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Introducción – Tema e Interés

El tema de esta Comisión es el asunto de la orientación sexual desde el punto de vista del Nuevo Humanismo.

El interés de esta Comisión es producir un material ideológico que describa la posición del  Movimiento Humanista con respecto a asuntos de orientación sexual.  En este documento consideramos los temas de discriminación contra quienes se consideran a sí mismos como una minoría sexual.  Para aclarar, estamos hablando de aquellas personas que se consideran a sí mismas como homosexuales, bi-sexuales o personas transgénero (tanto personas que intentan aparentar ser miembros del género opuesto, o, personas que han tenido, o están en el proceso de producir una modificación de su género a través de cirugía). Nuestro interés con este documento es proveer un material útil al conjunto de la Asamblea que pueda ser usado por quienes están desarrollando actividades en este campo. 

Hemos usado un enfoque estándar para la estructura de este documento.  Contiene 3 partes:

Parte 1 – Una visión general de la situación actual en relación a la discriminación

Parte 2 – Una denuncia de los responsables de esta situación

Parte 3 – Una posición ideológica sintética y sugerencias para acciones futuras

Este trabajo establece claramente nuestra posición contra esta discriminación y describe las bases ideológicas de este posicionamiento.

No se trata de un documento exhaustivo que describe las numerosas formas en que este grupo de gente es discriminada, tampoco contiene ningún tipo de propuestas vinculantes para la acción.

Lo que tiene al final es una lista de consideraciones para los frentes y organismos para tomar en consideración al tratar estos temas.

Inevitablemente este trabajo ha debido tocar el rol de las religiones organizadas dado que resultan un importante factor en la formación de actitudes en la gente sobre este tema. Queremos aclarar que este trabajo no pretende dar una opinión sobre los contenidos espirituales de tales religiones, sino más bien sobre el tratamiento ideológico del tema por parte de quienes tienen poder dentro de estas religiones.

Finalmente, como contribución, y no como parte del trabajo que se somete a aprobación, esta Comisión ha producido una serie de 6 Talleres que ponemos a disposición de la Asamblea para el uso de quienquiera que esté interesado en el tema, con la esperanza de que puedan ser útiles y se modifiquen según las particulares culturas y circunstancias en las que nuestros miembros se encuentren.

Definiciones

Usamos el término “personas LGBT” en este trabajo para referirnos a minorías sexuales.

Parte 1 – Situación global respecto de la discriminación de personas LGBT

Es imposible dar una cifra al número de gente que se considera a sí misma como lesbiana, gay, bisexual, o transexual (LGBT).  Algunos estudios han estimado que entre el 2 y el 10% de la población es homosexual
 .  Sin embargo es difícil llegar a una estimación exacta, ya que las personas LGBT a menudo prefieren no identificarse por temor a la discriminación.  Lo que sabemos es que en los países en donde existe una mayor aceptación de las personas LGBT, representan una minoría que está demandando cada vez más que termine la discriminación.

En general respecto de los temas de LGBT podemos observar que:

· Europa (Incluyendo Rusia) tiene constituciones y legislación que son las menos  discriminadoras hacia las personas LGBT.  En algunos casos se garantizan completos derechos legales y existen leyes anti-discriminatorias para proteger a la gente.  Hay candidatos gay en elecciones y cargos electos lo que indica una vasta aceptación de personas LGBT en la población y el campo político.

· Sud- y Norteamérica tiene varias constituciones federales y estatales; algunas de ellas garantizan todos los derechos a las personas LGBT y otras declaran ilegal la homosexualidad. En los Estados Unidos y Canadá, la homosexualidad es legal; sin embargo varias constituciones y leyes locales y provinciales garantizan diferentes derechos a las personas LGBT. En Canadá el matrimonio gay es legal. 

· En Asia y África la homosexualidad a menudo es ilegal y a veces se castiga con prisión o pena de muerte. Existen también países con leyes que la protegen y aceptan.  Como contraste completo a la visión general, Sudáfrica, desde la caída del Apartheid, ha adoptado la constitución más progresista del mundo en términos de protección y equidad de las minorías, incluyendo la de orientación sexual.

Australia ha despenalizado la homosexualidad en todas sus provincias.

Europa

En todos los países europeos la homosexualidad es legal, y en ocho países completamente protegida por las leyes nacionales
.  Hay países e incidentes que muestran que las personas  LGBT son toleradas más que realmente aceptadas. Por ejemplo, todavía existen ejemplos de países en donde la edad del consentimiento es diferente para el sexo heterosexual y homosexual.

Recientemente la Unión Europea produjo Directrices que todos los países miembros, deben  adoptar en el 2006, protegiendo los derechos de las personas LGBT, en relación a la  discriminación. Ello incluye vivienda y protección en el trabajo.  En aquellos países donde hay una legislación existente, la sociedad se ha ido abriendo más y ha ido otorgando sin prejuicios un mayor acceso a la educación y a la salud a las personas gay. En lugares donde se mezclan diferentes culturas, religiones e ideologías – como las grandes ciudades, la gente parece aceptar fácilmente la diversidad sexual.  La actitud de los medios de comunicación hacia los temas LGBT es positiva.  Algunos países tienen canales de TV gay y candidatos políticos que expresan abiertamente su orientación sexual (por ej. Alemania, Francia).

Norteamérica (Canadá y los Estados Unidos)

Antes de 1970 la homosexualidad era ilegal en la mayoría si no en todos los estados de los Estados Unidos y Canadá. Con la decisión de la Corte Suprema "Laurence v. Texas" en Junio del 2003 la homosexualidad se des-criminalizó en todos los Estados.

