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Aportes del franciscanismo para la construccién
de la cultura latinoamericana

José Antonio Merino

Si la libertad es la forma maés perfecta de existir, la liberacion es todo
un proceso inacabado por hacer realizable la utopia de una existencia
totalmente libre. La historia de la cultura es el testimonio palpablede
ese esfuerzo humano por liberarse de esclavitudes politicas, sociales,
laborales, econémicas, ideologicas, religiosas, éticas, psicologicas,
afectivas y culturales.

La modernidad se caracteriza principalmente por los profundos
procesosde liberacion y de emancipacion. La filosofia se emancipa de
la teologia y la ciencia de la filosofia. La revolucién francesa: , siguien-
do la razén de los ilustrados, tratd de liberar al ciudadano del
absolutismo mondérquico. El marxismo proyectd liberar la clase pro-
letaria del poder burqués. Nietzsche trat6 de liberar Ia vida instintiva
de la religién, de la metafisica y de la moral. Freud presenté un
proyecto terapéutico para liberar el psiquismo humano de las diver-
sas neurosis y enfermedades animicas. El movimiento feminista
promueve la emancipacién de la mujer de la cultura patriarcal y
machista. La misma teologia de la liberacion se esfuerza por liberar a
los grupos méds humillados y marginados de los sistemas opresores y
discriminatorios politica y socialmente. Nuestro siglo es testigo del
moviento emancipatorio y de liberacion en el campo personal, fami-
liar, juvenil, sexual, ético y religioso.

La libertad ha sido, y sigue siendo, el ideal y el propésito de los
sistemas filosoficos, de las Constituciones de los pueblos, de los
diversos humanismaos, de los movimientos sociales, de los sindicatos,
de lasreligionesinquietasy de las movidas callejeras. La modernidad
tiene una sensibilidad especial para todo aquello que significa liber-
tad, autonomia, respeto y autodererminacion.

La libertad no es sdlo una posibilidad del hombre sino ademads un
modo de ser, de comportarse y de expresarse. Pero la libertad real y
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concreta es muy dificil de adquirir y de disfrutar. Ya Rousseau, al
principio de El contrato social, acusaba en tono amargo: "El hombre
ha nacido libre, y sin embargo, vive en todas partes entre cadenas. El
mismo que se considera amo no deja por esode ser menosesclavo que
los demés" (1). Esa acusaci6n del ginebrino se repite actualmente
entre filésofos, socidlogos, psicélogos, literatos, tedlogos, etc. que
tratan de ofrecer sus respectivas ofertas de liberacion.

La antropologia franciscana, enlo que tiene de experiencia, de vision
yde interpretacion del hombrey dela vida, contiene unos presupues-
tos ontoldgicos, existenciales y hermenéuticos que pueden ayudar al
hombre, como ser individual y colectivo, a la conquista de esa forma
de existencia perfecta que se llama libertad.

1 La antropologia y su propdsito

Todos los problemas filosoficos tienen su planteamiento y su posible
solucién en los presupuestos antropoldgicos que subyacen, de un
modo implicito o explicito, en los més diversos sistemas. Filosofar no
es sélo contemplar sino también actuar. Toda filosofia implica una
ética 0, de lo contrario, se reduce a logomagquia o a un discurso del
discurso. '

No me parece acertada la tesis de Montaigne cuando sostiene que la
cuestion humana no consiste en resolver el problema del hombre,
sino més bien en describir al hombre como problema. Segiin esto, la
filosofia no debe pretender dar solucién a los problemas més vitales
y acuciantes de la existencia humana, pues ello no serfa su mision;
sino que su cometido consistiria en hacer unrecuento de esos proble-
mas y el inventario de las posibilidades e imposibilidades humanas.
Ciertamente que la filosofia ha de conocer, descifrar y describir el
problema del hombre y los problemas humanos, pero no puede
limitarse a una pura fenomenologia ni a una simple hermenéutica de
la problemitica humana, sino que ha de ver y ofrecer las soluciones
adecuadas y los medios méas idéneos para que el hombre, como ser
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individual y social, alcance la dignidad de ser hombre y una libertad
asegurada y garantizada.

El filésofo no es aquel que ama el conocimiento sino aquel que conoce
la realidad en el amor y actiia segiin la dindmica de la participacion,
de la integracién y de la armonia.

Para una comprensi6n global y unitaria del ser humano no se puede
partrir del subjetivismo ni del empirismo ni del espiritualismo ni del
materialismo ni de la periferia ni del centro sociolégicos, sino del
hombre mismo como apertura, intencionalidad vinculante, acogida y
respectividad. La categoria relacional debe serel hilode Ariadna para
poder salir del laberinto humano.

