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UNA REFLEXION SOBRE EL DICHO GRAMSCIANO
“DECIR LA VERDAD ES REVOLUCIONARIO” *

politica viene de antiguo. Al menos en nuestro ambito

cultural. En el pensamiento politico europeo de la mo-
dernidad se suele atribuir a Nicolds Maquiavelo la confirma-
cion de esa idea, que desde entonces se ha repetido infinidad
de veces. Asi, en un interesante ensayo dedicado al tema Truth
and Politics Hannah Arendt volvia al viejo lugar comin con
estas palabras:

EL TOPICO sobre las malas relaciones entre verdad y

Nadie ha dudado nunca del hecho de que verdad y po-
litica mantengan entre si una mala relacién, y, que yo
sepa, nadie ha incluido la sinceridad entre las virtudes
politicas. Siempre se ha considerado que las mentiras
eran instrumentos necesarios y legitimos no soélo del
oficio de politico o demagogo, sino también del oficio
de estadista.

Después de preguntarse, casi retoricamente, por la razon de
este hecho tan generalmente admitido que nadie parece ne-
garlo, la propia Hannah Arendt acaba sugiriendo, en ese en-
sayo sobre verdad y politica, que acaso la esencia misma de
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la verdad sea precisamente la de ser impotente y la esencia
misma del poder la de ser engafioso.

Partiendo del topico segun el cual verdad y politica constitu-
yen una pareja irreconciliable, es natural que en el filosofar
sobre el asunto hayan ido cobrando cada vez mas relevancia
dos lineas de pensamiento paralelas que no pueden encon-
trarse. La primera de ellas, de base moral y/o religiosa, da la
primacia a la afirmacion de la verdad en toda circunstancia
para concluir, claro esta, en el desprecio o en la critica radical
de la politica. El caso seguramente mas conmovedor de este
punto de vista en el filosofar del siglo XX ha sido Simone
Weil, quien al final de su vida, y precisamente escribiendo en
nombre de la verdad, propuso la disolucion de todos los par-
tidos politicos. La segunda corriente, casi siempre dominante
en el ambito de la filosofia politica académica, tiende a dis-
tinguir entre decir la verdad en el &mbito de las relaciones pri-
vadas y decir la verdad en la esfera publica, para concluir,
desde esta distincidn, que lo que tal vez sea una virtud pri-
vada, avalada por las Tablas de la Ley, puede ser un vicio pu-
blico, de manera que la intervencion en la politica activa
obliga a admitir, en efecto, que la verdad, o, por mejor decir,
la veracidad, no es una virtud politica.

Pero hay al menos un autor del siglo XX que si incluyo la
sinceridad y la veracidad entre las virtudes politicas. Y no solo
negando la mayor, o sea, que en politica la verdad sea impo-
tente, sino afirmando ademaés el caracter revolucionario del
decir la verdad en politica. Este autor se llamaba Antonio
Gramsci. Fue un pensador y activista politico, italiano y co-
munista, que defendio al mismo tiempo, y sin reservas, dos
cosas que, por lo general, suelen oponerse siempre en el
mundo contemporaneo: el valor de la verdad en la vida poli-
tica y la tradicion maquiaveliana. Un caso insolito sobre el




cual parece pertinente reflexionar en este ciclo dedicado pre-
cisamente a las nociones de verdad y revolucion. Pues no es
casual que Gramsci llegara a ser casi una moda intelectual
hace 40 afios, cuando la palabra revolucion volvia a estar en
boca de los jovenes, para pasar a ser un desconocido, casi s6lo
citado en vano, en nuestros dias.

La defensa incondicional de la verdad es algo que aparece ya
en los primeros escritos juveniles de Antonio Gramsci, en las
colaboraciones periodisticas de cuando aln era estudiante
universitario en la industrial ciudad de Turin. Estamos ha-
blando de la segunda década del siglo XX. Uno de los prime-
ros articulos que Gramsci escribi6 en esa época llevaba preci-
samente este titulo: Per la verita; y estaba dedicado a comen-
tar una antologia de escritos de Giovanni Papini publicada en
1913.