Antes de la decisión de la Corte Suprema, la homosexualidad era penalizada en 15 estados.  En Junio del 2005, solo 15 de los 50 estados tienen leyes que castigan la discriminación basada en la orientación sexual.  33 estados tienen leyes o enmiendas constitucionales que prohíben el matrimonio gay.  Pero también hay 33 estados que tienen leyes relativas a crímenes pasionales que incluyen la orientación sexual.  Y hay solo 6 estados que prohíben la adopción  gay pero solo 10 estados permiten la adopción al segundo padre o madre.

La sociedad norteamericana parece polarizada sobre el tema de los derechos LGBT con argumentos de fundamentalismos cristianos por una parte  y presión de los grupos LGBT por la otra, que dan su batalla a través de los canales mediáticos y las cortes de justicia.

Sin embargo la tendencia es a garantizar a las personas LGBT su nacionalidad y sus derechos completos, incluyendo el matrimonio. En el 2004 Massachussets se convirtió en el primer estado que reconoció el matrimonio gay. California, Vermont y Connecticut tienen uniones civiles. Sin embargo las miradas cambiantes de las cortes muchas veces no consideran la opinión pública u otras leyes que dicen relación con la comunidad LGBT. El matrimonio gay fue un tema común en la última elección presidencial.
Actualmente los Estados Unidos y Canadá ofrecen asilo a quienes han sido amenazados de muerte o han sufrido una discriminación extrema debido a su orientación sexual en su país de origen. Al mismo tiempo existe: una situación de frecuentes abusos en las escuelas primarias y secundarias; golpes; y asesinatos
. Todos basados en la orientación sexual que se percibe en las víctimas.  

En Canadá se garantizaron todos los derechos a los Gays y Lesbianas con la institución del  matrimonio Gay en todo el país a partir del 2005.

Existe un gran número de personas electas que son abiertamente gay tanto en Estados Unidos como en Canadá. 

México y América Central

Los únicos países de esta región que penalizan la homosexualidad son Nicaragua y Belice. En México las actitudes son variadas: desde Ciudad de México donde existen cargos electos abiertamente gay, a las zonas rurales de México donde los gays son perseguidos y asesinados
. Puerto Vallarta se ha convertido en un destino de turismo gay para Norteamérica y Latinoamérica.  

El Caribe

En el Caribe se dan las formas más virulentas de homofobia del mundo.  Jamaica, Barbados y muchas otras islas que son estados independientes no sólo penalizan la homosexualidad, sino que persiguen activamente a quienquiera sea percibido como gay o lesbiana.  En Sta. Lucia el castigo llega a una sentencia máxima de 25 años de prisión.  

Sudamérica

La mayoría de los países sudamericanos no cuentan con legislación que proteja a las personas LGBT de la discriminación. Los gobiernos provinciales y las ciudades de Brasil y Argentina tienen legislación anti-discriminatoria y leyes de unión civil. Sin embargo, en estas ciudades la discriminación continua, aún existiendo legislación anti-discriminación. En Ecuador que es el segundo país en el mundo después de Sudáfrica que ha incluido protección específica contra la discriminación basada en la sexualidad en su constitución no ha resulto el caso de la compañía Invescol que ha despedido a uno de sus empleados únicamente porque era gay
. 

Como en muchas otras partes del mundo, las personas transgénero (transexuales, travestis, reinas de la noche) reciben la mayor discriminación
. Algunos gobiernos provinciales han prohibido que la gente se vista con ropa del sexo opuesto.  Los transexuales no tienen derecho a cambiar su nombre biológico. Se les niega el acceso al trabajo y la educación
.

Asia

En Asia existe gran variedad de actitudes y legislaciones respecto de los derechos gay. Yemen, Saudi Arabia, Pakistán y Afganistán ejercen penas de muerte por sodomía. En India, Nepal, Bangladesh y otros países la pena es de 10 años de cárcel o más. En China, Japón, Corea y Las Filipinas la homosexualidad es legal.

Irán es quizás la nación que ejecute mayor número de ciudadanos por su homosexualidad Desde la revolución islámica en Irán en 1979 el gobierno iraní ha ejecutado mas de 4.000 personas acusados de actos homosexuales
.

África

En África, la homosexualidad es ilegal en la mayoría de los países. La situación legal refleja en muchos modos la gran homofobia que existe. Los temas LGBT generan reacciones extremas. 

En los últimos años, los gays y lesbianas en Somalia, Egipto
, Zimbabwe
, Uganda
, Namibia
 y otros lugares han sido atacados.  En Sudan y Mauritania existe la pena de muerte por sodomía. 

Por otra parte, Sudáfrica cuenta con una de las legislaciones más permisivas del mundo en cuanto a los derechos gay. Allí se realizan muchas de las exitosas marchas Orgullo Gay. Sudáfrica ha sido líder mundial respecto de derechos civiles para los gays y lesbianas. Fue el primer país que adoptó una constitución que rechaza la discriminación por orientación sexual.

Oceanía

A nivel nacional Australia no tiene una cobertura legislativa suficiente y satisfactoria de los derechos LGBT. Nueva Zelandia reconoce legalmente las relaciones del mismo sexo.  Actualmente las parejas del mismo sexo no pueden casarse.  Australia y Nueva Zelandia generalmente tiene actitudes públicas muy relajadas en relación a los temas LGBT pese a que el actual presidente australiano, John Howard, es uno de los más conservadores críticos respecto de los asuntos de igualdad de LGBT.

Muchas de las Islas del Pacifico todavía tienen leyes que se oponen a la homosexualidad.

