CAPITULO V

INMANENTISMO  MORAL

| EVOLUCION
Y SIMBOLISMO RELIGIOSO

La ambicién de Proudhon no se limita a un anali-
sis de los hechos econémicos revestido con una moral
social. Quiere construir una moral completa y es por
esto, o es, en consecuencia, toda una filosofia. Nadie
ha intentado todavia explicar a fondo la Revolucion: él
quiere ser su exégeta. Esta Revolucién que él reclama
es un hecho humano total: él se propone hacer su teo-
ria. En una palabra, ésta sera la “teologia de la inma-
nencia (1)”. Abarcard dos partes; habrd que estudiar
primeramente la teologia de la transcendencia, mostrar
como ha nacido, qué papel ha jugado, como se ha trans-
formado, a qué debe conducir. Sera una especie de “his-
toria natural de la teologia y de los cultos (2)”. Des-
pués se expondra el sistema que en adelante le reem-
place.

“Las ideas se levantan lentamente sobre el hori-
zonte, sobre todo las que testimonian el progreso de la
conciencia (3)”. La espontaneidad social precede siem-
pre a la reflexién, como la infancia precede a la edad
madura. También la humanidad ha comenzado por la
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creencia en una divinidad exterior y superior al hom-
bre. “El principio de toda especulacion metafisica es un
acto de adoracién al Creador: la historia del espiritu
humano, en todos los pueblos, hace constar esto de ma-
nera invariable (4)”. La religién no es una creacién ar-
tificial: sale de “las entranas de la humanidad”. Es el
“alimento del hombre”; sin ella, “la humanidad hubiera
perecido en su origen”. “Primera forma del pensamien-
to, primera hipétesis ofrecida al trabajo del entendi-
miento, ligadura de amor entre el hombre y Dios”, ella
“ha sido buena, y siempre se recordard con complacen-
cia esta edad poética del corazén y de la razén (5)”.

Lo que es cierto de la religién en general lo es emi-
nentemente del cristianismo, que es una forma supe-
rior de ella. En cada punto de su doctrina, éste “no ha
hecho otra cosa... que plantear el mito de aquello de
lo cual la filosofia debia mas tarde sacar la verdad y
dar la explicacion (6)”. Con una profundidad iniguala-
da, “el cristianismo ha sido profético”, y por ejemplo,
por un justo “presentimiento”, “ha ensalzado la virgi-
nidad de todas las virtudes: en esto como en tantas otras
cosas..., era la espontaneidad social la que, a instiga-
cién del pueblo, se expresaba por boca de los papas,
esperando que la reflexién hablara en los escritos de los
filésofos (7).

Proudhon multiplica las férmulas. Todas no son
perfectamente claras, ni siquiera siempre coherentes en-
tre ellas. El analisis paciente y metddico no era su fuer-
te. Pero la idea, en suma bastante simple, que se des-
prende de ellas, destaca claramente. “Religién y Socie-
dad, dice, son términos sinénimos”; y también: “El ca-
tolicismo y el socialismo, idénticos en el fondo, sélo se
diferencian en la forma (8)”. El catolicismo es “la ale-
goria de la sociedad, o no es nada (9)”. “La religién es
esencialmente adivinadora: es una mitologia del dere-
cho (10)”.

Pero después de haber sido la sublime educadora
del género humano, la Iglesia debe ser instruida a su
vez. Porque no se conoce a si misma. A la manera de
esos videntes que tienen necesidad de un intérprete,
ella es “ignorante de sus propios misterios (11)”. Ahora
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bien, el mito, que anuncia la verdad, no debe cubrirla
indefinidamente. Llega un tiempo en que la alegoria de-
be ceder el paso a la realidad. La religiéon es “el punto
de partida de la reflexién y de la libertad”, pero solo
es un punto de partida: su naturaleza es pues “transi-
toria (12)”, y si se prolonga mas de lo debido, se hace
poco a poco detestable, oponiéndose a lo que estaba en-
cargada de atraer y modelar. Al hacerse teologia, pier-
de lo que le daba su valor, sin ganar nada a cambio:
racionaliza la fe, sin que sin embargo responda a las
cuestiones que la razén plantea (13). El pensamiento no
puede quedarse siempre en la espontaneidad primitiva,
asi como la sociedad no puede atenerse ne varietur a las
leyes de la Providencia. Es preciso, en fin, que reduzeca
la “alucinacién (14)” que ha motivado su nacimiento,
que absorba en ella lo que antes habia sido planteado
fuera, s6lo para permitirle llegar a la conciencia de ella
misma.