La verdad que Gramsci pretendia defender ahi, frente a algu-
nas insinuaciones malévolas de Papini, era sencillamente una
verdad de las llamadas de hecho, a saber: el reverente afecto
de los jovenes universitarios turineses por la obra del erudito
e hispanista Arturo Farinelli; una verdad, en el ambito de las
manifestaciones culturales, a la que Papini estaba faltando por
diletantismo caprichoso contra los eruditos.*

Desde joven, Gramsci ha vinculado el respeto irrestricto a la
verdad, tanto en la vida privada como en la esfera publica, con

f Gramsci. A. (1974). Corriere universitarioa. 1. n 1.5 febrero de
19J3.firmado alfa gama; incluido en Gramsci, A., Per la verita. Scritti
1913-1926. al cuidado de Renzo Martinelli, Editori Riuniti. Roma. p.
3-5.




la afirmacién de una ética de las convicciones, para decirlo
ahora con el lenguaje que emplearia Max Weber. Conviccién
ha sido precisamente una de las palabras mas empleadas por
Gramsci en los momentos decisivos de su vida o cuando hace
referencia, en la correspondencia, a lo que ha considerado mo-
mentos decisivos de su vida. Ya en 1915, al explicar las razo-
nes de una decision que iba a cambiar su trayectoria, la deci-
sion de abandonar la universidad y el mundo académico para
dedicarse al periodismo politico-cultural desde una publica-
cion socialista, ésta, conviccion, es la palabra:

Entre en el Avanti libremente, por conviccion. En los
primeros dias de diciembre de 1915 habia sido nom-
brado director del instituto de Oulx, con un salario de
2500 lirasy tres meses de vacaciones. Sin embargo, el
10 de diciembre de 1915 me comprometi con el Avanti
por 90 liras al mes, o sea, por 1080 liras al afio. Pude
elegir, y si elegi el Avanti tengo sin duda el derecho a
afirmar que lo hice movido por una fe y por una con-
viccion profundas.?

Es mas: lo que Gramsci escribio al afio siguiente, en 1916, a
los 25 afios, en un articulo publicado en la seccién turinesa del
periddico socialista Avanti, podria considerarse como ejem-
plo paradigmatico del tipo de ética de las convicciones que
Max Weber pondria en cuestion unos afios después en su ce-
lebre conferencia sobre la politica como vocacion. Gramsci
escribia ahi:

2 Gramsci. A. (1980). Cronache torinesi: 1913-1917. al cuidado de S.
Caprioglio, Einaudi, Turili, p. IX
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La verdad debe ser respetada siempre, con indepen-
dencia de las consecuencias que puedan seguirse de
ella; y las convicciones propias, si son fe viva, deben
encontrar en si mismas, en la propia logica, la justifi-
cacion de los actos que se considera necesario llevar
a cabo. Sobre la mentira, sobre la falsificacion faci-
lona s6lo se construyen castillos de viento que otras
mentiras y otras falsificaciones pueden hacer desva-
necerse.®

Ya en estos escritos juveniles la defensa de la verdad que
Gramsci propugna se caracteriza por un par de rasgos que no
hay que perder de vista, porque se mantendran a lo largo de
toda su obra: la seriedad con que aborda el asunto y la dimen-
sion polémica, contextualizada, de tal defensa. Hablando con
propiedad habria que decir que lo que Gramsci esta defen-
diendo es la concepcion culturalista e idealista, en buena parte
romantica e historicista, de la veracidad o autenticidad del in-
telectual, del escritor y del artista.

Pero desde las primeras noticias que llegaron a Italia de la Re-
volucion Rusa de octubre de 1917 aquella defensa gramsciana
de la necesidad de decir la verdad independientemente de sus
consecuencias y caracterizada por la seriedad y la polémica,
se fue ampliando desde los ambitos de la poética y de la poli-
tica cultural al plano de la politica en el sentido mas restrin-
gido de la palabra. En esta evolucion tuvo una gran influencia
también el llamado bienio rojo italiano (1919- 1921), afios en
los que Gramsci estuvo en contacto con los principales movi-
mientos revolucionarios de la época y en particular con la ex-
periencia de los consejos de fabrica de Turin. En ese sentido,

3 Gramsci. A. (1960), La conferenza e la verita , en Avanti de Turin
del 19/2/1916, incluido en el volumen Sotto la Mole, Einaudi. Turin.
p. 43.




y de acuerdo con el compromiso adquirido, ya en 1920 el
Gramsci consejista escribia, también polémicamente, que la
verdad es la tactica de la revolucion proletaria, tratando de
subrayar con esa frase la diferencia que hay, en la actuacién
practica, entre la cultura (politica) proletaria en formacion y
la cultura (politica) de las clases dominantes.