Una antropologia dinimica y real no puede salir del ego cogito ni del
ego possum ni del ego domino ni del ego voloe ni del ege conguiro,
sino del ego amo. No se puede partir de un pensamiento ni de una
voluntad dominantes sino de una intencionalidad abierta, religante y
armonizante.

La dialéctica yo-otro, que ha creado la dualidad distante entre yoidad
y alteridad, debe dar paso a la antropologia de la projimidad, del
encuentro interpersonal, del ti como complemento necesario del yo,
del otro como ser cercano, préximo y como un alter ego. Ello supone
superar la filosofia de grupo, de nacién, de pueblo e incluso de
continente para instalarse en la misma realidad, que siempre es
universal, més alld de los prejuicios étnicos, culturales, religiosos,
politicos, econdmicos y demagogicos.

La ausencia y el olvido del otro, incluso del més diverso, no es una
simplelaguna enla existencia personal. Esla faltade uncomplemento
necesario. El rechazo o la exclusién del otro es la negacion de mi
propia posibilidad. Una profunda sentencia del Talmud de Babilonia
ya decia hace tantos siglos: "5i no respondo de mi, ;quién respondera
por mi? Pero si sélo respondo de mi, ;jatinsoy yo?". Esa preocupacién
religioso-ética refleja también una dimension existencial.



Cainy Abel, Esaii y Jacob, Joséy sus hermanos, el rico Epulony Lazaro
son imagénes biblicas que reflejan y espejean situaciones existencia-
les de un mundo en desorden y que tienen sus confirmaciones en la
lucha de grupos, en los sin patria, sin casa, sin derechos y sin voz.
Todo un mundo de ruptura ontolégica, juridica, psicol6gica y huma-
na que reclama la recomposicién de un nuevo sistemade integracion,
de justicia y de liberacién (2).

Francisco de Asis, hombre libre y liberado, personalidad integrada e
integradora, ciudadano pacifico y pacificador, ofrece no solo una
biografia de humanidad reconciliada y reconciliadora sino ademis
todo un paradigma antropolégico de accién, de interpretacién y de
existencia, Francisco de Asis, que tuvo el don supremo de la cordia-
lidad instintiva y de la cortesia ilimitada, representa la utopia concre-
ta del més exigente humanismo. Francisco de Asis, el gran hermano
universal, es el alma fundacional de la 1lamada escuela franciscana
que tiene una teoria del hombre y de la sociedad, de la viday de la
muerte, del ser y del deber ser, de la mistica y del trabajo, de la accién
y de la contemplacién, que puede ayudar en la construccién de una
sociedad mds humana, més fraternal y mas liberada.

II. Antropologia franciscana

La antropologia franciscana se hace comprensible y dindmica a partir

de tres momentos constitutivos: a) Una cierta experiencia personal y
corunitaria que condiciona la visién e interpretacién del hombre en
todos los pensadores franciscanos. El estilo de vida que forj6 el
fundador de la orden es permanente matriz configurante de la
interpretaci6n de la persona y de la comunidad. b) El soporte mental
no es Platon ni Aristételes ni Boecio ni Averroes ni Avicenas, aungue
se sirva de sus ideas como andamiajes mentales, sino que es la
doctrina revelada, el cristianismo, creidos como verdad iluminantey
vividos como mensaje de salvacién. La definicién real del hombre
concreto no es la de animal racional o la de animal politico, sino la de
ser creado y redimido, ser comunitario, eclesial y ecuménico. ¢) Su
horizonte comiin es la gratuidad de la existencia, de la participacién
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y dela fraternidad universal. Ese horizonte, que lamo de presencia-
lidad constitutiva, interpretaal hombre como ser ontolégicamente re-
lacional, vinculante y solidario. El hombre no es rival del hombte sino
colega, hermano, compaiierc de una misma aventura existencial. La
rivalidad y la guerra no son tanto un pecado cuanto una insensatez y
un desorden ontolégico.

La filosofia franciscana es una filosofia del hombre en oposicién a ia
filosofia de las cosas y a la filosofia de las ideas, aunque se sirva de las
cosas y de las ideas para lograr una mejor clarificacién del hombre
mismo. El pensamiento franciscano supera el pensamiento objetivis-
ta, modelado y formado sobre el andlisis de las cosas y de los objetos,
como asimismo del pensamiento subjetivista que se caracteriza por el
dominio de la razén o del entendimiento y que se expresa de muy
variadas formas en la modernidad.