Ahora bien, este tiempo estid tan llegado, que hoy
“la teologia es impiedad y la fe, sacrilegio... ;Cual es
este orden de salvacién que no tiene nada en comun con
el orden del siglo, este interés espiritual que anula cual-
quier otro interés, esta contemplaciéon que envilece to-
do ideal, esta pretendida ciencia inspirada contra toda
ciencia? (15)”. “Actualmente”, sepamoslo ver, “lo sim-
bélico estd pasado (16)”. Se trata pues de “ensenar a
las masas que la oracién es sélo un suplemento de la re-
flexién, para uso de nifios y de simples; los sacramen-
tos y los misterios, una alegoria de las leyes sociales; el
culto, un emblema de la solidaridad universal (17)”. La
idea misma de la revelacién debe ser traida del cielo a
la tierra: “Hela aqui, facil de desprender de la mitolo-
gia que la engasta, como la montura de oro engasta a
la piedra preciosa sin mezclarse con ella ni danarla: és-
ta es la exaltacién que coge a la conciencia cuando por
primera vez ésta se encuentra en contacto con la no-
cién de Justicia, hecha méas atrayente por la forma poé-
tica del precepto (18)”. Comprendéamoslo pues en fin:
“Todos los sistemas metafisico-teolégicos, alumbrados
por el suefio del absoluto y del ideal, sélo son en defi-
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nitiva la arqueologia de la Justicia, el apocalipsis de la
Revolucién (19)”.

En otro tiempo, el socialismo estaba contenido en el
catolicismo. De aqui en adelante, al haberse despren-
dido de é€l, se ha convertido en la “antipoda, la imagen
del reverso (20)”. Una inversion semejante no se ha
hecho en un dia. Hizo falta primero que se ejerciera la
reflexion filoséfica. “Arranque de la inteligencia hacia
la certeza, rebelién de la conciencia contra el yugo reli-
gioso, grito de libertad”, la Filosofia, sucediendo a la
Religién, también “ha sido buena” porque, a su vez,
se ha revelado necesaria. Cuando la Religién termina su
papel de nodriza del hombre, “la Filosofia, como una
maga, le rapta, le conduce al templo de la verdad y s6-
lo le abandona en el umbral”. Sin ella, “él se corrompe-
ria en una eterna infancia”. Pero al igual que la Reli-
gion, ella no es todavia “mas que un estado particular
de la conciencia y del entendimiento”. Este estado tam-
poco esta hecho para durar siempre. Si se prolonga y
se endurece, la Filosofia llega a ser “detestable” tam-
bién. “Siempre un poco de filosofia se ha mezclado a la
religién, siempre un soplo de religién ha penetrado la
Filosofia”. Todavia hoy su suerte estd unida. Concebida
como revelacién de dogmas divinos, la primera se ha
convertido en teologia; concebida como ciencia de cau-
sas, la segunda se ha convertido en sofistica. Ahora bien,
por la misma razén una y otra se han condenado: “la
teologia ha caido, la sofistica estd herida de muer-
te (21)”.

Es que la sociedad ha conocido nuevos y definitivos
progresos. El espiritu se ha encaminado hacia la cien-
cia (22), el hombre ha reflexionado sobre las leyes de
la politica y de la economia. Despreciando la filosofia,
que no fue mas que una etapa, diremos que la teoria
del “contrato libre” que reemplaza hoy a la “teoria gu-
bernamental”, elimina cualquier creencia en una reve-
laciéon sobrenatural e incluso en un ser supremo. “Asi
la tradicién religiosa expira en la verdad econdémi-
ca (23); todo demuestra en adelante “la insuficiencia
teérica y practica del principio divino”; Dios ha llega-

do a ser, por asi decir, una “inconveniencia econdmi-
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ca (24)”. Es que el problema religioso y el problema so-
cial estan tan bien mezclados que, a decir verdad, cons-
tituyen uno solo. Tal es la “paradoja” que forma ya la
base del discurso sobre la Célebration du dimanche. Ex-
plica la posicién que hemos visto tomar a Proudhon
frente a las relaciones de lo temporal y lo espiritual. Es
“la identidad de la religién y de la politica (25)”. Con-
tra los economistas y los politicos de miras cortas, Prou-
dhon reivindica el derecho y muestra la necesidad de
mezclar completamente la teologia en sus estudios; pe-
ro enfrentindose después con los creyentes, les repro-
cha de una manera analoga sus especulaciones irreales,
que no tienen en cuenta el estado presente de la socie-
dad. El hecho de que hoy tantas querellas teologicas
nos dejen indiferentes, se debe precisamente, les dice,
a que estas querellas s6lo eran en otro tiempo el sim-
bolo de las querellas sociales que nos apasionan y que
se ocultaban entonces bajo su techado:

