advertir que también el momento es, a su manera, eterno. Hegel en
cambio, que aspira sin tregua a la eternidad, tiene conciencia perfecta de que
ninguna filosofia puede contenerse con ella; la eternidad de Hegel no es como
la de Spinoza, algo que sobrepasa y trasciende el tiempo, sino algo que lleva
dentro de si, suspendido y como "absorbido”, el tiempo. Spinoza busca la
beatitud, que es ausencia de pasion, libertad plena, vida conforme con la razén
y el espiritu; Spinoza busca vivir para la verdad, mientras Hegel aspira a
descubrir en qué consiste y cdmo se realiza la plena e indiscutible verdad que
es el vivir.

Spinoza comenzo a entrever al final de su profunda religion filosofica, una
esencia que es al mismo tiempo una existencia, un espiritu que es a la vez
palpitante vida. Por ello Hegel proclamé en Spinoza que algo permanece en
pie en medio de las ruinas de toda filosofia. El eterno retorno de Hegel es el
resultado de esa buscada union de la verdad con la vida, de lo perecedero y
contingente con lo inmortal y necesario. En esta union, cuyo fruto final se
llama Ideal, adquiere la filosofia de Hegel su mas preciso caracter. Feuerbach
dijo una vez que en todo el pensamiento de Hegel alentaba el fantasma de la
teologia. Pero seria mas exacto decir que todo el pensamiento de Hegel es,
en su entrafia, teologia. La ldea, el principio, nudo y desenlace de la tragedia
filosofica hegeliana, no es, sino como Hegel paladinamente declara, el
desenvolvimiento de la divinidad.
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Podria decirse que lo que Hegel denomina Idea es, ciertamente, el
aspecto metafisico de lo que llama Dios el religioso, pero lo que la Idea
proyecta, la naturaleza y el espiritu, solo en cierto sentido son divinos. La
divinidad del mundo y de lo finito radica Unicamente en su aspiracion a
reconciliarse con la realidad absoluta de la Idea, en su tendencia a salvarse de
su finitud y contingencia, en su afan de perpetuarse. En su intrincado juego
gue la ldea juega consigo misma se van creando conflictos para tener el gusto
de resolverlos. Es necesario preguntarnos por qué la Idea necesita crearse
estos innumerables conflictos. Esto, en otras palabras, es preguntarnos por
qué Dios, que no tenia necesidad del mundo, ha creado el mundo y quiere
luego purificarlo. La Idea tuvo conciencia de que no se bastaba a si misma, o
si se quiere, que su verdad era una verdad a medias, de que su vida se
agotaba bien pronto en la jamas alterada identidad de su ser consigo misma.

Una filosofia no hegeliana puede responder que Dios ha creado el mundo
por amor o por la propia, libérrima e inescrutable voluntad de crearlo. Pero una
filosofia como la de Hegel no puede responder de modo tan arbitrario, o tan
caritativo. Para Hegel esto es algo necesario, y ésta necesidad no es otra que
la insuficiencia de la primitiva Idea, que la urgencia de la Idea tiende a salir de
si misma, para ver si hay en ese afuera de ella que es en si misma, algo que
pueda complacerla. Y lo que ella encuentra es lo contrario de si, la Idea se
enajena, se pone fuera de si y pierde su primitiva cordura. Ya no esta quieta 'y
sosegada en si misma, con los ojos cerrados ante la maldad, la culpa y el
error. La bondad de la Idea, es que no se ha encontrado con el mal, y por lo
tanto no ha podido ni sucumbir a él ni vencerlo. Pues solo el que ha vivido en
medio del error y de la culpa, s6lo el que ha tenido la experiencia del mal, es
decir, sélo el que se ha vuelto loco puede ser al final, cuando ha regresado
sobre si mismo, definitiva y plenamente cuerdo. Asi la Idea es todo menos
puritana pues quiere experimentarlo todo, crear toda suene de conflictos,
porque solamente asi alcanzarda su plena verdad. Esa enajenacion, ya
deciamos anteriormente, comienza por el terreno de la l6gica. La ldea
comienza a enloquecer dentro de su cordura y en su extrafia demencia del ser
a la nada, de lo uno a lo multiple, de la cualidad a la cantidad, de la esencia al
fendmeno, buscando siempre aquello que anulando lo negado, pueda al mismo
tiempo conservarlo.

Hemos hablado de historia lineal; ahora la podemos relacionar con la
metafisica occidental, hija de estas concepciones en donde se fueron creando
los "metarrelatos” mas "adecuados" al poder vigente para dar cohesién a los
pueblos primeramente aislados y posteriormente unidos con el concepto de
Modernidad; en la actualidad se habla de globalizacion. Pero esas
concepciones metafisicas generadas desde el mundo griego y reactivadas en
el Renacimiento han entrado en decadencia, el ser se ha develado en su
esencia, la caducidad. Este fendmeno bien lo mostré Nietzsche en sus analisis
sobre el nihilismo y posteriormente con el pensamiento de Heidegger que
describimos en relacién con la concepcién del tiempo vulgar.

Heidegger se ocupa en Ser y Tiempo del problema de la historia;
primeramente se interesa en destacar los diversos significados de la historia.
Un primer sentido de la historia es el que la relaciona con el pasado. Es
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simplemente el decir general acerca del término que no la relaciona con la
ciencia de la historia, aqui la historia hombra lo pasado, pero sin embargo
todavia actuante. Un segundo término designa la historia, no tanto "el pasado”
en el sentido expuesto, cuanto la procedencia del pasado. Lo que "tiene una
historia" entra en la continuidad de un devenir. La "evolucion" es en este caso
ya un ascenso, ya una decadencia. Un tercer término: la historia significa,
ademds, el todo de los entes que mudan en el tiempo. A diferencia de la
naturaleza, que se mueve igualmente en el tiempo, las mudanzas y destino de
los seres humanos, de las agrupaciones humanas y de su cultura. Y
finalmente vale como historico lo tradicional en cuanto tal, sea conocido
historiograficamente o recibido como comprensible de suyo y de procedencia
oculta.

Si recogemos en una sola las cuatro significaciones mencionadas, el
resultado es éste: historia es aquel especifico gestarse del ser-ahi existente
gue acontece en el tiempo, pero de tal suene que como historia vale en sentido
preferente el gestarse pasado y al par tradicional y aiin actuante, todo en el ser
uno con otro. Estas concepciones parten del supuesto de que el ser-ahi no es
inherentemente temporal y, por otra parte, también de la primacia del pasado
dentro del concepto de la historia. Pero, ¢qué es lo pasado? No es otra cosa
gue el mundo dentro del cual, pertenecientes a un plexo de utiles que hacian
frente como algo a la mano y resultaban usadas por un ser-ahi que era en el
mundo liberandose de. El mundo es lo que ya no es. Pero lo antafio dentro
del mundo, es todavia vigente ante los ojos. Patentemente, no puede el ser-
ahi ser nunca pasado, no porque no pueda pasar, Sino porque por su esencia
no puede ser nunca "ante los o0jos", antes bien, si es, existe. Mas un ser-ahi ya
no existente no es en riguroso sentido ontolégico pasado, sino sido-ahi. Al
decir sido-ahi, significa que es histérico, temporal, correspondiente a un mundo
determinado y no simplemente que fue. Las concepciones historicas,
entonces, estan en estrecha relacion con el momento en el cual se producen
los discursos, como diria Foucault. Los discursos estan conformados por
saberes y poderes; entre los saberes podemos destacar las ciencias y la
filosofia como saberes especializados que van a legitimar poderes que
manipulan a los seres humanos. La historia es uno de estos saberes como
historiografia 0 como teoria del proceso historico.

3. LA CARTA SOBRE EL HUMANISMO DE HEIDEGGER Y EL HUMANISMO
UNIVERSALISTA.

Para Heidegger, los "humanismos" tienen una raiz metafisica, que ha
determinado su empobrecimiento y la pérdida de significado. Propone,
entonces, una experiencia mas originaria de la esencia del hombre. Los
humanismos tradicionales han fracasado en su objetivo; el hombre moderno se
siente alienado, sin casa, sin patria. Esta alienacion debe ser pensada como
lejania del Ser. Un reacercamiento al Ser olvidado es, entonces, la Unica via
posible para hacer salir al hombre de la situacion de extrafieza en la cual se
encuentra. En este acercamiento esta el Destino de Occidente.
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"El Occidente no debe ser pensado regionalmente en su distincion del
Oriente, ni simplemente como Europa, sino, desde el punto de vista historico
mundial, debe ser pensado en su cercania al origen primero. La patria de esta
morada histérica es la cercania del Ser. En esta cercania y no en otra parte,
podra también tener lugar la decision de si y como Dios y los dioses llegaron a
faltar y queda la noche; de si y cdmo ya raya el alba de un nuevo dia de lo
sagrado; de si y céomo con el surgir de lo sagrado, pueden comenzar
nuevamente a mostrarse Dios y los dioses. Pero lo sagrado que es solamente
en origen, el espacio de la divinidad, la cual también de nuevo asegura la
dimensién para los dioses y para Dios, lo sagrado puede mostrarse después,
sélo si antes, y con una larga preparacion, el Ser mismo ha llegado a traslucir y
se lo experimenta en su verdad. Solamente asi puede comenzar una
superacién de aquel encontrarse sin patria, en la cual no solo los hombres, sino
la esencia del hombre esta vagando”. (Citado por Salvatore Puledda en su
texto: "Interpretaciones del humanismo"; Heidegger y la critica al humanismo
metafisico).

Lo que Heidegger propone nos plantea interrogantes y caminos por
explorar. Es muy pertinente al caso, una charla que tuve con Silo en el mes de
julio del ‘95 en Bogota. Voy a reproducir algunos apartes, pues creo que nos
orientan y dan luces sobre un posible camino frente al vagar de la esencia del
hombre.

Para Silo (en ese dialogo), “...el hombre es un destino, una fuerza
poderosa que busca cumplirse en lo humano; lo humano es esa oportunidad de
cumplir ese destino. Ese destino es, precisamente, la union de las
subjetividades de los seres humanos, que van en una direccion que trasciende
lo meramente personal y lo meramente epocal’. Pregunté: ¢qué es lo
humano? y se me respondio: "Es un transito de ‘dios’ . Luego, con referencia
al tema de Dios, Silo hizo mencién a Heidegger en donde se plantea el tema
del ser y de los entes. “Lo que se percibe —dijo—, son los entes, las
factualidades que estan ahi delante; el ser es el fundamento de los entes, lo
gue le da sentido a los entes, pero para captar el ser hay que silenciar los
entes, hay que hacer silencio... En el silencio es en donde se manifiesta el
ser”.? Luego proseguimos con otras cuestiones.® Y, méas adelante, comentd la
relacion de la “existencia” con el destino de la humanidad.*

2 "Permanecer, estarse quieto, detenerse, quedar tranquilo, sencillamente

en reposo. Goethe dice en un hermoso verso : ‘El violin calla, el bailarin se
detiene’. Permanecer, durar, perdurar, es el antiguo sentido de la palabra ser.
El porque, se opone a toda fundamentacion en razones y a todo porque;
nombra lo que estd pura y simplemente sin porque, del que todo depende y
sobre el que todo reposa. El porque nombra el fundamento pero, al mismo
tiempo; asi como “mientras que’, nombra el permanecer: el ser. El porque
nombra especialmente al ser y al fundamento; nombra al permanecer, al ser
como fundamento”. (Sery fundamento, M. Heidegger, El principio de razon).

3. ¢ Si “dios” es un transito, entonces va para alguna parte?
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- No, eso no es asi. No se puede interpretar esto evolutiva o
“darwinianamente”. Es lo mismo que con el tema de la muerte: ese “transito”
no va a ninguna parte. No hay lugar, ni tiempo, en el sentido habitual. No
podemos seguir pensando con esas categorias ya en desuso que muestran
solamente la mecénica interpretacion de la conciencia fragmentada. Creo que
en todo esto, esta la certidumbre de un “macro-proyecto”. Esto que expreso no
es simplemente una conclusion intelectual, sino el resultado de la experiencia
directa del destino humano.

- En este caso, cudl seria la diferencia entre lo nuevo de la percepcion
habitual y lo “nuevo” que trasciende esa percepcion?

- Lo “nuevo” es lo que siempre se ha manifestado. Tendria que decirse
gue siempre ha estado presente sin repetirse; esa fuerza que ha estado en
todas las épocas y que lleva a los seres humanos a trascender los problemas
epocales y conectarse con algo que permite la unién de las subjetividades. El
sentido de lo humano es un proyecto que no se aniquila en lo provisional.

-¢,Siuno se distrae y no lleva a cabo ese proyecto, qué pasa?

- No pasa nada, darad “vueltas” hasta cumplir con ese destino, pero no se
trata de volver a otra vida o cosas por el estilo...

-Husserl en una de sus apreciaciones acerca del yo lo define como el
conjunto de sus creencias; es decir, lo que se ha construido de si.

- En efecto, pero hay algo mas que eso, lo habitual es quedarse con las
creencias epocales y perderse en el reino de las compulsiones dadas por un
sistema epocal, eso produce enorme contradiccion. Lo que esta mas alla y
mas aca, es esa fuerza que posibilita también la existencia de nuestro
humanismo universalista... cémo podrian, de otro modo, conectarse entre si
las diferentes culturas y participar del mismo “momento” humanista mediando
entre ellas diferencias enormes de tiempo y espacio?

- Al yo trascendental de Husserl se lo puede relacionar con lo anterior,
pues el yo empirico lo que ve son entes, factualidades, y se queda en lo
inmediato; es el yo que no sabe de si. El descubrir el yo trascendental es
trascender ese inmediatismo y conectarse con lo trascendental que se
reconoce como proyecto de la humanidad.

-Ese es el tema, pues lo que llamamos ‘“intencionalidad” no se refiere
simplemente a la direccion estructural de una conciencia, sino de todas las
conciencias posibles, y esto tiene que ver con el cumplimiento de ese destino
de la humanidad.

4 Relacionado con un cuento de Silo: “-¢En qué momento empezd a
cambiar todo?... ¢Cuando nos dimos cuenta de que existiamos y que, por
tanto, otros existian? Ahora mismo yo sé que existo, qué estupidez! No es
cierto, sefiora Walker?

- No es ninguna estupidez. Yo existo, porque usted existe y a la inversa.
Esa es la realidad, todo lo deméas es una estupidez" (El dia del le6n alado,
Silo).
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Creo poder interpretar la propuesta de Heidegger por esta linea de
pensamiento; por otra parte, el humanismo universalista da un paso mas alla
del simple humanismo, al unir corrientes aparentemente divergentes. Podria
interpretarse esto con un fuerte acento religioso y eso no podria negarse; pero
habria que aclarar el sentido amplio con el que se esta utilizando el término.
Heidegger habla al respecto y dice que es necesario que el pensamiento
reconozca su quehacer en pensar el ser. Pues con el ser esta en definitiva
religado todo ente en cuanto que es; y con la existencia en cuanto que hay
gue comprenderlo. Esta religacion al ser es la religio, la religién del ser en la
existencia humana; ésta seria la posible base fundamentada de toda religion y
de todo conocimiento de Dios.

Esto que estoy afirmando lo corrobora Gregory Bateson: "Ya es hora de
invertir la tendencia que, desde Copérnico, marcho en la direccién de bajar del
pedestal a la mitologia y de comenzar a recoger muchos elementos
epistemolégicos de la religién que fueron echos a un lado™. Para Bateson, la
religion no consiste en reconocer pequefios milagros como los que todo lider
religioso procura no ofrecer aunque sus discipulos siempre insistirdn en ellos,
sino que la religibn es un vasto conjunto de organizacion que tiene
caracteristicas mentales inmanentes.

Heidegger, a su vez, se ocupa de ello en varios textos, uno de estos es
"Habitar, construir, pensar'. En este texto, el filésofo reflexiona sobre el
habitar. "El modo como tu eres y yo soy, la manera segun la cual somos los
hombres sobre la tierra, es el habitar (Buan)’. Precisamente de esta
concepcion es que parten las corrientes filoséfico-ecologicas que consideran
que la ecologia no simplemente es lo medio-ambiental, sino también lo social y
lo subjetivo como formas de habitar el ser humano. Toda construccion en si
tiene el sentido del habitar o dar sentido a... “No se experimenta el habitar
como el ser del hombre; el habitar no es pensado jamas, ni en absoluto, como
el rasgo fundamental del ser-hombre". Pero, ¢en que consiste la esencia del
habitar? El rasgo fundamental del habitar es el proteger la morada de los
mortales sobre la Tierra. Pero "sobre la Tierra" quiere decir ya "bajo el cielo".
Ambos mentan también “"permanecer ante los divinos" e incluyen un
"perteneciendo a la comunidad de los hombres".

Los mortales habitan en cuanto salvan la Tierra; salvar significa
propiamente: liberar algo en su propia esencia. Salvar la Tierra es mas que

Bateson (1904-1980) fue uno de los antropdlogos interesado en las
teorias de los modelos y la comunicaciéon. Desempefié una parte importante
en la formulacion inicial de la cibernética y de la teoria de las comunicaciones.
Su influencia fue principalmente notable en la concepcién contemporanea del
aprendizaje, la familia y los temas ecologicos. También es notable su
influencia, por via indirecta, en la filosofia y la reflexion ecologica desde la
filosofia. Entre sus textos se pueden destacar: "Pasos hacia una ecologia de la
mente”; "Una unidad sagrada”; "Espiritu y naturaleza"; "ElI temor de los
angeles", en colaboracion con su hija Mary C. Bateson.
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sacarle provecho o, trabajarla excesivamente. Los mortales habitan en cuanto
acogen al cielo en cuanto cielo. Los mortales habitan en cuanto esperan a los
Divinos: los mensajeros sefalantes de la deidad. "Del sagrado imperar de
ellos aparece el Dios en su presente o se retira en su embozamiento”. Los
mortales habitan en cuanto que a su esencia que es tener el poder de la
muerte en cuanto muerte, y la conducen hacia el uso de ese poder para que
sea una buena muerte. Proteger quiere decir: custodiar lo cuadrante: la tierra,
el cielo, los divinos y los mortales en su esencia. El habitar es mas bien
siempre ya una morada junto a las cosas; la morada junto a las cosas es el
anico modo coémo se realiza unitariamente, en cada caso, la morada cuadruple
en lo cuadrante. EI habitar protege lo cuadrante, llevando su esencia a las
cosas.

La concepcion de Heidegger del ser, es de un ser desposeido, sin
posibilidades de atraparse o estandarizarse; el ser es evento, es un ocultarse y
un desocultarse permanentemente; asi se podria afirmar que no existe verdad
absoluta; la verdad no hay que descubrirla, hay que producirla y desarrollarla;
la verdad es hija de su época y de sus circunstancias, con esto no se esta
cayendo en el escepticismo, sino que se estad ablandando una tradicién que
bastante dafio ha hecho al ser humano; el usar metarrelatos para ejercer el
poder y la dominacién sobre los pueblos. Es mas, la concepcién acerca de la
verdad en Heidegger es precisamente un liberarse de los férreos alineamientos
de la tradicion occidental. Miremos un poco esta perspectiva, como argumento
en contra de los fundamentalismos o absolutismos de cualquier indole.

En el texto "La esencia de la verdad”, Heidegger se ocupa de reflexionar
acerca de la tradicion occidental sobre la verdad. Lo verdadero es lo real
¢, qué significa esto? La coincidencia con lo que mentamos propiamente, hay
una concordancia; ser verdadero entonces es igual a concordancia. En la
Edad Media la verdad es la adecuacion de la cosa al conocimiento. Esto alude
a la teologia cristiana, segun la cual, las cosas son en cuanto creadas. El
entendimiento es ordenado a la idea solo en caso de cumplir en su proposicion
de adecuaciéon de lo pensado a la cosa, es decir, al plan Divino. Pero el que
concuerda es el hombre y éste yerra por ello, asi como hay verdad también
hay no verdad; esta concepcién es similar a la griega: la verdad es la
coincidencia de un enunciado con la cosa.

Pero, ¢cOmo se adecuan cosa y significado? Por el modo de aquella
relacion que impera entre enunciado y cosa; ahora, el enunciado representa la
cosa. La relacion del enunciado representa la cosa, es el cumplimiento de la
referencia original, que se orienta a lo patente; la presencia es lo ente que es lo
que se resuelve representable en el enunciado, el decir como es; es un
comportamiento abierto que se rige por esa medida del ¢como? La verdad,
entonces, no surge originariamente en la contraposicion. Pero, ¢cual es el
fundamento de la posibilidad intrinseca del comportamiento abierto que se da
previamente a una medida patrén?

¢,De donde surge la conformidad entre enunciado y cosa? Solo si este
don previo ya se ha liberado en lo abierto para lo patente que impera desde alli
y que liga todo representar; el liberarse es una direccion que liga y esto solo es
posible como ser libre para lo patente de lo abierto. Este ser libre es la esencia
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de la libertad y la apertura del comportamiento como posibilitacion interna de la
exactitud se funda en la libertad. Asi, entonces, la esencia de la verdad es la
libertad; la libertad es lo que posibilita la verdad. La verdad se reduce a la
subjetividad del sujeto humano.

Aunque este sujeto alcanzara una objetividad, seguiria siendo humana
junto con la subjetividad y la disposicion del hombre. Ahora, la conexién
esencial entre verdad y libertad nos lleva a la cuestion por la esencia del
hombre; caemos entonces en el problema de la libertad que es dejar ser al
ente, la renuncia a la indiferencia y a la sumision; es un comprometerse con el
ente, comprender lo abierto y su apertura, desocultar o develar, es lo que los
griegos llamaban aleteia. La esencia de la libertad mirada desde la esencia de
la verdad, se muestra como exposicion en el develar del ente. La apertura de
lo abierto, el ahi o la existencia que tiene una historia; el hombre es el modo de
su existencia y la historia como posibilidad esencial; entonces la verdad es en
esencia la libertad y la no verdad viene también de la esencia de la verdad.

La esencia de la verdad se descubre como libertad, disposicion a, que
esta en relacion directa con el temple de animo o emocién, no como vivencia
particular sino del ente en su totalidad, pero esta pregunta acerca del ente en
su totalidad, o sea, sobre su sentido (el ser), ha quedado en el olvido: se ha
producido una ocultacion. Cuando se habla de no verdad es un no
develamiento que es mas antiguo que la revelacién de este o aquel ente. La
ocultacion de lo oculto es el misterio que gobierna el ahi del hombre; la
auténtica no esencia de la verdad es el misterio, la caida a la esencia en el
sentido de lo universal y su fundamento. Asi, entonces, la libertad se abre al
ser, no se cierra; el olvido del ser presta una presencia propia a la aparente
desaparicion de lo olvidado. El trajinar del hombre que lo aleja del misterio
hacia lo corriente, va de una cosa habitual a una mas préxima y pasa de largo
junto al misterio, esto es precisamente el errar que corre junto al hombre como
una fosa, pero esto pertenece a la constitucién del Dasein. Lo erréneo no es
una falta aislada, sino el sefiorio de la historia (olvido).

Esta herencia critica acerca del problema de la verdad es de Nietzsche:
"La verdad y su reino originario ha tenido su historia en la historia. La
genealogia no pretende retomar el tiempo para restablecer una gran
continuidad mas alla de la dispersion del olvido; su tarea no es la de mostrar
que el pasado esta aun ahi, vivo en el presente, animandolo todavia en
secreto, después de haberle impuesto a todos los obstaculos del camino una
forma trazada desde el principio; es descubrir que en la raiz de lo que
conocemos y de lo que somos no esta el ser ni la verdad, sino la exterioridad
del accidente"™®. En definitiva, es liberarse del absurdo peso histérico y

descubrir la alegria de la risa.

La raiz del problema visto desde el punto de vista psicologico esta en la
posesion. La posesion surge precisamente con la apropiacion de las cosas,
personas, ideas, etc..; las cosas surgen cuando se adscribe a los objetos,

®Foucault . Nietzsche, la genealogia, la historia. Pre-textos. Valencia
1992; pag. 27.28.
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como propiedades intrinsecas a ellos, las acciones con que los generamos
como parte de la convivencia. Asi nos apropiamos de los objetos con la
esperanza de apropiarnos de sus propiedades, y por lo tanto, de las acciones
humanas que éstas implican. Lo mismo pasa con la verdad; la verdad se ha
vuelto cosa y queremos atraparla dandole forma de principio trascendente y asi
poseerla y sentir que tenemos un asidero firme del cual nadie nos va a bajar.

También para apoyar lo que trato de expresar haré uso de una expresion
del chileno Humberto Maturana que dice: "Todas las guerras tienen que ver
con la posesion de la verdad que justifica la negacion del otro, aun las guerras
que buscan restaurar la justicia. No es la maldad humana la que genera la
guerra, es la posesion de la verdad la que abre un espacio a la maldad como
modo de vivir. No es la maldad ocasional o el crimen circunstancial lo que me
preocupa. Es la maldad institucionalizada en defensa de la verdad, la
enajenacion destructiva. Es la busqueda de una sociedad perfecta, la
enajenacion que lleva a la tirania y la guerra, porque toda busqueda de la
perfeccion social se hace desde la enajenacion en la posesion de la verdad.
Pero, el que no puede llegar a ver, y para esto hay un tunico camino: el cambio
interno que relaja el apego, suelta la verdad y permite reconocer que solo
tenemos el mundo que creamos con los otros. Lo dificil es dejar la verdad y
aceptar el entendimiento, dejar las cosas y aceptar los procesos que les dan
existencia, y tal paso es siempre un paso individual. No se trata de destruir el
mundo que tenemos para volcarnos a uno ideal, se trata de sumir el mundo
gue tenemos en el entendimiento de que solo lo tenemos con el otro, y que es
s6lo desde la convivencia que la razén tiene valor. Donde la verdad nos
pierde, el amor nos salva, pues nos hace humanos al ampliar nuestro vivir al
ambito de la coexistencia". (El sentido de lo Humano).

Todo este rodeo acerca de la verdad y de la concepcion del ser es para
hacer caer en cuenta los caminos del humanismo universalista. Hemos estado
hablando del humanismo universalista sin definirlo. Habria primeramente que
ubicar el humanismo universalista en relacion con lo planteado anteriormente y
reflexionar sobre su viabilidad ya sea en el contexto tedrico como conjunto de
ideas, y también como praxis social. De comienzo y para no perderse hay que
afirmar que no es una filosofia sino una perspectiva y una actitud frente a la
vida. Asi, entonces, no se puede restringir este aspecto a Occidente
solamente, sino que se puede rastrear este universalismo en las diversas
culturas como bien lo han demostrado las investigaciones del Centro Mundial
de Estudios Humanistas. Esto da la posibilidad de abrir el didlogo con otras
culturas por diversas que sean. Esta postura, al caracterizar a quien es
humanista como cualquier persona que lucha contra la discriminaciéon y la
violencia, proponiendo salidas para que se manifieste la libertad de eleccion del
ser humano, nos lleva a considerar una sensibilidad y un modo de vivir la
relacion con los otros seres humanos y nos propone un emplazamiento frente
al mundo. En la actitud humanista, que es posicion comun de los humanistas
de las distintas culturas, se destacan las siguientes caracteristicas: 1. ubicacion
del ser humano como fuente de todo valor y preocupacion central; 2.
afirmacion de la igualdad de todos los seres humanos; 3. reconocimiento de la
diversidad personal y cultural; 4. tendencia al desarrollo del conocimiento por
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encima de lo aceptado como verdad absoluta; 5. afirmacion de la libertad de
ideas y creencias; 6. repudio de la violencia en todas sus expresiones.