Este punto de vista ha encontrado su expresion mas alta en la
revista que Gramsci dirigio en la ciudad de Turin y que lle-
vaba por titulo L’Ordine Nuovo, sobre todo a partir del mo-
mento en que la publicacién dejé de ser semanal para pasar a
ser diaria, en enero de 1921. Es en esta publicacién donde
aparece por primera vez el dicho que quiero glosar aqui: Dire
la verita é rivoluzionario. La frase encabezaba el primer nu-
mero de la publicacién en su nueva etapa. Decir la verdad y
llegar juntos a la verdad fue para Gramsci la sustancia moral
del programa comunista en la época de L 'Ordine Nuovo.

Se ha discutido mucho sobre el origen de la frase y sobre su
atribucion, pues afirmaciones del mismo tenor hay, desde
luego, en Lenin, cuya influencia en Gramsci es manifiesta, y
también en Henri Barbusse, intelectual, periodista y revolu-
cionario francés, fundador del semanario Clarté, con el que
L’Ordine Nuovo tuvo una intima relacion por entonces. Pero,
mas alla de las coincidencias y semejanzas, los redactores de
la publicacion italiana han atribuido la frase inequivocamente
al abogado y politico socialista aleman Ferdinand Lassalle.

Detenerse en esta atribucion tiene interés, sobre todo porque
en el lugar en que se hace se quiere dejar claro el sentido pre-
ciso de la frase. En una nota publicada en L Ordine Nuovo el
17 de marzo de 1922, atribuible a Antonio Gramsci, y dedi-
cada a la polémica de entonces entre las varias corrientes so-
cialistas y comunistas sobre el papel que estaba jugando el




lider maximalista Giacinto Menotti Serrati, se da explicita-
mente la procedencia de la frase y su sentido contextual:

El dicho de Lassalle, que L’ Ordine Nuovo ha publi-
cado en la cabecera de su primer nimero, significa
precisamente que no hay que ocultar a la clase obrera
nada de lo que a ésta interesa, ni siquiera cuando tal
cosa pueda disgustarla, ni siquiera en el caso de que
la verdad parezca hacer dafio en lo inmediato; signi-
fica que hay que tratar a la clase obrera como se trata
a un mayor de edad capaz de razonar y discernir, y no
COmo a un menor bajo tutela. L’ Ordine Nuovo ha sido
siempre fiel a este dicho. Puede haber publicado
inexactitudes de detalle, por error o defecto de sus in-
formadores, pero esas inexactitudes no pueden ser
prueba de una contradiccion con su divisa.*

Asi expresada, la frase de Lassalle recogida por Gramsci
alude a una restriccion historico-social que no se puede ob-
viar: no se esta afirmando ahi que decir la verdad sea siempre
y en toda circunstancia revolucionario, sino que lo es, es re-
volucionario, decirsela, aunque duela, a la clase social (el pro-
letariado, la clase obrera) a la que se atribuye precisamente la
cualidad de ser ella misma revolucionaria.

Cabe aqui, por tanto, una glosa al respecto de tenor parecido
a la que en su momento hizo Rafael Sanchez Ferlosio del in-
troito al Juan de Mairena de Antonio Machado, que dice: La
verdad es la verdad, digala Agamendn o su porquero, cuya
afirmacion va seguida por estos dos juicios de los nombrados:
Agamendn: conforme. El porquero: no me convence. Pues de

* Gramsci. A. (1971), Garrudo e la verita , en Socialismo efascismo.
L’Ordine Nuevo 1921- 1922, Einaudi. Turin, pp. 475-277.
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la misma manera que respecto de la expresion clasica, socra-
tica, de la verdad hay que tomar distancias (como hace el pro-
pio Machado en su broma y Ferlosio, con mas detalle, en su
glosa) para preguntarse, en aquel caso, quién dice la frase y el
porqué de la conformidad de Agamendn y de la discrepancia
del porquero con la misma, también aqui, en el caso de la frase
de Lassalle-Gramsci cabe preguntar sobre el universo de dis-
curso y el contexto de la afirmacion segan la cual decir la ver-
dad es revolucionario.