“Hubo un tiempo... en el que la religién, en tanto que ma-
nifestaba por ritos y dogmas, dominaba a toda la sociedad; un
tiempo en el que todo el mundo conocia a Dios, pero en el que
nadie se ocupaba de politica, de economia politica, de trabajo o
de propiedad. Estas cosas existian, pero por asi decir latentes: el
pensamiento las dejaba dormir; no tenfan un papel propio, de
existencia oficial. Absorbido lo temporal por lo espiritual, los de-
rechos del hombre y del ciudadano no eran méas que derechos re-
ligiosos. El hombre libre tenia el privilegio de la religion y no
entendia entrar en repartos; el esclavo combatia para tener dio-
ses, como el siervo de la edad media luchaba para llegar a la pro-
piedad, como el proletario del siglo XIX combate para asegurar-
se el trabajo. Los enemigos de la sociedad no eran entonces los co-
munistas, socialistas, organizadores del trabajo, un Saint-Simon, un
Fourier, un Owen. Eran Protagoras, Pirrén, Esquilo, Luciano, los de-
nigradores de los dioses, los ateos... (26)".

Combinando de este modo, para explicar la gran-
deza y la decadencia de la religion, el principio histé-
rico o evolutivo del progreso con el principio simbélico,
Proudhon tiene conciencia de hablar en nombre de la
Revolucién, como la Iglesia habla en nombre del cris-
tianismo. Revolucién y Revelacion, Derecho divino y
Derecho humano no estdn en simple correlacién dialéc-
tica. No forman entre ellos una antinomia que podria
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dejar subsistir la esperanza de ponerlos de acuerdo en
alguna sintesis superior. El cristianismo es a la Revo-
lucién como la religién de Israel fue al cristianismo. Es
su Antiguo Testamento:

“...La Justicia revolucionaria y la Justicia teologal no son dos
potencias que se equilibran; son la una a la otra lo que la idea
positiva es a la alegoria, la ciencia al mito, la realidad al suefio, el
cuerpo a la sombra. No digo precisamente que se excluyan, pues-
to que por el contrario... una aparece en la historia como el signo
o simbolo cuya realizacién es la otra; digo que, conocida la ver-
dad, no hay lugar a ocuparse de la alegoria, y que ésta debe ser
descartada, como los cristianos dicen de la antigua ley en sus
canticos:

La verdad sucede a la sombra,

La ley del miedo se destruye;

La claridad ahuyenta a la noche sombria,
Y la ley de gracia nos ilumina (27)”.

He aqui por qué el catolicismo puede ser conside-
rado a la vez como el promotor y el adversario del so-
cialismo, lo mismo que en Dios puede verse o la esen-
cia del hombre o a su antagonista. En el fondo pode-
mos continuar diciendo que, incluso hoy, “el socialis-
mo no tiene nada de contrario al cristianismo”, puesto
que lo levanta “a la altura de una ciencia rigurosa”. “Por
la reforma de la sociedad”, el cristianismo se encuentra
“elevado a la segunda potencia”. Simplemente precisa-
remos que “las formas fantasticas bajo las cuales se ha
producido espontineamente el pensamiento religioso” y
a las que se llama revelaciones o teofanias, “se desva-
necen poco a poco bajo la forma verdadera (28)”. Se-
mejante interpretacion general del simbolismo religio-
so permite pues hacer justicia a la religién, al cristia-
nismo, a la Iglesia. Proudhon, tendremos ocasién de vol-
verlo a decir, no les ha escatimado los elogios mas sin-
ceros. “El cristianismo, ha escrito, es el movimiento
més completo, el mas maravilloso que haya salido de
las entrafas de la humanidad”; y, con un poco de arre-
bato oratorio: “Parece a toda alma piadosa, pero mas
devota de la Justicia que de la piedad, que al pasar
conmigo del Evangelio de Cristo al Evangelio de la Re-
volucién, no cambia de doctrina, no hace maés que ha-
blar en otra lengua (29)”. La Revolucién, en efecto, ha
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venido menos a destruir que a “realizar”. Para la re-
ligién se trata menos de una muerte que de una “meta-
morfosis”. La “ciencia de las religiones” ha matado al
libertinaje: El desdén de un Spinoza o de un Hobbes,
la ironia de un Voltaire, son cosas caducas; “a la irre-
verencia por el culto ha sucedido su interpretacion”.
Estos falsos libertinos del tipo de Beranger son imper-
donables, estos que han querido volver a traer al mun-
do las “pillerias de la Regencia”. Lo que necesitamos
hoy, son, por el contrario, hombres que contintien la
tarea del antiguo sacerdocio, realizando lo que éste no
ha sabido hacer; hombres que no tomen como €l la le-
tra por el espiritu y no se agarren al rito sin querer sa-
lir de él, pero que sepan interpretar espiritualmente, es
decir, socialmente, las “alegorias maravillosas de la
fe (30)”.