Este humanismo es un proyecto de mano tendida, de coherencia cada
vez mas comprometida y con un sentido ecuménico de posibilidades abiertas y
de oidos atentos a las diversas sugerencias de muchas personas y grupos
encaminados en forma bien intencionada al mejoramiento de la condicién
humana. EI humanismo universalista no es lo mejor ni lo peor, ya que no hay
ni mejor ni peor, es una alternativa de transformacién que desea la
multiplicidad de etnias, costumbres, ideas, aspiraciones, creencias, religiones,
etc.

También es de tener en cuenta que este término “humanismo
universalista” es de uso reciente y requiere una reflexion mas honda de su
significado, tanto tedrica como en las acciones concretas; por otra parte,
tampoco es algo terminado sino en construccion, como bien lo hemos
explicado en trabajos anteriores; si fuera terminado, seria algo muerto. No
creo que sea descabellado relacionar al humanismo universalista con la
concepcion del ser en Heidegger como lo he hecho anteriormente. A pesar de
ello, Heidegger, como cualquier otro filosofo, persona, o doctrina, no tiene la
dltima palabra en nada; por lo tanto, siempre existe la posibilidad de mejorar y
crear vias alternas que posibiliten una mejor convivencia en el planeta.

4. LA REORIENTACION DE LA SUBJETIVIDAD.

Para llegar a lo que pretendo daré més rodeos, iré por el campo de la
biologia y de la "ecologia". Los seres humanos estan determinados por su
estructura; ¢,qué es el acoplamiento estructural? Veamos: todo ser vivo esta
determinado por su estructura: vive en un medio; este medio es condicion de
existencia y también de complementariedad. Ese medio tiene una parte en la
que se distinguen un sistema que es operacionalmente complementario, esto
es lo que se denomina “nicho”. La existencia de un sistema determinado por
su estructura involucra un acoplamiento estructural y la conservacion de éste a
través de todos los cambios de estado. Lo que cambia en la relacion sistema-
medio en su estructura, es su nicho. Vivir, entonces, es deslizarse en la
realizacion de un nicho. El humano, a diferencia de los animales, ha dado
sentido a tres aspectos en su vivir: lo medio-ambiental, lo social y lo subjetivo.
En la situacion actual estos aspectos se ven comprometidos y como
contraparte las soluciones de los poderes internacionales son cada vez mas
infantiles.

La pregunta es saber de qué forma se va a vivir en adelante sobre este
planeta. Se esta planteando la necesidad de un compromiso real sobre los
problemas actuales para asi generar acciones concretas sobre los conflictos.
Los fenémenos de desintegracion son cada vez mas evidentes. Unicamente la
reorientacibn de los objetivos de produccion de los bienes materiales e
inmateriales es la solucién, pero ello gracias a una revolucion politica, social y
cultural mediante una redimension de la subjetividad. Tratar de definir lo que
es la subjetividad no es tarea facil, sin embargo, voy usar una definicion que
me parece apropiada, es de Félix Guattari, de su texto "Subjetividades para lo
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mejor y para lo peor": "la definicibn provisional mas englobante que yo
propondria de la subjetividad sefia: el conjunto de las condiciones que vuelven
posible que instancias individuales y/o colectivas estén en posicién de emerger
como territorio existencial sui referencial, en adyacencia o en relacion de
delimitacién con una alterabilidad que ella misma subjetiva".

Sé que no es simple lo que se ha definido, pero es un intento de hacerme
entender. Se hablaria, entonces, de produccién de subjetividad, subjetividad
gue es polifénica, siempre con posibilidades de transformarse, de ampliarse, de
complejizarse. "De la misma manera que los cristianos han inventado una
nueva férmula de subjetivacion, o la caballeria cortés, o el romanticismo, o el
bolchevisquismo, las diversas sectas freudianas han secretado una nueva
manera de sentir, de vivir, de producir la histeria, la neurosis infantil, la
psicosis, el conflicto familiar"; asi también emergen nuevas formas de
sensibilidad o de subijetivacién de los diversos problemas humanos. Una forma
de subjetivarse que da alternativas, es precisamente la que propone el
Movimiento Humanista que se dice heredero directo del humanismo
universalista.

Las posiciones dualistas tradicionales que han guiado el pensamiento
social y las formas de orientarse en la convivencia estan caducas. Tanto en lo
individual como en lo colectivo, se trata de lograr formas de produccién de
subjetividad que vayan en el sentido de una resingularizacion individual y/o
colectiva, mas bien que en el de una fabricacion masificada, sinébnimo de
angustia y desesperacion. En lo social habrd que desarrollar practicas
especificas que tiendan a modificar y a reivindicar las formas de ser en el seno
de la pareja, en el seno de la familia, del contexto urbano, del trabajo, etc.
Reconstruir el conjunto de las modalidades del ser-en-grupo. Esto mediante
cambios existenciales que tienen por objeto la esencia de la subjetividad
polifénica. En lo subjetivo habra que reivindicar la relacion del sujeto con su
cuerpo, la finitud del tiempo, los misterios de la vida y de la muerte. Ya no se
puede hablar de sujeto como en la modernidad, ahora habria que hablar de
componentes de subjetivacion que son multifonicos. Habria, entonces, que
examinar la relacion entre individuo y subjetividad. Esto ya nos muestra que
son dos conceptos diferentes, aunque interdependientes. La llamada
interioridad cada vez mas desacreditada se instaura en el cruce de multiples
componentes de subjetivacion relativamente autbnomos, las unas con relacion
a las otras, en algunos casos discordantes.

Las relaciones de la humanidad con lo social, con lo psicolégico y con la
"naturaleza" tienden a deteriorarse cada vez mas debido a la pasividad fatalista
de los individuos y de los poderes respecto a estas cuestiones consideradas en
su conjunto. No se pueden separar estos tres aspectos: lo medio-ambiental, lo
social y lo subjetivo. Para Guattari, es la ecologia que no se puede supeditar a
lo medio-ambiental; el eco de ecologia tiene que ver con el habitar en el
sentido que se explico en el capitulo anterior y con el proteger en cuanto
convivencia. El ser humano no solamente vive en lo medio-ambiental, sino
también en lo social y en lo subjetivo; son entonces tres ecologias. La negativa
a enfrentarse con las degradaciones de estos tres dominios, tal como es
fomentada por los medios, confina a una empresa de infantilizacion de la
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opinién y neutralizacion destructiva de la democracia. No podemos tomar la
opcion absurda de dar marcha atras e intentar reconstruir antiguas formas de
vida. Dada la velocidad de los cambios surge la necesidad de reorientar la
subjetividad recomponiendo los objetivos y los métodos del conjunto.

En estos tiempos se puede decir que el destino de la humanidad esta en
la ciudad, por ello alli es donde hay que reorientar los objetivos. Hay que
polarizar la ciudad hacia nuevos universos de valor, confiriéndole por finalidad
fundamental una produccién de subjetividad no segregativa, pero si
resingularizada; es decir, liberada de las hegemonias de la valorizacion del
sistema que se orientan Unicamente al beneficio y la ganancia. Sin embargo,
el mundo actual esta lejos de una voluntad colectiva operacional capaz de
asumir estos problemas con el &nimo de resolverlos; hay una infantilizacion de
la gestion.

Actualmente, un logro interesante es la diversidad de puntos de vista; el
descrédito de los fundamentalismos de todo tipo es lo predominante. La
tendencia a lo individual, a la subjetivacion resingularizada es algo que puede
devenir en el individualismo desintegrador. Pero una cosa es la posibilidad de
ser diferente y otra es acentuar las diferencias, cosa que nos separa y nos deja
sin posibilidades. Se buscan opciones, conectivas que unan a los individuos a
pesar de las diferencias raciales, religiosas, de edad, de politica, etc. Hay un
aspecto que va mas alla y esto es lo humano; pero no en el sentido de una
ideologia, o de una metafisica, o teoria antropolégica, sino del humanismo
como actitud de vida.

La tendencia actual es la de la produccion subjetiva polifénica. Se
requiere para ello la refundacion de lo ético como fuerza moral, de lo politico
gue debera pasar por las dimensiones estéticas que estan implicadas en estos
tres ambitos ecologicos: el ambiente, lo social y lo subjetivo; pero es claro que
para que se den los cambios en lo social, y en la concepcion de lo medio-
ambiental, debe reorientarse la subjetividad en un sentido que permita la
revolucién en las creencias de los seres humanos tanto en lo individual como
en lo colectivo. "No podemos concebir la respuesta al envenenamiento de la
atmosfera y al recalentamiento del planeta, debido al efecto invernadero, sin
una mutacion de las mentalidades, sin la promocién de un nuevo arte de vivir.
No podemos concebir una recomposicion de los mass-media si no nos
dirigimos en el sentido de una reapropiacion colectiva de su utilizacion,
correlativa de una resingularizacion de la subjetividad, de una manera de
concebir la democracia politica y econdmica, en el respeto de las diferencias
culturales”. Esta labor de no facil consecucion, pero si de hondo sentido
humano, es de la que se ocupa el Movimiento Humanista. El humanista en
estos términos planteados, se orienta en la construccion de una subjetividad
qgue supere la desintegracién actual con un nuevo sentido de la convivencia
humana, mediante el trabajo en la base social que reoriente en forma simple
las acciones humanas y de alternativas en la creacion de una "Nacion Humana
Universal".
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EL HUMANISMO EN LA CULTURA GUANCHE

Por Francisco José Fuentes Martin.
Las Palmas de Gran Canaria. 29 de Octubre de 1995.

EXPLICACION

Es dificil bucear, desde el hoy, en ese grande y antiguo mar que fue, sin
duda alguna, la cultura guanche. Muchos historiadores relevantes y bien
ejercitados en el arte del develamiento del pasado han hecho magnificas
"zambullidas" en las oscurecidas aguas de aquel océano afiejo, de aquella
hermosa y misteriosa cultura neolitica.

Este obscurecimiento, llevado de la mano por el paso del tiempo, tiene su
mayor inconveniente, ademas de la escasez de informacion, en la imposibilidad
de contrastar los descubrimientos de Antropdlogos, Arquedlogos,
Historiadores, Fil6logos y demas cientificos, con aborigenes guanches
descendientes de los antiguos que, pese a modificaciones evolutivas y de
influencias culturales, hayan conservado la esencia de su arcaica cultura. Esto
es debido, entre otras cosas, al exterminio guanche provocado por los
conquistadores, guiados por la necesidad de expansion territorial y econdmica
de sus monarcas.

Es evidente que la dificultad es extrema a la hora de intentar descubrir
cualquier aspecto de la vida de aquellas personas; cuanto mas su pensamiento
y mas aun su sentir. Es gracias al trabajo preciso y al renovado esfuerzo de
numerosos cientificos, a lo largo de la historia, y en la actualidad, como
podemos disponer de ciertos datos. Suficientes, eso si, para conocer de modo
general la forma de vivir de los aborigenes.

En este trabajo que comenzamos ahora pretendemos acercarnos al
mundo del guanche desde una perspectiva nueva, cuanto menos no habitual,
no frecuente, a la hora del encuentro del estudioso con el pasado. Esta
metodologia digamos “novedosa”, cuya linea de trabajo han iniciado los
cientificos unidos en torno al Centro Mundial de Estudios Humanistas (1)
pretende recoger lo mejor de cada cultura, aquello que es comun a todas ellas
y que es responsable directo de la mejor direccion evolutiva en los diferentes
pueblos. Este factor decisivo no es otro que las "actitudes y momentos
humanistas" (2) que cada cultura ha producido y propiciado en su transcurrir
por el tiempo.

La segunda linea de desarrollo va a ir encaminada en torno a una idea
surgida en algunos circulos humanistas universalistas que proponen un
desarrollo serio sobre la posibilidad de poner en préactica el concepto de
"Deuda Histdrica". Este concepto es de capital importancia a la hora no sélo
de valorar el impacto de wuna cultura sobre otra, sino de exigir
responsabilidades.

Por ultimo, nuestra pretension al hacer este trabajo se dirige claramente
hacia tres objetivos:
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1) Difundir abiertamente el humanismo universalista. Concepcion que
persigue la posibilidad de transformacion de la sociedad en torno a ideas de no
discriminacion, violencia e intolerancia. Basandose en un cambio radical de
valores que humanicen la vida social en la que se desenvuelven los individuos.
Estos cambios de valores deben ser disefiados y elegidos por cada uno de
nosotros como aspiraciéon a una vida mejor superadora de dolor y sufrimiento.
Valorando en primer lugar a las personas y su diversidad. Siguiendo asi una
larga escala que va desde lo mas prioritario a lo mas secundario.

2) Aglutinar gentes alrededor del humanismo y crear una
consciencia humanista en Canarias. El pueblo Canario tuvo como
progenitores dos grandes culturas. Como severo padre, digamoslo asi, la
cultura espafiola. Y como madre la cultura guanche. Creemos que rescatando
el mejor legado que nuestros antecesores pudieron habernos dejado, siendo
conscientes de lo mejor de nosotros mismos, conseguiremos aportar, en primer
lugar, una reflexiva reconciliacion con nuestro pasado. En segundo lugar,
andar en el presente con dignidad. Y en tercer lugar, construir un futuro bueno
para todos. Este primer trabajo sentara la base de un futuro estudio sobre el
humanismo en la cultura canaria que intentaremos terminar en breve y el cual
sera objeto de nuestros mayores esfuerzos; puesto que con ello pretendemos
conocer mejor las caracteristicas mas positivas del hombre canario para sumar
este conocimiento al resto de las demas comunidades del mundo. Queremos
que esta iniciativa la continien otros islefios que consideren al hombre como
valor principal. Animando, desde aqui, a que rescaten las "actitudes y
momentos humanista” del pueblo canario.

3) Aportar una salida al nacionalismo esquizofrénico y a la
hipocresia de las instituciones vigentes. En estos tiempos que corren,
buscar lo que nos une y no lo que nos desune a otros pueblos es un signo no
s6lo de inteligencia sino de coherencia y sentido comun. Eso no implica dejar
de ser fiel a la verdad, carecer de rigor o falta de firmeza; todo lo contrario.
Con amabilidad, pero con la mayor firmeza y rigor, los humanistas canarios
exponen el tragico contacto entre las culturas guanches y las europeas
destacando, por si solo (y hay una basta documentacion para confirmarlo), la
tremenda intolerancia y violencia conductual del europeo, no sélo de dirigentes,
sino por parte del colono castellano, o ciudadano medio europeo, una de las
simientes del pueblo canario actual. También advertimos del nacionalismo
hipdcrita, interesado y cobarde que en la actualidad sostienen los partidos
tradicionales asentados en el poder; literalmente vendidos a intereses foraneos
y financieros. Por supuesto la llamada de atencion prosigue sefalando la
descomposicion del tejido social junto a los valores y creencias de la sociedad.
De ello se deriva la posibilidad del resurgimiento de antiguas corrientes
violentistas que intentando rellenar el vacio de valores actual cologuen otros,
de caracter antihumanista, que provoquen males mayores de los que intentan
resolver.

Sin  embargo, cuando llega el momento de reivindicar nuestra
independencia lo hacemos con inteligencia, y respeto, colocando como valor
central al ser humano, cualquiera que sea su procedencia. Pero en particular
al canario. Es decir, a los intereses nacionales de esta comunidad.
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Recordando que los actuales mecanismos de poder que controlan las islas son
ilegitimos desde la Optica humanista, ya que este poder fue contraido de forma
violenta, por un lado. PracticAndose la discriminacion de otros seres humanos;
legitimos "adjudicatarios" de estas islas. Este poder se adquirié exterminando
a una cultura, y a una etnia, conscientemente, por razones de intolerancia y
repudio a lo diferente propio de la corriente uniformante cristiana que
predominaba en la época.

Por otro lado, es obvio que en la actualidad subsiste el poder, sobre estas
tierras y estas gentes, legado por los reyes antiguos a sus herederos, (La
Corona Espafiola), pertenecientes ambos a la realeza europea, siendo esta
corona esparfola depositaria del legado y sus beneficios; estando vigente el
poder recibido por los antiguos reyes castellanos. Junto con el legado dejado
por los vencidos al pueblo canario: "...obediencia y sujecion al Rey de
Espafa.(...)" (G. Escudero, en F. Morales Padron). En la exposiciébn que
hacemos sobre el concepto de deuda historica se vera con mayor claridad
nuestras intenciones y nuestras ideas sobre lo anterior.

De este modo manifestamos nuestra postura; teniendo siempre presente
nuestros lazos "parentales o familiares” con otras regiones espafolas; y los
lazos de amistad existentes con otras regiones del mundo.

CHOQUE ENTRE DOS MUNDOS

La Europa medieval y sus intenciones.

Dos formas de pensar, dos maneras de vivir chocaron frontalmente en
estas tierras bafiadas por el Atlantico hace ya unos seis siglos.

En aquellos tiempos, tenebrosos vientos continuaban azotando a Europa
y a su cultura. Llevando a cuestas una cruz, ensangrentada con sangre de
infieles y enemigos de la fe; marcando las directrices violentistas de ésta, por
entonces, incipiente cultura, los reinos europeos extendieron sus dominios por
todo el mundo conocido; y con el tiempo por toda la Tierra.

Cuando los primeros europeos llegaron a las islas canarias hacia finales
del siglo Xlll, cuando Europa llegé al archipiélago, encontr6 cumplida una de
sus mayores aspiraciones: Mano de obra barata. A lo largo del siglo XIV
descubrieron un mundo, una sociedad, en inferioridad de condiciones, sobre
todo militares. Asi fue como se encendieron llamaradas de entusiasmo en
diferentes estratos sociales. Y los ensuefios de poder y riquezas atrajeron, no
s6lo a particulares ambiciosos de toda calafia, sino a diferentes reinos
encuadrados dentro del orbe europeo; tan necesitado en aquellos momentos
de la mencionada mano de obra. Esta necesidad se cre6 a consecuencia,
principalmente, de las continuas guerras de expansion religiosa y politica. A
las epidemias, hambrunas y ejecuciones de infieles. Y deficiencias en su
estructura econémica. Provocando una drastica reduccion de la poblacion, un
bajon en la calidad de vida y un empobrecimiento alarmante de los reinos
cristianos. Por estas razones los reinos europeos necesitaban expandirse
territorial y econdbmicamente... Aunque muy probablemente las razones que
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movilizaron a las cupulas sociales hacia la expansion fueron la escasez de
recursos, las ansias de poder y sus vacias arcas. No tanto el sufrimiento de
sus poblaciones ya que, evidentemente, eran estas cupulas quienes generaban
y producian estas condiciones de vida.

También por estas razones (expansion politico-territorial para sus jefes y
mano de obra barata) muchos grandes personajes de la nobleza, y
reconocidos comerciantes, dedicaban especiales esfuerzos al floreciente
negocio de capturar y traficar con esclavos. Todo ello bajo la tutela legal del
reino en el que les toco en gracia nacer (o al que voluntariamente prestaban
sus servicios). Ciertamente, las expediciones efectuadas a las canarias
obedecian, pues, al negocio de capturar aborigenes islefios puesto que éstos
no poseian mas riqueza que ellos mismos.

Durante el siglo X1V diferentes nacionalidades llegan a la isla: genoveses,
mallorquines, portugueses, castellanos, normandos, etc., con el fin de apresar
esclavos y venderlos en el mercado. Esta actividad, socialmente aceptada,
prosiguio en los afos de la conquista, que tuvo lugar en el transcurso del siglo
XV hasta casi finalizar el mismo, puesto que el comercio de esclavos constituia
una de las principales fuentes de ingresos de los conquistadores. En honor a
la verdad hay que decir que numerosas personas estaban en contra de estas
practicas. Entre ellos hombres de buena voluntad, como algunos sacerdotes y
ciudadanos comunes, que indignados presionaron, en la medida de sus
posibilidades, al poder establecido. Con esto consiguieron que se atenuara
tibiamente, eso si, la crudeza de los desmanes con algunos pocos guanches,
pero no se evitd su exterminio. Aun asi, el ciudadano comun, el colono, tenia
gran aversion al hombre nativo queriéndose, en general, que se esclavizara a
la totalidad de los autdctonos o que los expulsaran de estas tierras islefias. No
obstante, esto fue impedido, en una pequeiia parte, por el rey de Espafia
redactando prohibiciones que no eran cumplidas del todo ni eran
suficientemente vigiladas en su cumplimiento, como si eran observados
cuidadosamente otros aspectos, que por muy lejos que se estuviese, se
cumplian a rajatabla. No nos engafiemos, habia un doble cariz en el
comportamiento de los reyes. Por un lado redactaban "bulas" concediendo
aparentes beneficios a los indigenas y por otro permitiendo la existencia de la
esclavitud, y leyes como la de prohibir la entrada en las universidades a judios,
infieles y canarios.

No es dificil imaginar en aquel contexto la extrema rigidez de
pensamiento y la gran brutalidad del europeo medio. Es ampliamente conocido
gue el humanismo, en aquellos turbulentos tiempos del medievo, brillaba por su
ausencia. Esta falta de humanismo se daba tanto en instituciones como en la
estructura social en general. Salvo en algunos pequefios sectores, en la élite
cientifico-artistica, que comenzaban a ver el mundo con o0jos mas
humanizados. Propiciandose luego, en el Renacimiento, un gran cambio en
dicha cultura. Por desgracia, los valores humanistas que el naciente
renacimiento llevaba consigo, no habian llegado al pueblo llano, y mucho
menos al colono pretencioso, hasta mucho tiempo después. Las culturas
guanches ya habian desaparecido de la faz de la tierra. Las naciones que
intentaron conquistar las islas fueron varias pero principalmente los
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portugueses y sobre todo los castellanos. Rivalizando unos y otros hasta la
entrada en escena de los Reyes Catolicos. Aproximadamente un siglo dur6 la
conquista del Archipiélago Canario (1402-1496), la cual puede dividirse en dos
fases:

Primera: Fase Normanda. En la que Juan de Bethencourt, patrocinado
por Enrique lll rey de Castilla, somete las isla de Lanzarote, Fuerteventura y el
Hierro, (Y quizés la Gomera), para la corona de Castilla. Ya conquistadas
éstas la rivalidad era constante entre portugueses y sefores castellanos.
Cambiando de mano, en ocasiones, el dominio de las islas mencionadas.

Segunda: Fase Reyes Catdlicos. En la que éstos asumen el derecho
de conquista de las islas mayores. Esto es: Gran Canaria, La Palma y
Tenerife.

El guanche y su mundo

Como se ha dicho, es dificil indagar sobre el modo de vida del guanche.
Mucho méas compleja se hace aln la investigacion cuando se trata de averiguar
su forma de pensar y de sentir. De todos modos haremos un modesto
esfuerzo, susceptible de ser profundizado, en la trayectoria de recoger las
actitudes y momentos humanistas de un pueblo que ha quedado en el olvido
pero que, sin embargo, ha transmitido, sin duda alguna, su sabiduria y
actitudes humanistas a su descendiente directo, el pueblo canario.(3)

Consideraciones

En primer lugar hay que advertir que aunque el tratamiento que hacemos
de las distintas culturas insulares sea globalizador, sefialaremos el problema
gue plantea dicha visiébn. Puesto que las culturas guanches no pueden ser
homogeneizadas unas con otras. Esta variedad cultural, una cultura en cada
isla, viene dada por diversas tradiciones gestadas a lo largo y ancho del
territorio norteafricano: el lugar mas probable de donde radique su
procedencia, entre el 2500 y el 1000 A. C. En segundo lugar, la adaptacion al
ambito insular de cada grupo humano fue marcando diferencias entre las islas.
Diferenciandose, unas de otras, al no haber apenas contactos entre ellas.
Desarrollandose, por separado, las culturas autéctonas, durante un periodo de
unos dos mil afos; antes de la llegada de los europeos. No obstante,
seguiremos fieles al planteo globalizador unificando a estas culturas islefias en
una sola. Sin pretender por ello romper con el respeto hacia la diversidad
étnica, ni cultural, propio de planteamientos "uniformantes”. El verdadero
motivo que nos lleva a presentar este trabajo unificando a las culturas de cada
isla, (eso si, haciendo mencién de los elementos diferenciadores), es debido,
primariamente, a las claras similitudes existentes en el modo de vida, y
costumbres, de las culturas aborigenes y para una mejor comprension de los
rasgos generales de aquel hombre.
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EL ENTORNO SOCIAL DEL GUANCHE

Esta sociedad, con un tronco comun (cultura de sustrato), pero con
algunas diferencias entre islas a causa de la insularidad y las inmigraciones,
estaba dividida en pocas capas sociales(4) debido, entre otras cosas, a su
primitivismo econdmico y técnico. En cambio, las diferencias existentes entre
estas capas sociales eran notables sobre todo por cuestiones de calidad de
vida, prestigio y honorabilidad de sus miembros.

A pesar de llevar un sistema de vida sencillo y elemental, propio de
pueblos pastoriles y agricolas, y de poseer un desarrollo técnico anclado en el
neolitico, este sistema, segun se desprende de las informaciones de A.
Espinosa y corroboradas por otros, era una estructura social compleja, como
en el caso de las islas mayores, en donde se observa la figura del cacique, o
sefior de vasallos, que administra los recursos, y los bienes, y al cual se le
debe obediencia y sumision. Como describen perfectamente los doctores
Antonio Tejera Gaspar y Rafael Gonzéalez Antdn, la estructura social aborigen,
sobre todo en Gran canaria y Tenerife, corresponde a una organizacion social
de clan conico.

El clan cénico es un grupo extenso de descendencia comdn en el que
partiendo del padre, o madre, o antecesor del clan se ramifica toda una
organizacién social dispersa en linajes locales. En este modelo se marcaban
grandes desigualdades entre sus miembros en funcién de la distancia
genealdgica que los separaba del progenitor, llevando la desigualdad a una
manifiesta diferencia de rango en el linaje, y a una clara distincién de prestigio,
entre los miembros incluidos en la rama mas antigua (linea de primera
instancia) y los miembros que formaban parte de otras ramificaciones mas
jovenes (lineas de segunda instancia). (5)

En resumen, la fuerte jerarquizacion y desigualdad social del mundo
aborigen estaba fundamentalmente relacionada con el acercamiento o la
lejania del individuo con respecto al antecesor del clan y por la posesion de
riquezas (mayor o menor numero de ganado), que generalmente eran
obtenidas por su rango, proporcionales a su linaje.

