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El Premio Jerusalem, instituido por la ipalidad de la capital de Israel,
Jue conferido en 1989 a Ernesto Sibato “en reconocimiento de su obra, en la
cual se expresa la lucha del bombre por preservar su libertad e
individualidad dentro de regimenes dictatoriales™. El jurado estuvo formado
por Abba Eban, Shimon Zandbank y Abaron Appelfeld. Sibato debis
suspender a iiltimo momento su viaje a Jerusalem. En la ceremonia
realizada en su bonor el 17 de marzo de 1989 fue proyectada una
video-caseta especialmente filmada por el escritor para el evento, y se leyé
su discurso, que reprod en su totalidad. El mismo fue publicado por la
prensa israeli, en espariol, bebreo e inglés.

Ha sido para mf un altisimo honor recibir el Premio Jerusalem,
de prestigio en el entero mundo de las letras. Pero también
ha sido motivo de una profunda emocién, por provenir de esa
justamente llamada Tierra Santa, vinculada tan entrafiablemente a
la historia espiritual y al destino de la humanidad. Desde lo mds
profundo de mi coraz6n ansfo que en este territorio sagrado pueda
reinar por fin la paz, y que los dos pueblos hoy separados y enfren-
tados tan trigicamente, puedan convivir armoniosa y fraternalmen-
te, concretando sus anhelos nacionales y sus destinos hist6ricos. A
ese ideal dedico el premio que hoy se me concede.

Dice Martin Buber que la problemdtica del hombre se replan-
tea cada vez que parece rescindirse el acto primero entre €l y el
mundo, cuando se encuentra en la tierra como un extranjero
solitario y desamparado, a la intemperie.

Asi es nuestra época. El universo entero cruje y amenaza con
derrumbarse. Campos de concentraci6n, guerras que unen a su
tradicional ferocidad su inhumana mecanizacién, juventud an-
gustiada que busca en las drogas el paraiso perdido, crisis de las
ideologfas y un creciente pesimismo nos estin revelando una
clase de monstruo que se engendr6 y fue orgullosamente criado
en el seno de una civilizacién fundada en el culto de la razén pura
yde la ciencia, que no tardaron en celebrar el infausto matrominio
con la méquina, para desencadenar poco a poco esta abstracta
fantasmagoria del poder en que el hombre de carne y hueso
termina en ese hombre-masa, en ese extrafio ser todavia con
aspecto humano, con ojos y llanto, pero ya engranaje de una
gigantesca maquinaria anénima. Profetas como William Blake,
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como Kierkegaard y Dostoievsky, tuvieron la visién del apocalipsis
que se estaba gestando en medio del optimismo tecnol4trico, pero
la Gran Maquinaria siguié adelante hasta que el hombre se sinti6
en un universo incomprensible, cuyos objetivos desconoce y cuyos
Amos, invisibles y crueles, comenzaron a triturarlo. Como pocos,
Franz Kafka describi6 esa sensacién de desamparon del hombre
de nuestro tiempo. Y asf como ciertos monstruos s6lo aparecen
en las tinieblas de 1a noche, el monstruo de esa soledad tenfa que
manifestarse en su plenitud en este crepisculo de la civilizacién
maquinista.