Parte 2 – Una perspectiva histórica

Mientras la homosexualidad es un concepto relativamente moderno, la palabra en si misma fue acuñada en el S. XIX
, las relaciones sexuales entre gente del mismo género no son un fenómeno de hoy en día. Es también muy importante  darse cuenta que el temor, la intolerancia y el desagrado por las relaciones de orientación sexual distinta no es una condición permanente en la sociedad a lo largo de la historia. Muchas sociedades, culturas y mitologías  distintas han tratado la orientación sexual de la misma forma que cualquier otro aspecto de la existencia humana, p. ej. Como una característica humana dada por una ‘fuerza creadora’ y como tal es algo que debería ser integrado en la sociedad y no aislado y destruido. 

Ejemplos de tolerancia: 

Ahora, después de investigaciones recientes sabemos de acontecimientos de comportamientos homosexuales y bisexuales que existieron en todas las culturas y en diferentes momentos a lo largo de la historia que han sido no sólo tolerados sino incluso celebrados como una parte importante de la estructura social. La visión común sobre la homosexualidad es que era inofensiva (en tanto en cuanto hubiera consentimiento mutuo por ambas partes) y frecuentemente como parte de una experiencia normal en la juventud. En algunas culturas se creía que era un símbolo de amor entre los participantes como lo es en el sexo heterosexual. 

Queremos aclarar acá que existe una diferencia entre la tolerancia hacia las prácticas de la diversidad sexual y una posición humanista sobre el tema. En muchos de los casos siguientes, se sobre limita el tema del consentimiento; por ejemplo donde se da una relación de poder, tanto entre una persona mucho mayor con una joven, o la de un dueño adinerado y un esclavo, genera serias dudas sobre la capacidad de una de las partes de expresar libremente el deseo de compromiso con tales actividades. Esto sería aplicable, sin duda alguna, a las relaciones heterosexuales en condiciones similares. 

La Antigua Cultura Griega

Los antiguos griegos (S VII al V a.C.) eran un ejemplo de la tolerancia. A la vez que eran totalmente conscientes de las diferentes inclinaciones sexuales no las consideraban lo suficientemente importantes como para establecer categorías sociales distintas. Preferencias exclusivas por uno u otro sexo no era relevante. El amor romántico (eros) entre hombres era celebrado en la poesía, la filosofía y en las artes visuales. Por ejemplo en el simposio de Platón se dice del amor entre hombres que era más ‘elevado’ que el amor entre el hombre y la mujer. Dado que los hombres se consideraban iguales y eran vistos como si estuvieran en un plano moral superior. Y aunque había mucha discusión acerca de los aspectos educacionales sobre el amor entre personas del mismo sexo, en muchas ciudades-estado griegas (usualmente donde había un hombre mayor que tomaba el papel de tutor instructor y educador de hombres jóvenes – los amantes se conocían muy a menudo en el ejército, p. ej, donde el rol educativo para aprender a ser un mejor soldado, era una de las formas que tomaban las relaciones sexuales entre personas del mismo sexo
.

Japón

Socialmente aceptadas ente hombres en Japón adquirieron una forma similar durante el período más álgido del período Samurai, (entre los siglos S.XIII al XVII). Uno de los aspectos fundamentales de la vida samurai era el vínculo emotivo y sexual cultivado entre el viejo guerrero y el joven aprendiz ‘andrófilo’. En japonés a estas relaciones se las denominaba con nombres diferentes incluyendo nanshoku (‘amor de los samurais’) bi-do (la forma maravillosa), y wakashudo o simplemente shudo (‘la forma de la juventud’). Como en la antigua Grecia estas relaciones no impedían mantener relaciones con mujeres; los samurais se casaban, aunque habitualmente lo hacían más tarde. Otra similitud con los griegos era que el amor masculino era ampliamente celebrado en la prosa, la poesía y el teatro incluyendo ambos trabajos, los de Noh y Kabuki. 

África

Las relaciones sexuales entre personas del mismo sexo han estado siempre presentes y han estado reconocidas en la sociedad africana hasta un cierto límite. Los Hausa  (del Níger y Nigería de hoy), por ejemplo tienen vocablos en sus distintas lenguas que se utilizan para describir a los homosexuales. (‘yan dauda’, que normalmente se traduce como homosexual y ‘dan dauda’ que se traduce como esposa homosexual, son dos de los ejemplos  más comunes
). El ‘yan dauda’ realiza tareas tradicionalmente femeninas como cocinar, vender comida, usan nombres femeninos para sí mismos, se comprometen sexual y románticamente con hombres que no son ‘yan dauda’ aunque (nunca entre sí). Crean redes extensas entre ellos. Estos hombres no hacen esfuerzos conscientes para parecer mujeres, muchos de ellos llevan bigotes y el corte de pelo y como el matrimonio y la procreación son considerados objetivos normales en la vida, el ‘yan dauda’ se casa y concibe un retoño también. En Uganda la práctica homosexual era parte de la cultura en la corte de Kabaka (el rey). Los adolescentes eran enviados en grandes números a la corte desde los clanes de Buganda como parte del entrenamiento para ser futuros líderes de la sociedad. La gente joven eran conocidos como bagalagala. En ocasiones podían ser requeridos para participar en prácticas homosexuales con hombres mayores de la Corte. Todo eso como parte del repertorio del poder y de la cultura de la deferencia
.

Cultural árabe medieval

En la cultura árabe medieval las relaciones sexuales estaban conectada con las estructuras de poder social. Aunque el Corán prohibía sexo homosexual, el sexo entre hombres estaba aceptado si el penetrador era de una clase social superior (por ejemplo, un hombre que tiene relaciones sexuales con un chico, un joven o un esclavo varón). Los hombres afeminados quienes se comportaban públicamente como mujeres dejaban su posición masculina en la sociedad pero eran tolerados e incluso a veces valorados como poetas, músicos, bailarines y cantantes. Hoy en día nos verifican estas costumbres informes de aquellos que viven en países árabes en la cual este comportamiento homosexual es frecuentemente sobreseído pero sólo en tanto en cuánto no implique apegos emocionales (si llega este punto la persona que es vista como gay arriesga convertirse en un proscrito
).