Se puede descartar, pues, la interpretacion de la frase en el
sentido de que decir la verdad sea, siempre y en cualquier cir-
cunstancia, revolucionario. Pues, asi, en general, parece obvio
que hay verdades que se pueden decir y que no tienen nada
que ver con la batalla de ideas, y menos aun con la lucha po-
litico-social, o cuyo contenido, ya sea trivial, ya axiomatico,
no afecta en absoluto al tipo de actitud o comportamiento que
podamos considerar revolucionario (sin necesidad de entrar a
definir qué se entiende por tal). De modo que, si uno se atiene
al significado que Gramsci dio a la frase y al contexto en que
se escribio (el marco o espacio comunista que representaba
L’Ordine Nuovo), cuando se dice que decir la verdad es revo-
lucionario lo que se esta queriendo decir es:

1. Que a la clase social considerada sujeto de la revolucién,
0 sea, el proletariado, no hay que ocultarla nada;

2. Que hay que decir la verdad incluso cuando ésta disguste
0 pueda hacer dafio en lo inmediato;

3. Que esto supone tratar a la clase obrera como tratamos a
un adulto, o sea, como a un colectivo de adultos capaces de
razonar y discernir;

4. Que hay que distinguir entre este decir la verdad y los erro-
res o inexactitudes que podamos cometer por falta de in-
formacion o por imprecision de nuestros informantes.
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La verdad del dicho de Gramsci queda, por tanto, vinculada
al menos a tres cosas:

Primera: aungue no se dice de manera explicita, esta implicito
en la frase y se sigue claramente del contexto que revolu-
cionario es ahi un valor positivo, tal vez el mas alto de los
valores en el plano cultural y en el plano politico. Se da
por supuesto que el valor positivo revolucionario, como
politica revolucionaria, se contrapone a politica en cual-
quier otra acepcién de la palabra, o sea, a politica oficial,
institucional o (como se decia en la época en esos ambien-
tes) parlamentaria, dando también por supuesto, como lo
dan los demas, que en esta forma habitual de hacer politica
se miente mucho.

Segunda: que, efectivamente, debe existir algo asi como una
clase social a la que podamos considerar sujeto de la revo-
lucién, una clase social al menos potencialmente revolu-
cionaria. Esto es, obviamente, otro presupuesto. Puede ser
un presupuesto idealista, es decir, la atribucién doctrinaria,
sin base empirica, de una cualidad o disposicion a toda una
clase social; o puede ser una evidencia con cierto funda-
mento en la realidad del presente en que se escribe. Eso es
algo que se debe dilucidar. Pero el hecho de que la frase
haya podido mantenerse y ser aceptada durante décadas,
las que van al menos desde Lasalle, que murio en 1864,
poco después de la fundacidn de la Asociacién Internacio-
nal de Trabajadores, a Gramsci, que estaba escribiendo en
1922, y que son, por tanto, unas cuantas, sugiere de forma
plausible que cierta evidencia empirica debia de haber
cuando fue formulada.

Tercera: vinculada al tipo de verdad de referencia. El tipo de
verdad al que se refiere Gramsci en el contexto explicativo




de la frase de Lasalle no es la verdad en el sentido légico-
formal, sino que es algo asi como una verdad de fondo,
una verdad seria, una verdad esencial, en cuyo desvela-
miento esta en juego algin aspecto particularmente impor-
tante de la politica que se hace en nombre de, y al servicio
de la clase social que se considera revolucionaria. Pues
s6lo con esta nocidn de verdad se puede disculpar el error,
la inexactitud, la falta o defecto de informacion sobre tal o
cual comportamiento individual o colectivo concreto, to-
das las cuales cosas, aunque no entren en contradiccion
con la intencion de decir la verdad, pueden ser de hecho
falseamientos de una realidad concreta (en este caso, por
ejemplo, el juicio sobre el papel de Giacinto Menotti Se-
rrati en relacion con el partido y la Internacional Comu-
nista, que es lo que se estaba discutiendo).

En las cartas y en los cuadernos que Antonio Gramsci escribio
entre 1927 y 1937, desde las distintas prisiones a las que le
condend el régimen fascista musoliniano, hay muchas notas
que pueden servir para glosar, interpretar y desarrollar este
concepto suyo de la verdad. A pesar del pufietazo en el ojo
que, en su opinidn, representd para los comunistas la derrota
de la revolucion en Europa, él siguid manteniendo su defensa
irrestricta del decir la verdad incondicionalmente.

En los cuadernos y en las cartas escritos desde la carcel reite-
rara que decir la verdad es consustancial a la politica autén-
tica, es la tactica de toda politica revolucionaria. La exaltacion
de la veracidad, ya no solo frente a la mentira o el engarfio
explicitos, sino incluso frente a la falsa piedad y la compasion
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mal entendida, es el hilo rojo a través del cual, en su epistola-
rio, trata de fundir una relacion afectiva sana y la vida buena
en la esfera publica. Se podria decir que es la veracidad de
Gramsci, esta pasion suya por buscar y decir la verdad, lo que
mas conmueve en las Cartas de la carcel, probablemente por-
que el lector atento capta enseguida que ahi, en esta pasion
vivida en condiciones tan penosas, esta una de causas de su
tragedia.