Esta civilizacién ha ido cavando un insondable abismo entre
nuestro ser primigenio y esta enajenada criatura de la sociedad
de consumo. Qué lejos estamos ya de aquellas grandes culturas
en que los grandes momentos del hombre — su nacimiento, la
llegada del sexo y del amor, el grave momento de la muerte —
eran actos sagrados enaltecidos por bellos y significativos rituales.
El Siglo de las Luces expuls, y creyé que lo hacia para siempre,
las visiones del pensamiento mégico. Una arrogante sobrevalora-
cién del pensamiento l6gico, un vanidoso desprecio por las otras
formas del conocimiento, ese conocimiento que nos revelan las
més oscuras intuiciones en forma de misteriosos simbolos y
mitos, nos ha conducido a esta trégica encrucijada de la historia,
dominada por la angustia y la histeria colectiva de un mundo
profanado. Catdstrofe ya tan manifiesta que deberfa hacernos
comprender que sélo la re-integracién del hombre escindido
puede recuperar la perdida armonia con el cosmos, puede devol-
vernos la paz con el conocimiento del Absoluto. Y para eso el arte
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es un precioso instrumento. Mientras la tecnologia orgullosamen-
te prescindia del misterioso mundo interior del hombre, ayudada
y alentada por una filosofia positivista, 12 gran rebelién romdntica
y luego existencialista iniciaba la lucha en favor de la re- integra-
cién del ser humano, y para esto conté con la intuicién de los
poetas y los artistas que nunca habian olvidado la perdida unidad,
que jamd4s habfan dado la espalda al misterioso orbe de la incon-
ciencia y de la noche. Y asi, por una especie de instinto de
conservacién, cuanto m4s la mentalidad positivista y desacraliza-
dora avanzaba en su obra destructiva, m4s el artista se empefiaba
en rescatar al hombre concreto y total, ese ser resistente a
cualquier tentativa de ser reducido a puras ecuaciones y compu-
tadoras.

Clarividentemente, con el coraje que se necesita para oponerse
a los cémodos y remuneradores lugares comunes que se suben al
carro del éxito, Schopenhauer se atrevié a sefialar que el pensa-
miento cientifico no habia hecho justicia a las grandes religiones
y advirtié que sélo haciéndola podria seguirse hacia adelante. Y
sostuvo que hay momentos en la historia en que el progreso se
convierte en reaccionario y la reaccién en progresista. Palabras
que con visién también profética recoge Nietzsche. Hoy, cuando
la ciencia con sus excesos ha conducido a la alienacién del
hombre, s6lo seremos capaces de resurgir reivindicando las po-
tencias olvidadas del ser. Ya William Blake vio en la mentalidad
abstracta del maniquismo la personificacién del mal, y anticipan-
do a Nietzsche y a Jung, advirtié que el hombre llegard a su
culminacién cuando sea capaz de aliar su cielo con su infierno.
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Las Furias no pueden ser ignoradas, y mucho menos rechazadas:
o se las acepta, integrdndolas en la dialéctica de la condici6n
humana, o se paga el siniestro tributo que estamos pagando: équé
mayor revuelta de las Furias que la que hemos vivido y estamos
viviendo en esta sociedad profanada? Bastaria el terror hitlerista
para probarlo.

Nos dice Jaspers que los dramaturgos helénicos vertfan en sus
obras un saber tragico que no s6lo emocionaba sino que transfor-
maba a los que presenciaban el sagrado especticulo. De ese
modo, eran educadores de su pueblo, profetas de su ethos. Al
enfrentarnos ahora a esta crisis total de la raza, 1a més profunda
de todos los tiempos, el sabor trdgico ha retomado aquella antigua
y violenta necesidad. Esta catdstrofe ha puesto a la criatura
humana en las fronteras tltimas de su condicién, donde reinan
la soledad, la tortura y la muerte; esos extremos de la miseria que
s6lo se manifiestan en estos cataclismos, y que los poetas registran
en una nueva mitologia del cielo y del infierno. Estas obras no nos
dan una prueba ni nos demuestran una tesis, no hacen propagan-
da por una iglesia o un partido: nos ofrecen una significacién de
la existencia. Una significacién que, a diferencia de esas tesis
edificantes o tranquilizadoras, tienen por objeto sacudirnos hasta
despertar de ese suefio en que, como decia John Donne, parece
transcurrir el camino que nos lleva de la cuna a la sepultura, para
enfrentarnos con nuestro trdgico pero noble destino de animal
metafisico. A menudo, en esta época de confusién y de bajeza
espiritual, se cuestiona el valor del arte o, en el mejor de los casos,
se pregunta por su misién. No hay misién mds alta que ésa de