Sin embargo no nos engafiemos: menos tajante de
tono, mas comprensiva, sin admitir “ni befa ni ultraje”,
la nueva actitud es en el fondo mas radical. “Nosotros
tomamos y asimilamos todo de la religion, la idea, el
mito, el sentimiento, el alma, en una palabra; sOlo de-
jamos a la Iglesia la letra muerta, la momia”. Los fal-
sos liberales no son serios. “Beranger ha hecho una
muerte edificante; el que, separando la moral de la re-
ligién, no ve en ésta mas que una lengua muerta, ése
no se reconciliard jaméas (31)”.

La historia de la humanidad se reproduce en cada
hombre. El periodo “del sentimiento y de la imagina-
cién” se renueva en cada uno de nosotros, y por eso
la aurora de nuestra vida es naturalmente religiosa: el
camino deductivo se ofrece siempre el primero para
conducirnos a las cosas desconocidas, y por eso pasa-
mos todos también por una fase metafisica. No hay lu-
gar a querer cambiar el orden de la naturaleza. Esto es
empero lo que ha intentado Rousseau. Por miedo a la
supersticién, para mejor fundar la ley sobre la concien-
cia, prohibia a su alumno que hablara de Dios antes de
los veinte afos; después le remitia a la teologia:

“Excelente método para eternizar la supersticién. La nocién de

Dios, como la de substancia y la de causa, es primitiva, propia so-
bre fodo de las inteligencias poco desarrolladas, y debe perder su
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imperio a medida que éstas se elevan a la verdadera ciencia. La
metafisica, por si misma, no es mas que la superficie del saber.
Dejad pues a los nifios hablar a sus anchas, hasta hartarse, de Dios,
de &ngeles, de almas, de hadas, de grifones, de hércules, asi como
de reyes y de reinas; dejad que su entendimiento la corra de jo-
ven, condicién necesaria para las especulaciones positivas de la vi-
rilidad. Durante la primera edad, las concepciones del misticismo
son fécilmente asimiladas por la imaginacién, sirven de suplemen-
to y como de preparacién a la razén; forman el primer grado de
la escalera intelectual, de la cual la metafisica es el segundo. Ve-
lad solamente para que estas concepciones, convirtiéndose en fa-
natismo, no usurpen en sus corazones el lugar que sélo la Justicia
y la verdad deben ocupar. Llegado el momento, se desvaneceran
por si solas (32)".

Conclusién pedagégica en perfecto acuerdo con la
filosofia de la historia.

Las férmulas son vivas, sorprendentes; la idea es
noble; la doctrina es bastante pobre. Proudhon apenas
si es original en las reconstrucciones que nosotros exa-
minaremos en otro lugar. En conjunto, depende de sus
lecturas, ‘sin afiadirles nada esencial. ;Que no ha per-
manecido fiel al alma de su método? Asi se preservd
de esos esquemas evolucionistas, de apariencia engario-
sa. Pero, como les ocurre a menudo a los autodidactas,
acoge ideas hechas cuando cree ser mas personal. No
se ha librado de la ideologia reinante en su siglo, de
la cual era apasionado.