En la correspondencia de esos afios de carcel con los familia-
res y amigos este es un tema recurrente, hasta el punto de que
puede decirse que casi todos los conflictos importantes por los
que Gramsci tuvo que pasar en esos afios se han debido a la
comprobacidn, o a la sospecha, de que no se le estaba diciendo
la verdad sobre el estado o situacion de las personas préximas,
ocultandole por falsa piedad la magnitud de sus enfermedades
o la proximidad de su muerte. Gramsci pensé siempre que la
verdad cumple, que la verdad lleva en si su propia medicina.

En esto no hizo nunca la mas minima concesion y tal vez esta
defensa de la veracidad tanto en el &mbito privado como en la
esfera publica hizo ain maés dolorosa la propia tragedia. No
me detendré en eso porque he escrito al respecto en otras oca-
siones. Sélo citaré aqui un paso de una carta de 1931 en la que
propio Gramsci subraya la continuidad del punto de vista que
ha mantenido desde la época en que escribia en L’Ordine
Nuovo:

Yo no he sido nunca un periodista profesional de esos
que venden su pluma al mejor postor y se ven obliga-
dos a mentir continuamente porque la mentira es parte
de su cualificacion profesional. He sido un periodista
muy libre, siempre de una sola opinion, y nunca he te-
nido que ocultar mis convicciones para agradar a los
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amos o echarles una mano.®

En varios de los cuadernos escritos en la carcel, sobre todo en
las notas recogidas bajo el rotulo pasado y presente y en los
apuntes dedicados a Maquiavelo y al partido politico,
Gramsci ha precisado sobre la nocion de verdad que le intere-
saba y sobre la relacion entre verdad y politica. En las notas
que escribid sobre oratoria, conversacion y cultura, y también
en los fragmentos que redact6 sobre la relacién entre l6gica
formal, mentalidad cientifica, ensefianza de la gramatica y de
las lenguas, distingue muy claramente entre verdad en el
plano légico, y verdad en el sentido préactico, en la acepcién
ético-politica, o sea, entre verdad matematica, como él mismo
dice a veces, y verdad en la acepcidn en gque se emplea la pa-
labra en las disciplinas humanisticas, o sea, como verdad his-
torico-concreta.

Discutiendo con el bizantinismo comunista en politica,
Gramsci se ha preguntado en qué sentido y hasta qué punto se
puede generalizar o universalizar una verdad de este tipo, una
verdad historico-concreta descubierta o desvelada en corres-
pondencia con una determinada practica. Y ha contestado, a
lo que podriamos considerar un problema filosofico de los de
siempre, de una forma muy plausible, a saber: que la prueba
o0 indicio de la universalidad de una verdad referida a una
época histérica determinada esté en: 1) que ésta, o sea, la pre-
sunta verdad, se convierta en estimulo para conocer mejor la
realidad en un ambiente distinto de aquel en el cual y para el
cual fue descubierta, y 2) la incorporacién de tal verdad, una
vez que ha hecho de estimulo, a esta otra realidad diferente,
como si hubiera nacido en ella y para ella.

De estas dos condiciones deduce Gramsci que, a diferencia de

5 Antonio Gramsci. Carta del 12/10/1931a Tatiana Schucht
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la coherencia formal, que es lo que se pide a la verdad ldgica,
la pretendida universalidad concreta de una verdad (historica,
histdrico-social) dependera de la posibilidad de ser expresada,
con éxito y comprension, en lenguas o leguajes distintos de
aquél en que fue expresada por vez primera. Si no es expresa-
ble en otras lenguas particulares la tal supuesta verdad habra
de ser considerada, en su opinién, como una abstraccién bi-
zantina y escolastica, simplemente buena para pasatiempo de
los rumiadores de frases.®

Esta acepcion de la verdad historico-concreta es la que nos
interesa para completar la glosa de la frase decir la verdad es
revolucionario en el ambito estrictamente politico. En una
nota del Cuaderno 6, titulada Sobre la verdad, o sea sobre el
decir la verdad en politica, Gramsci se ha enfrentado precisa-
mente al difundido topico recogido por Hannah Arendt con el
que empezabamos, el de la oposicion entre verdad y politica.
El lo planteo asi:

Es opinién muy difunda en algunos ambientes (y esa
difusion es, a su vez, un sintoma de la altura politica y
cultural de tales ambientes) que en el arte de la poli-
tica es esencial saber mentir, saber ocultar astuta-
mente las propias opinionesy los verdaderos fines ha-
cia los que se tiende; saber hacer creer lo contrario
de lo que realmente se quiere, etc. Esta opinion esta
tan arraigada y se ha difundido tanto que, a decir ver-
dad, no resulta creible.’