Los guanches tenian la creencia, porque asi se les ensefiaba de
pequefios, que las fuerzas de la divinidad (Entes Superiores), habian
establecido ese orden social desde los albores de los tiempos. Por tanto, las
altas instancias de la cupula social tenian la justificacién servida, controlando y
utiizando al resto de la poblacion. Esta creencia, cuya llama dirigian y
avivaban los faicanes (sacerdotes, en Gran Canaria), sirvi6 para amenazar al
estrato mas humilde adoctrinandolo a saber resignarse, ya que al ser este
sistema un mandato divino no habia posibilidad de cambio. (6)

Por otra parte, hay que sefalar que estaba abierta la posibilidad de
acceder a posiciones mas elevadas en la configuracién social; por parte de
individuos pertenecientes a grupos inferiores. Estos sectores sociales no
estaban cerrados del todo, como podemos ver en otros pueblos que se
estructuran a modo de castas. Ni siquiera existia un sistema de esclavitud tan
extendido como en otras regiones del planeta. Por el contrario, observamos
como la gente considerada inferior, podia llegar a ser noble y viceversa siendo
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imprescindible haber realizado alguna hazafia, o mérito personal, y ser bien
visto por el pueblo, que el candidato no hubiese cometido ninguna falta ante la
ley ni tampoco haber hecho trabajos repudiados por la comunidad. En todo
caso, la decision de nombrar a una persona miembro de la nobleza, o a un
noble bajarlo de nivel, era exclusiva de los faicanes (segunda persona después
del rey), o de los guanartemes o0 menseyes (reyes, en Gran Canaria y
Tenerife).

Siguiendo el modelo, tendriamos que cada menceyato o tribu estaria
basado en la descendencia patri o matrilineal y patrilocal con una marcada
costumbre de contraer matrimonio con un cényuge de la misma tribu y de
ascendencia comun, intentando conservar asi, con la mayor pureza posible, el
linaje. En zonas como en la Gomera y Gran Canaria el modelo de grupo de
descendencia era matrilineal (aunque no se admitian reinas), es decir, al rey le
sucedian los hijos de su hermana, por ejemplo.

Dentro de este sistema jerarquizado y arbitrario surgian leyes
antihumanistas presentes en la vida social. Hay que tener en consideracion la
mentalidad de los antiguos en cuanto a su cultura material y su calidad de vida.
Debemos destacar la extrema pobreza y la dura vida que llevaban; con apenas
una rudimentaria industria basada en la piedra y una economia agraria y
pastoril rudimentarias. Estos factores conformaban unas condiciones de vida
dificultosas que, en ocasiones, llegaron a limites vergonzantes como el
infanticidio femenino. Siendo esto algo frecuente en momentos de escasez de
alimentos y sirviendo como balancin demogréfico.

En esta organizacion social existia un tratamiento injusto a la mujer
sometida a la autoridad del sexo opuesto. Como en tantas otras culturas de su
tiempo en las que fueron utilizadas, maltratadas y en las que se les obligaba a
hacer los mayores esfuerzos y sacrificios.

A las mujeres guanches no sélo se les exigia que fuesen las procreadoras
de los hijos "del esposo”, y encargadas de las tareas domésticas sino que,
ademas, prestasen sus servicios desde el punto de vista productivo. Es decir,
gue trabajasen para el hombre.

Para el guanche era de vital transcendencia la natalidad ya que de ello
dependia la continuidad de su casta. Las diversas fuentes sefalan la
existencia, en ambas islas (Gran Canaria y Tenerife: las mas grandes y
desarrolladas), de la separacion o repudio de la mujer, probablemente debido a
casos de infertilidad. Y es posible, segun dicen Rafael Gonzalez y A. Tejera
Gaspar, que en estos casos en los que la mujer no procreaba se disolviera el
matrimonio. En otras islas como en Lanzarote, y siempre segun las cronicas
de Bethencour (conquistador de la isla), cada mujer poseia tres maridos,
contrastando con lo anterior. Sin embargo, es de sospechar que esto no era lo
habitual. Como en la mayoria de las culturas patriarcales, la mujer ha tenido, y
tiene, un dificil papel en la sociedad en la que le tocd vivir.

En las cuestiones juridicas también la barbarie hacia acto de presencia en
la vida publica nativa. En algunas islas se castigaba brutalmente al homicida;
llevando al reo a la orilla del mar, colocandole la cabeza sobre una piedra, y
machacandola con otra hasta sacarle los sesos. Esto sucedia en
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Fuerteventura mientras en otras islas, como en el Hierro, se le sacaba un ojo al
ladron en el primer hurto y otro ojo en el segundo. En Gran Canaria habian
carceles publicas, aunque existia la pena de muerte al que mataba.

Desde la 6ptica humanista la sociedad mas avanzada en lo que hace a
las penas impartidas a los delincuentes era la de Tenerife. Aunque estuviesen
reguladas juridicamente las penas condenatorias por robo, asesinato y falta de
respeto a una mujer, no existia la pena de muerte sino "el desprecio de la
comunidad". Esto se llevaba a efecto con el destierro, con la adjudicacién de
su ganado y sus bienes a la familia perjudicada, o con el castigo de trabajar en
la actividad mas humillante: hacer de carnicero.

En el contexto opresivo en el que vivia la gente corriente, no es
complicado imaginar la sensacidn opresiva que ejercian los grupos
privilegiados sobre el resto de la poblacion, por razén de sexo o de nacimiento
afortunado. Las riquezas (que no eran muchas, mas bien cabezas de ganado),
la cultura, los honores militares y los bienes materiales eran basicamente para
los nobles. Al resto solo le correspondia trabajar para ellos. En esto ultimo no
habian grandes diferencias entre los conquistadores y los conquistados.

En nuestra opinion el hecho de que los nobles guanches ejercieran tanto
poder coactivo hacia las capas mas bajas; junto con las disputas entre nobles
de los diferentes clanes (guerras, rencillas y alianzas con los espafioles por
parte de algunos reyes guanches), y las promesas de liberacion del dios
cristiano, que difundian los sacerdotes europeos arribados a las costas
canarias en el transcurso de casi dos siglos, fueron doblegando la unidad de
los autéctonos y sembrando el descontento en la poblacién islefia. Esto
contribuyd, determinantemente, a una mas rapida desintegracion del mundo
aborigen y a una aceleracion de los acontecimientos. No obstante, se tardd
(oficialmente) unos noventa y cuatro afios en conquistar la totalidad de los
naciones guanches y asfixiar su modo de vida.

La presion era grande para la nobleza aborigen. Los conflictos internos,
por un lado, el recelo del pueblo con sus dirigentes, por otro. El deficiente nivel
tecnologico y militar y el asedio constante de los militarmente mas avanzados
(reinos europeos, mas concretamente el de Castilla, sin contar con las
enfermedades que éstos llevaban consigo diezmando a la poblacion islefia),
hicieron inclinar la balanza al lado de los intereses invasores. Finalmente, los
soldados castellanos culminaron el trabajo implacablemente.

No obstante, aunque en la forma existiese un modelo opresivo parecido al
europeo, habian grandes diferencias de fondo. Luego lo descubririan,
desgraciadamente, los guanches vencidos. Postergados a una vida de
esclavitud, de crueldad y destinados a la desaparicion.

Pasemos pues a estudiar, superficialmente, las actitudes y el modo de
proceder del guanche para con su préjimo. Rescatando, en la medida de lo
posible, actitudes y momentos humanistas en la sufrida historia y en la dificlil
vida de los habitantes de las llamadas "islas afortunadas".
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MOMENTOS Y ACTITUDES HUMANISTAS DE LOS ABORIGENES
CANARIOS

Consideraciones

Desde nuestro punto de vista, la mejor manera de apreciar la actitud
humanista en una comunidad, o en un hombre, es cuando se establecen
contactos con lo diferente, con lo que no es igual. Es decir, cuando hay
conflicto.

Basicamente, el enfoque de este apartado va direccionado hacia la
observacién del comportamiento de los enemigos en una situacion limite. Es
obvia la dificultad que las personas tenemos para manifestar una actitud
humanista en momentos en los que un desconocido, 0 un enemigo, quiere
objetivizarnos o utilizarnos. Las reacciones violentas suelen ser la primera
respuesta. Sin embargo, segun sea la educacién del individuo, es decir, segun
sea la influencia que los cddigos de conducta de la sociedad en la que vive
ejerzan sobre él, el tipo de respuesta variara, sumandose a esto la calidad
humana personal. De todas formas, y como se suele decir, "la paciencia tiene
un limite" y si después de continuados intentos amistosos la violencia impera,
la reaccion es inevitable.

Siguiendo la directriz de "tratar a los demés como uno quiere ser tratado",
y comprendiendo el entorno social y personal en el que se dan los
acontecimientos, podremos diferenciar entre una actitud humanista y otra
antihumanista. Claro esta que la comprension del momento histérico no
disculpa algunas aberraciones cometidas contra el ser humano por parte de
"todos los bandos", pero si ayuda a valorar el grado de intencionalidad, o mala
fe, en tales atrocidades. Cosa imprescindible cuando se trata de conocer la
calidad humana de quienes cometieron dichos actos y su grado de
responsabilidad. Aun asi la gente con sentido comun sabe diferenciar, en
lineas generales, la desproporcion existente entre un acto de mala fe y un
error, aunque en ocasiones la linea divisoria entre el error y la mala fe es
borrosa y dificilmente apreciable. No obstante, en esos momentos, en los que
las circunstancias cubren con un manto de oscuridad la calida luz del
conocimiento, la sensacion de traicion interna que experimentan los afectados
(sean estos agresores o perjudicados), por una accién tramposa es
caracteristica y no deja lugar a dudas. En definitiva, es claro que cualquiera de
las partes beligerantes podria cometer tal o cual maniobra traicionera
dependiendo de las circunstancias. Y dicha traicibn podria serlo, o no,
dependiendo del bando en el que esté el narrador de la traicion, pero siempre
la calidad humana de los individuos marcaran las diferencias, floreciendo la
verdad ante el ojo del buen observador.

Entre lineas, entre cronicas y fragmentos, vislumbraremos el espiritu no
violento del pueblo guanche. Siendo su primera respuesta frente al extrafio la
curiosidad, la comunicacion, el respeto, la tolerancia, la transigencia y el
ofrecimiento de amistad. Pero cuando esto no bastaba, su valentia hacia de
muro de contencion contra la violencia del enemigo.
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Los guanches y el enemigo

Los aborigenes canarios, en general de caracter afable, estaban
dispuestos desde el primer momento al acercamiento y al intercambio cultural.
Inclusive en las islas mas inexpugnables y dificiles de conquistar, como Gran
Canaria y Tenerife.

Antes de comenzar la conquista, los islefios mantenian relaciones y
pactos amistosos con los europeos; que de continuo éstos quebrantaban (7).
En este sentido es significativa la respuesta de Bencomo, Mencey de Acentejo
(Tenerife), a la propuesta que le hizo Fernandez de Lugo, conquistador de la
isla de Tenerife y La Palma.

"... dixoles que tres cosas venia a pedir: la primera, la paz; la segunda,
gue recibiesen la ley de Gracia; la ultima, obediencia y sujecién al Rey de
Spafia. Las dos primeras oieron todos de buena gana, mas la ultima les hizo
brabear y jurar por el cuerpo embalsamado o mirlado de el antiguo i Gran
Thynarf que primero moririan mil veses" (G. Escudero, en F. Morales
Padron, 1978:445)

O sea que, segun los cronistas, Bencomo y los suyos accedieron con
gusto a eso de ser amigos. Recibir ensefianzas religiosas para convertirse al
cristianismo, supongo les extrafiaria, pero aceptaron de buena gana. Pero sin
embargo, y esto es evidente, les ofendidé lo dltimo en gran medida: rendir su
tierra, su hogar y su gente, asi, sin méas, al peculiar y raro extranjero.

Otro rasgo interesante era su gran valentia, a la hora de enfrentarse a la
violencia que ejercian los conquistadores. Un movimiento de tropas en actitud
beligerante, una agresién flagrante, abusos y ultrajes, o el incumplimiento de
un acuerdo, eran los Unicos motivos que hacian desencadenar una accion
contundente, enérgica, por parte de los antiguos canarios. Su valentia en
ocasiones llegaba al limite del suicidio cuando veian toda posibilidad perdida,
prefiriendo morir a rendirse. Pero de todos modos lo que se ha destacado en
el pueblo guanche, y recogido a través de las distintas fuentes, es su perfil
humanista, en contraste con la actitud castellana, predominando la
respetuosidad y benevolencia con sus semejantes, tanto en tiempo de guerra
como fuera de ella.

Un dato a destacar sobre esta particular faceta es la pena con la que
ajusticiaban a sus enemigos los guanches de Tenerife. Cuando apresaban a
uno de ellos no era castigado cruelmente, ni degollado, ni maltratado o
esclavizado. En estos casos los reos eran simplemente obligados a ejercer el
oficio mas despreciable para ellos: hacer de carniceros. No se sabe aun con
exactitud el motivo pero, al parecer, les molestaba en gran medida el hecho de
ver sangre. Quizas se derive de ello el repudio, institucionalizado, que la
sociedad aborigen manifestaba sobre el oficio de matar animales y cortar carne
para el consumo humano. Puede ser que su aversion, por el liquido rojo, tenga
raices religiosas. En todo caso, el castigo de ejercer de carnicero se nos
antoja muy avanzado para su época. Para ilustrar lo anterior reproduciremos
la respuesta de Tinguaro a su hermano Bencomo cuando éste le recrimina por
no haber perseguido a la tropa espafiola después de derrotarla en la épica
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batalla de Acentejo (posteriormente llamada "La Matanza de Acentejo”) (8),
donde los castellanos sufrieron una monumental derrota.

"Yo he hecho mi oficio de capitan -dice- en vencer y dar orden para ello;
hagan ahora los carniceros el suyo, prosiguiendo la victoria que les he dado". (
Pedro H. Herndndez Borges. 1978:203) (9).

También reproduciremos un parrafo escrito por el historiador franciscano
Fray Abreu Galindo en el que hace mencién de la actitud de los guerreros en
caso de guerra con otros reinos.

"Eran muy mirados con las mujeres y nifilos en tiempo de guerra y de sus
disensiones. Tenian por caso de bajeza y menos valer tocarles ni hacerles
mal, ni a las casas de oracion" (Cf. Abreu Galindo, I, 2. P4g.150).

En la siguiente narracion observaremos el incuestionable talante
humanista que los aborigenes de Fuerteventura practicaban. Puntualizamos
que este relato es una interpretacién del Doctor Luis Diego Cuscoy sobre un
hecho histérico. Quizas este autor se deje llevar por cierta pasién y cierto
entusiasmo poético. No obstante, tenemos constancia de su rigor cientifico y
presentamos esta leyenda como un intento de acercamiento a lo acontecido.
(10)

Definitivamente, en la sociedad guanche, se estaban dando elementos
muy avanzados desde el punto de vista humano.

"Dos eran los reyes que se repartian el gobierno de Erbania: Guize y
Ayoze. Guize gobernaba en el Norte de la isla, en el pais de Maxorata, y
Ayoze en el Sur, hasta ese brazo de Jandia, que se detiene en el mar.

No pudieron estos reyes resistir la acometida de Bethencourt. El dia 18
de Enero de 1405, al frente de cuarenta y dos vasallos, se entrega Guize, para
ser bautizado pocos dias después. Ayoze espera hasta el dia 25, y con
cuarenta y siete de los suyos se presenta en el campamento de Bethencourt y
recibe las aguas bautismales. A Guize le pusieron por nombre Luis y a Ayoze
le dieron el de Alfonso. Los nombres cristianos borraron del pizarron de
Fuerteventura los nombres de sus Ultimos reyes.

Bethencourt invita a cenar a los reyes islefios. Guize y Ayoze, que
todavia no se han acostumbrado a oirse llamar Luis y Alfonso, se sientan en
torno al caudillo. Y es en este instante cuando se produce la maravilla. Para
amenizar la fiesta, suena musica. Guize y Ayoze quedan prendidos por la
sencilla melodia. Se miran, se sienten turbados y se quedan mudos. No, ellos
no habian escuchado nunca una musica tan delicada. Sus oidos estaban
hechos al rumor del mar, al grito del viento, al latido hondo y misterioso de la
tierra. Algo nuevo se ha despertado en ellos. A Maxorata no llegé jamas una
melodia semejante. Jandia ensordecia siempre de levantes rabiosos y de
vientos confabulados con el mar para castigar la orilla desolada. Tener oidos
no dulcificados por la musica.

Ocurre entonces un sorprendido despertar de reyes. Guize y Ayoze se
levantan. Se acercan a Bethencourt y le dicen estas inolvidables palabras:
"Sefior: si tu llegas a nosotros vestido como ahora estas y con la muasica que
ahora nos has dejado oir, muy pronto se te hubiera sometido la isla y no
hubieras tenido que luchar. Y si tl quisieras, muchos otros paises podrias
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conquistar, solamente con que te vistieras como ahora estas y llevaras delante
de ti a estos hombres que hacen sonar instrumentos tan maravillosos". (Las
primeras flautas que sonaron en Fuerteventura. "Entre el volcan y la caracola”,
Luis D. Cuscoy).

La flexibilidad y la tolerancia de este pueblo aislado por el Atlantico era
patente cuando se trataba de enjuiciar un acto reprobable. Estas gentes
llamadas “barbaras” por los conquistadores cristianos, demostraron poseer un
espiritu benévolo e indulgente, a nivel general, con aquellos que delinquen, por
lo menos con sus enemigos venidos de otras tierras. Sirva como ejemplo la
anécdota ocurrida en el reino de Anaga (isla de Tenerife), en la que se cuenta
lo siguiente:

"...el Mensey de Anaga permite construir un torreén a Sancho de Herrera,
estableciéndose un pacto por el que si algun espafiol cometiese algun delito,
deberia ser juzgado por el mencey vy, a la inversa, si fuera un guanche, se le
remitiria a Sancho de Herrera. Sucedid, pues, que los esparfioles robaron
ganado y maltrataron a los pastores. Cuando los agresores fueron enviados al
mensey de Anaga, éste se limitd a aconsejarles y a continuacién les perdono y
les dejé libres. Pero un dia ocurrié lo contrario, cansados de los ultrajes, los
guanches dieron de golpes e hirieron a un soldado espafol y Sancho de
Herrera reclamé los reos. Fueron entregados y Sancho de Herrera, entonces,
los ahorc6. Aunque apacibles y amigos del perddn, los guanches se
amotinaron matando a algunos y expulsando de la isla al resto, junto con
Sancho de Herrera, su jefe." (Pedro H. Herndndez Borges. 1978:203).

Para terminar pondremos un ejemplo que, pensamos, resume el caracter
de aquellas personas y la forma de tratar a sus enemigos.

Al leer lo que viene a continuacion, se deben tener en cuenta tres cosas:
primero, la definicion de "actitud humanista”, para calibrar, por contraste, quién
es el que la practica; segundo: esto esta escrito por un incondicional de la
corona espafiola y de la civilizacién cristiana; tercero, Torriani interpreta a su
vez (con su particular mundo interior), lo que supuestamente se dijo,
aproximadamente, cien afios atras. Si bien es cierto que el capitulo es un tanto
extenso vemos la necesidad de transcribirlo por su interés y su importancia
historiogréfica afin a la idea propuesta en el presente estudio. Saque cada
cual sus propias conclusiones.

"Diego de Herrera, después de haber comprado las cuatro islas
conquistadas por Juan de Letancurt, quiso seguir sus pasos. Empezd con
gente forastera y con sus vasallos a asaltar a los canarios, los cuales, estando
acostumbrados a la guerra contra diversas naciones, hasta al fin siempre
salieron victoriosos. Entre muchas escaramuzas que tuvo con ellos, hubo una
memorable, cerca de la villa de Tirahana, en la cual, ademas de haber perdido
mucha gente, fue obligado a retirarse a la orilla del mar, en lugar fuerte.

Viendo él que, al unirse los canarios entre ellos, cada dia se hacian mas
dificiles de vencer, procurd desunirlos, para que, asaltandolos un dia aqui y
otro dia alla, pudiese conseguir la victoria poco a poco y mas facilmente de
este modo. Para ello, orden6 a Diego de Silva, hidalgo portugués que habia
llevado consigo a esta guerra, que con doscientos soldados escogidos fuese a
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asaltar la villa de Galdar. Llegando Silva a Galdar y trabado que hubo la
batalla con los galdenses, tuvo lo peor, de modo que lo obligaron a retirarse en
un sitio cercado de piedra, donde peleaba desesperadamente, siendo aquélla
su ultima defensa. Y estando alli, como vio en poco espacio de tiempo que
algunos de los suyos morian y otros quedaban heridos, astutamente pidié que
hablase con el rey de los galdenses y prometi6 rendirse bajo ciertas
condiciones. EIl Guanarteme, que alli combatia en la primera fila de los suyos,
suspendid la pelea y mandd que se retirasen algun tanto sus tropas; y
acercandose a algunos pasos del lugar donde estaban atrincherados los
cristianos, salid Silva en ademan de paz, y saludando al Guanarteme con
modales linsojeros, le hablé después determinadamente, de este modo:(18)

No pienses, oh Guanarteme, que el habernos retirado en este lugar,
después del largo rato que dura la pelea entre vos y nosotros, se deba al temor
de ser muertos por vosotros, o apresados y puestos en servidumbre por
vuestra turba. El valor de cualquiera que pugne para la fe cristiana, también
entre vosotros es conocido por invencible. Y, para no daros ejemplos de
naciones forasteras, por nosotros vencidas, por estar divididas de vosotros por
el gran mar que impide que tengais noticia de ellos, considerando que la gente
gue vive en las demas islas como ésta (que, cuando el aire es claro, veis bien
en vuestro alrededor) también son como vosotros, fuertes, potentes y
valerosos, y amigos de su vida pastoral y libre; y, sin embargo, han sido
vencidos por nosotros y reducidos a nuestras costumbres y a nuestra fe; con lo
cual estan ahora en sumo contento y gloria. Sélo este fin nos ha empujado a
surcar tanto mar, casi desconocido, en medio de mil peligros y tempestades y
(lo que quizé os parezca sin piedad) abandonar a nuestras mujeres e hijos y
las amadas riberas de nuestra querida patria Espafia. Porque, si nos
hubiésemos conformado tan solamente con las riquezas de nuestro pais, no
nos hubiéramos expuesto a tantos trabajos, para la salud y el beneficio vuestro.
De modo que el hecho de perseguir vuestro verdadero bien y que vivais de
igual modo que nosotros (que asi nos lo ordena el Dios que vosotros adorais
en las cumbres de Amagro y de Tirma) no debe considerarse por vosotros
siniestramente; tanto mas, que 0s preciais de tener vuestro origen de nacion
nobilisima, y entre los demas que viven en las otras islas alrededor de ésta
tenéis suma reputacion y 0s respetan casi como a hermanos mayores.
Decidete, pues, o Guanarteme (puesto, que entre las armas suele también
tener lugar la razon y el consejo de los enemigos) de ser nuestro amigo y de
cerrar la paz de tal modo, que podamos retirarnos seguros y sin dafio a
nuestros alojamientos; que, de lo contrario, la necesidad, que no nos deja otra
posibilidad, nos obligar4 a combatir, no con la intencién que hasta aqui hemos
tenido de no ofenderos, sino para mataros cruelmente y usar fiereza en
vuestras personas; y las armas que hasta ahora han sido piadosas con
vosotros, ya mojadas en la sangre, y los corazones de mis soldados, vencidos
mas por la rabia y por el afan de la victoriosa venganza, que por el deseo de la
paz, esperan aquella decisién que a vosotros, mas que a nosotros, convenga.

El Guanarteme, que habia escuchado atentamente lo que Silva le habia
dicho, se acerc6 un poco mas y, con ademan placido y con sonora voz, para
ser oido de todos, le contesté amistosamente de este modo:
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Pensabamos nosotros, los canarios, por hallarnos tan alejados de
vosotros y de vuestras tierras, en este breve angulo del mundo, y rodeados por
la rabia de las soberbisimas olas de tan vasto mar, como el de que nos vemos
circundados, que podiamos vivir sin molestia por parte vuestra, que desde ya
largo tiempo sois perturbadores de la quietud y del ocio en que con tanta paz y
tranquilidad soliamos vivir. También tenemos presente la memoria de tantas
armadas que llegaron hasta nuestras orillas, de los hechos de guerra que con
vosotros tuvimos, de tantos egregios canarios muertos, o llevados prisioneros
por vosotros en partes muy lejanas; y, lo que sentimos mas que todo hasta el
dia de hoy, es la muerte dolorosa de Artemis, nuestro rey, en guerra con
vuestro capitan Juan de Letancurt (19) valerosamente vencida. Quiza sean
nuestras culpas, que el flaquear es natural de nosotros, los hombres, y muchas
veces, en contra nuestra, hemos incurrido en aquellos pecados (20) que nunca
se han visto, ni siquiera entre las fieras mas inhumanas. Asi, en nuestras
necesidades, en lugar de visitar al sagrado Tirma y de pedir la ayuda de Dios,
hemos hecho muchas cosas que no eran dignas de nosotros, por lo cual
hemos recibido gran castigo. De éste no es la menor parte el estar
perturbados por vosotros; que si nos bastara el haberos ahuyentado infinitas
veces de nuestras costas y dado muerte, y muchas veces detenido como
prisioneros (...), podriamos hacer cuenta de que la ira de Dios se ha aplacado
contra nosotros. Pero, si el hecho es inevitable y contrario a nuestra paz,
¢cquién puede oponerse a tanta fuerza? ¢Quién puede resistir a tanta
necesidad?

Bien nos damos cuenta que lo que vos nos persuadis es bueno y justo y
honrado. Y si el bien nuestro os mueve a soportar las penas y los peligros y
las muertes que padecéis en la guerra que con nosotros hacéis con tanta
adversidad, nosotros no os seremos ingratos por tanta merced; como antes lo
habiamos demostrado a aquellos que se han conducido con nosotros de modo
que, en lugar de hacernos guerra y de llevar nuestras haciendas y la patria,
usaron con nosotros de tanta paz y amistad, que participaron de nuestras
riquezas y de nuestras mujeres.