En el punto de partida, se puede observar la in-
fluencia de Michelet, cuya Introduccién a la Histoire
de la Révolution, que ya hemos sefialado, acababa de
aparecer en la hora en que Proudhon pbreparaba Justice.
Cuando, asimilando la Revolucién a 1a J usticia, dice que
ella continta y contradice a la vez al cristianismo, que
ella es a la vez su heredera Y su adversario, Proudhon
se hace eco del gran historiador (33). Pero él no se
limita a estas consideraciones inmediatas. Otros auto-
res le han marcado una impronta més profunda. La ma-
nera misma como plantea el problema, deja discernir en
primer lugar la influencia de Kant. El mismo lo reco-
noce. La humanidad, dice, se interrogaba sobre Dios ha-
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¢fa siglos, sin encontrar respuesta definitiva. Parecia
“situada eternamente entre una cuestioén insoluble y una
negacién imposible”, cuando al fin Kant pensé en atacar
el problema de una forma totalmente nueva. No se pre-
gunté ya, como habia hecho todo el mundo antes de el:
“Qué es Dios?”, o: “;Cudl es la verdadera religion?”,
sino que de una cuestién de fe hizo una cuestion de
forma y se dijo: ;De dénde viene que yo crea en Dios?;
;en virtud de qué, esta idea se produce en mi espiritu?
En lugar de tomar por objeto de sus meditaciones el ser
mismo de Dios, analizé la fe en Dios. “Desde este mo-
mento se rompié el encanto... (34)”.

Siguiendo a Kant, pero de forma distinta, Prou-
dhon va a hacer pues lo que él llama “la biografia”
de la idea de Dios. Por su manera de buscarla en “la -
historia del espiritu humano”, depende més bien de un
Lessing o de un Hegel. También, y méas directamente,
vamos a verlo, de un Augusto Comte. Cuando plantea,
al principio de la evolucién mental, el monoteismo, re-
cuerda tesis de las cuales se habia nutrido su juventud;
tesis no solamente tradicionalistas, sino tradicionales,
que defendia con energia en Célébration du diman-
che (35) y de las que solo lentamente se desligara, en
parte bajo la influencia de su amigo Bergmann. Pero,
por lo demas, acepta el esquema positivista. No es que
sintiera gran veneracién por Augusto Comte. Después
de haberle prometido una visita, no se decidié a hacer-
la nunca, pero el dia del entierro dira: “Hoy puedo ve-
nir, en otro tiempo no hubiera podido entenderme con
él (36)”. A propésito de su Systéme de politique positive,
cuyos dos primeros voliumenes leia en el verano de
1852, escribia a Bouteville: “No comprendo cémo el au-
tor aspira a otra originalidad que no sea la de su inso-
portable estilo (37): Sin embargo, aunque ilegible, él
lo ley6. Création de l'ordre (38) y Philosophie de la mi-
sére (39) citan el Curso de filosofia positiva. Una nota
de Justice dice que la autoridad de Comte “debe ser
citada siempre, aun cuando sus opiniones no sean de
una rigurosa exactitud (40)”. Sin duda Daniel Halévy
exagera un poco cuando dice que “Proudhon tenia en
gran consideracién a Augusto Comte (41)”; exagera,

217



créemos nosotros, casi hasta el contrasentido cuando
afiade que la Création de Pordre y Justice son de “ins-
piracién positivista (42)”. Esta tltima obra criticara so-
bre todo la pretensién comtiana de rechazar toda meta-
fisica (43). Pero Raoul Labry parece que exagera en
sentido inverso al decir que Proudhon no debe nada a
Comte (44). Es cierto que la famosa ley de los tres esta-
dos, de la que este Gltimo estaba tan orgulloso no ha
salido de su cerebro en una pieza... Para descubrir las
fases sucesivas que atraviesa la humanidad, Proudhon
se coloca en un punto de vista menos intelectual que lo
era en principio el de Comte; se trata en €él, mas bien
que de estados de inteligencia, de estados de conciencia.
Ademas, bajo la influencia de la filosofia hegeliana, ve
el estado precedente mas bien absorbido que elimina-
do por el siguiente. El simbolismo sobre el que tanto in-
siste, no sin algo de pedanteria (45), no deja de deber
algo a la gran obra de Kreuzer, que habia leido en la
adaptacién francesa de Guignault, asi como en Saint-
Simon (46); en cuanto a su aplicacién de las relaciones
del catolicismo con el socialismo, no es més que una
imitacién de Feuerbach. Proudhon no necesitaba de na-
die, por otra parte, para aprender a rendir justicia a la
religién de su infancia, Y si el pensamiento de Comte
parece aqui coincidir con el suyo, no es quizas mas que
en las palabras (47), y la coincidencia es la misma con
el sansimonismo (48). En cuanto a la cuestién de las
mujeres, el acuerdo muy parcial que manifiesta no su-
pone una influencia (49). El hecho de que haya inten-
tado en Justice cierta rehabilitacién del politeismo
—“este politeismo espléndido que habia dado tan mag-
nifico desarrollo a la personalidad humana y cuyo re-
cuerdo se asocia en la memoria de los hombres con las
creaciones de la poesia mas maravillosa y del arte mas
acabado (50)”—, podria explicarse bien por su lectura
entonces reciente de la Politica positiva (51), aunque
no se refiera en este pasaje mas que a Renouvier. Mas
importante y maés segura parece ser la influencia com-
tiana en lo que se refiere al papel capital atribuido, por
diversos titulos, a la sociedad. Cuando Proudhon escribe
en Justice: “Nada de conciencia social, nada de con-
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ciencia individual”, afiadira: “Tal es el pensamiento del
salmista”, pero la nueva “sociologia” le habra ayudado
sin duda a lanzar este pensamiento (52). Notemos sin
embargo que reprocha a Comte el no desconfiar bastan-
te “del absoluto colectivo” y el descuidar demasiado “la
libertad individual (53)”. Su manera de hablar de la
Humanidad es tan kantiana como feuerbachiana, aun-
que no sea plenamente ni una ni otra. Debe también sin
duda a Comte su reaccién contra el nominalismo, que
no ve otra realidad que la individual, en tanto que el
“realismo” verdadero que caracteriza, dice él, al espi-
ritu adulto, reconoce la realidad primordial de organis-
mos superiores, de los cuales la misma sociedad es el
primero (54).