Esta filosofia hace de la relacién al otro una relacion fundamental,
gracias a la cual se entiende el ser y el saber. Y todas las demas cosas
adquieren proporcién y significacién en funcién de ese centro refe-
rencial. Buenaventura sostiene que "el hombre es de algiinmodoei fin
del universo” (3), al que deben tender-y atender las preocupaciones
del hombre creyente y del homo viator, También Escoto afirma que
el hombre es el fin de la creacién visible, subrayando la categoria
humana frente a los demas seres creades, pero siempre en conexién
con ellos (4). El hombre, pues, es un ser relaciondo con todos los
demas seres y fundamentalmente con los otros hombres. La norma
que debe regular las relaciones interpersonales es ¢l amor ya que es
lo 1inico verdaderamente vdlido y seguro para potenciar y promover
una sociedad auténticamente humana, justa y libre.

El pensamiento franciscano interpreta al hombre como ser abierto,
polarizado y vinculado con todos los seres de la creacidn, especial-
mente con losdemdas hombres, con los que constituye comunidad. El
hombre asume y resume lo creado, al mismo tiempo que proyectay
realza las aspiraciones mas profundas de si mismo y de lo que
representa. Todos los seres, formando una maravillosa sintaxis c6s-
mica y humana, tienen su propia misién pero solo el hombre sabe
reconocerlo, transmitirlo y valorarlo. E]l hombre franciscano trata de



conocer lo otro y al otro porque ya deantemano lo ama. Y puesto que
los ama los admira y respeta en sus dones y diferencias. El olvido del
otro, el abandono y la explotacién de los demis suponen una ruptura
ontolégica y un error metafisico ademis de una falta ética.

Desde las formas més simples hasta las mdscomplejas, desde los seres
més irrelevantes hasta los méas grandiosos, podemos encontrar todo
un universo de verdad, de significacion y de interrelacién ontologica.
Respetando la realidad compleja del mundo se podra lograr la
armonia césmica y sobre todo la fraternidad frigil entre los hombres.

La persona franciscana no se explica ni se realiza sin el otro y sin los

otros con los que constituye comunidad. Y en esa comunidad no -

tienen puesto la explotacién, Ja negacion del otro, 1a dialéctica hege-
liana del amo y del esclavo, €l antagonismo de los personajes
sartrianos y la aniquilacién de los sistemas totalitarios, pues todos
esos comportamientos y actitudes son expresién de un desorden
radical y ontoldgico que se deben superar y corregir como negaciones
de existencia. :

Laantropologia franciscana invita a superar la categoria de lo antago-
nico. Todas las sociedadeshan creado grupos marginadosy margina-
les que después se averguenzan de ellos y no los quieren aceptar.
Existen eternos leprosos y apestados que deben ser separados y
excluidos como asimismo insoportables heterodoxos del orden esta-
blecido que hay que someter o aniquilar. La visién franciscana del
hombre se coloca méds alla de las diferencias antogoénicas y rivales
para encontrarse con lo esencial del hombre y ofrecer aquellas posi-
bilidades y oportunidades comunes a todos los hombres. La vision
franciscana del hombre puede ayudar a superar los prejuicios étnicos,
sociales, politicos, culturales y religiosos como asimismo lo diferente
y lo contrastante en la concepcion del ser humano como expresion y
manifestacién de la creacion divina.

‘III. Caminos de liberaciéon

Laliberacion real y profunda no la realizardn ni los tecndcratas ni los
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usurpadores de derechos y de poder ni los propagandistas de ideolo-
gias ni los permisivistas ni los libertinos ni libertinarios, sino los
verdaderos profetas de la verdad, del amor y de la fidelidad. Y a
través de esa liberacion el hombre podrd experimentar la gracia
transformadora de la libertad, pues no es la fuerza fisica quien hace
las profundas y permanentes revoluciones sino la verdad y los
espiritus magnanimos. |

En la modernidad es atin amplisimo el mapa de las formas de no
libertad tanto en las sociedades controladas como en las sociedades
permisivas. La libertad del hombre esta constantemente amenazada
oporquese lacontroladesde fuera o porque sela pierde desde dentro.
Son muiltiples aiin las alienaciones que padecen muchos hombres
bajo los aspectos ideoldgicos, politico, econémico, psicolégico y espi-
ritual. Como asimismo son muy variadas y sutiles las formas de
ausencia de libertad y de verdadera humanidad.

La libertad debe integrarse dentro de un proyecto personal, familiar
y social, como asimismo dentro de todo un sistema de referencias
axioldgicas y antropoldgicas. No basta ser libre de que, hay que ser
libre para que, como acertadamente puntualiza Nietzsche (5). La
libertad constantemente hace referencia a la verdad y al ser. Por eso
el hombre, para adquirir la libertad, necesita responder a las pregun-
tas: ;desde dénde?, ;hacia donde? , jpara qué?, ;c6mo y con qué
medios?. Y las respuestas dependeran necesariamente de la concep-
ci6n metafisica que se tenga del hombre y de la sociedad.