Esto ultimo alude a los mallorquines que vivieron en Gran Canaria antes
de la conquista. Luego, el guanche, sigue diciendo:

-Dime, ¢quién, aun entre vosotros, puede soportar voluntariamente la
pesada servidumbre? De libre, ¢llegar a ser esclavo? De rico, ¢ pobre? De rey,
¢venir a ser vasallo? Nadie, creo, se hallaria, que no prefiera arriesgar y perder
honrosamente la propia vida, antes que verse privado de la dorada libertad y
puesto en la miseria de la insoportable esclavitud. Esta deliberacion es la que
hemos tomado nosotros, canarios, de querer defender con la vida la patria y la
libertad, antes que ser siervos vuestros y vivir debajo de vuestras leyes,
aungue a algunos parezcan buenas; siendo asi que nuestra libertad vy
conservacion soOlo consisten en mantener nuestras costumbres y nuestra fe;
que cualquiera que haya nacido en ella piensa, por mas que se equivoque, que
es la mejor, o, por lo menos, que es la que mas le cuadra.

¢Acaso podréis vosotros, forasteros, pocos u poco duchos en la aspereza
de esta tierra, resistir a tanto nimero de valientes canarios? ¢No o0s acordais
de cuantas derrotas recibisteis de nosotros? De ayer a hoy no se habran
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curado las heridas que sobre Tirahana os dio el rey de Telde; y también estan
frescas todavia las que, hace un instante, recibisteis de nuestras manos, cuya
sangre, todavia caliente, es testimonio de lo ocurrido. ¢Pensais quiza
escaparos hoy, con encerraros alla, entre paredes, a modo de ganado que
espera el cuchillo? ¢Quizas os ayuden en la presente necesidad vuestros
demés soldados, cansados y malheridos, que estan lejos, a muchas millas de
aqui? Hoy, solo la muerte puede dar fin honroso a vuestros trabajos, si,
combatiendo sin buscar huida, os dais a conocer por tan valientes como lo has
dicho, a tanto nUmero de soldados que viene conmigo.

Sin embargo, joh Silva!, para que conozcas en cuanto peligro te has
puesto con tu gente, te he dicho estas palabras; y, si también quieres conocer
el valor y la generosidad de los canarios, danos seguridad de que haras paz
con nosotros, dejandonos vivir libremente, como soliamos, y que embarcaras y
te marcharas; que yo te dejaré ir seguro, sin ningun dafio, a tus alojamientos,
defendiendo con los mios tu retirada, para que no te vengan a ofender los
demas islefios. Quizéa algun dia, si me das crédito, te sea util el recuerdo de
esta benevolencia que deseo usar contigo, y alabes el valor y la amistad de un
rustico rey de Galdar, asi como la decisién que tomes en esta necesidad, y que
ves te conviene.

Asombrado Silva de que se hallase tanta generosidad en este rey
enemigo, y vencido tanto en la cortesia como en las armas, aceptd con la
mejor gana las condiciones y la paz que el rey le ofrecia, y se dieron
seguridades el uno al otro, de guardarla inviolablemente. Y, demostrando Silva
gue no habia dado todavia al rey toda la satisfaccion que merecia, le prometié
rehenes, aunque lo hiciese todo para asegurarse el paso, lo mejor que pudiese.

Entonces el rey con mucha gente suya condujo a Silva al mar, donde se
embarco con todos los suyos, tanto los sanos como los heridos. De alli se fue
a desembarcar frente a Tirahana, donde se habia fortificado Diego de Herrera,
quien le esperaba, con los demas capitanes, que habian salido a correr la tierra
por la parte de Levante, cogiendo y matando a cuantos canarios podian. Y
viendo Herrera el poco resultado que se conseguia de esta guerra, y cuan
fuertes y valientes eran los enemigos, para no verse repelido y totalmente
rechazado de la isla, dejo los rehenes al rey de Galdar y al rey de Telde, con
quien hizo paces, con el pretexto de que en pocos dias partiria con todos sus
soldados, y que por aquel entonces no tenia comodidad de navios para poderlo
hacer.

Mientras las cosas estaban asi tranquilas, y corria el afio de 1461 (21),
fabricd secretamente una pequefia fortaleza encima del puerto de Gando, que
era la parte mas comoda para la navegacion con las demas islas. Acabandola
de fortificar y de proveer con bastantes mantenimientos y gente, la dejo a cargo
de un capitan suyo, y él pasé con Silva a Lanzarote y a Fuerteventura, para
proveerse con mayores fuerzas, para poder dar fin a esta guerra.

Hallandose de este modo fortificado el castellano, y con buenos soldados,
como hombre que deseaba adquirir fama, empezd a romper las paces con los
canarios, haciendo que los soldados saqueasen cuanto pudiesen. Los
canarios, indignandose, de alli en adelante trataron de matar a los cristianos y
destruir la fortaleza, dandose cuenta de cuanta desventaja les resultaba de su
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mantenimiento. Por ello, saliendo los cristianos, pocos dias después, a
saquear, fueron cogidos en medio por los enemigos, con mucho ganado, y
fueron apresados y muertos todos. Ellos, sin mucho tardar, se vistieron con los
trajes de los muertos, y con la presa se marcharon a la fortaleza: y engafiados
los de dentro, que creyeron que eran los suyos, a quienes esperaban, les
abrieron la puerta, y fueron muertos por ellos, y la fortaleza derribada, la cual
nunca mas volvio a edificarse, y hasta el dia de hoy se conservan sus ruinas en
la orilla. (De la guerra que hizo Diego de Herrera a la isla de Canaria. L.
Torriani. Capitulo XXXIX. Pé&g. 120).

Creemos seran suficientes estos ejemplos para hacernos una idea de
cual era el tono general en el comportamiento de los islefios con sus enemigos.
Hay que tener en cuenta, por otra parte, que los datos que disponemos tienden
a inclinarse a favor de los conquistadores. A pesar de ello nos encontramos
con una constante en el comportamiento aborigen: El repudio a la violencia
injustificada; la mentalidad abierta y la disponibilidad al intercambio cultural, a
la comunicacion. Aunque reaccionaban de manera explosiva ante la agresion
fisica o la transgresion de un acuerdo. Eso si, después de aguantar malos
tratos durante largos periodos de tiempo. Erupcionando, como los volcanes de
las islas, toda la rabia contenida.

Baste decir, para finalizar este apartado, que al contrastar las actitudes de
conquistadores y conquistados vemos claramente las caracteristicas
antagonicas que ambas poseen, confrontando sus actitudes e intereses, ya no
sélo en el terreno politico, sino por cuestiones de calidad humana. En este
aspecto, no corrian buenos tiempos para Europa.

La mujer en el universo guanche

En el apartado anterior pudimos dar cuenta del entorno injusto en el que
el guanche vivia. Tanto por las condiciones de vida como por las normas
sociales que les oprimian. Vimos como la mujer padecia doblemente, como en
otras muchas sociedades, la explotacion y la marginacion. No obstante, hay
algunas actitudes rescatables en la conducta del guanche para con la mujer.

En cuestiones de leyes, la normativa era estricta en Tamaran (Gran
Canaria) y Achinech (Tenerife). Estas leyes tenian muy en cuenta la falta de
respeto hacia las mujeres. Estaba totalmente prohibido mirar a una mujer
descaradamente en el camino o en otro lugar poco frecuentado. Ni siquiera se
permitia hablar con ella sin que ésta lo aceptara.

En otra escala podemos ver como las mujeres participaban, junto con el
hombre, en el oficio de transmitir, generacién tras generacion, el legado mitico
y la sabiduria acumulada a lo largo de su historia. Estos "profesores” eran
observados como representacion de lo sagrado y se les consideraban capaces
de adivinar el futuro y de practicar la magia. Los Faicanes y las Harimaguadas
(11), ademas de ser fieles a su funcion de intervenir en los rituales, y en el
caso de las Harimaguadas, en el transmitir a las jovenes de la nobleza los
conocimientos adquiridos por la sociedad, ademas de esto, sin duda fueron las
encargadas de rememorar los mitos y la cultura de su pueblo. Para sefalar
este aporte de la mujer a las sociedades guanches vamos a presentar una
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serie de mitos, recogidos de diversas fuentes, en los que destaca la importante
y reconocida influencia que ejercieron las mujeres en dichas comunidades.

"Otra casa estaba mui grande i pintada junto a Roma que servia de
seminario o recojimiento de doncellas, hijas de hombres principales, onde
tenian una maestra, mujer anciana de buena vida. Ensafidbanlas a cortar y
coser samarrones i pieles que se vestian i otras cosas necesarias para tomar
estado y sauer seruir su casa,; i si en alguna cosa herraba alguna de ellas,
lamabanlas la maestra a todas i ponianlas en rueda; i decia: "si yo fuera hija de
tales padres -i nombraba los de la doncella- i hubiera hecho tal descuido i
pecado, yo meresia que me diesen tal castigo, y luego daba en el suelo
muchos golpes con un manojo de uaras i con esto quedaban...(roto) llorosa y
enmendada" (A. Sedefo, en F. Morales Padrén, 1978:375-376)

A pesar de la rotura en la parte final del documento es claro el talante
humanista de la maestra al ensefiar a sus discipulos, de modo simbdlico, lo
que estaba mal, y lo que estaba bien, en su modo de vida. Posiblemente, en
una situacién similar, los educadores europeos no hubiesen estrellado el
manojo de varas en el suelo, sino en los temblorosos traseros de sus
respectivos pupilos. Después, ademas de quedar el aprendiz "lloroso y
enmendado”, las dolorosas palpitaciones que, en tan noble lugar,
experimentaria el joven, no le permitirian sentarse normalmente a lo largo de
tan desafortunado dia aunque los efectos sicoldgicos, sin embargo, durasen
mucho mas tiempo.

Las ensefianzas de buena conducta, que las Harimaguadas transmitian a
las nuevas generaciones, la continuaban los padres. Estos solian encauzar a
sus hijos en una buena direccién (sobre todo, respeto y buen trato hacia los
demas), presentandoles ejemplos de hombres que eran repudiados por todos,
debido a su mal caracter y mala conducta. Luego, configuraban en los nifios
una guia a seguir, poniendo ejemplos de hombres buenos que apreciaba, y
queria, toda la comunidad.

A modo de conjetura podemos interpretar que al ser instruido, el pueblo
guanche, con técnicas educativas en las que la violencia fisica era repudiada
como metodologia docente, hizo que la actitud personal de los individuos de
las comunidades guanches tuviesen ese perfil humanista y ese trato
respetuoso y calido propio de dicha actitud frente a la vida y frente al préjimo.

Aun en el caso de la ensefianza "castrence", donde la intencion estaba
centrada en el adiestrar a soldados mas eficaces para la guerra, aun en este
caso, lo hacian practicando juegos de habilidad como la esquiva de piedras y
otros objetos. Los niflos destinados a este fin eran adiestrados desde
temprana edad, en gran variedad de ejercicios (saltos, carreras, luchas, etc.),
en los que la violencia como forma de ensefianza no aparecia. Los nifios
aprendian a tirar piedras y a esquivarlas utilizando bolitas de barro que sus
maestros les proporcionaban. Mas tarde, segun avanzaban en edad y
destreza, estas bolitas de barro las cambiaban por piedras y, finalmente,
practicaban con dardos sin punta procurando evitar, en la medida de lo posible,
accidentes poco afortunados. La habilidad que tenian los aborigenes canarios
en el dominio de su punteria, su destreza tirando y esquivando piedras pasaron
a la historia y fueron dignas de admiracion por los conquistadores.
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Podemos concluir diciendo que uno de los elementos mas significativos
en la actitud humanista de un pueblo, la no violencia como estilo de vida, era
practicado por los guanches. Aunque, claro esta, no plenamente ni en toda la
dimensién del término (12).

Rememorando el principio de las cosas, los mitos, como los "mitos
origen", o culturales, de los que hace mencion el doctor Tejera Gaspar (16),
provocaban en los guanches un sentimiento de unidad cargado de un caracter
mistico. Al recordar estos mitos en ceremonias sacralizadas, los antiguos
canarios reencontraban sus raices en la figura del primer antepasado y a éste
se le daba culto casi como a un dios. Aqui entra en juego la mujer, una vez
mas, como portadora de conocimiento y bienestar. Algunos de estos
antepasados, generalmente femeninos, eran venerados por aportar sabiduria
para la superacion de las condiciones adversas, liberando un poco el
sufrimiento al préjimo.

" Por muchos afios no supieron hazer fuego, ensefoles el fuego
lundiendo entre dos palos secos una mujer Gomera que vino al Hierro nadando
sobre dos odres llenos de aire, y ensefo otras muchas cosas que ellos dicen..."
(T.A. Marin de Cubas, 1986:158).

El mito anterior hace referencia al origen del fuego, segun fue concebido
por los antiguos habitantes de la isla del Hierro (Los Bimbaches). Este mito,
como el que expondremos a continuacion, responde a la idea del fundamental
aporte de la mujer guanche a su cultura. Esta contribucion femenina produjo
un avance decisivo en el aspecto tecnolégico, y de calidad de vida, en la
sociedad aborigen.

"Todo cuanto se referia al vestido canario era tan bien hecho y
artisticamente cosido, como mas diestramente se podria hacer entre nosotros.
La tela tejida con hojas de palmera fue tan admirada por aquellos que la vieron,
que su inventora (que, segun dicen ellos, fue una mujer), merecia ser
celebrada entre ellos, como si fuese otra Aracne, famosa entre los poetas”. (L.
Toriani, 1978:108).

En cambio no todas las aportaciones femeninas son de talante cultural o
de avance tecnoldgico. También en el terreno socio-politico, aunque, como en
el caso que vamos a presentar, desemboque en una guerra (13).

"Antiguamente, los canarios llevaban vida errante y sin jefe ni gobierno.
Cada familia vivia independiente, y obedecia al mas importante de ella (...).
Poco tiempo antes de que empezase un mundo nuevo en este hemisferio del
océano, ocurrié que una mujer de noble estirpe, llamada Attidamana, rica de
los bienes que entonces podia conceder la fortuna pastoral, fue insultada por
un jefe de familia, donde antes era acostumbrada a ser honrada por todos y
tenida en mucha consideraciéon. Por cuya razén, enamorandose de un fuerte y
valiente capitan llamado Gomidafe, se casd con él; y éste hizo después tal
guerra a todos los demas, que vino a ser principe de ellos y de la isla.

Gomidafe y Attidamana tuvieron dos hijos, Egonaiga y Bentagoihe, los
cuales, después de muerto el padre, dividieron la isla entre si, lamandose cada
uno por su parte Guanarteme, que en nuestro idioma es tanto como ‘rey’ “.

Luego, en el capitulo siguiente, continta diciendo Torriani (14).

84



Con la paz que después tuvieron los canarios entre si, debajo del
gobierno de los reyes, empezaron a fabricar juntos casas y poblaciones y a
reunirse para vivir urbanamente, abandonando la vida pastoril y rastica. Hay
mencion (como también se puede comprender por los restos) que tuvieron
ciudad de hasta catorce mil fuegos, lo que parece increible.

Sus calles eran estrechas y las casas hechas con piedra seca (es decir
sin argamasa u otra cosa parecida), pequefas, limpias y bien labradas, pero
bajas de techo, como las de los frigios, de las cuales habla Vitruvio Polion (15).
(L. Torriani, 1978:96-99).

Se puede considerar, 0 no, a esta guerra como momento humanista que
redireccionoé la tendencia mecénica del antiguo orden, que claramente, y visto
desde el prisma del progreso y la evolucion humanas, no tenia futuro. Sin
embargo, tenemos la creencia en que lo relatado no acontecié de la manera
gue nos cuentan Abreu y Torriani.

Por lo que hemos podido observar, esta guerra dio direccion a una
desarraigada y desmembrada vida social. Con ello se pasé rapidamente de
una organizacion familiar a una organizacion social que requeria complejidad y
mayor desarrollo de las relaciones humanas. Este acontecimiento también
contribuyd, determinantemente, a un espectacular desarrollo tecnologico y a
una mejor vida de los habitantes de Tamaran, siendo este avance mayor que
en el resto de las islas.

En la mencionada Tamaran, después de la "guerra”, adoptaron como
base economica la agricultura intensiva de regadio, y de secano, y como
actividad complementaria, muy importante, la ganaderia. También surgieron
las escuelas de iniciacion (militar, religiosa, laboral), las leyes, los jueces, las
carceles, las viviendas, las ciudades. Seguramente antes de la "guerra” estas
actividades se practicaban poco, y aisladamente, o simplemente no existian,
como en el caso, por ejemplo, de la agricultura intensiva de regadio, las
escuelas y ciudades. De seguro que al tener caracter errante fueron némadas
que se alimentaban de la caza y de los éarboles frutales, practicando el
pastoreo y timidamente la horticultura.

A riesgo de equivocarnos, como ocurre en toda hipétesis de trabajo, se
produjo toda una revolucion social en un "corto periodo de tiempo"(?) (16),
propiciado por Attidamana y su descendencia. Pensamos, ademas, que esta
guerra no fue tal, es decir, no con el sentido que le da Torriani, por cuanto nos
negamos a creer que, ciertamente, una "guerra" de tal magnitud, y con
aguellas consecuencias, se originase por una simple afrenta personal hecha
por un jefe de familia de vida errante y con infrecuentes contactos con otras
familias. Por el contrario, intuimos la intencionalidad de la mitica Attidamana
detras de todo ello.

Podria ser que estos historiadores (los cuales, se cree, bebieron de una
fuente comdn al hacer sus descripciones sobre las islas y sus gentes), se
confundiesen e interpretasen mal lo dicho en otra parte o que lo dicho ya
estuviese tergiversado. Siendo indudable, también, que lo interpretado pasoé
por los peculiares filtros ideoldgicos, y por las particulares maneras de ver el
mundo de estos historiadores, desplegandose un velo delante de la verdad y
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tifendo la esencia, y el espiritu, que los guanches le daban al mito (17). Si
esto es asi, el mito de Attidamana no tendria el sentido que éstos le imprimen.
A pesar de ello, y contando con que estos ilustres sefiores hicieran las cosas
de muy buena fe, podemos aceptar cierta veracidad en lo escrito ya que, en
algunas cosas, no hay medio ni de confirmarlos ni de desmentirlos. Como
ocurre con los textos biblicos, la verdad y la mentira se limitan a una simple
cuestion de fe.

¢ Fueron, o no, Attidamana y su linaje los precursores de una revolucién
social de caracteristicas humanistas? ¢Por qué Gumidafe se tomo tantas
molestias para vengar a su mujer? ¢Por qué enarbola sones de venganza
contra todo bicho viviente y no sélo contra el clan que ultraj6 a su amada?
¢Por qué ese berrinche? ¢ Quizas la ardua tarea de convencer durante mucho
tiempo sobre la necesidad de cambio de costumbres y de vida, fuese
considerado por los antiguos canarios como "la gran Guerra", aconteciendo
numerosos conflictos, durante todo ese tiempo, entre los que adherian a las
ideas innovadoras y los contrarios a los cambios? Quizas estas preguntas
nunca puedan ser acompafiadas de unas respuestas coherentes (17).
Podemos preguntarnos legitimamente: la Gran Guerra, ¢no fue mas bien una
Gran Revolucion?

Recalcamos, nuevamente, la existencia de un manuscrito al que
supuestamente Galindo y Torriani tuvieron acceso. Y que el mismo, a su vez,
contaba con innumerables errores. Por ello, es probable, que nunca podamos
conocer la verdad. Esta quedar4 en manos de la futura Historiologia, de la
necesaria "filosofia de la historia”, presentada por Silo en su riguroso libro
Contribuciones al Pensamiento.

En realidad no sabemos con total certeza las verdaderas causas de tan
grande cambio de costumbres propugnadas por el linaje de Attidamana. Pero
creemos (por lo que podemos inferir del texto de Torriani), que no fue algo
fortuito y que detras de todo ello habia un plan, urdido por esta misteriosa
mujer.

Conclusiones

No se puede hablar, en el caso de las culturas guanches, de una corriente
filosofica que pudiésemos identificar como humanista. No hay datos
suficientes como para atrevernos a afirmar su existencia. En todo caso, es
probable la hipotesis de que en Tamaran (Gran Canaria) se produjo una
corriente ideolégica de caracteristicas progresistas llevada por la estirpe de
Attidamana, la cual instauré una nueva organizacién social estableciendo la
unidad de todos los grupos familiares en torno a nuevos valores y normas
sociales. Esto condujo en poco tiempo (en el transcurso de una generacion,
segun podemos inferir de los textos de Torriani), a un avance radical en la
calidad de vida de aquellos grupos humanos, dandose respuestas mas
organizadas a los problemas de salud y educacién de un pueblo que, hasta
entonces, estaba desperdigado por la isla en pequefios clanes familiares, en
situacién errética, y desorganizada, con las sufrientes consecuencias que eso
conlleva para el desarrollo armonico de la vida humana.
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Como hemos podido apreciar en la leyenda de Attidamana que nos
relatan los historiadores L. Torriani y Fray Abreu Galindo en sus croénicas, la
transformacién social fue evidente. A pesar de todo no podemos afirmar la
existencia de una corriente de pensamiento que impulsara tales cambios como
ha sucedido en otros pueblos. De lo que si estamos casi seguros es de que en
la antigua Tamaran acontecio toda una revolucion social de caracter positivo
pasandose de un estado primitivo a otro mas avanzado.

Haciendo un estudio, a grandes rasgos, de las culturas aborigenes de
canarias podriamos afirmar que los elementos humanistas de aquellas
sociedades son escasos, salvo en algunas excepciones referentes a leyes a
favor de la mujer, o la benevolencia de la sociedad Tinerfefia al no ajusticiar
con pena de muerte al asesino. Por lo demas, podemos asegurar que existié
una actitud personal ante la vida, y ante las gentes venidas de otras tierras,
gue reune los requisitos minimos para ser considerada humanista: tolerancia y
respeto a la diversidad de ideas; repudio a la violencia; disponibilidad a la
comunicacion; y lealtad y respeto a los pactos amistosos y a los compromisos
adquiridos, si éstos son dignos de ser respetados desde el punto de vista mas
humano.

CONCEPTO DE DEUDA HISTORICA

A nuestro juicio es necesario que exista una ética sobre lo acontecido en
nuestro pasado (y en nuestro presente) para valorar, de manera efectiva, lo
errores cometidos por las sociedades que nos precedieron, por nuestros
antepasados y por las actuales formas de gobierno.

Esta ética no debe cumplir con el cometido de moralizar hipdcritamente
sobre lo que esta mal o lo que esta bien para la corriente de pensamiento
influenciadora en la vision de la sociedad que, haciendo un alto en el tiempo,
analice su pasado y su presente. Es decir, si esta moral pone por encima de
las personas unos valores que pretenden mantenerse a costa del sufrimiento
humano, dicha moral justifica hipocritamente "el mal® segun sea su
conveniencia. Porque, qué es el mal, o el bien, sino una realidad, visionada
por el hombre, y condicionada por el dolor y el sufrimiento que él siente e
intuye en sus semejantes. Dicho de otro modo, acaso lo maligno no es aquello
que hace sufrir y lo que da gozo al cuerpo y al espiritu, sea benigno, e
indefectiblemente, bueno en si.  No, por el contrario, la funcion que debe
ejercer la mencionada ética no es otra que resguardar a la sociedad de
posibles repeticiones, de antiguos y catastréficos errores, que desviaron a
dicha sociedad de la mejor direccion evolutiva. Ldogicamente, la mas
provechosa direccion a la que pueda aspirar cualquier sociedad humana es
que sea capaz de crear las condiciones basicas necesarias para superar el
dolor fisico y el sufrimiento mental de todas las personas (22). Creemos que El
Nuevo Humanismo esta en condiciones para establecer los fundamentos
bésicos de dicha ética. Es mas, tenemos la firme conviccion de que el
humanismo universalista es esa ética por cuanto gira entorno al valor principal,
esto es, "el ser humano" y sus necesidades perentorias y evolutivas.
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Para definir el concepto de deuda histérica debemos observar la
necesidad de concretar claramente en qué consisten los dafios susceptibles de
ser encausados en un "juicio histérico" que haga responsables moralmente, y
en la practica, a las instituciones imputadas. Claro esta, si éstas siguen
existiendo y/o contindan poseyendo poder suficiente sobre las culturas
perjudicadas (tanto politica como econdmica o militarmente), para afrontar de
este modo, no sélo la parte moral de la responsabilidad hacia las nuevas y
actuales generaciones, sino también una efectiva practica, capaz de poder
implementarse positivamente.

Cuando se atenta directamente sobre la supervivencia de la vida humana
y su diversidad étnica, racial y cultural, cuando se destruye la posibilidad de
desarrollo armoénico, y libremente elegido, de una cultura, una etnia o una raza;
Cuando las instituciones representantes de una cultura imponen su modo de
vida violentamente llevando a la opresion, al sometimiento, a la esclavitud o al
exterminio de la otra cultura, es indudable su responsabilidad histérica para con
la cultura mancillada. Y esto desde el punto de vista de los Derechos
Humanos y desde el punto de vista del Documento Humanista, documentos a
los que adherimos abiertamente. Por otro lado, no nos sirve el expediente en
el que se argumenta con frialdad, apoyados en tesis seudo-juridicas, basadas
en la prescripcién de los delitos, que no existian los derechos humanos en
épocas tan remotas. Expirando, obviamente, la deuda contraida, o el posible
"delito". Tal cinismo no justifica, ni exculpa, los crimenes cometidos, ignorando
la existencia, desde que el hombre es hombre, de la dignidad humana. Sin
embargo, el enfoque de "Deuda Historica" no esta pensado, de ningin modo,
desde el punto de vista de "Castigo Histérico" sino que, por el contrario,
pretende la ‘“integracion", la "reinsercion histérica" de las instituciones
opresoras a rangos de dignidad humanas aceptables, antes de que estas
instituciones desaparezcan.

Afirmamos que no es suficiente que las instituciones que promovieron la
catastrofe, y sus representantes historicos, se limiten exclusivamente a
subvencionar econdmicamente, u otorgar conformidad y beneplécito, con su
"presencia oficial", a obras filmadas o teatrales, libros, comics y demas
difusores culturales con mensajes denunciadores de tales tragedias, si en
estas obras, y en estas denuncias, no va implicita la responsabilidad y el
compromiso de los representantes de aquellas instituciones que tanto perjuicio
han causado. No es aceptable, de ningin modo, ni suficiente, el restringir la
accion compensatoria, de estos descendientes historicos, al efusivo aplauso, al
concluir el acto publico, o a la entrega de galardones y medallas.

Pensamos, y lo hacemos muy seriamente, que si estos representantes
son beneficiarios de un vasto legado, acumulado a lo largo de la historia, lleno
de honores, riguezas y poderes con respecto a muchos pueblos y
comunidades, es de indudable coherencia moral que también deban cargar con
la responsabilidad de asumir los errores cometidos por la mencionada
institucion, o en su defecto ésta debe dejar de existir. Por tanto, es licito exigir
a estas instituciones (en el caso de Espafa y Canarias la monarquia espafiola
y europea y/o el estado espafol), acciones puntuales para restablecer la
moralidad y la dignidad histéricas desarticulando los posibles lazos opresivos
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gue pudiesen existir con respecto a la nacién afectada, o a sus descendientes
directos, y dejando via libre a su desarrollo. En el caso de Canarias una
"autonomia federativa" (23) seria el primer paso.