La filosofia de Feuerbach, que Proudhon, por ad-
miracién a Griin, habia asimilado tan rapidamente, es
quizés aqui un factor mas determinante que la del mis-
mo Comte. “Observad, escribia Herzen el 1 de septiem-
bre de 1848, con qué temor se escucha aqui en Francia
a Proudhon porque dice abierta y atrevidamente las
cosas dichas por Feuerbach hace unos afios (55)”. No
son en efecto, del més puro Feuerbach estas frases sa-
cadas de un articulo de la Voix du Peuple, periédico
cuya direccién Herzen precisamente compartia con Prou-
dhon: “Lo que buscamos y lo que vemos en Dios, como
decia Malebranche, no es en absoluto ese ser 0, mas
exactamente, esa entidad quimérica que nuestra ima-
ginacién agranda sin cesar...; es nuestro propio ideal,
la esencia pura de la humanidad... El alma humana se
ve (primeramente) fuera de si misma...; esta imagen
invertida es a lo que llama Dios (56)”.

Proudhon es sin duda discipulo de Feuerbach y de
Comte, cuando se propone, entre una multitud de pro-
yectos, esta “teologia humanitaria” que debe reemplazar
al “viejo catolicismo (57)”. Cuando dice: “Yo afirmo a
la Humanidad en el lugar del Ser supremo; sobre esta
afirmacién gravito y ella debe formar el primer in-
quebrantable articulo de mi Credo... Todos mis estu-
dios estan dirigidos en este sentido (58)”; cuando pro-
clama que “Dios es todo a la vez, por un lado la natu-
raleza humana elevada a infinito e idealizada; por otro,
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el concepto de ningtin modo absurdo, aunque indemos-
trable, de una conciencia césmica, que es como decir de
una Humanidad universal (59)”. Parece ir ain mas le-
jos que sus dos antecesores en su propia via, cuando
quiere “por las buenas” sustituir al Dios tradicional por
la “humanidad en carne y hueso, en pensamiento y en
obra, en organismo y en psiquismo (60)”. Sin embargo,
no le tomemos al pie de la letra. No olvidemos los tex-
tos complementarios. El no pretende instituir un culto
de la humanidad real, empirica, ni tampoco hacer ado-
rar a una humanidad futura ideal. La distincién que
aportaba Feuerbach entre individuo y especie, no basta
para dar cuenta aqui de su pensamiento, menos atn las
precisiones que daba Augusto Comte sobre la compo-
sicién del “gran Ser”, y puede asegurarse que el mis-
ticismo humanitario extraido méas recientemente por Al-
fredo Loisy de una interpretacién simbélica del dog-
ma cristiano, no hubiera gozado tampoco de su simpa-
tia. Para él, en el fondo, el tinico sustituto legitimo de
Dios, desde un punto de vista subjetivo, es la concien-
cia; y desde un punto de vista objetivo, la justicia. Pa-
Ta preparar su reino, es por lo que la naturaleza ha crea-
do primero la religién (61). Unas veces yuxtapone hu-
manidad y justicia (62), sociedad y justicia (63); otras
veces parece simplemente identificarlas (64); pero cuan-
do se explica un poco méis abundantemente se ve, a no
dudarlo, que es la Justicia la que predomina en su
pensamiento, como era, segin hemos visto, la que pre-
dominaba en su corazén. En cuanto a la Humanidad, se
niega a ver en ella una “esencia adorable (65)”; no
quiere hacer de ella, a fin de cuentas, un objeto de
culto sino, lo que es muy diferente, el sujeto de una
cultura:

“...lo que la Humanidad busca en la religién bajo el nombre
de Dios es su propia constitucién, es ella misma; no obstante, Dios,
segin el dogma teolégico, es infinito en sus atributos, perfecto,
inmutable, absoluto; la humanidad por el contrario, perceptible,
progresiva, mévil y cambiante. Asi el segundo término no podria
ser nunca adecuado al primero; son fatalmente antitéticos, siendo
uno siempre la expresién opuesta del otro; la consecuencia de esta
antitesis o antitefsmo como yo lo he llamado, es abolir toda reli-
gién o adoracién, idolatria, neumatolatria, cristolatria, antropolo-
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trfa, puesto que de un lado la idea de Dios, opuesta a la de mo-
vimiento, grupo, serie, progreso, no representa ninguna realidad
posible y que, de otro lado, la Humanidad, esencialmente perfec-
cionable, permaneciendo constantemente por debajo de su propia
idea, permanece en consecuencia siempre por debajo de la ado-
racién; lo que yo resumo en esta férmula a la vez positiva y ne-
gativa, y perfectamente clara en nuestra lengua: sustitucién del
culto del Ser pretendido supremo por la cultura de la humani-
dad (66)”.

Este texto es de 1852. Hace eco a los de Misére. Ya
en 1845, en el momento en que Griin acababa de reve-
larle a Feuerbach, Proudhon confiaba a su Carnet re-
flexiones semejantes. Demasiado de acuerdo, jay!, al fi-
losofo aleman en su negacidn, se resistia sin embargo a
dejarse encerrar en el horizonte que éste le proponia;
trataba a su doctrina de “logomaquia perpetua”, repro-
chandole que confundiera “lo infinito con lo indefinido”
y que atribuyera al yo “la realidad que esta fuera de
él”. Fiel a su naturaleza combativa, se volvia casi de
repente contra aquel a quien habia parecido seguir du-
rante algin tiempo: “Mientras que la Humanidad nie-
gue a Dios, yo niego a la Humanidad”. Concluia, en fin:
“El humanismo es una religiéon falsa (67)”. En Misére,
concede a Feuerbach que, en tanto que el hombre ado-
raba a Dios, estaba mixtificado; pero es para anadir
contra él que, ahora que la humanidad se adora, se
mixtifica igualmente (68). Volvera a repetir esto otra
vez en tiempos de Justice. Sobrepasando y contradi-
ciendo de nuevo a Feuerbach, empleando las formulas de
éste, escribird: “El hombre, incapaz en los primeros
tiempos de discernir en si la Justicia, cuya sensacién
experimenta, es arrastrado por la constituciéon de su en-
tendimiento a buscar un objeto en el que situarla...”
Obsérvense estas ultimas palabras. Si Proudhon se
desembaraza aqui de un objeto del cual la Justicia sélo
seria un atributo, no es solamente, como Feuerbach, pa-
ra librar su divinidad de lo que él cree ser la figura
del Dios tradicional: es también para librarla del hom-
bre. Para él, “el Dios-Humanidad no es un Dios (69)”.
Asi como la Humanidad no debe seguir adorando a un
ser constituido fuera de ella, no quiere que se adore
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a si misma, en ninguna forma o condicién. Tampoco ella
tiene derecho a atribuirse la Justicia. Si el sacerdote
de los cultos antiguos no ha sabido encontrar la llave
de la adoracién que surge espontdneamente en su cora-
z6n, tampoco los filésofos nuevos la han encontrado. En
realidad “éste es el himno perpetuo que ella se canta”,
no para celebrar su pretendida divinidad, sino “para
exhortarse a pensar bien, a amar bien, a decir bien y a
hacer bien, la rapsodia, siempre nueva, de sus luchas,
de sus miserias y de sus triunfos, el batir de alas que
se levanta hacia las sublimidades de la Justicia (70)”.