Para poder comenzar, mantener y culrninar el proceso de liberacion
de las mltiples esclavitudes que padecen muchos hombres, aislada
o colectivamente, me parecen fundamentales las ideas claves que
sefialo a continuacién.

1. Tener una idea elevada del hombre. Se ira al hombre, se le
intepretard y se le tratara segiin la idea que se tenga de él. si se
le reduce a simple objeto 0 a puro animal entonces se ofrecera
una mecénica de las fuerzas o de los instintos del comporta-
miento humano. Y la ética social no superara los tratados o
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convenios inteligentemente organizados para armonizar, en
el mejor de los casos, los egoismos comunes y conjuntados.

Es sorprendente y paradéjico que la modernidad, que parte
del Renacimiento, y proclama la autonomia del hombre, el
modelo aimitar sea el animal. Maquiavelo aconseja al Principe

las virtudes de la zorra y del le6n. Hobbes presenta el compor--

tamiento social del hombre con la actitud del lobo. Rousseau

idealiza al salvaje, aunque los considere como buen salvaje..

Nietzsche hace un himno a la bestia rubia y Spengler presenta
al ser humano como unavederapifa. Esas visiones del hombre

no son simplemente metafdricas sino configuradas de unestilo

de vivir, de actuar y de tratar con el otro, teniendo sus expre-
siones e incidencias sociales en los tratados que se basan en
tales antropologias.

Francisco de Asis jamids vio al otro, al ti, como un rival y
mucho menos como un animal sagaz, sino como un hijo de
Dios, al que siempre quiso acoger, servir y respetar con gran
cortesia y finura. Hasta tal punto respetaba al otro que Chester-
ton decia de él que seguramente fue "el inico demdcrata del
mundo completamente sincero” (6). Y continta afirmando que
“lo que distingue a ese democrata muy auténtico de unsimple
demagogo, es que nunca engand ni se engafié por la sugestion
delas masas. Cualquiera que fuese su gusto porlos monstruos,

nunca vio ante él a una bestia con muchas cabezas. Vio sola-.

mente la imagen de Dios multiplicada, pero nunca monétona.
Para él un hombre era siempre un hombre, y no desaparecia en
la espesa multitud” (7). Jamas desprecié a nadie, pero siempre
confid entodos, a los que no simplemente respetd sino que amé
con gestos concretos. Pero los amé no por la satisfaccion de
sentirse bueno y de ser benévolo con sus semejantes, 2l estilo de
tantos filantropos que abundan en todos los tiempos y en todas
latitudes, sino que los amé por su dignidad personal y porque
veia en ellos la imagen de Dios.

En la antropologia franciscana se acentia fuertemente la di-
mension personalista del hombre porque se parte del conven-
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cimiento tedrico y practico de que el hombre es imago Dei, que
tiene una gran dignidad personal y.valores inalienables que
siempre hay que proclamar, proteger y defender. Las democra-
cias seranrealesy sinceras si los principios filos6ficos, juridicos
y éticos que la sustentan son nobles y elevados. De lo contrario,
el hombre serd victima de los caprichos del sistema dominante
y de las estructuras egoistas y deshumanizantes.

2.La convivencialidad como destino humano. Las caracteristicas

y las virtudes del uomo singolare se subrayaron al incio de la
modernidad, que tomaron gran consistencia hasta desembocar
en el individualismo tan acentuado y proclamado enla llustra-
cion, y que tuvo magna expresién en El contrato social de
Rousseau, que es el catecismo de la regulacién de los egoismos-
compartidos. La filosofia moderna acentia el yo como pensa-
miento, como voluntad, como sentimiento y como principio
ético. S5e ha desarrollado una fuerte subjetividad de pensa-
miento y de accién pero sin llegar a la intersubjetividad comu-
nitaria.

Como reaccién a la subjetividad desencadenada, al individua-
lismo y al liberalismo se alz6 el marxismo para desenmascarar
las contradicciones internas del capitalismo. Pero tampoco
logré humanizar lo que se proponia; y la sociedad sin clases,
que sofiaba crear, desembocé en una sociedad controlada y no
liberada, en una sociedad fracasada.