Sudeste asiático

En otras culturas la gente que se salían de los roles tradicionales sexuales (principalmente hombres) se les adjudicaba funciones especiales dentro de su sociedad. En la sociedad pre-colonial filipina, los bayoguin, u “hombres cuya naturaleza se inclinaba hacia la de la mujer” se les asignaba casi siempre el rol de babaylan.
 El babaylan era el sacerdote supremo de la tribu, el supervisor de las ceremonias sagradas al mismo tiempo que un asesor del jefe. Su poder no era percibido como político o económico, sino más bien como sobrenatural y paranormal. Era popular que los babaylan vivían y se casaban con hombres y se en la familia era considerado un gran honor si al hijo más joven se le dejaba vivir con el babaylan (la relación terminaba cuando el hombre era suficientemente adulto como para casarse)
. Para la gente indígena de Hawai el sexo con el mismo género no era solo abiertamente perdonado sino que los jefes de estas islas normalmente tenían a uno o más hombres jóvenes (aikanes) como amantes, asesores políticos y portavoces. A menudo los aikanes servía de intermediarios a los extranjeros, y algunas veces era la única vía en que un visitante extranjero tenía para comunicarse con los jefes
.

Tradicionalmente en la cultura tailandesa reconoce tres géneros: masculina, femenina y kathoey.
 La definición de kathoey es “ambos masculina y femenina”: un hombre se apropia de la forma femenina sin convertirse en mujer o dejando de ser hombre, y generalmente esto se le atribuía a algo fluido, diverso, indefinido. Se tiene la creencia de que un futuro kathaoey está determinado en el nacimiento. Al ser esto predeterminado por aquellos poderes que sean, los padres no siente ninguna vergüenza u hostilidad hacia el niño. En la actualidad los kathoeys se refieren a la gente transgénero de masculina a femenina en Tailandia (aunque ocasionalmente se usa para homosexuales masculinos afeminados que no se transvisten
).

El hinduismo tradicionalmente es ambivalente acerca del amor entre personas del mismo sexo, sin embargo son abundantes los cuentos de amor entre personas del mismo sexo en la literatura hindú del segundo milenio a.C. hasta el período moderno
. De los sistemas de creencia mayores el budismo ha sido el más tolerante con el amor entre personas del mismo sexo
.

La cultura americana

Los antropólogos también han detectado entre los indígenas de Norteamérica una creencia, fechada tan lejana como los objetos encontrados inicialmente, la existencia de tres géneros: el varón, la hembra y el varón-hembra (en la actualidad muchos americanos nativos LGBT se refieren así mismos como "de dos espíritus", reflejando esta opinión tradicional de la gente que exhibe las características masculinas y femeninas). La persona de dos espíritus fue percibida como una quién había recibido un regalo del creador, ese regalo que era el privilegio de contener los espíritus masculinos y femeninos en sus cuerpos, y como tal, seres de dos espíritus en muchos grupos indígenas fueron venerados como líderes, mediadores, profesores, artistas, videntes y guías espirituales
. Fueron tratados con gran respeto, y llevaron a cabo responsabilidades espirituales y ceremoniales importantes. Con la llegada de los europeos en el siglo XVI - y particularmente de los misionarios europeos - muchas tradiciones americanas nativas, incluyendo la de los dos espíritus, fueron suprimidas o enterradas. En la cultura andina, los quariwarmi (hombres-mujeres) eran los chamanes que mediaron entre las esferas dualista de la cosmología andina y la vida cotidiana
. Realizaban los rituales importantes (algunos incluyendo prácticas eróticas entre personas del mismo sexo) y su existencia invocó la fuerza creativa andrógina representada a menudo en la mitología andina.

El papel invisible de mujeres

Desafortunadamente, mucha de la literatura con respecto al amor entre personas del mismo sexo se refiere a hombres solamente, y la documentación escrita del amor de la mujer a mujer en diversas culturas es extremadamente limitada. Esto no está seguramente porque no ocurrieran las relaciones sexuales y emocionales entre las mujeres, sino que es algo más probable una reflexión del hecho de que los hombres (quiénes han escrito la mayoría extensa de referencias históricas, desafortunadamente, demostraron poco interés en las vidas personales de las mujeres). Sabemos del trabajo del poeta griego Sappho que los impulsos eróticos de la mujer podrían ser dirigidos a ambos: hombres y mujeres, y hay ejemplos del arte griego que representan interacciones lesbianas.

Claramente acá estamos tratando con una doble discriminación, no solo con la discriminación respecto del tema de la orientación sexual, sino también con la discriminación contra las mujeres como tema constante a través de la historia, que no ha sido actualmente todavía resuelto. 
Los ejemplos de la intolerancia 

Mientras que debemos buscar la evidencia histórica para encontrar ejemplos de la franqueza, de la comprensión y de la tolerancia de las diversas orientaciones sexuales podemos también encontrar demasiado fácilmente ejemplos de la estrechez de miras y de la intolerancia. Muchas de estas opiniones se pueden remontar a la influencia del código Levítico (18:22: "un hombre no debería acostarse con otro hombre como con una mujer, esto es una aberración" y 20:13: "si un hombre también se acuesta con otro como con una mujer, ambos han cometido un aberración; deben ser ejecutados por ello) en el desarrollo de las tres religiones principales fundadas sobre la ley de Abraham: Judaísmo, Cristianismo, y el Islam
. El código Levítico fue escrito en el siglo  XV A.C., sobre todo como manual ritual para los sacerdotes de Israel y sus ayudantes (quiénes pertenecían a la tribu de Levite). 