No temamos reconocer en tales paginas, en las que
se deja sentir —a despecho del tono perentorio— que el
pensamiento lucha por abrirse camino aunque no que-
da satisfecho, un esfuerzo por purificar la idea de Dios
més bien que por negarla a la antigua usanza, o absor-
berla seglin la moda nueva. Proudhon no se resigna a
desentenderse de un valor supremo que escape a las
vicisitudes del tiempo y que sea a la vez la fuente y el
polo de todo ser y de toda actividad. Nota que el pen-
samiento, como la moral, necesitan un clima eterno. El
tiene igualmente conciencia de uno de los problemas
esenciales que se originan y que en todo tiempo se han
impuesto al espiritu. ;No es preciso desterrar toda dua-
lidad, toda distincién de forma y de contenido en lo
que constituye el objetv Gltimo del pensamiento huma-
no, de sus aspiraciones y de su culto? (No decimos en
efecto que en Dios no se podria admitir ninguna diso-
ciacién real de naturaleza y de persona, o de esencia y
de ser, o también de ser y de tener? El Primer Princi-
pio no es un ser justo, es la jJusticia misma! Dios es
Ipsum suum esse. Dios es Esse subsistens. Pero no ha-
biendo intuicién alguna de esta simplicidad divina,
nuestra flaqueza nos obliga a apuntar siempre en dos
direcciones que no se encuentran més que en el infini-
to. Por una parte estd la tendencia a plantear una rea-
lidad, una naturaleza individual, con el peligro de des-
embocar en el antropomorfismo, en el materialismo, en
la idolatria; por otra parte, la tendencia a concebir un
ideal, una forma pura, con el peligro simétrico de lle-
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gar a la irrealidad, al racionalismo, a la abstraccion...
(71). Proudhon se deja llevar por la segunda tendencia.
El no escapa al dilema. ;Es Gnicamente insuficiencia fi-
los6fica? Los que decidieran sobre ello demasiado apri-
sa, mostrarian quizds que se han quedado a este lado
de la regién en que se plantean los problemas mas hu-
manos con los que la inteligencia tiene que enfrentarse.
Las soluciones especulativas que constituyen la triple
via dionisiana o la analogia tomista, no aportan tam-
poco un término estable a las oscilaciones del pensa-
miento, y sabemos por nuestra fe, que fuera de la ado-
racién del Verbo hecho carne, si el hombre es capaz
de elevarse hasta la afirmacién del verdadero Dios, le
es practicamente imposible, como confirma la historia
universal, mantenerse en ella sin aberraciones de todo
género.

Encontraremos mas tarde la divinidad proudhonia-
na, que clasifica a su defensor muy lejos de los “huma-
nistas” y de los “positivistas”. Veremos también que
Proudhon no se ha instalado en un culto abstracto de
la Justicia, como en una religién perfecta y definitiva.
La inquietud no le abandoné jaméas. Nunca habia admi-
tido que la religién fuera ilusién pura o invencién de
los hombres, “producto de nociones errdneas”. Siempre
habfa reconocido que su objeto es real, de modo que
constituye el hecho no solamente “mas antiguo y mas
universal”, sino también, “en su principio, el mas in-
destructible de nuestra especie (72)”. Pero esto no le
impedia, en un primer periodo de cientifismo agudo, es-
timar que el hombre estaba “destinado a vivir sin reli-
gién”, una vez que hubiera encontrado en la “ciencia
pura”, para la que no hay misterio, las verdades de las
que la religién no ofrecia mas que el simbolo: “Pronto
o tarde”, la ciencia resolveria todos los problemas (73).
Después pensé reconocer que ese simbolo del dogma
religioso, era sobre todo el de la Justicia, cuya idea
ninguna ciencia basta a determinar (74). Mas tarde
comprendera cada vez mejor que el sentimiento mismo
de esta justicia aun conquistando la prioridad sobre el
“sentimiento mistico”, no podria nunca llegar a extin-
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guirlo totalmente (75). ;Se podria deducir de aqui, a
pesar de las negaciones sobre las que no volvié jamas,
que no haya sospechado al menos, que esto —la Jus-
ticia— no estaba destinado a matar a aquéllo —el Mis-
terio—, sino que por el contrario extrajera de él, con
su fuerza de autoafirmacién, su derecho a nuestra ado-
racién?
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