proporcionarnos el saber trégico de nuestro destino. Hablo, claro
estd, de un arte y de una literatura que no se hace por puro juego
ni por el solo placer de la belleza, sino para escrutar y describir
la condicién del hombre en este mundo apocaliptico, el sentido
del coraje y del deber, el alcance de la justicia y la libertad, el
significado de la vida y de la muerte. Haciendo de ese modo no
s6lo al conocimiento del alma humana sino a su salvacién. Salva-
cién no solo del cuerpo del hombre, pues por él apenas pertene-
cemos al reino de la zoologfa; tampoco al solo espiritu puro, que
mis bien sefala nuestra aspiraci6n divina. No, lo m4s profunda-
mente humano, lo que debemos rescatar en medio de este hun-
dimiento universal, es el alma. Regi6n desgarrada yambigua, sede
de la perpetua lucha entre la carnalidad y la pureza, entre lo
nocturno y lo luminoso, campo de batalla entre las implacables
Furias y la olimpica deidad de la razén. Por el espiritu puro, a
través de las matemdticas y la filosoffa, el hombre exploré el vasto
universo de las ideas, universo infinito e invulnerable a los pode-
res destructivos del tiempo, y lo logré, quiz4, si hemos de creer a
Plat6n, por el recuerdo que al alma encarnada le queda de su
confraternidad con los dioses. Pero ese orbe platénico no es la
verdadera patria del hombre: a lo m4s es una divina nostalgia. Su
verdadera patria, a la que retorna después de esos periplos
ideales, es esa regi6n intermedia y terrenal del alma, este desga-
rrado territorio en que vivimos, amamos, sufrimos y morimos.
Es en ese territorio en donde se aparecen los fantasmas del
suefio y la ficcién. Asi, los hombres hacen esas inexplicables
fantasfas porque est4n encarnados, porque ansiamos la eternidad

Homenajes



y somos mortales, porque ansiamos la pureza y somos corrupti-
bles, porque ansiamos la perfeccién y somos imperfectos. Un Dios
no escribe novelas. Porque somos precarios y destinados a la
podredumbre y la muerte, el hombre seguird creando esas mito-
logias de sus ficciones, para reconocimiento de su condicién pero
también para salvacién de su alma.

Ahora que comienzo a contemplar mi vida retrospectivamente,
observo que no he hecho més que rumiar algunas pocas obsesio-
nes, que a veces se mostraron en tentativas racionales, en ideas
sobre el drama del hombre moderno, y a veces en oscuras y
contradictorias fantasias del inconsciente. No sé qué suerte reser-
va el implacable tiempo a estas tentativas. Pero si es cierto lo que
acabo de decir, si un fragmento de mi tan imperfecta obra
perdura, ha de ser alguno de esos inexplicables delirios. Porque,
como dijo Holderlin, cualquier ser humano es un dios cuando
suefia y apenas un mendigo cuando piensa. 4
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De la perplejidad
a la lucidez

e la perplejidad a la lucidez: abordar este tema es abordar la

esencia misma del quehacer filos6fico. No hay reflexi6n te6ri-
ca digna de este nombre que no arranque del asombro, de la duda.
De la perplejidad, en fin de cuentas. Un pensamiento afincado en la
certeza absoluta de sus propios postulados o puntos de partida no
seria tal, en verdad. S6lo serfa discurso monolitico, dogmitico,
monélogo.

Diciéndolo con palabras de Javier Muguerza, uno de los filéso-
fos espafioles m4s interesantes y rigurosos de nuestros dfas: La
perplejidad no es tan sélo un signo de los tiempos que vivimos,
sino también, y en cualquier tiempo, un acicate insustituible

Jorge
Semprin

Extracto del
discurso
pronunciado por
Jorge Sempriin,
Ministro de Cultura
de Esparia, en el
acto de recepcion
del Doctorado
Honoris Causa en
la Universidad de
Tel Aviv, 19/3/89.
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