La antropologia franciscana proclama teérica y practicamente
la gran fraternidad universal y la convivialidad de todos los
hombres, porque todos ellos son hijos de Dios e imago Dei. El
nombre de Dios "estd escrito en todas las cosas” (8) y principal-
mente en el corazén del hombre. Dios, en el franciscanismo, no
essimplemente objeto de adoracién y de servicio sino también
de imitacion. La causa ejemplar de todo es Dios, uno y trino al
mismo tiempo, que vive en comunidad segin el dinamismo
del amor, de la participacién y de la corresponsabilidad. La
intersubjetividad regula todo el proceso trinitario, que seexpli-
ca por la metafisica del amor: "Por razén de la suma comunica-
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bilidad del bien, es necesario exista la trinidad del Padre, del
Hijo y del Espiritu Santo. Personas que por ser sumamente
buenas, por necesidad son sumamente comunicables; por ser
comunicables, sumamente consustanciales; por consustancia-
les, sumamente configurables -semejantes-; por ser comunica-
bles, consustanciales y configurables en sumo grado, suma-
mente coiguales y, por lo mismo, sumamente coeternas; pro-
piedades de las que resulta la suma cointimidad" (9). "Porque
enellas se concierta la suma comunicabilidad con las propieda-
des de las personas, la suma consustancialidad con la plurali-
dad de hipostasis, la suma configurabilidad -semejanza- con la
personalidad distinta, la suma coigualdad con el orden, la
- suma coeternidad con la emanacién y la suma cointimidad con
la misién" (10). Esta mutua intercomunicabilidad personal,
dentro dela comunidad trinitaria, es el modelo y el paradigma
" de todas las relaciones personales, incluso de las humanas. La
comunidad humana sole llegard a su plenitud cuando potencie
y exprese al miximo estas cualidades y propiedades de la
persona. La persona presupone y significa individualidad,
singularidad y dignidad eminente (11), pero estas categorias
personales s6lo se desarrollan y acontecen en forma de convi-
vencia y de solidaridad, es decir, junto a mi vida personal se
enlazan y entrelazan otras vidas, ya que toda vidaes referencia
a otras vidas y s6lo me descubro como yo en la medida que
percibo un ti en el horizonte de mi existencialidad con el que
constituyo comunidad real y del que no puedo desentenderme
pues es parte constitutiva de mi yo. El misterio trinitario es
nuestra. doctrina social, como decia Berdiaeff a sus colegas
comunistas. '

3. Salir al encuentre del otro. Toda la biografia de Francisco esel

testimonio impresionante de una permamente biisqueda de
profundosencuentros,que hacen de su vida todo unitinerario-
de cercania, de aproximacion y de comunién. El mismo pensa-
miento franciscano es una filosofia en marcha haciala realidad.
Esunametafisicadel é&xodo quesorienta haciala trascendencia
pero en unién y en comunion con los otros, hermanos de un
mismo destino.
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Dificilmente se llegard a encontrar a los otros si uno no se
encuentra consigo mismo. Para ello hay que despojarse de
todas las resistencias y opacidades interiores que impiden la
transparencia y la comunién.

El Testamento de Francisco nos describe la fuerza prodigiosa
del encuentro con el otro: "Como estaba en pecado, me parecia
muy amargo ver leprosos. Y el mismo Sefior me condujo en
medio de ellos y parctiqué con ellos misericordia. Y al separar-
me de los mismos, aquello que me parecia amargo, se me torné
en dulzura de alma y cuerpo”. El encuentro con ese negativo
insoportable, como era el leproso, supuso el descubrimiento
de un nuevo mundo: el mundo de la gracia y dela misericordia
divinas que ha transformado los criterios axiol6gicos, los gus-
tos determinantes y la forma de ser y de vivir de un joven.

. Elencuentro y la aceptacién de ese negativo humano, que es el

leproso, simboloy realidad dela parte miasdoliente y repugan-
tedelasociedad, han rotolasresistencias internas que impiden
ver, descubrir y comunicarse con otras presencias humanas,
que normalmente las olvidamos, las evitamos o las elimina-
mos. El encuentro con los pobres, con los marginados y conlos
leprosos socialmente representa un momento casi fundacional
en todo hombre que va hacia el otro con espiritu evangélico. En
la raiz de todo encuentro profundo del franciscano hay una
experiencia religiosa de la paternidad y de la bondad de Dios,
que hace que todo el universo y todos los seres, racionales e
irracionales, sean el horizonte de la gran Presencia divina. La
experiencia vivida de la paternidad de Dios lleva necesaria-
mente al encuentro del otro como hermano y no como rival o
enemigo. -

El encuentro, como dimension relacional antropolégica, esta
estrechamente unido a la categoria de presencia. "Hay una
experiencia inicial que esta implicada en todos los otros y que
da a cada uno de ellos su gravedad y su profundidad, dice L.
Lavelle: esla experiencia de la presencia del ser. Reconocer esta
presencia, es reconocer de un golpe la participacion del yo en
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el ser"(12). Ahora bien, es muy dificil sintonizar con la presen-
cia del sery del otrosihay complicidad mental o voluntaristica.
S6lo desde la profunda transparencia y sinceridad puede
descubrirse la verdad del otro y su celebracién en la comuni-
dad vivida. El encuentro no es ficil porque presupone dispo-
nibilidad y fidelidad, virtudes frigiles que se rompen con
NUEStros egoismos, nuestras cegueras espirituales y nuestros
prejuicios culturales, politicos, sociales y religiosos.