6 Gramsci. A. (1999). Cuadernos de la carcel, edicion critica del Ins-
tituto Gramsci a cargo de Valentino Gerratana. Ediciones Era, Mé-
xico. Cuaderno 9, 863, p. 45. Tomo 4.

" Ibid. Cuaderno 6. §19. p. 25. Tomo 3.
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Ya el paréntesis en el que comenta la altura politica e intelec-
tual de los que difunden el topico que identifica politica con
ocultamiento y mentira pone de manifiesto el desacuerdo del
comentarista. Y este desacuerdo por el que se piensa gue tal
opinidn no resulta creible lo ilustra Gramsci con un viejo
chiste judio:

¢A donde vas?, le pregunta Isaac a Benjamin. A Cra-
covia, responde Benjamin. jQué mentiroso eres! Di-
ces que vas a Cracovia para que yo crea que vas a
Lemberg: pero yo sé perfectamente que vas a Craco-
via: ¢qué necesidad hay pues de mentir? 8

De donde se concluye algo muy parecido a lo que decia la
frase que encabezaba L Ordine Nuovo en 1921. So6lo que en
un momento historico (la fase de consolidacién del fascismo
en Italia y de ascenso del nacional-socialismo en Alemania)
en el que la palabra revolucion sélo se podra emplear con
cierto cuidado (y aun mas si se escribe en Italia, desde la car-
cel y como preso politico), la traduccidn de aquel decir la ver-
dad es revolucionario suena asi: En politica se podra hablar
de reserva, no de mentira en el sentido mezquino que muchos
piensan: en la politica de masas decir la verdad es, absoluta-
mente, una necesidad politica.®

v

La pregunta ahora es: ;como cuadran y se complementan la
exaltacion de la veracidad, esta insistencia en la necesidad de

& [dem.
® [dem. EI subrayado es mio.
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decir la verdad en politica, con la atraccion que Gramsci ha
sentido por Maquiavelo? ¢(No es Maquiavelo el padre mo-
derno de la doble verdad en politica, el representante por an-
tonomasia de una concepcion de la politica en la que el decir
la verdad no tiene cabida porque se equipara a ingenuidad?

Gramsci ha defendido firmemente la principal leccidon de Ma-
quiavelo: la distincién de planos, de caracter analitico, entre
ética y politica, con la consiguiente afirmacion de la autono-
mia del ambito de lo politico. Esta distincién implica que la
actividad del hombre politico ha de ser juzgada por la aptitud
0 ineptitud de sus propuestas y proyectos en la vida publica,
esto es, con relativa independencia del juicio que expresemos
acerca de la buena o mala fe del individuo, de la persona, que
es un juicio moral .

Esta distincion es basica para el filésofo politico y para la
forma laica del hacer politica, aunque todavia ahora choque
con importantes reticencias en las democracias realmente
existentes. La afirmacion metddica de la autonomia del am-
bito politico implica que el hombre politico no puede ser juz-
gado prioritariamente por lo que éste haga o deje de hacer en
su vida privada, sino teniendo en cuenta si mantiene o no, y
hasta qué punto lo hace, sus compromisos publicos. En este
ambito el juicio piensa Gramsci es politico y, por tanto, lo que
hay que juzgar es la coherencia, la conformidad de los medios
a determinados fines. Lo cual no quiere decir que la coheren-
cia politica se oponga por principio al ser honesto, como pre-
tenden los tergiversadores de Maquiavelo y los pseudo-ma-
quiavelianos. El reconocimiento de que el juicio en este plano
es politico va acompariado por la afirmacion de que la hones-
tidad de la persona es precisamente un factor necesario de la

19 1bid. Cuaderno 13, §20. pp. 48-50. Tomo 5.
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coherencia politica.