Recordamos que los actuales mecanismos de poder que controlan las
islas son ilegitimos desde la 6ptica humanista, ya que este poder fue contraido
de forma violenta. Este poder fue adquirido practicandose la discriminacion de
otros seres humanos, legitimos "adjudicatarios” de las islas, exterminandose a
una cultura, y a una etnia, conscientemente, por razones de intolerancia y
repudio a lo diferente propio de la corriente uniformante cristiana que
predominaba en la época.

Por otro lado, es obvio que en la actualidad subsiste el poder, sobre estas
tierras y estas gentes, legado por los reyes antiguos a sus herederos (La
Corona Espafiola), pertenecientes ambos a la realeza europea; siendo esta
corona esparfola legataria y depositaria de tal herencia con sus pingles
beneficios; estando vigente el poder recibido por los antiguos reyes
castellanos. Junto a esto pervive como recordatorio de "la apropiacion animal
de unos seres humanos a otros" (Silo), el legado transmitido por los vencidos al
pueblo canario: "...obediencia y sujecion al Rey de Sparia.(...)" (G. Escudero,
en F. Morales Padron).

De este modo manifestamos nuestra postura; teniendo siempre presente
nuestros lazos "parentales o familiares"” con otras regiones espafolas; y los
lazos de amistad existentes con otras regiones del mundo.

REFLEXIONES FINALES

Desafortunadamente en la actualidad, como en aquellos agitados dias
medievales, la intolerancia, la violencia y la estupidez siguen ensombreciendo
el normal desarrollo de la vida humana. Las naciones, las culturas, siguen
cometiendo los mismos errores de antafio, los mismos torpes, sufrientes y
mecanicos errores que consiguieron hacer retroceder lo mejor que tenemos los
seres humanos, lo que caracteriza a nuestra especie, esto es: alegria de vivir,
hambre de conocimiento y trabajo conjunto en pos de una causa justa.

En estos tiempos que corren, en los que unos adoptan posturas
desesperadas y violentas como solucién a sus problemas; en estos momentos
de crisis de valores en los que muchos creen, cuasirreligiosamente, en que la
panacea esta en una vida silvestre, respirando aire intenso y saltando entre
flores de amapola; en estos tiempos de desestructuracion social y
desorientacién personal, es preciso reorientarse y dirigirse hacia un mundo
nuevo. Hacia lo que nace y no hacia lo que muere o esta yerto.

Muchos se preocupan hoy en dia de la famosa construccion europea
basada en parametros economicistas y mercantilistas usureros. Donde se
pretende una moneda uUnica, un mercado Unico, ¢una lengua uUnica? Eso esta
muerto o va hacia la muerte por cuanto no tiene sentido humano sino
econdmico.

Hoy, todo aquello que se encamine hacia la uniformidad de modelos, y no
hacia el respeto por la diversidad, va hacia la muerte. Hoy, todo aquello que
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no aspire a que ningun valor esté por encima del ser humano y que, a su vez,
ningun ser humano sufra, estando por debajo de las condiciones de vida del
resto, quien no aspire a esto se encamina hacia la muerte.

Anhelar la construccion de una Nacién Humana Universal que respete "en
la practica” la diversidad ideoldgica, racial, cultural, linglistica, etc., basada en
la solidaridad de los pueblos, y la superacion de las condiciones que generan
dolor y sufrimiento a las gentes, es el enmarque adecuado que da sentido a la
organizativa social e imprime un nuevo sentido de vida. Después, vendra la
moneda Unica, si se quiere, 0 tarjeta Unica, si se ve necesario. También el
mercado Unico, 0 no, segun sea el efecto, es decir, segun perjudique o
beneficie a la gente comun y a su calidad de vida (salud, educacion, vivienda y
un largo etc...). Y finalmente el idioma Unico, por qué no, si esto tiene alguna
utilidad. Por cierto, en este sentido, ya que la sociedad, entre otras cosas,
debe especial atencion a las minorias, y a los que tienen mas dificultades que
el resto de los mortales, no seria mala idea ensefar, desde la mas tierna
infancia, los cddigos idiomaticos de los sordomudos y los ciegos, incluyendo a
este sector humano mermado, y aislado, comunicacionalmente. Asi las cosas,
con perforaciones a modo de escritura y silenciosas sefias como lengua, nos
comunicaremos con aquellos que no conozcan nuestro idioma, o la lengua
sonora y universal que se elija (aunque, en este sentido, mas vale invertir en
traductores de idiomas portétiles, econémicos y sofisticados que en ensefiar a
todo el planeta la nueva gramética); avanzando unidos, en un futuro cercano,
por sendas nunca antes trazadas, llenando de vida, y sentido, al eterno y
desconocido universo.

Rescatar la esencia humanista en las diferentes culturas es una labor
cohesora que servird para buscar lo importante de la vida y encontrar
definitivamente aquello que es comun a todos y, por tanto, factor unitivo y
reconciliador. Una vez mas invitamos, a quien lo desee, a zambullirse en las
cristalinas aguas del humanismo rescatando las raices humanistas de su
pueblo, para mayor gloria de su comunidad y de la especie humana.

NOTAS:

(1) Esta organizacion de estudio e investigacion se constituyé formalmente el 24/11/93
por resolucién del Foro Humanista. El primer Foro Humanista se realiz6 en Moscu el 07/10/93.
Estos Foros Humanistas tienen por finalidad el encuentro abierto del Nuevo Humanismo del
que participan organizaciones e individuos para intercambiar aportes y experiencias en base a
intereses, generalmente formalizados en las siguientes areas: 1. Salud; 2. Educacién; 3.
Derechos Humanos; 4. Antidiscriminacion; 5. Etnias y culturas; 6. Ciencia y tecnologia; 7.
Ecologia; 8. Arte y expresiones culturales; 9. Religiosidad; 10. Agrupaciones sociales de
base; 11. Partidos politicos; 12. Movimientos alternativos; 13. Economias alternativas; etc.
(Vocabulario. Nuevo Humanismo. 01/01/95)

(2) La a.h. ya estaba presente antes del acufiamiento de palabras como "humanismo”,
"humanista" y otras cuantas del género. En lo referente a la actitud mencionada, es posicion
comun de los humanistas de las distintas culturas: 1. la ubicacion del ser humano como valor
y preocupacion central; 2. la afirmacion de la igualdad de todos los seres humanos; 3. el
reconocimiento de la diversidad personal y cultural; 4. la tendencia al desarrollo del
conocimiento por encima de lo aceptado como verdad absoluta; 5. la afirmacion de la libertad
de ideas y creencias y 6. el repudio de la violencia. La a.h., fuera de todo planteamiento
tedrico, puede ser comprendida como una "sensibilidad”, como un emplazamiento frente al
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mundo humano en el que se reconoce la intencién y la libertad en otros, y en el que se asumen
compromisos de lucha contra la discriminacién y la violencia. (Vocabulario. Nuevo
Humanismo. 01/01/95)

MOMENTO HUMANISTA. Situacién histérica en la que una generaciéon mas joven lucha
con la generacion asentada en el poder, modificando el esquema antihumanista dominante.
Frecuentemente, se identifica este momento con la revolucion social. El m.h. adquiere plena
significacién si inaugura una etapa en la que sucesivas generaciones pueden adaptar y
profundizar las propuestas de fundaciéon de ese proceso. Frecuentemente, el m.h. es
cancelado por la misma generacién que habia llegado al poder con la intencién de producir un
cambio de esquema. También ocurre que la generaciéon que abre el m.h. fracasa en su
proyecto. Algunos han querido ver en distintas culturas la aparici6n de momentos humanistas,
representados por una persona o un conjunto de ellas que tratan de institucionalizarlo desde el
poder (politico, religiosos, cultural, etc.) y de una manera elitista y "descendente”. Uno de los
ejemplos histéricos que se destacan es el de Akenatdn en el antiguo Egipto. Al tratar éste de
imponer sus reformas, la reaccion de la generacién desplazada fue inmediata. Todos los
cambios estructurales iniciados fueron destruidos y esto motivo, entre otras nuevas
circunstancias, el éxodo de pueblos que partiendo de las tierras de Egipto llevaron consigo los
valores de aquél m.h. Aun en culturas poco conocidas en profundidad, ha podido observarse
este fendbmeno representado, p.ej., en la Mesoamérica precolombina por la figura del
gobernante tolteca de la ciudad de Tula, Topiltzin, a quien se adjudica la instauracién de la
actitud humanista denominada "toltecayotl". Otro tanto ocurrié con el gobernante de Chichen-
Itza y fundador de la ciudad de Mayapan, llamado Kukulkan. También con Metzahualcoytl, en
Texcoco, se observa la apertura de un nuevo m.h. En la Sudamérica precolombina, la misma
tendencia aparece en el Inca Cuzi Yupanqui, que recibi6 el nombre de Pachacutéc,
"reformador"”, y en Tupac Yupanqui. Los casos se multiplican a medida que las culturas son
mas conocidas y, por supuesto, se discute el relato histérico lineal del siglo XIX.

Por otra parte, se ha interpretado la accién de los grandes reformadores religiosos,
como la apertura de un m.h., continuado en una nueva etapa y hasta en una nueva civilizacién
en la que se termind, finalmente, desviando y anulando la direccion inicial.

En la configuracién de la civilizacién global cerrada que hoy se esta desarrollando ya no
es posible un nuevo m.h. que pueda inaugurarse "descendiendo” desde la cumbre del poder
politico, econémico o cultural. Se supone que esto ocurrirda como consecuencia del
crecimiento de entropia en el sistema cerrado y sera protagonizado desde la base social que
aun sufriendo la desestructuracién general, se encontrara con la posibilidad de hacer crecer
organizaciones autébnomas minimas lanzadas por sus necesidades inmediatas. Estas
acciones puntuales hoy estan en condiciones de convertirse en "efectos demostracién" merced
al acortamiento del espacio que ofrece el desarrollo tecnol6égico y, particularmente, el
incremento de las comunicaciones. La sincronizacién mundial contestataria de una pequefia
capa generacional en las décadas del '60 y parte del '70, mostrd el sintoma de este tipo de
fenémenos. Otro caso, es el de los desbordes sociales capaces de sincronizarse entre puntos
geograficos muy separados. (Vocabulario. Nuevo Humanismo. 01/01/95)

(3) En el préximo trabajo que tratard sobre el humanismo en la cultura canaria se
intentara verificar el legado humanista que del comportamiento del guanche ha perdurado en el
pueblo canario intentando ver, desde la perspectiva humanista, el proceso de transmutacion
del pueblo guanche al canario.

(4) En Tenerife los cronistas hacen alusién a la existencia de tres grupos sociales:
"Achicaxna" (gente desprovista de bienes o trasquilados, seguin Alvarez Delgado); Achiciquitza
(gente propietaria o con herencia, con ganado), y Achimencey (gente de rey). Sin embargo, en
la isla de Gran Canaria aparecen dos capas: nobles y gente del pueblo. Estos se distinguian,
al parecer llevando, los nobles, los cabellos y las barbas largas. Los demas eran llamados
trasquilados.

(5) Hacemos referencia al libro de los investigadores Rafael Gonzalez y Antonio Tejera
Gaspar, "Los aborigenes canarios" y otro "Las culturas aborigenes canarias”, en donde se

91



explica concienzudamente este tema del clan cénico, (y otros), y de donde hemos extraido la
informacioén de este apartado.

(6) "... Tenian los naturales para si que Dios los habia criado del agua y de la tierra,
tantos hombres como mujeres, y dandoles ganados para su sustento, y después cri6 mas
hombres, y como no les dio ganados, pidiéndoselos a Dios les dijo: Servi(d) a esotros y daros
han de comer; y de alli vinieron los villanos que sirven y se llaman Achicaxna" (A. Espinosa,
1980:42).

(7) Lo mas sobresaliente por parte de los conquistadores es el juego de envidias,
traiciones, hostilidades y ansias de poder que entre ellos mismos habia (Rejon-Dean
Bermidez, Pedro de Algaba y Hernan Peraza; Bethencourt-Gadifer; etc.). Estos conflictos, por
demostrar quién es el duefio de las islas, se extienden al trato que mantenian con los
guanches. Es decir, los guanches eran traicionados del mismo modo que lo hacian entre ellos.
Con la connotacion de que con los indigenas no se andaban con miramientos.

ANECDOTA: Armiche fue traicionado por Bethencourt. El normando prometia
proteccién contra asaltos e incursiones de los piratas y que nadie tendria que abandonar
aquellas orillas por la violencia. También le dice, a través del guanche Augeron, que la isla
sera ya para siempre feliz y que éste no debia preocuparse ya que Bethencourt era bondadoso
y magnanimo. Armiche acepta la rendicion confiado de las palabras de Augeron (esclavo e
intérprete de Bethencourt). Pero las promesas no fueron cumplidas. Poco tiempo después la
verdad de Bethencourt aparecié. Redujo a esclavitud a toda la corte bimbache y a los vasallos
de Armiche, sin respetar mujeres ni nifios. Armiche y treinta islefios de los mas
representativos quedan en poder de Bethencourt mientras el resto de los bimbaches se
reparten como botin.

(8) En esta batalla murieron, a manos de los trescientos guerreros de Tinguaro, unos
600 espafioles y 200 canarios auxiliares (probablemente guerreros del mencey de Guimar
aliado de los conquistadores). Es curioso como esta derrota pas6 a la memoria colectiva
dando nombre al pueblo de la Matanza de Acentejo. En cambio, y alin muriendo mucho mas
gente (sobre todo guanche), en el lugar donde ganaron la batalla los cristianos quedd6 por
nombre el pueblo de la Victoria de Acentejo. Segln dicen, debido a los gritos de jvictoria!,
jvictoria!l, que los soldados voceaban al verse vencedores. Probablemente si los guanches
hubieran escrito la historia estos pueblos conservarian el significado de sus nombres,
invirtiéndose tan solo la ubicacion del pueblo segun hayan vencido o perdido.

(9) En las "fuentes historiograficas"”, como L. Torriani, Abreu Galindo y Espinosa, figura
también el dicho del hermano de Bencomo mas o menos como lo expone Pedro H. Hernandez
Borges: Espinosa, lll, 5 (pag. 99) en Abreu Galindo, Ill, 18 (pag. 318) y en L. Torriani, lll, (pag.
185). Sin embargo, el historiador Viera y Clavijo en Noticias de la historia de canarias
(1978:132) cuenta el hecho de otro modo: "Yo he desempefiado la obligacién de capitan, que
es vencer; aguardo aqui a que mis soldados cumplan con la suya, que es matar y recoger el
fruto de la victoria que les he dado". A pesar de las contradicciones interpretativas que puedan
haber parece cierto el hecho de que los autdctonos de Tenerife castigaban a sus enemigos y
delincuentes con el oficio de carniceros y esto aun después de que los apresados o
ajusticiados hubiesen matado. Hay casos de reos que después de haber ahorcado a varios
guanches son penalizados de la forma comentada.

(10) El historiador Viera y Clavijo hace referencia del hecho histérico pero de manera
diferente a como lo narra Cuscoy en su leyenda "Las primeras flautas que sonaron en
Fuerteventura”. Viera nos cuenta mas o menos en estos términos: Bethencourt fue recibido
por los habitantes de la isla con gran alegria, cuando éste venia de Europa con la intencion de
conquistar al resto de las islas. Al llegar, a la recién conquistada Fuerteventura, éste
desembarco con toda la pompa digna de un rey. Se celebraron fiestas y la musica y los
manjares abundaban. Se dice que los lugarefios estaban como enajenados de placer al ver
todo aquello, y a consecuencia de ello los indigenas comentaron que ahora comprendian no
ser dignos de haber sido conquistados por gentes tan poderosas y habiles, mucho mas que los
nativos, y que si hubiese Bethencourt mostrado la obstentacion de poder que estaban
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presenciando se hubieran rendido a sus pies de inmediato. Creemos que la interpretacion de
Cuscoy es correcta ya que coincidimos en deducir la importancia que los guanches daban a la
musica y a las manifestaciones culturales. Nosotros nos preguntamos: ¢Por qué no se
deslumbraron del mismo modo al principio cuando aparecieron con toda la infraestructura
armamentistica: sus caballos, sus cafiones, su lanceros, sus escudos, espadas, banderas al
viento y armaduras metalicas? ¢,Por qué unos festejos, y lo que a esto rodea, impresiona tanto
al pueblo de los antiguos Mahoreros como para hacer comentarios como ése, que pasan a la
historia, y en cambio no los amedrenta en absoluto la espectacular parafernalia militar que los
conquistadores desplegaban?

(11) "El Faican ocupaba un lugar preeminente en la sociedad aborigen que le venia
dado por dos factores: primero, por su pertenencia a la nobleza en su escalén mas alto;
segundo, por el caracter religioso de sus actuaciones como Santdén o sacerdote, al intervenir
en los acontecimientos publicos mas relevantes como los ritos de iniciacién, fiestas
relacionadas con la cosecha y con los animales; la organizacién de las clases de la sociedad,
en lo referente al estado de la nobleza, aceptacién de nuevos nobles y como intermediario en
el ritual religioso encargado de dirigir las ceremonias" (Antonio Tejera Gaspar y Rafael
Gonzélez Anton, 1987. 117)

Las Harimaguadas (asi se llamaban en Gran Canaria), eran mujeres consagradas al
culto guardando la virginidad y dedicadas a la ensefianza y a la oracion. Las labores y oficios
que los cronistas sefialan como realizados por las mujeres, eran ensefiados por estas
"profesoras”. Vivian en lugares construidos especialmente para ellas (Tamogantes), a modo
de conventos en los que llevaban una especie de clausura que podian romper en ciertos dias
para bajar al mar a bafiarse. Estando prohibido, con pena de muerte, ir al encuentro de algin
hombre. Llegada cierta edad podian dejar la vida religiosa y casarse, eso si, contando con la
licencia del rey. Hay que indicar que en los lugares sagrados (almogaréns, en Gran Canaria),
se impartia educacion civica, religiosa y militar para los jovenes. Los jovenes mas débiles eran
destinados al servicio divino. Por Gltimo, si algin delincuente se refugiaba en estos lugares
sagrados éstos se libraban de la justicia mientras permanecieran en ellos. (Estos datos se
pueden encontrar en Tomas Marin de Cubas: Historia de las Siete Islas Canarias. 1694. Y en
A. Millares Torres: Historia General de las Islas Canarias (1883 - 1895), reeditado en fasciculos
en 1975.

(12) Son obvias, y conocidas por todos los que se interesen, las consecuencias
sicolégicas que la violencia fisica produce en la educacién de los nifios. Por tanto, nos
remitimos a las innumerables publicaciones que a este respecto existen y que estan a la mano
de todos. Sin embargo, y como complemento informativo, presentaremos la definicién de
violencia que por otro lado no esta, ni cabal ni suficientemente definido por la ortodoxia
lexicografica de ninguna lengua occidental, o dicho de otro modo, por la fuente mas autorizada
del idioma; en el caso del castellano, el Diccionario de la Real Academia Espariola.

VIOLENCIA. Cuando se habla de violencia, generalmente se hace alusion a la violencia
fisica por ser ésta la expresion mas evidente de la agresion corporal. Otras formas de
violencia como la econdmica, racial, religiosa, sexual, etc., en ocasiones pueden actuar
ocultando su caracter y desembocando, en definitiva, en el avasallamiento de la intencion y la
libertad humanas. Cuando éstas se ponen de manifiesto, se ejercen también por coaccion
fisica. El correlato de toda forma de violencia es la discriminacion.

DISCRIMINACION. Accién manifiesta o larvada de diferenciacién de un individuo o
grupo humano en base a la negacién de sus intenciones y libertades. Esto se efectlia siempre
en contraste con la afirmacion de especiales atributos, virtudes o valores, que se arroga para si
el discriminador. Tal proceder se correlaciona con una "mirada" (con una sensibilidad o con
una ideologia) objetivante de la realidad humana. (Centro Mundial de Estudios Humanistas.
Algunos términos de uso frecuente en el humanismo. 01/01/95)

(13) Fray Abreu Galindo también menciona este acontecimiento relatando el mito de
Attidamana y de Gumidafe, haciéndolo en términos parecidos. Aunque a los hijos, Abreu, les
da un nombre diferente: Ventagahe y Egonayga Chesemedan.
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(14) Leonardo Torriani (1560 - 1628) fue un arquitecto cremonés (o sea, italiano) que
estuvo por las islas haciendo trabajos de inspeccidon como ingeniero militar, y arquitecto, a
Felipe 1l. El franciscano Fray Abreu Galindo era contemporaneo de Torriani y sus
descripciones sobre las islas no tenian el mismo objetivo inicial que las descripciones hechas
por el cremonés. Torriani, al escribir su Descripcion de las islas canarias, no ambicionaba
hacer una obra de historiador o de explorador, como probablemente fuera el caso de Abreu
Galindo, sino que por el contrario se limitaba a presentar una situacion de hechos, con el
objeto de fundamentar los proyectos de obras y reformas que se le habian encargado. "A
decir verdad —como dice Alejandro Cioranescu en la traduccién que hace del italiano— su
trabajo tal como se nos ha conservado, es una recopilacion tardia, probablemente después de
terminada su mision, de los informes que peridédicamente habia enviado a la Corte sobre cada
uno de los particulares de interés que habia estudiado en su viaje de inspeccién”.
(Introduccion de Alejandro Cioranescu en Descripcion de las islas canarias, de L. Torriani).
Ambos, Torriani y Abreu, son fuentes historiogréaficas de primer orden.

(15) Abreu Galindo, II, 4 (pag. 159); "Tenian casas y oficiales que las hacian de piedra
seca, y eran tan pulidos, que hacian las paredes tan justas, cerradas y derechas, que parecian
llevar mezcla. Hacianlas bajas de pared y hondas del suelo, porque estuviesen calientes. Por
encima las cubrian con palos juntos, y encima, tierra".

(16) A continuacion extraemos el apartado titulado "Tiempo Mitico. Tiempo Histérico",
del Dr. D. Antonio Tejera Gaspar, en "Mitologia de las culturas prehistdricas de las Islas
Canarias. Leccion inaugural 1991-1992 (pag. 53).

En otra parte hemos analizado este problema referido a los guanches de Tenerife
(1988), pero creo que lo dicho alli puede hacerse extensivo al resto de las islas.

De entre las cuestiones suscitadas por la correcta interpretacion de las fuentes
etnohistoéricas, se halla el de la concepcién metodoldgica aplicada para su analisis preciso. En
el pasado, la historiografia canaria se acercé a este problema, el de la comprensién de las
Sociedades aborigenes a partir del estudio de dicha documentacion, aplicAndose para ello una
concepcién positivista de la historia. Esta corriente historiografica pretendia entender los
hechos relativos a estas Sociedades de igual forma que si se tratara de otro periodo o
Sociedad Histérica.  Contribuia a ello, ademas, la manera como se exponian los
acontecimientos por los distintos autores. Es frecuente en ellos encontrar expresiones vagas
al referirse al tiempo historico de aquellas poblaciones.

"pocos afos antes que se redujera a nuestra fe" (Abreu Galindo, 1977:292); "muchos
afios estuvo esta isla y gente della sujeta a un solo rey..." 0 "cuyo nombre se perdio de la
memoria" (A. Espinosa, 1980:40).

Esta indefinicion cronolégica no contribuyé tampoco a una correcta determinacion del
tiempo histérico que se pretendia establecer. Pensamos que este modelo teérico para
entender la Sociedad aborigen en general y estos aspectos que estudiamos en particular, se
halla periclitado y se hace necesario acudir a criterios metodoldgicos complementarios que
permitan una interpretacion mas apropiada.

En torno a estos problemas se han originado discusiones cientificas estériles acerca de
la veracidad o no de dichas fuentes documentales. No se nos ocultan tampoco las dificultades
derivadas de los textos que hemos analizado, referentes al concepto del tiempo en su historia,
en un sentido diacrénico de dificil paralelismo con la concepcion que del mismo tiempo
desarrollaron las sociedades europeas, pero al igual que éstas en los comienzos de su propia
Historia, sus inicios se hallan rodeados de la misma imprecisién cronol6gica que es comuin a
todas las sociedades primitivas. En ellas, el concepto del tiempo se enmarca dentro de un
término genérico denominado tiempo mitico, frente al tiempo histérico que reservamos para las
que definimos como Sociedades Histéricas, stricto sensu.

La dificultad al aplicar los mismos criterios metodologicos del estudio propio de las
Sociedades Histéricas, como hemos indicado, y las contradicciones existentes en esa misma
informacioén, contribuyen muy poco a una correcta interpretacion de las fuentes para la
reconstruccion de su evolucion histérica.

94



La historiografia canaria se ha manifestado abiertamente contrapuesta a la hora de
aceptar la informacién sobre este punto, recopilada en las fuentes etno-histéricas y conocida
sobre todo por los testimonios del P. Espinosa, L. Torriani y Abreu Galindo. Las posiciones
hipercriticas creemos que son consecuencia de la metodologia utilizada para su andlisis. En
primer lugar, si tratamos de establecer un proceso diacrénico referido a la génesis de los
menceyatos desde una perspectiva historica, haciendo uso de la documentacién conaocida, nos
encontramos con el siguiente panorama: en el momento de la Conquista de Tenerife (1494-
1496), la isla se hallaba dividida en nueve menceyatos segun informacién recogida por el P.
Espinosa, Abreu Galindo y otros, pudiendo ser contrastada por diferentes documentos que
resultaria prolijo enumerar aqui. Pero esta informacién parece contradictoria si la comparamos
con la transmitida por alguna crénica de mitad del s. XV, como la del viajero A. Ca da Mosto
(1445), quien habla de cuatro menceyatos. Con estos dos hitos histéricos en fechas tan
distintas, la contradiccion es evidente, aunque otros autores como Zurara en fecha cercana a
la de A. Ca da Mosto, habla de ocho o nueve menceyatos. Por un lado, la aceptacion histérica
de esta documentacién tal y como la conocemos, permitiria explicar cémo durante esos
cincuenta afios se produce una hipotética transformacién en su organizacion politica, de la que
desconocemos sus causas, pasando de cuatro a nueve menceyatos. No dudamos que estos
acontecimientos se hubieran producido y en ese caso podian aducirse otras explicaciones
complementarias, procedentes del andlisis antropologico para ayudarnos a explicar esos
fenomenos. Pero un estudio detenido de los textos conservados sobre su historia politica ha
sugerido esta otra lectura alternativa, sujeta como toda hipétesis de trabajo a ulteriores
revisiones criticas.