4. Delasospechaalaacogida. Laincomunicabilidad humana es
un hecho social con bases culturales. Cuando Descartes plan-
tea su problematica filoséfica enfoca la realidad del otro desde
la razén solitaria y no desde la razon comunicativa. La duda
universal cartesiana alcanza al otro, al td, de un modo impla-
cable. De tal modo que vivires convivir dudando y sospechan-
do de los demés. En esta perspectiva se interpreta y se com-
Rrende aquello quedice A. Glucksmann, "que existir democra-
ticamente es dudar los unos de los otros” (13). Tanto el pensa-
miento solipsista del racionalismo como el comportamiento
social del hombre burgués han fomentado una convivencia
social basada en la mutua desconfianza, en la rivalidad yenla
relacién contractual.

Toda la filosofia idealista ha creado una marcadisima subjeti-
vidad solitaria y rival, como se describe maravillosamente en
la introduccion de la Fenomenologia del espiritu de Hegel, y
que tan dramdticamente estid expresado en los personajes
sartrianos y en parte del teatro contemporéneo.

Fra_ncisco de Asis no hace una teoria del hombre y de la
sociedad. No maneja categorias teolégicas ni filoséficas ni
juridicas sino que vive intensamente el Evangelio. Y desde la
perspectiva de Jesucristo va al otro no como a un rival 0 a un
ser aqénimo $ino como a un hermano al que acoge porque ha
experimentado que Dios es Padre de todos. Esa experiencia de
la paternidad divina le abrié su corazén ¥y sus brazos para salir
al encuentro de todos los hombres, especialmente de aquellos
mis desfavorecidos humana y socialmente. Francisco no escl
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hombre de la duda metédica frente al ti sino el hombre dela
cortesia, de la ternura y de la confianza sistemética que acoge
alotro, confiaen el otroy espera del otro. Porque tom6 en serio
a Dios, tomé también en serio al otro, al que dio confianza
porque creia en él. La leccién de Francisco al hombre moderno
tal vez consiste masen unactode fey de confianzaen el hombre
que en un acto de generosidad con el hombre.

5. Aprender a mirar y a escuchar al otro. En la filosofia actual, de

orientacién fenomenoldgica, seda granimportancia ala vision.
De hecho la intuicién de Husser! se expresa como un ver. "La
verdadera filosofia consiste en aprender de nuevo a ver el
mundo”, escribe Merleau-Ponty (14). A veces sucede que las
cosas mas inmediatas pierden su evidencia y ya no nos dicen
nada. Puede suceder que de tanto frecuentar al otro nos hemos
habituados a €l y ya no lo vemos. Sus urgencias, sus valores o
sus necesidades desaparecen ante la mirada rutinaria y habi-
tuada. :

La mirada, por ser una dimension profundamente humana, se
ha convertido en un medio extraordinario de experiencia, de
comprensién y de comunicacién. Por la mirada nos abirmos al
otro, lo descubrimos y nos informamos de quién es, qué hace
'y como se encuentra. La mirada nos abre a la realidad de la
existencia y nos hace testigos privilegiados dela vida. El mirar
pertenece no sélo a la geografia de la corporeidad sino que es
adémas una dimensi6n profunda del espiritu humano es ex-
presién del modo de ser, de sentir y de comunicarse de la
persona humana.

La mirada es sumamenteimportanteenla biografia de Francis-
co que se fijaba en el otro para ofrecerle una respuesta adecua-
da. También en la escuela franciscana la mirada es muy impor-
tante como dimensién de presencia, de comunicacién y de
encuentro. Lo mismo debe decirse de la escucha. Quien da
crédito al otro se fija en él y lo escucha porque el ti aceptado es
digno deatencién,dedescubrimientoy de didlogo. Dificilmen-
te se llegard a una actitud liberadora sin tomar en serio al otro,
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sin fijarseen él, sin atender su persona y sus circunstanciasy sin
escuchar su clamor y sus interpelaciones.

La pedagogia de la mirada y de la escucha desplaza el yo del
centro de atencién y de privilegio para dar paso al otro y a sus
circunstancias condicionantes cuando se le toma en serio.

6.Liberacién porla paz. La rivalidad, la agresividad y la violencia
son formas y expresiones cotidianas de l1a no liberacion y del
desorden radical del vivir juntos. La violencia se manifiesta en
nuestra sociedad revestida de mil formas: politicas, econdmi-
cas, juridicas, ideoldgicas, religiosas, culturales, etc. La violen-
cia se ha hecho tan habitual en nuestra vida cotidiana que ya la
consideramos y la asumimos pacificamente como un ingre-
diente imprescindible del estar en sociedad. Sinos sorprenden
las grandes y evidentes agresiones a personas, a grupos o a
comunidades, sin embargo nos hemos habituado a las violen-
cias menudas de la cotidianidad que ya lo asumimos como
factura normal que tenemos que pagar por nuestro puesto en
la sociedad democrética. De ahi que vivamos frecuentemente
en la esclavitud de un temor permanente y de un terror
racionalizado.