En la vida moderna esta confusion entre el plano ético y el
plano politico tiene dos consecuencias. La primera, y funda-
mental, es la permanencia de una concepcion muy extendida
(lo que Maquiavelo llamaba la hipocresia cristiana) tendente
a desvalorizar la politica como actividad en nombre de una
moral universalista y absolutizadora, de una moral declama-
toria pero que luego no se practica. La persistencia de esta
tendencia se encuentra reforzada, en el mundo contemporéa-
neo, por el hecho de que, efectivamente, existe en la sociedad
una amplia capa de politicos profesionales (lo que hoy se
Ilama la clase politica) que vive en y de la politica con mala
fe, sin convicciones éticas, haciendo de las actuaciones y de-
cisiones publicas un asunto de interés privado. Ahi anida la
corrupcién. Y esto conduce a la identificacion vulgar de la
politica con la mentira, el engafio y la doblez, con el falso ma-
quiavelismo. Gramsci rechaza ésta muy extendida identifica-
cion.

Todavia hay otro aspecto importante por considerar en la re-
flexion de Gramsci; a saber: que es precisamente la amplia-
cién de esta confusion de planos entre los de abajo lo que
acomparia y facilita siempre la generalizacién y manipulacién
del sentimiento de desafeccion que provoca la corrupcion po-
litica en la llamada opinion publica, impulsandola hacia la ne-
gacion y liquidacion genérica de la politica en cuanto tal. La
oscilacion entre el hacer politica sin convicciones éticas y la
manipulacion moralista de la opinidn publica contra toda po-
litica es, para Gramsci, la consecuencia ultima del primiti-
vismo, del caracter muy elemental de una cultura que aun no
distingue con claridad entre los planos ético y politico.

Dicho de otra manera: lo que a veces se ha presentado y se
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presenta pretenciosamente como escepticismo 0 como Ci-
nismo respecto de determinadas actuaciones en la esfera pu-
blica no es tal, no es en realidad critica de la politica en acto,
sino mas bien primitivismo, qualunquismo, falta de cultura
politica inducida en esencia por aquellos que quieren mante-
ner a los de abajo al margen de la participacion politica.

Releyendo a Maquiavelo, Gramsci recupera el espiritu repu-
blicano de aquél (o sea, no solo lo que se dice en EIl Principe
sino también en las Décadas de Tito Livio), retorna a una con-
cepcion de la politica como ética de lo colectivo, de la vida
colectiva, y reivindica la acepcion positiva, clésica, de la po-
litica proponiendo otro principe, ahora con mindsculas: un
principe moderno, laico, que ha de ser el partido, la organiza-
cion orgénica de los de abajo, el intelectual colectivo de los
subalternos, la contracara, precisamente, del fascismo y del
qualunquismo. Del nuevo principe, del principe moderno, a
cuya organizacion tantas horas de su vida habia dedicado,
llega a decir Gramsci, dialogando de paso con las viejas
creencias politico-religiosas del pasado, tan presentes en Ita-
lia, y con Kant, tan presente en Europa, que toma el lugar, en
las conciencias, de la divinidad o del imperativo categorico,
se convierte en la base de un laicismo moderno y de una com-
pleta laicizacion de toda la vida.'!

Sobre la idea de que el partido politico marxista-comunista,
como intelectual organico y colectivo de los subalternos,
pueda llegar a ocupar el lugar que Gramsci le atribuye habria
mucho que decir, tanto desde el punto de vista tedrico expre-
sado en la critica weberiana como desde el punto de vista his-
toriogréfico, es decir, atendiendo a lo que ha sido la historia
posterior de tal partido. Tampoco me detendré en esto. Me
limitaré a reafirmar aqui que de la relectura de Maquiavelo

1 1bid., Cuaderno 13, $l,p. 18.Tomo5.
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por Gramsci brota una reflexion que adapta y traduce a los
nuevos tiempos la vieja frase lasalleana segun la cual decir la
verdad es revolucionario.

