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no de los testimonios mas temibles del

siglo que ha terminado es el de que

una elevada cultura humanistica no es
garantia, ni requisito suficiente que nos salve
de la barbarie. Escuchar con deleite a Mozart
o leer a Platén y a Kant puede ser compatible
con el atribuir a los otros la misma condicion
de la infrahumanidad, de la inhumanidad.
Recordemos, a este respecto el testimonio
inapelable de George Steiner:

El extremo ultimo de la barbarie politica sur-
gi6 del meollo de Europa. Dos siglos después
de que Voltaire hubiera proclamado su final,
la tortura volvié a ser un procedimiento nor-
mal de accién politica. No es sélo que la difu-
sién general de valores literarios, culturales, no
pusiera freno alguno al totalitarismo; sino tam-
bién que en ciertos casos notables los santos
lugares de la ensefanza y del arte humanista
acogieron y ayudaron efectivamente al terror
nuevo. La barbarie prevalecié en la tierra misma
del humanismo cristiano, de la cultura rena-
centista y del racionalismo clisico. Sabemos
que algunos de los hombres que concibieron
y administraron Auschwitz habian sido educa-
dos para leer a Shakespeare y a Goethe, y que
no dejaron de leerlos”.

No obstante, la completa ausencia de alta
cultura tampoco augura nada bueno. Si la refe-
rencia a los valores del humanismo -libertad,

igualdad y justicia ente otros- quiebra, s6lo nos
quedari el elogio de la mera fuerza, del mero
poder, de la desnuda imposicion. ¢Cual, a la
luz de estos contrasentidos, serd entonces la
relacién que podemos establecer entre cultura
y moralidad?

El valor maximo del humanismo ilustrado es
el conceder igual peso a todo individuo por el
hecho de ser humano. No obstante, la barba-
rie parece siempre precipitarse como denega-
ci6n del otro de su condiciéon humana. Un sus-
trato tribal emerge al tachar al otro fuera del
circulo magico de los nuestros. La privacion
de humanidad es el acto que parece impulsar
la violencia contra el otro. No es tan humano
o civilizado como nosotros -Berlusconi y otros
lideres occidentales dixit- y, aunque explicita-
mente no se diga, esto justifica el ataque o el
maltrato. El problema no parece pues que tenga
que ver con el colapso del entramado de valo-
res humanistas tan soélo, sino la determinacion
del conjunto de los humanos como protegido
por derechos y garantias. La infravaloracion del
otro, de la otra, como no plenamente huma-
no, como no enteramente valioso, como pri-
mitivo, tosco, como mas cercano a la natura-
leza y, por lo tanto, menos cultivado ha sido
la constante articuladora de los discursos e
ideologias colonialistas, sexistas y racistas.

A esta luz la identificacién de la humanidad
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en sus distintos modos y expresiones, de lo
humano implicado en diferentes culturas, dis-
tintos sexos, distintas etnias, diversas religio-
nes es la asignatura pendiente. La atribucién
de la igualdad democratica debe ser comple-
mentada con el reconocimiento de la diver-
sidad cultural. Esto no implica el todo vale,
porque los valores humanistas estarin ahi para
servir de filtro critico a aquellas practicas cul-
turales -de nosotros y de los otros- que aten-
ten contra ese minimo intocable de los dere-
chos individuales de todo ser por el mero
hecho de ser humano.

¢Coémo aprobar esta asignatura pendiente
del reconocimiento de lo humano en sus
diversas y proteicas formas? Voy a sugerir que
debemos atribuir un mayor protagonismo a
dos momentos de la respuesta moral que a
menudo quedan obviados. Son la percepciéon
y la misma imaginacion. Percibir que el otro,
la otra, es un ser humano significa activar la
sensibilidad para comprender sentimientos y
entender historias. Ahi la literatura vuelve,
mas alla del negro diagndstico de Steiner, a
servirnos como educadora moral.

Frente a la musica y la filosofia -coto cerra-
do de los “sacerdotes ascetas” empefiados en
definir lo humano-, Richard Rorty nos ofre-
ce una interpretacion de la novela como
escuela de moralidad”. Su prototipo de héroe
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cultural es, a este respecto, Dickens. La denun-
cia de la crueldad contra el ser humano con-
creto, encarnado, es el punto de toque. La
novela sensibiliza y nos permite conectar con
el otro que sufre, nos permite entender o ima-
ginar el dolor casi como si fuera nuestro.
Cada individuo de carne y hueso queda igua-
lado por el sufrimiento ;Cémo podremos per-
manecer impasibles e indiferentes ante el
espectaculo de la desgracia ajena?

La empatia revela un minimo comin huma-
no y, segun Rorty, lo que Dickens deseaba
era:

...que cada cual pudiera comprender a aque-
llas y aquellos con quienes se cruzara por la
calle. Su intencién consistia en que ningin
ser humano incomodara a otro con etique-
tas morales, sino que reconociera el derecho
que cualquier persona (...) tiene a ser com-
prendida.’

La categorizacion descalificadora y cerrada
hacia grupos humanos: mujeres, arabes,
homosexuales..., es dinamitada desde la uto-
pia democratica que propone Kundera. Los
tipos humanos son incontables, diversos e
inclasificables. Lo humano no es definible en
una esencia cerrada, en un patrén normati-
vo, en un canon pretendidamente universal.
Lo humano no puede dejarse apresar en una
definicién cerrada sino en una fuga abierta
poblada por figuras proteicas y novedades
impensables. No esta de mas, pues, continuar,
a este respecto, el debate en torno a las vir-
tualidades morales de la filosofia y la litera-
tura en torno a la experiencia moral. La gene-
ralidad vacia de los principios necesita de la
encarnadura plena de las historias de perso-
najes diversos y complejos, ni angeles ni
demonios, en los que todos podamos reco-
nocer y reconocernos. Que nada de lo huma-
no me sea indiferente.
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