La manera de relatar los episodios de su historia, al menos en el modo como han sido
transmitidos y las expresiones utilizadas, induce a aplicar una critica textual diferente a la que
se desprende del analisis historico tradicional.

(17) Como nota aclaratoria presentamos la Introduccion a Discusiones Historioldgicas
gue hace el pensador latinoamericano Mario Luis Rodriguez Cobos (Silo) en Contribuciones al
pensamiento.

“Hemos fijado como objetivo de nuestro trabajo dilucidar los requisitos previos
necesarios para la fundamentacién de la Historiologia. Esta claro que un saber fechado sobre
los acontecimientos histéricos no basta para efectuar reclamos acerca de su cientificidad.
Tampoco basta con acompafiar a la investigacion con los recursos que hoy otorgan nuevas
técnicas. La Historiologia no devendra en ciencia por el solo hecho de quererlo, o de hacer
ingeniosos aportes, o de obtener logros informativos suficientes, sino por sortear las
dificultades que presenta un preguntar por la justificacion de sus premisas iniciales. Este
escrito no trata siquiera acerca del modelo ideal o deseable de construccion histérica, sino de
la posibilidad del construir histdrico coherente.

Desde luego, en el presente opusculo no se entiende a la "historia" en el sentido que
clasicamente se dio a ese término. Recordemos que en su Historia animalium, Aristoteles
describié a la historia como una actividad de busqueda de la informacién. Tal actividad, con el
tiempo, quedd convertida en simple relato de acontecimientos sucesivos. Y asi la historia (o
historiografia), terminé siendo un conocimiento de "hechos" ordenados cronolégicamente
siempre dependiente de materiales informativos disponibles que en ocasiones fueron escasos
0, a veces, superabundantes. Pero lo mas desconcertante acontecié cuando se presento a
todas esas piezas obtenidas por investigacién, como la realidad histérica misma, dando por
supuesto que el historiador no establecia un orden, no priorizaba la informacion y no
estructuraba su relato en base a seleccién y expurgacion de las fuentes utilizadas. De ese
modo se lleg6 a creer que la tarea historiolégica no era interpretativa.

Los defensores de tal actitud, reconocen hoy algunas dificultades técnicas y
metodoldgicas, pero insisten en que su trabajo es valido por cuanto su intencién esta dedicada
al respeto por la verdad histérica (en el sentido del no falseamiento de los hechos) y a la
vigilancia por evitar todo forzamiento metafisico a priori.
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De lo anterior resulta que la historiografia ha devenido en una suerte de eticismo
larvado, justificado como rigor cientifico, que parte de considerar a los fenémenos historicos
vistos desde "afuera", atropellandose el hecho del "mirar" del historiador y, por consiguiente,
del distorsionar del historiador.

Queda claro que no tendremos en cuenta la postura comentada. Para nosotros sera de
mayor interés una interpretacién de la historia, o bien una filosofia de la historia que vaya mas
alla del pulcro relato (o de la simple "crénica”, segun ironizara B. Croce). En todo caso, no nos
preocupara que tal filosofia tenga por base una sociologia, una teologia o hasta una sicologia
con tal de que sea minimamente consciente de la construccién intelectual que acompana al
quehacer historiografico.

Para terminar: usaremos a menudo el término "Historiologia" en lugar de "historiografia"
o "historia", ya que estos dos ultimos han sido utilizados por tantos autores y con implicaciones
tan diversas que sus significados resultan hoy equivocos. En cuanto al primero, al término
"Historiologia”, lo tomaremos en el sentido en que lo acufiara Ortega. Por otra parte, el
vocablo "historia" (con mindscula), habra de referirse al hecho histérico y no a la ciencia en
cuestion”. (Planeta, Buenos Aires, Agosto de 1989).

(18) Nota de Alejandro Cioranescu. Todo el episodio del peligro que pasé Silva con sus
hombres coincide con Abreu Galindo, I, 26 (pags. 123-124); s6lo que los discursos que siguen
son simples amplificaciones retéricas de Torriani, muy conformes con el gusto del
Renacimiento y, antes, de la antigiiedad.

(19) Bethencourt, conquistador normando. Conquistdé las islas de Lanzarote,
Fuerteventura y el Hierro.

(20) Nota de Alejandro Cioranescu. EIl pecado a que aqui se alude es sin duda la ley
sobre matanza de los nifios, de que antes se habia hablado (21). Nota de Cioranescu. La
fecha que aqui se indica no concuerda con la cronologia de Abreu Galindo. Este Ultimo no
indica en qué afo tuvo lugar la expedicién a Gran Canaria; dice que Diego de Silva lleg6 por
primera vez a Lanzarote, afio 1466 (Abreu Galindo, |, 25, pag. 119). Tampoco coincide la
indicacion de que la torre de Gando se fabricd secretamente; pues, segun el mismo autor (I,
26, pag. 129), los indigenas ayudaron en su construccion(22). "Hemos dicho en
Contribuciones que el destino natural del cuerpo humano es el mundo y basta ver su
conformacién para verificar este aserto. Sus sentidos y sus aparatos de nutricién, locomocion,
reproduccion, etc., estan naturalmente conformados para estar en el mundo, pero ademas la
imagen lanza a través del cuerpo su carga transformadora; no lo hace para copiar al mundo,
para ser reflejo de la situacion dada sino, opuestamente, para modificar la situacién
previamente dada. En este acontecer, los objetos son limitaciones o ampliaciones de las
posibilidades corporales, y los cuerpos ajenos aparecen como multiplicaciones de esas
posibilidades, en tanto son gobernados por intenciones que se reconocen similares a las que
manejan al propio cuerpo. ¢Por qué necesitaria el ser humano transformar el mundo y
transformarse a si mismo? Por la situacion de finitud y carencia temporoespacial en que se
halla y que registra como dolor fisico y sufrimiento mental. Asi, la superacién del dolor no es
simplemente una respuesta animal, sino una configuracién temporal en la que prima el futuro y
que se convierte en impulso fundamental de la vida aunque ésta no se encuentre urgida en un
momento dado. Por ello, aparte de la respuesta inmediata, refleja y natural, la respuesta
diferida para evitar el dolor estd impulsada por el sufrimiento sicoldgico ante el peligro y esta
re-presentada como posibilidad futura o hecho actual en el que el dolor esta presente en otros
seres humanos. La superacion del dolor aparece, pues, como un proyecto basico que guia a
la accion. Es ello lo que ha posibilitado la comunicaciéon entre cuerpos e intenciones diversas,
en lo que llamamos la "construccion social”. La construccién social es tan histérica como la
vida humana, es configurante de la vida humana. Su transformacién es continua pero de un
modo diferente a la de la naturaleza porque en ésta no ocurren los cambios merced a
intenciones. (La superacion del dolor y el sufrimiento como proyectos vitales basicos”. Silo, en
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Cartas a mis amigos. 1991. Péag. 100) (23). Este compromiso, inscrito dentro del concepto de
"Deuda Historica, que la Monarquia Espafiola y el Estado Espafiol deben asumir con respecto
al perjuicio, pasado y presente, producido a las Canarias, este compromiso, digo, debe
convertir en realidad tangible y en un corto periodo de tiempo, las mayores cotas de
autogobierno de Canarias dentro de un estado federativo. Canarias debera asumir
paulatinamente competencias totales y exclusivas en todos los ambitos, excepto en Defensa y
Relaciones Internacionales, que las compartird con el Estado. (Autonomia Federativa:
Propuesta por la Coalicién. Plataforma Humanista. Eleccién 28 de Mayo ).
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EL HUMANISMO DE LA ILUSTRACION DE RUSIA. LOS
PENSAMIENTOS SOBRE LA PAZ (SIGLOS XVII - XVIII)

Por el Académico Ledén Pushkarev.
Moscu. Diciembre de 1995.

A pesar de que la ensefianza en Rusia se desarrollaba en el marco del
movimiento europeo de ideas, ella tuvo una serie de particularidades
condicionadas por la originalidad del proceso histérico ruso. Las mas
importantes fueron: la orientacion humanista, la agudeza extraordinaria en el
planteo de la cuestion del campesinado y la diferencia en la composicion social
de los participantes de los movimientos antifeudales. Muchas ideas de la
ilustracibn de Rusia también eran especificas, impropias para paises de
Europa occidental, en particular, la discusion amplia de una de las mas
humanas ideas de la humanidad: la cuestién sobre la paz. La ideologia de la
ilustracion de Rusia habia echado raices en el siglo XVII, cuando por primera
vez en el pensamiento social se empezaron a plantear las cuestiones sobre el
papel del Estado en la defensa de la patria, sobre las guerras defensivas sobre
las guerras de rapiia. Pero el verdadero florecimiento de las discusiones al
respecto, tuvo lugar en la segunda mitad del siglo XVIII. Precisamente en ese
periodo los discipulos y los adictos del gran Lomonosov sometieron a la critica
el misticismo y la escolastica medieval. Ellos sostenian el derecho humano del
hombre a la libertad y a la propiedad, exigian la observancia de las bases del
“derecho natural” y del “tratado social” como los principios mas importantes de
la organizacion de la vida de la sociedad.

Los representantes de la clase gobernante trataban de argumentar la
legitimidad y la necesidad de la forma absolutista de gobierno para Rusia. A su
vez, el pensamiento social discutia cuestiones sobre el carcter del poder
politico, sobre las relaciones reciprocas entre el poder y las capas sociales,
sobre el limite de la libertad del hombre, sobre las vias del desarrollo de la
sociedad y del Estado.

Entre muchos problemas, un lugar destacado ocuparon los pensamientos
sobre la paz como la condicion deseable y necesaria para la existencia del
Estado y del pueblo. La misma realidad obligaba a pensar en las cuestiones
de la guerra y la paz, ya que todo el siglo XVIII (en Rusia y en otros paises
europeos), estaba saturado hasta el limite por guerras casi ininterrumpidas.
Fue el siglo de las grandes conmociones sociales, de las transformaciones
publicas y de las luchas de clase; el siglo de la gran revolucion burguesa y de
la guerra campesina bajo el mando de Emeliano Pugachov. Las guerras
feudo-dinasticas sacudian literalmente Europa en el siglo XVIIl. No es casual
gue los pensadores tanto de Europa Occidental como rusos llegaran a la
misma conclusion sobre el caracter destructivo de las guerras para la
Humanidad. En su conciencia, las guerras sangrientas no concordaban con las
concepciones sobre la sociedad organizada razonablemente. Para entonces,
la actividad de Lomonosov se habia convertido en una etapa importante en el
desarrollo de las ideas sobre la paz y sobre las guerras justas e injustas. El
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siempre subrayaba que Rusia habia llevado la guerra con Suecia “para
defender la patria, para la seguridad de sus subditos”. Ya en su primera oda
“La toma de Jatin”, habia apreciado la victoria de las tropas rusas como la
condicion necesaria para la labor pacifica de campesinos y comerciantes.
Lomonosov habia cantado en sus odas la paz y el silencio que habian llegado
después de las guerras terribles.

La politica exterior, como afirmaba Lomonosov, debia tener un caracter
humano y pacifico, pero a condicion de la inviolabilidad de las fronteras y de la
independencia del Estado. La paz y la independencia —habia dicho— son las
condiciones necesarias para el desarrollo econémico y cultural de los pueblos.
Cualquier guerra es, ante todo, una calamidad para el pueblo. Precisamente
por eso él con todo fuerza poética y expresiva dibujaba la paz deseable, el
“reposo en los pueblecillos rusos”.

En la segunda mitad del siglo XVIII este problema habia empezado a
discutirse ampliamente en el publicismo. Asi, J. Bogdanovich, traduciendo
varios articulos de la Enciclopedia francesa, tradujo también los pensamientos
del abate Saint-Pierre sobre la Paz eterna. A. P. Sumarokov aprovech6 una
conversacion imaginaria entre Alejandro de Macedonia y Gerastato para
condenar la politica de conquista del desbastador del universo.

El derecho internacional se convierte en disciplina de ensefanza
primeramente en la Universidad de Petersburgo y, desde 1755, en la
Universidad de Moscu. Se dan a luz los trabajos especiales (traducidos de
originales) dedicados a los aspectos teoldgicos y filoséficos de los problemas
de la guerra y la paz. El profesor y traductor de la colegiacion de camara de
Moscu, B. Solotnitskiy, titulé un capitulo especial de uno de sus libros como el
derecho “de la guerra y la paz”. B. Solotnitskiy no niega el derecho del hombre
a la defensa armada de si mismo y de su préjimo, pero advierte que
primeramente hay que usar todos los métodos pacificos y humanos y las
negociaciones para resolver los conflictos. Antes de empezar la guerra es
necesario considerar, “si de verdad la ofensa merece la guerra”. “La guerra
justa” es solamente la que es imposible evitar sin sufrir un agravio mas pesado
gue la guerra. Es bastante significativa la conclusién del autor: El resultado de
la guerra es “el reposo o el silencio”. Por eso vale la pena utilizar todos los
métodos para que el adversario “al deponer las armas entable las
negociaciones sobre la paz”. Siguiendo las tradiciones del pensamiento social
anterior, el autor exige “sentir piedad a los que no pueden participar en las
batallas, a todos los desarmados e incapaces de usar las armas, a las mujeres,
viejos, niflos y mozas”. El autor termina su libro con un verdadero himno a la
paz.

La defensa de la paz y la condena de la guerra es el tema de muchas
novelas politicas y moralizadoras. Esa tendencia se habia manifestado mas
vivamente en las novelas de M. Jeraskov. EIl novelista describe la sociedad
afortunada “...encabezada por un monarca ideal. El es el elegido del pueblo,
no solamente es el gobernante de alta moral, sino también el aldeano diestro:
El, al sacarse la corona, es el primero en arar’. En el estado ideal todo el
mundo trabaja: los altos dignatarios comparten la labor junto con los
agricultores. El ideal de Jeraskov no es el héroe-conquistador belicoso, sino el
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trabajador-civilizador. Jeraskov defendia el principio de la monarquia ilustrada,
afirmaba el papel de los consejeros sabios del zar, el cual con su ejemplo
personal conduce detras de si a su pueblo.

Todas estas variaciones literarias del problema de la guerra y la paz
fueron nada mas que la etapa preparatoria para aquel periodo de la ilustracion
de Rusia. Asi, los pensamientos sobre la paz empezaron a interesar
profundamente a los pensadores e historiadores. El primero que intervino
decididamente a favor del humanismo y las relaciones pacificas entre los
pueblos en base a los vinculos comerciales, en 1768, fue el profesor de
derecho de la Universidad de Moscu, S. Desnitskiy. El afirmaba que entre los
pueblos debian existir las relaciones pacificas de buena vecindad y los
gobiernos debian realizar la politica solamente amante de la paz. La politica
de conquista termina inevitablemente en la bancarrota. Las guerras no unen,
sino que dividen los pueblos, solamente el comercio sirve de puente para las
relaciones internacionales firmes, precisamente el comercio mas que algun otro
medio, une y consolida los pueblos. Las opiniones de S. Desnitskiy sobre la
guerra y la paz estaban en contradiccion completa con las ideas del famoso
mandato (“Nakas”) de Katalina Il que defendian abiertamente el derecho del
soberano a las conquistas argumentando que cualquier pueblo queria, podia, o
se veia obligado a cometer la violencia en contra de algun otro pueblo. Por
eso Katalina declaro como objeto del derecho “la victoria y la conservacion de
todo lo que estd adquirido por la victoria”. A su vez, el profesor ruso se
presentaba como el partidario de las relaciones humanas pacificas entre los
estados.

Criterios parecidos al respecto de este mismo problema, expresaba el
civilizador ruso y filésofo materialista, J. Koselskiy. En su trabajo “Las
proposiciones filosoficas” (1768), escribié que nadie tenia derecho a someter
las tierras a la devastacion y a los pueblos a la exterminacion. Porque la gente
asesinada no puede servir para nuevas ganancias, tampoco puede aparecer
otra gente igual. Esa gente es necesaria para el “trabajo Gtil” y no para la
guerra. Si el pueblo lleva la guerra por su independencia, tal guerra es justa,
defensiva, y siempre termina con la victoria, aunque el Estado sea fuerte y
desarrollado. La guerra no debe ser el método para resolver los conflictos, tal
es la idea principal de K. Koselskiy.

Detengdmonos ahora en el aporte del famoso civilizador N. Novikov en la
interpretacion del problema de la guerra y la paz. En 1781, respondiendo a
numerosos resumenes sobre las acciones militares en la guerra por la
Independencia en U.S.A. en 1775-1783 (publicados en el periédico Vedomastri
de Moscu), N. Novikov traté de expresar su criterio sobre la guerra. El, ante
todo, estd en contra del pacifismo, el cual, como se sabe, condena cualquier
guerra sin distinguir entre guerras defensivas y de conquista. Nuestro autor
escribe: “La guerra como tal no es el derramamiento de sangre y el fenomeno
que provoca el temor; la guerra es la defensa justa de los oprimidos contra el
opresor injusto y es vengadora de la lealtad violada; es el tiempo en el que una
parte de los subditos se atreve a perder su vida en favor de la tranquilidad de
sus compatriotas por el bienestar de la sociedad y en beneficio de su
soberano”. Distinguiendo las guerras justas de las injustas el autor afirma,
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“Que el bien como el resultado de la guerra justa y basada sobre la verdad,
cubre el mal que lleva consigo”. “El Amor a la Patria, el amor al bienestar
social nos obligan a consagrar con placer nuestros bienes y nuestra vida al
fortalecimiento del Estado y a la felicidad de los conciudadanos”. El autor
considera que tal guerra es justa, la cual se lleva adelante por el
establecimiento de un nuevo régimen mas avanzado.

Las ideas de la condena de la guerra y de la defensa de la paz son un
aporte no solamente de los civilizadores rusos destacados. Esas ideas
penetraron en la literatura andnima escrita a mano. Asi, en una coleccion
andénima manuscrita encontramos las opiniones siguientes: “El alma del
gobierno monarquico es la guerra”, y “el alma de la republica es espiritu de paz
y moderacion”.  Nuestro autor considera la defensa ante los invasores
extranjeros como la guerra justa y esta asombrado porque (nadie) ningun
sacerdote (hizo ninguna moraleja en contra de la guerra), dirigiéndose a sus
lectores con el llamamiento: “No vendan su sangre a los zares, los cuales no
les conocen... y les tratan como perros”.

A. Radishev, en su “Viaje de Petersburgo a Moscu”, concluye la discusion
del problema de la guerra y la paz en la época de la ilustracion. El escrito
condena fuertemente a Alejandro de Macedonia y sus guerras de rapifia, y
exclama: “Privado de razén. Mira su marcha. El torbellino brusco de su vuelo,
pasando por tu lugar, arrastra consigo los pobladores, y tirando la fuerza del
estado tras de si, queda el desierto y la superficie muerta...”. Radishev
condenaba las guerras porque traen a la gente no la libertad, sino la esclavitud:
“La costumbre bestial de subyugar al ser semejante... se extendio por la faz de
la tierra rapidamente, ampliamente y lejos... y nosotros hemos percibido esa
costumbre... y la hemos conservado inquebrantablemente”. Entendia
Radishev que solamente la reestructuracion de la sociedad a base de nuevos
principios puede defender al hombre de la violencia y la subyugacion. Al
terminar la consideracion del problema humano sobre la paz y la guerra en el
pensamiento social de la época de la llustracion, se puede decir con certeza
gue en esta época en Rusia se habian destacado no los imitadores débiles, no
los discipulos timidos de los colegas de Europa Occidental, sino los
pensadores fuertes originales, que defendian profunda y consecuentemente la
misma idea de la paz, una de las mas humanas ideas de la humanidad. El
suefio sobre la paz eterna en la Tierra no alcanzé a realizarse. Los siglos XIX
y XX trajeron a la humanidad la agudizacion de contradicciones sociales sin
precedentes y guerras que toda la historia anterior no habia conocido. En el
mundo contemporaneo la violencia y las guerras siguen en muchas partes del
mundo, trayendo muerte y sufrimiento para la gente. Todos los trabajos de las
fuerzas democraticas y progresistas no dan un resultado deseable. Francia
hace pruebas con bombas atdmicas; no se ve el final de la guerra en
Chechenia; sigue siendo peligrosa la situacion en los Balcanes; surgen
conflictos armados en el Medio Oriente, en algunos paises de América Latina y
en Africa. Todos estos acontecimientos sangrientos estimulan al movimiento
humanista por la paz contra la violencia, acrecentando sus acciones para la
defensa del hombre, de su vida y su felicidad.
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TENDENCIAS HUMANISTAS EN LA CIVILIZACION EURASIATICA
NORDESTINA (RUSIA)

Por el Académico Serguei Semenov.
Moscu. Diciembre de 1995.

A esta zona del nordeste del continente de Europa y Asia la podemos
denominar la regién del Océano Glacial Artico porque este océano determina
sus condiciones meteoroldgicas y climaticas; sus principales rios desembocan
en este océano o estan conectados con el sistema de estos rios. Las
montafas de los Urales que separan Europa de Asia forman el eje natural de
esta zona, abriendo vasto espacio para los vientos del norte en toda su
extension. Esta zona poblada desde la antigliedad por diferentes etnias es la
zona de contactos intensivos entre estas etnias y otras provenientes del
occidente y del sur. Debido a su situacién geografica y climética, debido a su
relieve, esta zona, que hasta los Urales experimenta también la influencia
moderante del Océano Atlantico y su corriente del Golfo, siempre fue zona de
grandes migraciones humanas. Asi, en el noreste eurasiatico se formaron
varias culturas de frontera, que son, en tal o cual aspecto, producto milenario o
secular de sintesis cultural.

La diversidad cultural, ante todo religiosa; los numerosos contactos con
las culturas del occidente, del oriente y del sur desde los tiempos remotos,
contribuyen a la comprension de la universalidad del género humano y al
entendimiento de la génesis y extension de distintos elementos del humanismo.
Precisamente, a través de esa region varias olas migratorias permitieron poblar
a la América de Norte y del Sur, cruzando el estrecho de Bhering. La base
para comprender la tendencia humanista en las culturas de los pueblos que
habitaban y habitan esta region la forma el folklore. En las canciones, coplas,
cuentos, leyendas de varios pueblos, hay motivos humanistas que condenan
las querellas entre la tribus vecinas, enaltecen la amistad entre ellas y ven en el
trabajo pacifico del agricultor y del pastor o pescador, el mérito mas grande del
hombre. Pero en sus origenes, el animismo imperante en la conciencia social
disolvia al ser humano en la naturaleza y en la comunidad, lo que entorpecia la
formacién de los elementos humanistas propiamente dicho. Con el triunfo del
cristianismo en el Imperio Romano la tendencia humanista se abre paso en el
marco de la ideologia cristiana. El cristianismo se extiende en la costa de Mar
Negro desde el siglo 1l y en Transcaucasia desde el siglo Ill. En el siglo VIl a
través del Caucaso y Asia Central esta zona siente la influencia del Islamismo
que también tiene elementos humanistas. En el afio 809 el judaismo fue
declarado la religion estatal en el Kanato de Jazaria, que unia las tribus de las
estepas (llanos) de la zona de los mares del Caspio y Azov del Volga y del
Norte del Caucaso. Los Jazaros desplazaron de esta zona a los Abaros en el
siglo VI y su nombre es conocido hasta el siglo XI. Su estado era el primero en
implantar en esta region la tradicion de tolerancia religiosa, lo que contribuia a
la estabilidad politica y a la duracion secular de esta formacion estatal. Dentro
del Kanato de los Jazaros, que era poliétnico, coexistian pacificamente el
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judaismo, el cristianismo, el islamismo y el paganismo. Cuando en el siglo X
surgio el estado de Rusia de Kiev, su principe Vladimir adopt6 el cristianismo
de rito oriental griego y destruyd los centros religiosos paganos. La élite
politica de este estado, al igual que en la Bulgaria del Danubio, no era eslava,
pero fue asimilada pronto por los eslavos. Después de la evangelizaciéon, en
las filas de esta élite se integré otro elemento externo: los eclesiasticos
procedentes del Imperio Bizantino. Todos ellos usaban el idioma eslavo
eclesiastico como medio de comunicacion cultural, pero a la vez todas estas
circunstancias provocaron el divorcio cultural entre la élite y el pueblo que
usaba otro idioma y se encontraba bajo la influencia del paganismo en su vida
cotidiana hasta el siglo XVII.

Ahora los propagadores del mesianismo ruso y del aislamiento politico y
cultural de Rusia, afirman que todas las desgracias de Rusia se deben a la
reformas de Pedro el Grande que, segun ellos, separaron la élite europeizada
del pueblo. Sin embargo, tal separacion existia desde los tiempos del Principe
Vladimir. Pedro | cambié solamente la orientacién de la élite del molde
bizantino ya obsoleto, al molde avanzado de Europa occidental, que aseguraba
el acceso a la ciencia y técnica y con esto aceleraba el desarrollo de Rusia.
Por desgracia, las reformas de Pedro | y las transformaciones posteriores, no
liquidaron el trabajo forzado de la absoluta mayoria de la poblacion del pais.
De este modo, al cambiar la apariencia el poder mantenia la esencia del
régimen obsoleto y con esto el atraso eminente del pais.

La servidumbre del pueblo y el despotismo politico eran los obstaculos
principales para la aparicion de la personalidad libre y de la sociedad civil, para
la extension de las ideas y del estilo de vida humanista. Pero en este tiempo
encontramos elementos humanistas en la actividad y obras de varios
colaboradores del zar Pedro |, tales como el escritor e historiador Feofén
Eleazar Prokopovich (1681-1736), rector de la Academia Kievo-moguilianskaya
(1632-1817), luego uno de los fundadores de la Academia de Ciencias de
Rusia (1724), vicepresidente del Sinodo de la Iglesia Rusa. El hizo sus
estudios en Kiev, Polonia y Roma.

La conciencia historicista recibié gran impulso con los trabajos de
Prokopovich y también del historiador Vasili Tatishev (1686-1750) y el poeta y
diplomatico Antioch Kantemir (1709-1749). Ellos veian en la educacién y la
erradicacion de la ignorancia la razén de su vida. Kantemir redactdo once
cartas sobre la naturaleza y el hombre. Esta actividad prepar6 el terreno
propicio para la aparicion de la figura del gran naturalista y fildsofo académico
Mijail Lomondsov (1711-1765), que desempefid6 un papel principal en la
fundacion de la Universidad de Moscu.