Desde la época de Moisés estas leyes  han sido utilizadas como razón para perseguir a millones de personas. El sexo del mismo-género en Europa desde  el siglo quinto hasta el siglo XX y en los países musulmanes del principio de la era musulmana hasta hoy se convirtió en un crimen contra Dios, y castigado con formas tales como quemándoles en la hoguera, usado extensivamente por los cristianos. En la era cristiana alrededor del 400, Agustín, uno de los "padres" de la doctrina cristiana dijo sobre el amor entre personas del mismo sexo.

"Incluso si toda la gente hiciera [tales actos], deberían ser condenados por ley divina, porque no ha hecho a los hombres para utilizar uno al otro de esta manera. De hecho violan el vínculo social que debe existir entre Dios y nosotros cuando la naturaleza de cual él es el autor es contaminada por una perversión del deseo sexual.
"

Algunos de los incidentes más sangrientos y más violentos llevados a cabo en nombre de Dios fueron registrados con la inquisición que a lo largo de la Edad Media masacró a herejes, judíos, musulmanes, sodomitas, y cualquier persona contra las cuales la iglesia romana se puso en contra.

Este mensaje bíblico encontró la forma de introducirse en los sistemas legislativos de casi todo el mundo en la era del colonialismo. En muchas de las culturas no occidentales expuestas previamente, las actitudes hacia la cópula del mismo sexo cambiaron después de la llegada de los europeos (y de la imposición de su religión, el cristianismo). Hoy, muchas colonias anteriores de países europeos y los países en donde se mantiene la ley islámica realizan algunos de los castigos más violentos del mundo contra la gente LGBT, incluso cuando esas fuerzas coloniales anteriores han cambiado en el tiempo sus sistemas legislativos totalmente, introduciendo la legislación de los Derechos Humanos Inspirada por la Declaración de Derechos Humanos, del 10 de diciembre de 1948 de las Naciones Unidas
.

El Islam había sido tradicionalmente la más tolerante de las religiones usando la ley de Abraham. Se aceptaban el deseo y el amor homosexuales, pero se prohíbe la cópula entre personas del mismo sexo, pues el Islam enseña que tal cópula es una violación de los límites naturales fijados por Alá. El Corán indica que si una persona comete un pecado puede arrepentirse y salvar la vida, pero hay hadiths que prescribieron más adelante la pena de muerte. El Corán menciona específicamente que la cópula entre personas del mismo sexo está prohibida. El Islam requiere cuatro testigos del acto físico de la penetración para que el castigo sea aplicado. En la práctica, diversos estados ejecutan la ley de Shariah con diversas interpretaciones según los intereses de los que hagan las leyes.

Miradas más recientes

Las primeras leyes de Occidente que despenalizan el amor entre personas del mismo sexo llegaron con la revolución francesa en 1789. Pero no ha sido hasta los años 80 que las leyes han empezado a tratar a la gente de LGBT como ciudadanos iguales y esto solamente en algunos países del planeta. 

En el siglo XX, el cristianismo occidental llevó a cabo opiniones ambivalentes sobre homosexualidad. Paso de la condena universal en la primera parte del siglo a una visión más tolerante en el tercer cuarto del siglo. No obstante,  la discusión arde aún hoy sobre el matrimonio, la adopción de niños, siendo permitido para servir en cargos ministeriales, etc
. Es causa para la divisibilidad de las iglesias anglicanas y las otras protestantes hoy, mientras que la iglesia católica ha emprendido recientemente una campaña para eliminar a hombres homosexuales (incluso los castos) de su clero. 

Los regímenes totalitarios del principio del siglo XX (nazi y comunista) ambos trataron a los homosexuales más duramente que cualquier otro gobierno en la historia. Se ha estimado que 10.000 o más homosexuales estaban en campos de concentración nazis
. En 1977 el escritor ruso Gennady Trifonov escribió una carta abierta a la Gazeta Literaturnaya en la Unión Soviética que demandaba "que las cortes soviéticas tienen desde enero de 1970, condenadas a 60.000 personas por diferentes formas de homosexualidad.
" Otros han estimado el número en cerca de 1.000 por año desde que la homosexualidad fue penalizada en la Unión Soviética en 1933
. En el oeste, la homosexualidad era considerada un desorden psiquiátrico hasta los años 60 y los años 70. A modo de desórdenes mentales millares incontables de homosexuales fueron sujetos al confinamiento forzado en hospitales psiquiátricos y a descargas eléctricas (terapias de aversión) para "curarles” de homosexualidad y/o se les suministró hormonas femeninas para el tratamiento de la líbido ofensiva. Algunas tendencias Psicoanalíticas   todavía consideran a la homosexualidad como una “perversión”.

Los castigos más duros para la homosexualidad se dan actualmente en los países musulmanes.  Arabia Saudi, Afganistán e Irán han ejecutado la pena de muerte por homosexualidad desde el 2.000, y todavía se considera punible por pena de muerte en Mauritania, Nigeria, Paquistan, Sudán, los Emiratos Árabes Unidos y Yemen. 

Las interpretaciones fundamentalistas de la doctrina religiosa, y las ideologías del comunismo y del nazismo, que les dieron un fervor religioso, han sido los principales propagadores de la homofobia en la reciente historia. Donde estas fuerzas han ganado poder han creado terror en los corazones de la gente LGBT con terrorismo y muerte impuesto por el estado.