Francisco de Asis, que conocié y vivié el drama conflictivo de
su tiempo, puso toda su persona y su obra al servicio de la paz
en una sociedad tan castigada por conflictosy violencias. Elno

fue un tedlogo ni un filésofo ni un socioldgo sino un cristiano

sincero y coherente que traté de llevar a todos los hombres el
mensaje de la fraternidad universal y dela paz necesaria. El no
quedé indiferente a los problemas temporales ni fue neutral
ante las situaciones sangrantes de sus gentes. El comprendi6
que la paz es un valor absoluto y que a través de ella se puede
lograr una sociedad mas humanizada, civilizada, liberada y
libre. El fue promotor de una cultura de la paz, totalmente
nueva en sumetodologia y en sus formas de practicarla porque
é1 fue original en vivirla previamente.

Enlaescuela franciscana la paz existencial es elevada a catego-
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ria metafisica, que se expresa y se articula en la visién unitaria
e integradora del hombre con Dios, con los demds hombres y

"con todos los seres creados. Esa metafisica antropolégica im-

plica aceptar al otro en sus diferencias concretas, respetar y
promover sus derechos y estar atento a la capacitas Dei in
homine, que supone un esperar y confiar enla posibilidad de
cambio del otro. La experiencia de la Verdad libera y hace
libres, pero hay que intentar también la verdad dela paciencia
del otro, creando las condiciones de posibilidad para que ese
otro, como individuo o como grupo, viva con dignidad la
existencia humana. La liberacién por la paz se realiza a través
de los contratos juridicos justos pero principalmente a traves
de la acogida y de la caridad cristiana.

7. Liberacién por la fe. La religién no es un sentimiento que crea

una experiencia, Sino que s una experiencia, que crea un
sentimiento. La fe no es evasion del mundo ni fuga de lo
concreto sino una forma prodigiosa de encarnarse en el mundo
y deestar conlos demés. Creer implica comprometerse porque
el camino hacia Dios pasa a través de los otros y del mundo
natural. La antropologia franciscana estd penetrada deelemen-
tos religiosos porque lo religioso es profunc.lamente antropolé-
gico.Si elhombre se definecomo imago Dei, todo hombre debe
ser objeto de atencién, de respeto y de promoaon. La fe vivida
no deja tranquilo al creyente sincero porque la voz de su
conciencia le grita: ;jdonde y ¢6mo esta tu hemno? Y esa voz
le pone en marcha hacia el ti hasta hacer de él otro yo, un
préjimo, un cercano, un hermano.

Para el franciscanismo, Cristo no s6lo es la clave interpretativa
del hombre, una realidad salvadora e iluminadora, s:ino ade-
més un principio sapiencial y un modelo antropolég.,lco. Ie_sy-
cristo no es s6lo el Hijo de Dios, es también la n):;inlfef’staﬂon
mésatrevida yaudaz de lo que es Diosy laexpresion mas_glafa
de lo que El piensa y busca delos hombres. Por eso _el cristianis-
mo entra en confrontacién con todos los humanismos y con
todas las antropologias reales.
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San Buenaventura subraya que el més grande efecto de la
bondad divina es la redencién del género humano. Por eso el
creyente debe ser un practicante de la redencién y un centinela
de lo irredento.

En el franciscanismo la cristologia y la antropologia no son
visiones antagdnicas y conflictivas, pueslaantropologia puede
preparar el camino a la cristologia, y la cristologia perfecciona
y culmina la antropologia. De ahi que la fe cristiana esté
implicada y comprometida con la historia real y concreta de los
hombres. La historia del franciscanismo demuestra claramente
la fuerza liberadora de la fe y su incidencia transformadora en

Erupos, regiones y culturas.

8. Liberacién a través de la solidaridad. Los Epulones y los
Lézaros son figuras biblicas que describen situaciones sociales
de todos los tiempos y configuran la sociedad dividida e
injusta. Los Epulones simbolizan la sociedad harta e insolida-
ria que viven comodamente en el primer mundo, relegando al
segundo, tercer o cuarto mundo a tantas personas condenadas
auna vida inhumana y en una marginacién casi imposible de
superar. Elhombre harto y satisfecho seincapacita radicalmen-
te para la comprensién, la justicia y la solidaridad. Pero el
Evangelio sigue invitando al hombre a una conversién radical,
auncambio de orientacién haciala verdad y el serde cada cual
y de todos los demis, hasta implantar larazon y la ley del bien
comiin y de la verdadera comunién fraternal.