Desde que ésta aparecio en la cabecera de L’Ordine Nuovo
habian pasado ya mas de diez afios y con ellos habian cam-
biado el tono y el ritmo de la historia. Gramsci se pregunta
entonces por el sentido de los cambios y se pone metaférico:
decir la verdad sigue siendo revolucionario en los nuevos y
malos tiempos del fascismo y del nacionalsocialismo, pero
ahora quien siga pensado asi, quien siga teniendo esta convic-
cién, ha de hacerse a la idea de que esta aqui de abono, no de
labrador. Pronto pasa de la metafora a la alegoria, consciente
como era ya de la tragedia del comunismo y del dolor del ser
humano individual que en tal circunstancia se ha atrevido a
mantener las convicciones propias. En un hermoso fragmento
que €l mismo titula dialogo y en el que piensa en como adap-
tarse filosoficamente a ser (s6lo) estiércol,*? Gramsci trae a
colacion la imagen de Prometeo, de un Prometeo que en lugar
de ser agredido por el &guila es devorado por los parasitos. Y
acaba asi su reflexion:

A Job lo pudieron imaginar los hebreos; a Prometeo
solo podian imaginarlo los griegos; pero los hebreos
fueron mas realistas, mas despiadados, y también die-
ron una mayor evidencia a su héroe.*®

La rueda del tiempo ha vuelto a dar varios giros desde enton-
ces. Alguno de los presupuestos en que se basaba aquella re-
petida afirmacion de Gramsci no es ya mantenible, al menos

12 1bid. Cuaderno 9, 853, p. 40. Tomo 4.
13 1bid. Cuaderno 9, 853, p. 41. Tomo 4.
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en la parte del mundo en que vivimos. A pesar de lo cual to-
davia no hace demasiado tiempo, en el afio 2006, un ciuda-
dano britanico fue detenido por la policia, acusado de desor-
denes publicos, por exhibir en el centro de Londres una pan-
carta con una frase del escritor George Orwell, que puede con-
siderarse una variante de la frase de Gramsci: En una época
de universal engafio, decir la verdad constituye un acto revo-
lucionario.

Y, en efecto, asi es en una época de universal engafio, cuando
lo que caracteriza esto que llamamos democracia viene a ser,
a lo sumo, decir la verdad a destiempo, a toro pasado, cuando
ese decir no tiene ya consecuencias practicas, cuando los unos
se rien de lo que los filésofos clésicos y los revolucionarios
modernos llamaban verdad y para los otros nada es verdad ni
es mentira sino que todo es segun el color del cristal con que
se mira. Pero ¢como concluir la glosa en una época asi, de
universal engafio, digo, sin engafiamos a nosotros mismos, es
decir, aceptando la parte de verdad que sigue conteniendo el
dicho gramsciano y conociendo al mismo tiempo el dolor y la
desgracia que esta verdad comporta para quien la dice?

Para seguir dialogando con Gramsci en estos tiempos, para
tratar de superar la doble moral manteniendo el dicho lo
mismo en la esfera de lo privado que en la esfera politica, para
ser justos con aquel Gramsci enfermo y sufrido que final-
mente se acuerda de Job y que parece estar advirtiéndonos de
que s6lo cum patientia se podra soportar el dolor que produce
decir la verdad, no se me ocurre nada mejor que dar la palabra
a dos poetas, tan alejados en el tiempo y en el espacio como
en sus convicciones, pero que también pensaron en serio so-
bre esto: Bertolt Brecht y Emily Dickinson.

De Brecht hay que recordar que decir la verdad en politica, y
en tiempos menesterosos, ademas de revolucionario es dificil
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y costoso; que hara falta, una vez mas, coraje para decirla,
inteligencia para descubrirla, arte para hacerla manejable,
buen juicio para decidir quiénes seran en nuestro tiempo sus
mejores portadores y astucia para divulgarla.

Y de Emily Dickinson, estos versos sencillos:

Di toda la verdad, pero dila sesgada

el exito se encuentra en el rodeo [ ]

La verdad debe deslumbrar poco a poco
0 ciegos quedaran todos los hombres .

-20-



BIBLIOGRAFIA

- Gramsci, Antonio (1960), La conferenza e la verita, en Avanti de
Turiv del 19/2/1916, incluido en el volumen Sotto la Mole, Einaudi,
Turin.

- (1971), Garrucio e la verita, en Socialismo e fascismo. L’Ordine
Nuevo 1921-1922, Einaudi, Turin.

- (1974), Corriere universitario a I, num. 1,5febrerode 1913, firmado
alfa gama; incluido en Gramsci, Per la verita. Scritti 1913- 1926, al
cuidado de Renzo Martinelli, Editori Riuniti, Roma.

- (1999), Cuadernos de la Céarcel, Tomos 1-6, Edicién critica del Ins-
tituto Gramsci a cargo de Valentino Gerratana, Ediciones Era, Mé-
Xico.

- (1980), Cronache torinesi: 1913-1917, alcuidado de S. Caprioglio,
Einaudi, Turin.

-21 -