Los motivos humanistas, propios del siglo de las luces, suenan en la
actividad periodistica y editora del destacado escritor ruso Nikolai Névikov
(1744-1818) y del filosofo y escritor Alexander Radisgev (1749-1802). Novikov
fue el primer editor privado de varias revistas satiricas y, por primera vez en la
historia de Rusia, fundo el sistema de imprentas privadas y la red de
distribucion de libros y revistas para el pueblo; almacenes de libros en dieciséis
ciudades; escuelas y bibliotecas populares. Radisgev fue el primer filosofo
ruso del siglo XVIII que en su tratado “sobre el ser humano, su mortalidad e
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inmortalidad” no profesaba ya ilusiones propias a los ilustradores de su siglo y
comenzo a analizar las tragicas contradicciones de la naturaleza humana, que
reflejaban la quiebra de las esperanzas de establecer un régimen social justo
por medio de las revoluciones politicas y a la vez la comprension de la
inconsistencia de las reformas de los monarcas ilustres (que arrojaron a la
carcel y destierro a ambos pensadores).

Bajo el signo de esta vision tragica de la historia contemporanea se
desarrollaba el pensamiento filoséfico-social en la literatura y el arte de Rusia
en el siglo XIX, que se caracterizaba por el agudo criticismo de la realidad
social de Rusia y del Occidente. Esta vision critica y humanista era propia de
la obra del gran reformador del idioma literario Ruso, el genial poeta y
dramaturgo Alexander Pushkin (1799-1837), y a su amigo, el poeta filosofico-
lirico Evgueni Boratynsky (1800-1844). EIl tema del ser humano, de sus
alegrias y sufrimientos, de su destino, de sus virtudes civicas, ocupaba el lugar
central de su poesia, de su obra literaria y de toda su vida. Ellos condenaban
el despotismo y cantaban la libertad.

El filbsofo ruso Piotr Chaadaev (1794-1856) se encontraba bajo la
influencia del catolicismo, pero elabor6 su propia concepcion original.
Concebia la humanidad como unidad organica cuyos elementos son las
naciones y las personalidades. Chaadaev sofiaba con un futuro de “solo
pueblos de hermanos”, hablaba del divorcio tragico entre el hombre y la
naturaleza y llamaba a superarlo por medio de la armonizacion de las naciones
y la formacién de la personalidad culta y moralmente perfecta. En sus trabajos
(la mayoria de los cuales no fue publicada), se hace rigurosa critica de la
servidumbre de la gleba de la sociedad Rusa y de su historia, de su aislamiento
del proceso histérico universal. El veia el vicio principal de la sociedad
contemporanea en la infraccion de la unidad del género humano, en la tragica
separacion entre los hombres y los pueblos, en la ausencia del sentido de la
voluntad universal. Chaadaev no creia en la capacidad de la religion de
conducir a los pueblos hacia la sociedad ideal.

El escritor y filésofo Ruso Alexander Herzen (1812-1870) era la
personificacion del humanismo democrético. EIl escritor y dramaturgo Nikolai
Gogol (1809-1852) trataba de afirmar ideales humanistas y democraticos a
través de cuentos basados en los mitos, las leyendas y el folklore del pueblo
ucraniano y creaba imagenes satiricas, fustigando la servidumbre de la gleba y
la democracia del Imperio de Rusia. En cuentos “fantasticos” expres6é su
solidaridad con el hombre pequefio. Su obra inicia la formacién de la llamada
escuela natural en la literatura Rusa y afirma los sus principios humanistas y
democraticos.

El humanismo democratico se reflejd6 en el gran novelista, alma y
personificacion del campo liberal y reformador del lenguaje literario, Ivan
Turguénev (1818-1883) que en sus cuentos comenzO a presentar a los
campesinos con método realista sin idealizacién, pero con mucha simpatia,
pronunciandose por la humanizacién de las relaciones sociales. A la vez
Turguénev fue el primero en analizar el fendmeno del “nihilismo” y criticarlo
desde posiciones humanistas. El poeta y publicista democratico Nikolai
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Nekrasov (1821-1878) interpretd la protesta social del campesinado y de las
capas humildes de la ciudad. Fue un reformador de la ritmica poética rusa.

El gran satirico y publicista democratico Mijail Saltikov Scedrin (1826-
1889) hizo la exposicidon de la historia oficial del Imperio en una critica integral
de los vicios de todos los estamentos de la sociedad pero especialmente de la
burocracia zarista. Saltikov demostraba al publico el vicio que se escondia
bajo la mascara de la bondad y fustigaba al mundo del mal, de la violencia.
Las im&genes de los gobernantes no tienen personalidad propia, son
maquinas, que rebelan la tonteria imperante. Los Unicos principios de su
gobierno eran cobrar los impuestos crecientes y castigar a los subditos. Toda
su actividad imbécil se reduce al servicio del fantasma del Estado omnipotente
gue en realidad se transforma en el robo de los bienes en provecho propio y
todos esos crimenes se encubren con el manto de campafias militares
estlpidas y sangrientas. Esta visidbn de la historia del Imperio de Rusia
conserva su actualidad hasta nuestros dias.

Los motivos humanistas se expresaron con fuerza especial en la literatura
y el arte de Rusia de mediados y fines del siglo XIX, porque la vida politica bajo
el regimen del absolutismo zarista era ahogada por las represiones brutales. El
humanismo se manifestaba en la condenacion de la servidumbre de la gleba,
en la compasion por los campesinos, saqueados por la nobleza terrateniente y
el clero.

En los afios cuarenta del siglo XIX surgié en Rusia la corriente de
pensamiento social apodada por sus oponentes la “eslavofila”, con el publicista,
historiador y poeta Constantin Aksakov (1817-1860) que escribié versos (“los
humanistas”), y que se pronunciaba por la abolicion de la servidumbre de la
gleba y por el mantenimiento del absolutismo. EIl afirmaba que los paises
europeos habian surgido como productos de la conquista y su principio era la
enemistad, que por esto su poder no era legitimo y se imponia al pueblo
oprimido por la violencia armada . Segun él y otros eslavofilos, “el camino
ruso” era completamente diferente y original. EIl estado ruso fue fundado no
por medio de la conquista, sino por el reconocimiento voluntario del poder y por
eso no la enemistad sino paz y conciliacion, es su principio. En la base del
estado ruso estan la buena disposicion, la libertad y la paz. Esto establece una
diferencia importante y decisiva entre Rusia y Europa Occidental y determina
las historias de una y de la otra. “...El pueblo ruso que aceptaba a la
monarquia absoluta como uUnica forma admisible de Estado, el pueblo que era
fiel al gobierno, no buscaba libertad politica, sino la libertad espiritual; libertad
social de la vida popular dentro de si mismo”. El filosofo religioso y poeta,
Alexei Jomiakov (1804-1860), que llamaba a abolir la servidumbre de la gleba y
la pena capital, establecer la libertad de la palabra y de la prensa, a la vez
consideraba que el pueblo ruso tenia como rasgo caracteristico paciencia
inquebrantable y humildad completa. Segun él estos rasgos determinaban el
principio conciliar como forma de convivencia dentro del Estado, concebido a la
manera de una gran comunidad rural. El fundamento de estos principios y
rasgos, los veian los “eslavéfilos” en el cristianismo oriental que permitiria a
Rusia realizar la mision cristiana a escala universal, y salvar a la humanidad.
Este mesianismo ruso facilitaria la justificacion de las conquistas del Imperio de
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Rusia en el Oriente, encubriéndolas con el falso manto de la lucha cristiana
contra el peligro del Islam.

La abolicion de la servidumbre de la gleba y las reformas liberales de los
afos sesenta del siglo XIX se realizaron con tardanza de medio siglo, por lo
menos, y no entregaron la tierra a los que la trabajaban, no liquidaron al
absolutismo zarista. La modernizacion de Rusia era lenta y contradictoria. Las
represiones contra el pueblo y las fuerzas progresistas continuaban. En estas
condiciones las tendencias humanistas cobraban gran fuerza, pero llevaban el
sello de mucha tragedia y hasta desesperacion. Las esperanzas liberales
fueron defraudadas.

Los motivos humanistas solidarios con los humildes fueron acogidos
también por los demdcratas revolucionarios del Imperio de Rusia, pero ellos
colocaban encima de los valores humanos a los intereses de los oprimidos y
justificaban la violencia como método de la transformacion social y politica del
pais. Al fin de cuentas, el terror del zarismo y el terror de los revolucionarios se
entrecruzaron, arrojando a Rusia en la turbulencia sangrienta que la llevo a la
disolucion social y a la desintegracion del Estado, a la catastrofe nacional. En
esta situacion, el pensamiento humanista continla desarrollandose mas y
mas...

Antén Chéjov (1860-1904) defendia ideas de libertad, de la personalidad,
del desarrollo integral, arménico y moral del ser humano; combatia la opresion
en todas sus manifestaciones, contra la esclavitud social, politica y espiritual;
ridiculizaba el fanatismo y filisteismo. Sus protagonistas tratan de superar las
ilusiones y ver al mundo tal como estd. Sus cuentos y dramas develan el
dialogo, el contenido emocional de los contemporaneos, sus busquedas del
objetivo civico de la vida, de la felicidad y del perfeccionamiento de su
personalidad. En sus cuentos y piezas teatrales, Chéjov demostré la vida
doble de sus protagonistas (para si y para su ambiente); el hombre desgarrado
por las contradicciones y pasiones, la destruccion de las relaciones
interpersonales. A diferencia de Dostoievski y Tolstoi, el escritor innovador
Chéjov no parte de una unica verdad, sino que presenta didlogos de las
distintas verdades como opiniones personales, lo que da una vision critica y a
veces escéptica de la realidad.

El escritor Vladimir Korolenko (1853-1921) expreso en su obra la fe en el
progreso; condend la violencia revolucionaria, pensando que la opinion publica
puede ejercer influencia sobre las autoridades. En el centro de su atencion
esta la personalidad. Le es propio el lirismo y su paisaje tiene caracter
optimista. Korolenko creia que en el futuro la violencia desapareceria.

Las busquedas humanistas tragicas se reflejaron en las obras del
compositor Modest Mussorgski (1839-1881) y de sus colegas que se
preocuparon por los destinos del pueblo, del hombre sencillo. Otro gran
compositor, Piotr Chaikovski (1840-1893), expres6 los motivos humanistas
propios a la sociedad de la segunda mitad del siglo XIX, desarrollando la linea
humanista de Pushkin y de Gogol.

Los elementos humanistas antibélicos se notaban en la pintura y la
escultura. Los lienzos y dibujos de Basili Bereschagin (1842-1904) pusieron en
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la picota el crimen de la guerra y demostraron el sufrimiento de sus victimas.
El gran escritor y pensador Lev Tolstoi (1828-1910) supo transmitir a la
humanidad entera la aspiracion del autoperfeccionamiento moral y del
restablecimiento de la unidad entre el ser humano y la naturaleza. Su critica
social afectdé todos los aspectos de la vida social, todas las instituciones
estatales, la literatura y el arte, la religion y la iglesia. Su doctrina de la no
resistencia al mal por medio de la violencia tendria repercusion mundial. Basta
recordar a Mahatma Ghandi en Asia y a José Vasconcelos en América Latina.
Tolstoi propagaba el amor universal, el autoperfeccionamiento moral y religioso
como medio de la transformacion de la sociedad. Tolstoi fustigo al
chauvinismo y a sus guerras de rapifia diciendo: “el patriotismo de Rusia es el
ultimo refugio de los rufianes”. Tolstoi anunciaba un nuevo arte basado en los
sentimientos de la hermandad y del amor. Los partidarios de su doctrina
fundaron comunidades agricolas, se negaron a pagar impuestos y rehusaron
del servicio militar. Ellos fueron perseguidos por el zarismo, la iglesia oficial y
luego por el régimen soviético.

La obra del escritor y publicista Fedor Dostoievski (1821-1881) es la
busqueda de la armonia entre el suefio y la realidad, de lo humano y de lo
humanizante en el mundo interno del hombre, de la justificacion de los
oprimidos y humillados. Dostoievski demostré que el hombre comun acaricia
también sublimes ideales; tiene suefios elevados. Como fuente interior de la
vida espiritual y condicion de su recuperacion moral, los medios sociales de la
lucha contra el mal son insuficientes para combatir a éste, hay que buscar el
sostén moral. La imagen de Jesucristo encarna para él los mas altos criterios
morales. Dostoievski defendia la libertad personal. A la vez, advertia que el
individualismo ilimitado genera acciones antihumanas. El cre6 el género de la
novela ideologica y combatié la violencia de las sectas anarco-comunistas
como peligro que amenazaba a la sociedad humana.

Es interesante observar que las tendencias humanistas en la cultura de
Rusia de fines del siglo XIX y comienzos del siglo XX, encontraron la mayor
repercusion entre los partidarios de los ritos antiguos del cristianismo oriental.
Ellos obligaban a todos sus correligionarios a aprender a leer, escribir, contar e
interpretar los textos sagrados. Exhortaban al cultivo ético del trabajo como
deber, no solo civico, sino también religioso. Entre ellos encontramos a figuras
sobresalientes en la creacion de museos y bibliotecas publicas, casas de
beneficencia, hospitales, etc.

A fines del siglo XIX y comienzos del siglo XX, el humanismo en Rusia
revela cada vez mas su vision tragica de la vida humana y la contradicciéon
creciente entre el ideal y la realidad. El filosofo religioso y poeta ruso, Vladimir
Soloviev (1853-1900), traducia textos clasicos griegos al ruso y propagaba la
idea de la reunificacion de las iglesias cristianas como base de la futura
solidaridad de todos los hombres. Desarrollé la utopia del Estado universal,
superando el antagonismo cultural entre el oriente y el occidente. Traté de
construir una concepcion optimista de la salvacién del ser humano y de la
humanidad y planteo la tarea de unir la teologia cristiana con el evolucionismo
cientifico, natural y filoséfico, en una concepcion finalista. Su doctrina
cosmogonica sobre la misién del ser humano mediador entre el dios y la
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naturaleza (como cultivador y organizador de la naturaleza), su libertador y
salvador (teurgo), contiene importantes elementos humanistas. Segun su
criterio, la belleza es producto de la evolucién de la naturaleza y a la vez reflejo
del principio luminoso espiritual que penetra en el seno del mundo organico.
Soloviev se pronunciaba contra la propagacion del mal universal, la opresién
nacional y religiosa, la enemistad étnica y tribal, la pena capital, etc. El se
dirigié publicamente al Emperador Alejandro lll, llamandole a no ejecutar a los
dirigentes de la sociedad secreta “libertad del pueblo”, responsable del
asesinato de su padre. Por esto el fildsofo siempre sufrié persecuciones por
parte de las autoridades del imperio.

Llegando a este punto, debo comentar que los especificos problemas del
humanismo cristiano en Berdiaev y los elementos humanistas en el anarquismo
ruso, se examinan en sendos trabajos del doctor Boris Koval, poniéndose al
alcance del lector en el presente Anuario.

Discipulo (en concepciones filoséficas) de Vladimir Soloviev y de
Nietzsche, es el genial poeta, dramaturgo y publicista Alexander Blok (1880-
1921), quien escogid como simbolo de su vida la rosa y la cruz. El confes6
que se habia empapado de humanismo ruso “con la leche de su madre”. “Por
origen y sangre, soy humanista”, declaro el poeta. En su informe “El derrumbe
del humanismo”, presentado en 1919, Blok habla de la quiebra del humanismo
cristiano, aplastado por la civilizacion mecéanica y desalmada, y pronostica la
llegada de un nuevo humanismo, que formara la nueva personalidad integral:
un hombre artista capaz de vivir la vida pletdrica y capaz de actuar y renovar la
cultura. Tendra una personalidad integral que vivira en el tiempo musical y no
histérico, tiempo eterno de la naturaleza.. En el contenido del nuevo
humanismo, Blok destacaba el aspecto estético, como fuerza activa que hace
despertar al hombre del suefio letargico de la civilizacién obsoleta y lo empuja
a la accion. Esta vision optimista y a la vez tragica y critica del nuevo
humanismo, informd sus poemas y escritos, inspirados por la revolucion. Su
obra fue traducida inmediatamente a varias lenguas. Como reconocié el
mismo Blok, en su vision del nuevo humanismo, él absolutiz6 el aspecto
estético en detrimento del aspecto ético. Los contemporaneos veian en Blok al
Quijote de la revolucion rusa, que creia en el mesianismo césmico y
tempestuoso de Oriente, capaz de salvar a la humanidad sumergida en el
suefo letargico de la civilizacion occidental.

Durante la Primera Guerra Mundial, el Imperio de Rusia sufrié la derrota
militar, perdio el territorio de Polonia y los paises Balticos, que fueron ocupados
por el ejercito aleman. Esto acelero la caida de la monarquia y la proclamacion
de la Republica. El Imperio se habia descompuesto. Se observaba el auge del
movimiento social y de los movimientos de liberacion nacional de los pueblos
oprimidos. Pero la continuacion de la guerra por el gobierno provisional
agravaba el caos economico y condujo a la disolucion social y a la
descomposicion del ejército. Esto fue aprovechado por los bolcheviques que
en Octubre de 1917, derribaron al gobierno provisorio y realizaron las
elecciones de la Asamblea Constituyente. Pero los bolcheviques recibieron
una quinta parte de los votos, disolvieron a la Asamblea Constituyente e
instauraron su propia dictadura, disfrazada con la férmula seudocientifica de
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“Dictadura del Proletariado” y la apariencia falsa del Estado Soviético. En
realidad, los soviets como 6rgano de autogobierno de obreros y campesinos,
fueron sustituidos por la maquina burocréatica impuesta por la organizacion
bolchevique que gobern6é por medio del terror masivo desatado contra los
mismos obreros y campesinos y por medio de la demagogia desenfrenada.
Todo el pais fue transformado en un gigantesco campamento militar; en una
especie de fabrica militar Unica, donde todos los ciudadanos desde arriba para
abajo fueron reducidos a la condicidén de esclavos. Los débiles elementos de la
sociedad civil fueron destruidos. EIl Imperio fue restaurado por la accion del
Ejército Rojo que aplasté a mano armada la resistencia de los campesinos y de
los pueblos que bregaban por su libertad. Los bolcheviques desataron
implacables persecuciones contra el humanismo que ellos tildaron de
“abstracto” y proclamaron su ideologia totalitaria militarista y chovinista del
“humanismo real”, “de clase” (mas tarde: “humanismo socialista”), con énfasis
en el adjetivo y no en el sustantivo. La apologia del terror y de la violencia
armada como virtud civica principal era el elemento principal de su ideologia.
El “odio de clases” era considerado como un valor supremo en su sistema
ético. Los filosofos, sociologos, intelectuales y escritores en general, que no
compartian esta ideologia antihumana, se vieron obligados a emigrar, fueron
desterrados o liquidados. Otros tuvieron que esconder o disfrazar sus
convicciones.

El socidlogo ruso Pitiim Sorokin (1889-1968) elabor6 su propia
concepcion de la sociologia de la cultura cuyo punto central es analisis de la
interaccion social con el conjunto de sistemas sociales, culturales y de la
personalidad. Cada cultura como un tipo especifico del conjunto histérico o
sistema, contiene los principales conceptos filosoficos (naturaleza de la
realidad, de las necesidades fundamentales del ser humano y método de su
satisfaccion) En correspondencia con su caracter se destacan tres tipos
fundamentales de cultura: el sensacional, en el cual predominan percepciones
emocionales, el ideacional, en el cual predominan elementos del pensamiento
racional, y el idealistico, en el cual domina el modo intuitivo del conocimiento.
Este sistema de valores o verdades es determinante de la dindmica
sociocultural. El proceso histérico es fluctuacion de los tipos de la cultura; la
etapa actual es la etapa de la crisis de la cultura. Sorokin fue deportado de la
U.R.S.S. en 1922 y trabajo en los E.E.U.U. Presentd el programa de la
salvacion de la humanidad por medio del “altruismo creativo” y fundd en 1947-
48 el Centro de Estudios del Altruismo Creativo.

El filosofo y fildlogo ruso Alexei Losev (1893-1988) tradujo al ruso varias
obras de Aristételes, Plotino, Sexto Empirico, Nicolads de Cusa y otros clasicos.
Siguio la tradiciéon de Platon y del neoplatonismo. El traté de unir la dialéctica
de Shelling y Hegel con la Fenomenologia de Husserl, elaborando los
problemas del simbolo y del mito. Trabaj6, ademas, sobre la concepcion
antigua griega del universo en su totalidad estructural. Especial interés
manifestd en la investigacion de la estética clasica antigua. Sufrié
persecuciones por parte del régimen soviético. Algunos de sus trabajos fueron
prohibidos y confiscados por los 6rganos represivos soviéticos y una parte de
ellos fue devuelta solo en los afios noventa.
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El filblogo Mijail Bajtin (1895-1975) estudio las etapas de los cambios de
las formas artisticas y las particularidades de la cultura popular en la Edad
Media y la poética polifonica de la obra de Dostoievsky. Sus trabajos
estuvieron impregnados por los principios del humanismo, lo que le provocé
persecuciones por parte de las autoridades soviéticas.

El culturdlogo vy fildlogo Yuri Lotman (1922-1994), fundador de la escuela
cientifica de semiodtica de Tartu, hizo un aporte muy importante al analisis de la
literatura rusa con la visién humanista y democratica.

El fil6logo académico Dimitri Lijachev (n. 1906) investigo las tendencias
humanistas en la cultura medieval de Rusia de Kiev y de Moscu.

Los poetas, novelistas y artistas que trabajaban en el régimen soviético se
veian obligados a encubrir sus ideas humanistas, proclamando su adhesion
formal al régimen. Pero sus convicciones humanistas se filtraban detras de la
fraseologia oficialista y muchas veces esta contradiccion terminaba
tragicamente para los propagadores de imagenes humanistas. Esta tragedia la
revela la vida del gran poeta lirico ruso Sergei Essenin (1895-1925), “el ultimo
poeta del campo” como se llamaba a si mismo. El expresé en las formas
nuevas los suefos, la mitologia y el alma turbulenta del campesinado ruso y su
tragedia bajo el régimen bolchevique. Junto con otro poeta y genial filélogo,
Velemir Khlébnikov (1885-1922) fue creador de la corriente poética del
imaginismo ruso con su metafora antropomorfica y sus reacciones primitivas
ante el cristianismo. Su utopismo social es caracteristico en el poema “Inonia”.
Su poesia refleja el pathos humanista. Khlébnikov trataba de formar la nueva
mitologia y elaborar un nuevo idioma para la humanidad libre.

El humanismo y el lirismo impregnan la obra de la gran poetisa rusa Anna
Ajmatova (Gorenko) (1889-1966), lo que le costd persecuciones Yy
difamaciones por parte de los dirigentes soviéticos, que asesinaron a su
marido, el gran poeta ruso Nicolai Gumilev (1886-1921). La tendencia
humanista y a la vez revolucionaria se revela en la obra de las grandes
escultoras rusas: la impresionista Anna Goluekina (1864-1927) y la
expresionista Vera Mujina (1889-1953), “El obrero y la colmoziana”. Ellas
crearon imagenes idealizadas de los artifices del mundo justo y ldcido, llenos
de energia creativa y de optimismo histdrico.

El escritor ruso Mijail Prishvin (1873-'1954) en sus cuentos reveld las
capacidades de la personalidad humana integral, que aspiraban a la armonia
con la naturaleza en una visibn del mundo que puede denominarse
“geooptimismo humanista”.

Otro gran escritor humanista, Constantin Paustovski (1892-1968),
consideraba que la fuerza estética de la naturaleza forma la personalidad
humana, y veia en la naturaleza la fuente del proceso creador del hombre. Sus
obras tienen un estilo lirico roméntico y un contenido optimista.

Las tendencias humanistas se manifiestan en las utopias y cuentos (con
profundo sentido filosoéfico y polémico), del gran escritor Andrei Platonov (1899-
1951); en las poesias y novelas del genial escritor Boris Pasternak (1890-1960)
y en la obra del gran compositor Dimitri Shostakovich (1906-1975).
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El escultor mordovo Stepéan Erzia (1876-1959), que en 1906-1914 vivio en
Italia y Francia, y en 1926-1950 en Argentina, utilizaba los efectos de la forma
natural para heroizar la imagen humana en el espiritu romantico, creando
imagenes generalizadas de la belleza femenina (por ejemplo, su escultura “la
hija de los Incas”, de 1941).

En la Rusia postsoviética las tendencias humanistas aparecen en varias
formas y en diferentes esferas de la vida social y espiritual, en la literatura, el
arte, la ciencia, la actividad politica, social, etc. La resurreccion de la vida
religiosa antes reprimida por el régimen soviético de manera muy cruel, es
acompanada con el renacimiento de elementos humanistas cristianos,
budistas, musulmanes, judaicos, etc. Las asociaciones pro derechos humanos
que estaban fuera de la ley en los tiempos soviéticos ahora actlan
abiertamente, pero estan bajo la presion de las autoridades y son
desacreditadas y, a veces, calumniadas por la mass-media oficial. El
movimiento ecologista que salié de la clandestinidad a comienzos de los afos
‘90 cobré gran fuerza y ahora sufre grandes pérdidas debido al creciente
apoliticismo y apatia de las masas.

A fines de los ‘80 y comienzos de los ‘90 se editaron en enormes tirajes
los textos antes prohibidos por la censura soviética, ante todo las obras
humanistas de Pasternak, Berdiaev, Lésev, Florenski, Florovski, S&jarov,
Soloviev, Solzhenitsin, Grigorenko, Shalamov, Brodski, y muchos otros.
Comenzaron a proyectarse las peliculas antes prohibidas, exponerse 6leos y
esculturas disidentes. Se traducen y se editan las obras filoséficas de Kant,
Nietzsche, Husserl, Jaspers, Heidegger, Bubber y otros fildsofos. Fueron
traducidos al ruso y publicadas las principales obras de Silo. En Moscu se
celebraron la Conferencia Internacional y el Segundo Congreso de la
Internacional Humanista. Se edita y se difunde la prensa humanista. Funciona
el Club Humanista de Moscu. En el escenario politico aparecieron varios
movimientos, asociaciones y partidos, que adoptaron el nombre de humanistas
y verdes.

El hecho de que las condiciones econdmicas y sociales de la vida de la
mayor parte del pueblo se empeoran considerablemente en los afios 80 y 90,
que las capas medias van reduciéndose numéricamente y la diferenciacion
social en un puiiado de gente muy rica y gran masa de pobres, no contribuye a
la formacion de la sociedad civil. Eso debilita la base social de las tendencias
humanista en la Rusia postsoviética y alin mas en otras republicas formadas
en las ruinas de la U.R.S.S., donde se fortalecen las tendencias nacionalistas y
autoritarias.