El trato de Francisco cmn las cosas no fue interesado ni egoista
ni instrumentalizado . 2. 'que logrd liberarse de la codicia y del
malsano y desproporcivnado deseo de posesion y de dominio.
Su radical pobreza y su inmensa simpatia y apertura a los
demaés crearon en él una ética privilegiada de solidaridad y de
fraternidad. Este espiritu se transmiti6 a la familia franciscana
y fue recogido por su escuela en la teoria del amor y de la
armonia. Escoto lo resume en frase lapidaria cuando dice que
"el amor es verdaderamente praxis” (15) no solamente hacia
Dios sino también hacia los hombres y todos los seres de la
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creacion. El franciscanismo puede ayudar a la creacién de la
internacional de la solidaridad.

M. Scheler sostiene que el primado de la sangre, el primado de
la fuerza y el primado de la economia han marcad'o los tres -
grandes perfodos de la historia humana. Quizas esté reserva-
do al futuro inmediato el primado de la cultura del amory de
las puertas abiertas, en donde todos tengan acogida y todos se
sientan acogidos; en'donde la sangre, la fuerza y la econormia
sean sustituidos por el respeto, la colaboracic’n.l, la compren-
si6n, laalegria ylasolidaridad. En este nuevouriverso "amigos
y enemigos se encuentran en la misma categoria anteel amor,
categoria que da al ser vivo semejanza con Dios", como diria
Escoto (16).

De este convencimiento vivido, de formar todos 1a gran familia
humana y universal, surgira aquel proposito constructivo de
Francisco de Asis: "puesto que soy siervo de to<5los, a todos
estoy obligado a servir” (17). Pero desde el servicio dcl:smter?-
sado comenzari el triunfo de una sociedad mas redimida, mds
humana y humanizante.

| IV. Conclusion

La sociedad actual sufre los efectos disgregantes de los egoismos
desencadenados. A nuestra sociedad se pueden aplicar aquellas
palabras anticipadores de Zaratustra: "Yo camino entre los hombres
como entre los fragmentos del futuro, de aquel futuro que yo contem-
plo"(18). Zaratustra vio ala sociedad desu tiempo rota, descompues-
ta e irredenta, que era necesario recomponer en un futuro redm'u.do
y mesidnico. Perola solucién no est4 en la teoria del superhombre sino
en la recuperacién del hombre concreto y real con sus grandezas y
miserias, sus cimas y sus abismos.

Nuestro tiempo no necesita el hombre grande y fuerte proclamado

por Nietzsche, que supone el desprecio de los débiles y desfavoreci-.
dos, sino la recuperacién humana del hombre cotidiano y concreto,
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del hombre normal, y que no sea rebajado al estado de infrahombre.
Es necesario que el hombre llegue a ser lo que es, es decir, verdadero
hombre. Que no sea sublimado fiusticamente pero que tampoco sea
hipotecado ni disminuido en sus propias posibilidades. Para ello
necesitamos el heroismo de la razén y de la voluntad y la fuerza
seductora de la utopia de los héroes del espiritu, como fue Francisco
de Asis.

Francisco no es el santo de un Evangelio descafeinado ni de un
cristianismo fragil y facil, sino que es el testimonio dificilmente
imitable del evangelio més auténtico y revolucionario, mas humani-
zante y liberador. Porque han existido hombres asi, se nos abre un
gran espacio a la esperanza y al propésito de forjar una sociedad mas
humanizada, justa y liberada.

La suprema expresién de la libertad de Francisco se recoge en la
paribola de la perfecta y auténtica ategria, que es el culmen de la
libertad humana. Pero si esa perfecta alegria no puede pedirse ni

proponerse al hombre normal, que al menos se le proponga la_

imperfecta alegria. Cuando el hombre comienza a ser mds alegre,
-entonces empieza a ser mas sencillo y es capaz de celebrar; y de ese
modo se transforma en un ser mds razonable y se encamina hacia la
implantacién dela verdadera fraternidad en un proceso interminable
de liberacién.

La liberacién radical y profunda de la sociedad no depende tanto de

. un codigo de leyes cuanto del prop6sito de la buena voluntad de la
mayoria y de las relaciones cotidianas de la.bondad, de la magnani-
midad y de la sencillez. La antropologia franciscana, que parte de la
experiencia vivida de Francisco de Asis, puede contribuir en la
liberacion de nuestra sociedad porque estia animada por la metafisica
del amor, de la participacion y de la solidaridad, factores fundamen-
tales para la transformacién y liberacién profunda de nuestra socie-
dad.
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