La "liberación gay"

En el último cuarto del siglo XX han empezado a cambiar ciertas actitudes. El optimismo posterior a la Segunda Guerra Mundial, expresado en la creación de los Naciones Unidas y la redacción de la Declaración de Derechos Humanos las Naciones Unidas, comenzó a alcanzar a gente LGBT. La gente LGBT se juntaba previamente en las ciudades grandes del mundo; Nueva York, Londres, San Francisco que tenía poblaciones tranquilas pero en crecimiento. 

En 1969, el 28 de junio, en el mesón de Stonewall, Nueva York, la comunidad de LGBT comenzó a luchar  contra la opresión y el hostigamiento del departamento del policía de la ciudad de Nueva York. Este acontecimiento se conoció como la revuelta de Stonewall y fue el catalizador para la formación del movimiento de la "liberación Gay" a través del mundo occidental. Hoy, millones de personas LGBT participan en desfiles y las marchas no-violentos a través del mundo cada año. Sin embargo, todavía hay mucho por conseguir en vastas áreas del planeta.

Parte 3 – La posición Humanista
El Movimiento Humanista se opone a todo tipo de discriminación
 incluyendo a quienes se identifican como lesbianas, gays, bisexuales o personas transgénero (LGBT) o a quienes se involucran con pleno consentimiento en relaciones sexuales con el mismo sexo

Cuando se ejerce discriminación contra una persona, ya sea de manera individual, social o desde el estado, se trata de una acción deshumanizadora
 que niega su intencionalidad y su libertad. La discriminación cosifica a las personas, trata a las personas como objetos y es una forma de violencia, basada en teorías primitivas normalmente esgrimidas como la de la "naturaleza humana"
. 

Considerando que este tipo de discriminación está muy extendida, los miembros del Movimiento Humanista la denuncian ahí donde ocurre. 

Tenemos la visión de una Nación Humana Universal donde todos y cada uno, incluidas las personas que son LGBT, puedan vivir con libertad sin tener que esconderse ni vivir sus vidas de un modo que ellos registran como violencia, que es la base de la contradicción y el sufrimiento. Aspiramos a una sociedad que vaya más allá de la tolerancia
 donde las comunidades y personas LGBT, junto a otras minorías discriminadas, puedan unir fuerzas en la construcción de una nueva sociedad, donde el ser humano sea el máximo valor, y el respeto, libertad y dignidad
 sean ejercidos plenamente.

En el presente trabajo no hemos considerado cómo funciona la heterosexualidad, la homosexualidad, la bisexualidad ni ser persona transgénero a nivel biológico, tampoco hemos considerado los argumentos de los genetistas y sociólogos naturalistas que promueven sus teorías frecuentemente basadas en homofobias o morales restringidas por dogmas religiosos. Si bien el “género” o “sexo” de una persona es un asunto biológico y anatómico – un estado natural del cuerpo – el porqué una persona desea tener relaciones sexuales con alguien del mismo sexo o el porqué una persona cree que nació con el género equivocado, sigue siendo materia de debate. Los resultados de estos debates no cambiarán nuestra posición porque para humanistas eso es parte de la rica diversidad de la humanidad. Hemos tomado como punto de partida el hecho de que las personas que se identifican como LGBT existen hoy en día, han existido a lo largo de la historia de la humanidad y ciertamente existirán en el futuro. 

La libertad, la intencionalidad y su acción transformadora personal, social e histórica caracterizan al ser humano, y es en este contexto que la expresión de la propia sexualidad encuentra su sentido y más aun si los avances de la ciencia permiten modificar el propio cuerpo.

A lo largo del tiempo, los seres humanos hemos ido humanizando la expresión sexual. La actividad sexual ya no es solamente un medio para reproducirse. Es una actividad que alienta a una comunicación enriquecedora, puede movilizar las imágenes más profundas y generar las energías y emociones más potentes en los seres humanos. Durante el curso de la historia, el sexo también ha sido una herramienta de control social. Para citar a Silo
; “Si me pides más explicaciones te diré que el sexo es en realidad santo y es el centro desde el cual se impulsa la vida y toda creatividad. Así como desde allí también se impulsa toda destrucción cuando su funcionamiento no está resuelto. Jamás creas las mentiras de los envenenadores de la vida cuando se refieren al sexo como algo despreciable. Por el contrario en él hay belleza y no en vano está relacionado con los mejores sentimientos del amor. Sé cuidadoso entonces y considéralo como una gran maravilla que debe tratarse con delicadeza sin convertirlo en fuente de contradicción o en desintegrador de la energía vital.” 
Rechazamos todo aspecto de filosofía, moral, ciencia y dogma religioso que busque reprimir la expresión de la sexualidad.

Citando a Silo
 una vez más; “El control del sexo por una determinada “moral” social o religiosa, sirvió a designios que nada tenían que ver con la evolución sino más bien con lo contrario.” 
Sugerencias para el trabajo de los Organismos y los frentes de acción

El Movimiento Humanista alienta a través de todos sus organismos y frentes de acción políticos, sociales y culturales a superar todo aquello que causa dolor y sufrimiento y para ello se inspira en la doctrina del Nuevo Humanismo. En el campo específico de los temas vinculados a la orientación sexual, proponemos lo siguiente:

Partido Humanista

En el ámbito político sugerimos que todos los Partidos Humanistas y organizaciones sociales de base que adhieren a las Regionales y a la Internacional Humanista promuevan las siguientes políticas en sus declaraciones de principios:

· Abolición de todas las leyes que criminalizan a quienes son LGBT y exigir la liberación inmediata de las miles de personas que en todo el mundo han sido encarceladas por esta causa.