En las nuevas condiciones del repudio de la poblacion al monopartidismo
y de la ausencia del sistema pluripartidista, del apoliticismo creciente de la gran
parte del electorado, son ilusorias las esperanzas de formar un partido
humanista de masas en Rusia. Entre tanto, las tendencias humanistas cobran
fuerzas en forma de asociaciones, clubes, grupos de orientacidon humanista sin
disciplina rigida en materia organizativa, sin doctrina rigurosa, sin compromisos
politicos obligatorios. Esta orientacidon va contra la corriente militarista y
chovinista, etnocentrista y retrograda. Se desarrolla de un modo contradictorio,
con altibajos, desilusiones, pero con optimismo, abarcando principalmente al
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grupo de intelectuales jovenes que busca nuevas rutas, nuevas imagenes y
rechazan el tradicionalismo y el servilismo. La corriente humanista en Rusia y
en otras republicas postsoviéticas no quiere copiar a ciegas formas humanistas
“occidentales” u “orientales”, sino que se apoyan en tradiciones humanistas
seculares de sus propias culturas y toma en cuenta la especifica correlacion de
fuerzas propias a cada una de las republicas y regiones, y a la vez expresa su
solidaridad con las corrientes humanistas de caracter internacional y su
adhesion a los valores humanistas universales. En la cultura de Rusia el
humanismo sobrevivia y se transmitia de una generacion a la otra en forma de
imagenes artisticas, mas que en la forma conceptual, doctrinaria, y esto le
ayudd a resistir a las camparias del “lavado de cerebro” de las autoridades. El
colapso del totalitarismo y la quiebra del Imperio Soviético abrieron vasto
campo para la extension y realizacion del humanismo en Rusia y las republicas
vecinas del noreste de Eurasia. A esto se debe la proliferacion de ideas,
imagenes y corrientes humanistas y verdes en esta regién, que reencarnan
obras de precursores heredando a la vez algunas de sus debilidades
tradicionales, junto a la juventud relativa de la tradicion humanista en Rusia y a
la ausencia de su base social. La atomizacion de la sociedad y las formas
carnavalescas de su vida politica en contraste con la autoconciencia social
tragica abre posibilidades para bruscos virajes en el desarrollo del pais y de la
region. De la clarividencia y actividad conscientes de las fuerzas
verdaderamente democraticas y humanistas, depende si el pais va a escoger
el modelo correspondiente o se hundira por el despefiadero totalitario y
chovinista. La situacion socio-politica global, regional y nacional exige
soluciones humanistas no triviales y audaces, innovadoras tanto en el terreno
de la cultura, cuanto en la practica social, exige mayor cooperacion e
intercambio de experiencias con sus colegas y amigos del mundo entero.
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CIVILIZACIONES DE FRONTERA COMO PUENTES HACIA LA
HUMANIDAD UNA'Y MULTIPLE

Por el Académico Serguei Semenov.
Moscu. Diciembre de 1995.

Entre las civilizaciones de frontera ahora existentes escogemos tres: 1) La
iberoamericana; 2) La danubiano-balcanica y 3) La eurasiatica del noreste. Las
tres civilizaciones mencionadas tienen el origen histérico comun de la
metacivilizacion mediterranea antigua. Ademas, la cuenca del Mediterraneo y
el mismo mar (junto a los mares Adriatico, Jénico, Negro y de Azov) son de
importancia geoestratégica para las tres, porque gran parte de sus
comunicaciones internacionales pasan por esta region.

Las tres son producto de las sintesis-simbiosis cultural de varias culturas,
no solo genéticamente proximas, sino también lejanas. Se formaron en los
limites entre oriente y occidente, norte y sur, y por eso se llaman civilizaciones
de frontera que unen entre si estas areas. Las tres civilizaciones son sistemas
complejos, multidimensionales abiertos.

La civilizacién Iberoamericana es una civilizacién intercontinental, porque
los pueblos que pertenecen a ella habitan cuatro continentes. La civilizacion
eurasiatica del norte es bicontinental. La civilizacibn danubiano-balcanica es
bicontinental y hasta tricontinental desde el punto de vista historico, pero en la
actualidad es unicontinental.

La civilizacion Iberoamericana se considera con razén una parte de la
civilizacion cristiana y occidental. Aunque se trata de sociedades
policonfesionales, la absoluta mayoria de la poblacién es catélica. En la
peninsula Pirenaica el cristianismo tiene tradicion de casi 2.000 afos, en el
continente americano es de cinco siglos.

El Noreste de Eurasia tiene también poblacién policonfesional, con la
dominaciéon del ateismo como resultado del sistema totalitario de siete
décadas. Desde el punto de vista historico se trata de la cultura filial de la
civilizacion bizantina con el predominio absoluto de la Iglesia Cristiana Oriental.
En Rusia esta tradicion cuenta con 1.000 afios ininterrumpidos; en el Caucaso
y en Crimea es mucho mas antigua, pero con varias interrupciones. Mayor
antigledad que el Cristianismo en el Noreste de Eurasia tiene el Judaismo, que
durante tres siglos consecutivos fue religion dominante en el kanato de los
Jazares y que desde aquel entonces conserva su continuidad hasta nuestros
dias, entre algunos grupos étnicos de Ucrania, Rusia, Lituania, Polonia y
Moldavia. AUn mas antigua en esta regién es la tradicion islamica, cuyos
centros muy importantes desde el siglo VIII se encuentran en Asia central y en
el Caucaso, y desde el siglo X en el Volga Medio. Ademas, desde el siglo XIlI
esta presente en esta zona el Budismo en su version tibetana (lamaista).
Durante casi 3.000 afios en el Caucaso se divulgan concepciones de la antigua
religion persa. Hasta nuestros dias, entre algunas etnias de esta region,
sobrevive el animismo.
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Es mas complicada aun la situacion confesional en la region Danubiano-
balcanica, lo que se usa como el argumento principal para negar la existencia
de una civilizacion correspondiente en el sentido usado por Arnold Toynbee.
Sin embargo, el criterio confesional no es Unico, ni siquiera decisivo para
aceptar o negar la existencia de una civilizacion. De no ser asi, deberiamos
negar la existencia de la civilizacion persa en la antigtiedad o de la civilizacion
caucasiana. En la zona Danubiano-balcanica estan presentes el cristianismo
en sus denominaciones romana y griega; el Islam y el judaismo. Es notable la
presencia del protestantismo. Gran parte de la poblacién es atea porque
muchos de estos paises cayeron como victimas de la expansion totalitaria
durante la Il guerra mundial. En la edad media esta zona estaba bajo la
influencia de la Iglesia cristiana oriental que usaba oficialmente el idioma griego
y el eslavo eclesiastico (a base del idioma bulgaro eslavo antiguo). En el
imperio Bizantino fue el nucleo del cristianismo oriental y el patriarca de
Constantinopla hered6 esta mision confesional. El cristianismo occidental se
expandia en esta zona desde Venecia, Viena, Budapest y Cracovia y su
protector mas potente resultd ser el imperio de los Habsburgos. Desde
Bohemia y Moravia, luego a través de Transilvania se extendidé el
protestantismo. La irrupcion violenta del imperio Otomano a la peninsula
balcanica era acompafada con la expansion del Islam, que sufrié duros golpes
desde el siglo XVIII, pero sobre todo a fines del siglo XIX y comienzos del XX.
Asi, en la actualidad, en esta zona podemos hablar de la coexistencia de tres
nucleos confesionales grandes: el cristianismo occidental (su centros mas
importantes estan en Polonia, Hungria y Croacia), el cristianismo oriental
(Grecia, Serbia y Bulgaria), el Islam (Turquia, Bosnia, Albania). La tradicién del
cristianismo oriental es mas antigua y la tradicion musulmana es mas joven.
Esta zona es también uno de los centros mas importantes del surgimiento y
expansion de la disidencia cristiana (movimientos de Boguemiles y Husitas,
etc.)

El andlisis longitudinal de las tres regiones, a diferencia de los analisis
sincronicos, demuestra mayor semejanza entre ellas desde el punto de vista de
la expansion de las grandes confesiones, de sus luchas y convivencia. El
irredentismo religioso de los almoravidos y de los reyes catélicos era igual al de
los sultanes turcos y duques Valajos; el celo religioso de Ivan el Terrible no era
menor que el de los Khanes de la Horda de Oro y encubria en todos los casos
a intereses muy terrenales, para no decir algo mas grueso.

El cuadro étnico de cada una de las tres civilizaciones también se parece
uno al otro. La sociedad es poliétnica y plurilingiie. Las tres regiones
geograficas eran campos de grandes corrientes migratorias tanto en la
antigiedad como en la edad media, lo que dejé huellas imborrables hasta
nuestros dias. Ahora las migraciones se han intensificado ain mas y estas
zonas sirven de intermediarias entre el sur pobre y el norte opulento,
proviniendo una parte de los habitantes del noroccidente de los migrantes del
sur y del oriente.

Los espafoles, portugueses, gallegos, vascos, catalanes, hebreos,
moros, forman el nucleo étnico de la civilizacién iberoamericana. En América
estos nudcleos se fusionaron con diferentes etnias indigenas, africanas
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(introducidas como esclavos), inmigrantes de India, China, el Japén, Francia,
Holanda, Inglaterra, Alemania, Italia, los Paises Balcanicos, Levante, Ucrania,
Rusia, Lituania y Hungria. Ahora la mayor parte de la poblacion
latinoamericana es mestiza.

En Africa el mestizaje era reducido, aunque una parte considerable de los
habitantes de las ex-colonias espafiolas y portuguesas habla el portugués vy el
castellano. En Asia el mestizaje era aun menor y la extension de estos idiomas
es minima. De esto se desprende que en América predominaron los procesos
de sintesis cultural, mientras que la simbiosis cultural tenia caracter
secundario. Esta sintesis se realizd sobre la base del espafiol y el portugués.
Solo en Paraguay esta sintesis se realizo sobre la base del guarani.

En Africa y en Asia los elementos de sintesis cultural eran mucho mas
modestos en comparacion con el proceso de simbiosis cultural. En Europa se
observa el resurgimiento del catalan, gallego y vasco. En el noreste de Eurasia
también la poblacion es poliétnica y plurilinglie. Sus numerosos etnias
pertenecen a los grupos eslavo, baltico, finés, turco, irani, mogol, paleoasiatico
y varios otros. La simbiosis cultural es mucho mas importante que la sintesis.
Es considerable el proceso de aculturacion. Después de la disgregacion de la
Rusia de Kiev, del Kanato de Bulgaria y de la Horda de Oro, dos idiomas
disputaban el papel integrador del proceso de aculturacion, el bielorruso
antiguo (lengua oficial del principado de Lituania) y el ruso (lengua oficial de
Moscovia). La unién de Lituania con Polonia y la implantacion del polaco como
idioma oficial cambi6 con relacion de fuerzas en esta regién a favor del ruso,
desde el siglo XVII y sobre todo en el XVIII. Ahora el ruso es predominante en
la zona. En los ultimos cinco afios postsoviéticos fortalecieron sus posiciones
el ucraniano, leton, lituano, estoniano, tartaro, bashkiro y algunos otros idiomas
ante los cuales se abren perspectivas favorables al renacimiento cultural.

En el area danubiano-balcanica, después de la caida de Bizancio,
disputaban el papel de idioma integrador el aleman y el turco, pero en el siglo
XIX se observa el resurgimiento nacional del griego, checo, polaco, servio,
balgaro, hangaro, croata, esloveno, rumano. En el siglo XX a ello se afade el
eslovaco, el macedonio y el albanés. Los procesos de aculturaciéon
preponderantes en los siglos XVII y XVIII cedieron ante este proceso del
resurgimiento nacional. Ahora, la simbiosis cultural es la tendencia dominante.
Estas corrientes culturales forman el tejido de interrelaciones sociopoliticas que
conducen al surgimiento, la maduracion y el ocaso de los estados e imperios.
La posicion geografica entre la espada del occidente y la pared del oriente
facilité la aparicion de las tendencias mesianicas imperiales que cubrian con el
manto religioso las pretensiones egoistas, dinasticas y las bajas pasiones de
los grupos empobrecidos de la poblacion. Asi, la Reconquista era presentada
como una cruzada contra los moros, la conquista de América era velada con el
pretexto de la mision evangelizadora. Igual velo religioso cubria la conquista
del Volga Medio y del Bajo, y de Siberia, hecha por Moscovia. Pero la cuarta
cruzada que devasto6 a Bizancio, las cruzadas alemanas en el Béltico contra los
cristianos orientales y la cruzada contra los albigenses que devasto a Francia
del sur, ponen al desnudo la verdadera esencia de las cruzadas, de gentes
avidas de los bienes ajenos. No es casual que los caballeros de las cruzadas
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al tomar Lisboa degollaran al obispo cristiano y saquearan los bienes de la
iglesia y de los cristianos que vivian en la ciudad. Durante la conquista de
América, los conquistadores, que no creyeron ni en Dios ni en el Diablo,
saquearon los bienes de la misma iglesia catolica y convirtieron en sus propios
esclavos a los indios ya evangelizados, devastando a las misiones catélicas.
El fruto de estas conquistas en todas estas regiones fue el Imperio Medieval
tardio, poliétnico y policonfesional, pero con la iglesia oficial que era utilizada
como uno de los instrumentos imperiales dociles.

En las ruinas del Imperio en América se formo, en el siglo XIX, toda la
constelaciéon de republicas que tenian el vestigio del estado nacional, pero no
eran tales en realidad. Igual cosa sucedi6 después de las quiebras del imperio
Otomano, Austro-hangaro y Soviético en el siglo XX. Casi ninguno de los
estados herederos es un estado nacional segun el molde de Europa
Occidental.

En América Latina, al inicio del siglo XIX, predominaba la tendencia
federalista cuya vigencia formalmente se conserva en la Argentina, Brasil,
Méjico y Venezuela. En Espafia, encontramos algunos rasgos del federalismo
auténtico. Las federaciones formales surgidas después de la primera guerra
mundial (Checoslovaquia, Yugoslavia y de la U.R.S.S.), corrieron triste suerte.
Nuevas federaciones formadas en su lugar no pecan de estabilidad. La dureza
centralista y burocratica del régimen estatal en estas civilizaciones tienen su
complementacion en la fragilidad del mismo. Y esto es natural, porque la
sociedad sigue conservando importantes caracteristicas de la sociedad
tradicional. Se trata de regimenes corporativos y de estamentos, con la
atomizacion social considerable en la “planta baja del edificio”.

El tradicionalismo social rebela caracteristicas diferentes en cada una de
las regiones que nos interesan. En la peninsula Ibérica la servidumbre de la
gleba desaparecio hacia el siglo Xlll, pero fue sustituida por la esclavitud y el
comercio de los esclavos con la reconquista y la expansion colonial. La
encomienda se implantd y se mantuvo en las posesiones americanas de
Espafa hasta el siglo XVIIl y la esclavitud hasta fines del siglo XIX (también en
Brasil). En Moscovia la servidumbre se fortalecid en los siglos XVI y XVII,
adquiriendo rasgos parecidos a la esclavitud. (La venta de siervos sin tierra,
con la ruptura de las familias, por ejemplo). Solo a mediados del siglo XIX la
servidumbre fue abolida en Rusia. Pero con la colectivizacion del campo en los
afios 20 y 30 del siglo XX la servidumbre se resucitd en la U.R.S.S. bajo la
tirania stalinista y sobrevivio hasta los confines de los ‘50 (algunos de sus
vestigios se mantienen hasta ahora). En el Imperio de los Habsburgos la
servidumbre desaparecio hacia los fines del siglo XVIIl. En los Balcanes se
mantuvo hasta el siglo XX junto a la esclavitud.

El mantenimiento milenario de estas instituciones siniestras era
acompafnado con la concentracion de gran parte de las mejores tierras en
pocas manos del Estado y los magnates feudales. A la par, eran numerosos
los minifundios de tipo medieval. Todo esto reducia drasticamente la porcion
de los propietarios efectivos en la sociedad. Si afiadimos a esto la expulsién
violenta de los judios y moriscos de Espafia y de Portugal y otras hazafas de
la Inquisicién, en el mundo Iberoamericano, vemos que la base social para el
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tercer estamento se reducia artificialmente en estas zonas para mantener el
inmovilismo social y politico. Algo parecido observamos en el Imperio de los
Habsburgos durante la Reforma y la Guerra de los Treinta Afios y durante el
periodo posterior. Igual efecto tenia en Rusia la llamada “oprichnina” bajo el
reino de Ivan el Terrible y la politica de Catalina la Grande. La concentracion
de la riqueza y del poder en las manos del Estado y del pufiado de aristocratas
y favoritos (con el proverbio “mas vale caer en gracia, que ser gracioso”),
engendro el sistema del clientelismo social y politico (“caciquismao”), division de
las élites en los clanes basados en el parentesco y clientelismo. En el otro polo
se concentraba la enorme masa de los mendigos y lumpenes. EIl “tercer
estado” era poco numeroso. Como la inmensa mayoria de la poblacion no
disponia de los habitos del propietario, tampoco tenia respeto alguno hacia la
institucion de la propiedad privada y estatal, considerando que toda propiedad
raiz es de “Dios” como el sol y el aire, 0 sea: “pertenece a todos”.

En el siglo XX en el mundo Iberoamericano y en la segunda mitad de este
siglo en el mundo balcano-danubiano (en parte), se realizaron cambios
notables en la estructura socioeconémica de la poblacion como resultado de su
integracion creciente en la economia mundial y de las reformas internas.
Aparecié una capa bastante numerosa de clase media y se ampliaron los
marcos de la sociedad civil. Se disminuyo el cinturén de la pobreza. Se elevo
considerablemente el nivel cultural de la poblacion. Son conocidos los avances
del proceso de la democratizacién de la vida socio-politica, pero los obstaculos
y peligros en este camino no son pequefios. No se puede aminorar la
importancia del colapso del totalitarismo soviético y del derrumbe de la
U.R.S.S., aunque los logros democraticos en Rusia y otras republicas
postsoviéticas son muchos mas modestos y en algunas de ellas se observan
los fendmenos de la revancha de las fuerzas totalitarias y militaristas
(Bielorrusia, Asia Central y en parte Rusia misma, como demuestra la guerra
del Caucaso).

Las tradiciones democraticas son distintas en las tres areas. La Grecia
antigua es cuna de la democracia y también de la tirania oligarquica. En
Espafa es larga y rica la tradicibn democrética y federalista. En Rusia esta
tradicion es casi imperceptible. La sociedad civil y los véastagos de la
democracia favorecian al autoritarismo, despotismo e incluso al totalitarismo.
Esta cultura social y politica consideraba el trabajo y sobre todo el trabajo fisico
con destino a los ciervos y esclavos, provocando el desprecio hacia el trabajo y
el culto de la ignorancia y el ocio, el desprecio hacia la dignidad de la persona
humana, el violento rechazo del humanismo y sus valores. El Estado y el
propietario son vistos como patrones y los trabajadores como sus subditos y
clientes. Asi, en la cultura de frontera coexisten tradiciones de servilismo por
un lado y de anarquismo por el otro. El Ultimo aparece como protesta contra el
despotismo estatal y patronal, pero protesta no constructiva sino destructiva, lo
gue el gran escritor ruso Ivan Turguénev denomind con la muy exacta palabra
“nihilismo”, que no conduce sino a la nada, a la destruccion y muerte. De ahi
proviene también el culto del bandolerismo “noble” y las simpatias masivas con
respecto a los vagos, ladrones y el “hampa”, lo que se refleja en el folklore y en
muchas canciones populares. Por otro lado, a esta cultura le es propio el
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fendémeno del quijotismo, tan divulgado en el mundo iberoamericano, en Rusia
y en los Balcanes. La figura del Quijote es muy querida y popular en la Rusia
de los siglos XIX y XX, quizas no menos que en Espafia. El arraigo del
utopismo en la conciencia social es muy profundo y largo. Otra faceta comun
de estos pueblos se revela en la popularidad y continuidad del género
picaresco. La esfera relativamente reducida de la propiedad privada, el valor
bajo de la fuerza de trabajo y de la vida humana en general, contindan
arraigadas. El clientelismo total, la desconfianza muy generalizada hacia la
autoridad, el arraigo de la violencia, son otras de sus caracteristicas. Estas
culturas poseen larga tradicion de intervencién militar en la vida socio-politica.
Los militares se consideran como una corporacion privilegiada. De ahi toda
una serie de golpes militares en los paises Iberoamericanos, balcanicos y en
Rusia. Estos golpes son sintomas de la inestabilidad innata y de la fragilidad
de estos sistemas socio-politicos que son propensos a cambios bastante
profundos pero realizados desde arriba para abajo. En esto radica la fuerza y
a la vez la fuente de debilidad de estas reformas elitistas.

El desprecio hacia la personalidad humana generé la institucion de la
caucion solidaria, un vestigio de la tradicibn comunitaria antigua. Esta
institucion resultd ser bastante eficaz en la recaudacion de los tributos,
reclutamiento de los soldados, combate contra el bandolerismo y en la
realizacion de las obras publicas. También descargoé de las espaldas del
Estado la preocupacién por el seguro social de los subditos, a la vez que
permitié crear el mito sobre el colectivismo de estos pueblos como su rasgo
caracteristico principal, sobre “el camino propio” de ellos, llamado a salvar la
humanidad del vicio, de la usura y construir un paraiso terrenal (una variedad
del mesianismo colectivo). A esto se afaden los argumentos del
fundamentalismo religioso acerca del supuesto caracter conciliar del espiritu
colectivo de tal o cual pueblo o los argumentos laicos sobre la tradicién
histérica supuestamente colectivista de otros tantos pueblos. Se trata, en
resumen, del caldo de cultivo para chauvinismos de todo pelaje. El modelo
ideal de estas concepciones es el hormiguero con la reduccion del ser humano
a la condicion de insecto social y da su razon a los instintos primitivos entre los
cuales se destacan la agresividad y la xenofobia.

En las culturas de frontera no hay algo sobrenatural. Pero la riqueza
extraordinaria y la intensidad de los contactos culturales de sus pueblos, su
capacidad para absorber y hacer suyas las innovaciones de otras culturas,
convierten su experiencia historica milenaria en un patrimonio muy valioso para
toda la humanidad. Y esta experiencia adquiere un precio aun mayor en
nuestros dias, cuando tropezamos con los antagonismos que desgarran a
paises y continentes enteros. Por ende, la capacidad para realizar sintesis y
simbiosis culturales se aprecia tanto y prestamos atencion especial a la
experiencia acumulada por los pueblos que habitan las fronteras entre distintas
areas culturales (metaculturas). Sus logros y sus reveses en la soluciéon de los
conflictos interculturales ayudan a la humanidad a superar las dificultades
contemporaneas de la convivencia y edificar un mundo mejor en el cual la
diversidad cultural sea una condicion necesaria de la armonia universal, un
estimulo para el progreso. El caracter abierto, la habilidad de las culturas de
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frontera, su propension a la actividad innovadora y el afan de sus pueblos de
superar al tradicionalismo caduco, las transforman en puentes proyectados al
futuro.

119



Tabla de Contenido

NOTA DEL CENTRO MUNDIAL DE ESTUDIOS HUMANISTAS.
EL ANARQUISMO RUSO Y SU TRAGEDIA

ENSAYO SOBRE HUMANISTAS ILUSTRES

INTRODUCCION

1. ;HUMANISMO O ANTICRISTIANISMO? (DISCUSION ACERCA DE FRIEDRICH
NIETZSCHE)

2. EL “ESPIRITU LIBRE” DE NIKOLAI BERDIAEV

3. JOSE MARTI: “NO SE TEME A LA MUERTE. HORRIBLE ES VIVIR MUERTO”

4. TRES ENFOQUES DE JOSE CARLOS MARIATEGUI
5. LA “UNIVERSALIDAD UNICA” DE JEAN-PAUL SARTRE
CONCLUSION

EL TEMA DE DIOS.

EL HUMANISMO COMO PROBLEMA FILOSOFICO

1. EL HUMANISMO, UN PROBLEMA QUE DA QUE PENSAR.
2. EN TORNO AL HUMANISMO: SARTRE Y HEIDEGGER.
2.1 SARTRE.
2.2 HEIDEGGER.
2.3 EL PROBLEMA DEL SER Y EL NIHILISMO EN HEIDEGGER.
2.4 HISTORIA Y EVENTO; LA NECESIDAD DE DAR SENTIDO A LAS ACCIONES HUMANAS.
3.LA CARTA SOBRE EL HUMANISMO DE HEIDEGGER Y EL HUMANISMO
UNIVERSALISTA.
4.LA REORIENTACION DE LA SUBJETIVIDAD.

EL HUMANISMO EN LA CULTURA GUANCHE

EXPLICACION
CHOQUE ENTRE DOS MUNDOS
LA EUROPA MEDIEVAL Y SUS INTENCIONES.
EL GUANCHE Y SU MUNDO
CONSIDERACIONES
EL ENTORNO SOCIAL DEL GUANCHE
MOMENTOS Y ACTITUDES HUMANISTAS DE LOS ABORIGENES CANARIOS
CONSIDERACIONES
LOS GUANCHES Y EL ENEMIGO
LA MUJER EN EL UNIVERSO GUANCHE
CONCLUSIONES
CONCEPTO DE DEUDA HISTORICA
REFLEXIONES FINALES

EL HUMANISMO DE LA ILUSTRACION DE RUSIA. LOS PENSAMIENTOS SOBRE

LA PAZ (SIGLOS XVII - XVIII)

TENDENCIAS HUMANISTAS EN LA CIVILIZACION EURASIATICA NORDESTINA

(RUSIA)

11
11

12
17
21
26
34
37

39

44

44
47
47
48
50
53

57
64

67

67
69
69
71
71
72
75
75
76
82
86
87
89

98

102

CIVILIZACIONES DE FRONTERA COMO PUENTES HACIA LA HUMANIDAD UNA'Y

MULTIPLE

120

113



Contraportada del libro.

APORTES A LA CULTURA HUMANISTA

Los ocho trabajos que forman parte de esta publicacion del Centro
Mundial de Estudios Humanista fueron producidos durante el afio 1995.

Algunos ensayos prometidos en el Anuario anterior no han podido ser
incluidos en éste por problemas técnicos que nuestra editorial ain no ha
resuelto. Se trata de estudios en los cuales los caracteres chinos (“El caracter
especifico de la civilizacion china en el espejo de la lengua”, de A.
Karapetiants), y los rusos (“La verglenza moral como un fendmeno histérico-
cultural”, de J. Nazaretian), son de suma importancia para la correcta
interpretacion de los textos.

A diferencia del Anuario 1994, en éste se encontrard una sola
conferencia, dictada en Buenos Aires. Los otros textos fueron escritos en
Moscu, Las Palmas de Gran Canaria y Bogota.

Los trabajos de B. Koval; la conferencia de Silo, y el ensayo de J. Montero
Anzola, se refieren a diversos aspectos de la filosofia de la cultura humanista.
En cambio, los que debemos a J. F. Fuentes Martin, L. Pushkarev y S.
Semenov, se desarrollan en el contexto de la historia de las culturas
comparadas, relacionadas con el Nuevo Humanismo Universalista.

El CMEH confia en que este Anuario 1995 contribuya a la discusion de
las ideas del Humanismo y que tal discusion sirva de estimulo para la
produccion del volumen correspondiente al afio 1996.
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