· Implementar y mejorar leyes que conviertan en ilegal toda forma de discriminación, ya sea en base a religión, raza, etnia, ascendencia, edad, sexo, orientación sexual, creencias o ideología, discapacidad, lugar de nacimiento, etc. 

· Introducir leyes, allí donde no existan, que permitan que las parejas del mismo sexo sean tratadas como parejas con iguales derechos y responsabilidades que las parejas heterosexuales, en las áreas de; matrimonio civil, leyes de tributación personal, pensiones, derechos de adopción, leyes de herencia, acceso a servicios de salud y derechos de visita a cónyuges enfermos en el hospital, custodia de niños, derechos de inmigración para cónyuges de distinta nacionalidad, etc. 

· Introducir leyes que permitan a las personas alterar el género con que se las identifica en su documentación personal y en los registros estatales.

· En la medida que los Partidos Humanistas proponen una atención de salud gratuita y de buena calidad para todos, agregamos que aquellas personas que desean cambiar su género mediante cirugía reciban esta opción de manera gratuita por parte del estado, con acceso a una medicina de buena calidad y el apoyo psicológico antes, durante y después   de la cirugía .

· En cuanto a la educación, y particularmente la educación sexual a nivel escolar, proponemos una legislación que rediseñe la educación sexual para garantizar que los niños reciban información acerca de los diferentes tipos de sexualidades existentes, sin promover activamente la homosexualidad o la bisexualidad ni tampoco discriminar contra ellas. Muchos niños con problemas relacionados con su orientación LGBT cometen (o intentan) suicidio debido a un sentimiento de desadaptación promovido por un sistema educacional que discrimina contra ellos.

· También planteamos que es necesario desarrollar programas para la no violencia y la no discriminación a nivel escolar y así prevenir intimidaciones y amedrentamientos en las escuelas por parte de las autoridades, profesores y de los compañeros de estudios contra niños y niñas que están en proceso de aceptar su orientación LGBT.

Comunidad para el Desarrollo Humano

Proponemos que la Comunidad para el Desarrollo Humano realice campañas para promover y dar a conocer las contribuciones positivas de personas que son LGBT en la sociedad actual y las contribuciones que han hecho a lo largo de la historia.

Desde La Comunidad se pueden organizar talleres, seminarios y trabajos de desarrollo personal (incluidos los diseñados por miembros de esta Comisión; ver parte 4) que hagan posible que las personas que son LGBT y los miembros de la Comunidad en general logren una mejor comprensión de los problemas que enfrentan estas personas y cómo pueden ayudar activamente a superar la discriminación y la violencia en la sociedad.

Centro de las Culturas

Proponemos que  el Centro de las Culturas, especialmente en aquellos países en los que uno de los temas más importantes es el de las migraciones,  desarrolle grupos de apoyo cuya finalidad sea asistir a las personas provenientes del extranjero y que luchan por aceptar su orientación sexual, ya que frecuentemente proceden de lugares que tienen sistemas sociales menos tolerantes, promotores de fuerte homofobia. Además, la creación de grupos de apoyo de personas de todas las culturas, especialmente jóvenes, puede ser un gran aporte para derribar barreras entre personas de diferentes culturas, e incluso las barreras entre heterosexuales y personas que son LGBT, de las que a menudo se piensa que forman parte de una cultura distinta.





























































� Ver la tabla adjunta que contiene una lista de países y su posición actual respecto de la situación legal de la homosexualidad.  La fuente viene de  � HYPERLINK "http://en.wikipedia.org/wiki/Homosexuality_laws_of_the_world" ��http://en.wikipedia.org/wiki/Homosexuality_laws_of_the_world�


� En 1948 y 1953, Alfred Kinsey señaló en su “Comportamiento Sexual en el Macho Humano” y “Comportamiento Sexual en la Hembra Humana” un estudio en base a una muestra de 5300 machos blancos y 5940 hembras blancas.  Allí dijo Kinsey “es imposible determinar el numero de personas que son "homosexuales" o "heterosexuales". Solo es posible determinar conductas en un momento dado.”  Desarrolló una escala de Ratings Heterosexuales-Homosexuales variando de 0 (exclusivamente heterosexual) a 6 (exclusivamente homosexual).


En este estudio descubrió en los hombres:


10% de los hombres de la muestra eran predominantemente homosexuales entre la edad de  16 y 55 


8% de los hombres eran exclusivamente homosexuales al menos tres veces entre las edades de 16 a 55. 


4% de los hombres blancos habían sido exclusivamente homosexuales desde el comienzo de su adolescencia a la fecha de la entrevista.


En las mujeres:


2 a 6% de las mujeres, de 20-35 años, eran más o menos exclusivamente homosexuales en experiencia/respuesta. 


1 a 3% de las mujeres solteras de 20-35 años era exclusivamente homosexual en experiencia/respuesta.


En términos de Bisexualidad:


Hombres: 


Kinsey estimó que cerca del 46% de la población masculina había tenido actividad tanto  heterosexual como homosexual, o "reaccionado" ante personas de ambos sexos, durante sus vidas adultas. 11.6% de los hombres blancos (de 20-35 años) obtuvieron una puntuación de 3 (igualdad de experiencia/respuesta heterosexual y homosexual) en la escala de 7-puntos de Kinsey sobre Heterosexualidad-Homosexualidad para ese período de sus vidas.


Mujeres: 


Kinsey encontró solo una porción muy pequeña de mujeres con historias exclusivamente homosexuales. Consignó que entre un 6 y 14% de las mujeres (de 20-35 años) han tenido más que homosexualidad incidental en sus historias.  7% de las mujeres solteras (de 20-35 años) y 4% de mujeres previamente casadas (de 20-35 años) obtuvieron un puntuación de 3 (igual experiencia/respuesta heterosexual y homosexual) de la escala de 7-puntos de Kinsey sobre Heterosexualidad-Homosexualidad para este período de sus vidas.


Obviamente este estudio fue realizado en un particular momento y por una cultura particular y no quiere decir que estas cifras puedan ser extrapoladas a otras culturas u otros momentos históricos. 


La fuente de información es el sitio web del Instituto Kinsey: � HYPERLINK "http://www.indiana.edu/~kinsey/research/ak-data.html" ��http://www.indiana.edu/~kinsey/research/ak-data.html�


� Los matrimonios civiles del mismo sexo son reconocidos a nivel nacional sólo en Holanda, Bélgica y España. Bélgica extiende todos los derechos del matrimonio menos la adopción a las parejas del mismo sexo. España y Holanda, por otra parte, no establecen distinciones de ningún tipo, y por lo tanto, también extienden los derechos de adopción a las parejas del mismo sexo.


El Reino Unido y suiza han aprobado una legislación que permitirá a las parejas del mismo sexo registrar su unión.  Pese a no llamarse legalmente “matrimonio”, los derechos y obligaciones de los miembros de la pareja bajo esta legislación son casi exactamente los mismos que los de las parejas casadas.


� HYPERLINK "http://en.wikipedia.org/wiki/Gay_marriage" ��http://en.wikipedia.org/wiki/Gay_marriage�


� En octubre de 1998 Matthew Shephard, un estudiante de la Universidad de Wyoming, EEUU, fue engatusado por dos hombres fuera del campus cerca de medianoche (Aaron McKinney, y Arthur Henderson, 21) contándole que eran gay. Le condujeron a una zona remota cerca de Sherman Hills, una vecindad al este de Laramie, le ataron a una verja, fue torturado, apaleado y azotado por una pistola por sus atacantes mientras pedía por su vida.  Le abandonaron creyéndole muerto en temperaturas congelantes. Un ciclista le encontró 18 horas después del ataque y lo confundiéndole al principio con un espantapájaros. Estaba inconsciente y sufría de hipotermia. Su cara envuelta en sangre, excepto porque estaba parcialmente limpiada por sus propias lágrimas. Matthew murió el lunes 12 de octubre de 1998 a las 12.53am. Las autoridades hospitalarias dijeron que Matthew tenía una fractura desde detrás de su cabeza hasta justo por delante de su oreja derecha y una herida masiva del cerebro que afectaba sus signos vitales incluyendo el latido del corazón, temperatura corporal y otras funciones involuntarias. Había aproximadamente una docena de pequeñas laceraciones alrededor de su cabeza, cara y nuca. Estaba tan herido por el ataque que los médicos fueron incapaces de operarle. El nunca recuperó la conciencia después de haber sido encontrado.


� The Gay and Lesbian Review, Worldwide September-October 2005


� http://www.ilga.info/Information/Legal_survey/americas/mexico.htm


� http://www.iglhrc.org/site/spanish/section.php?id=39&detail=44


� See the annual reports on the website � HYPERLINK "http://www.cha.org.ar" ��www.cha.org.ar� that lists various crimes against transvestites in Argentina.


� Se han informado casos de trabajadores de la salud que registran a los pacientes transgéneros por su nombre de nacimiento, no por el nombre que legalmente han cambiado, lo que resulta humillante para estas personas.  En la cárcel las personas transgénero  transexuales y travestís son torturados y convertidos en prostitutas o exhibidos como un espectáculo. Los transexuales son encerrados en celdas de acuerdo a su género al nacer y no al que tienen actualmente.


� El 19 de Julio de 2005 en Irán dos adolescentes gay fueron colgados en Mashad por el crimen de homosexualidad. Antes de su ejecución estuvieron encarcelados durante 14 meses y recibieron 228 latigazos. 


� http://news.bbc.co.uk/1/hi/world/middle_east/2852927.stm


� http://www.newzimbabwe.com/pages/lesbo.1506.html


� http://www.afrol.com/articles/14993


� http://www.amnesty.org.uk/deliver/document/12614.html


� A fines del 2005, John Howard reglamentó las unions civiles del mismo-sexo bajo su gobierno sosteniendo que "el matrimonio es para hombres y mujeres," y "Por eso enmendamos el Acto del Matrimonio [en Agosto 2004]." Explicó que la cultura australiana está basada en la tradición Judeo-Cristiana. "Creo firmemente que el matrimonio es exclusivamente una unión de la vida de un hombre y una mujer con la exclusión de los demás. Así es como normalmente se entiende el matrimonio en la tradición Judeo-Cristiana, y yo me opondré al reconocimiento de las uniones civiles."





� http://www.smh.com.au/articles/2004/08/15/1092508236163.html


� La invención de la heterosexualidad,  1996, por Jonathan Ned Katz pág. 52


�Halsall, Paul: Eros Homosexual la Grecia Antigua, 1986, Dover, K. J. :Greek Homosexuality, 1978.


� Leupp, Gary P.: Colores masculinos, la construcción de la homosexualidad en Tokugawa, Japón, 1995; 


� Bidstrup, Scott: “The Surprising History of Homosexuality and Homophobia,” www.bidstrup.com/phobiahistory.htm


� Ward, Kevin: “Relaciones entre personas del mismo sexo en África y el debate sobre la homosexualidad en el anglicanismo del este de África,” Revista teológica anglicana, Invierno 2.002


� Dunne, Bruce: “Poder y sexualidad en el Medio Oriente” 1998; Rowson, Everett K.: "La categorización del género y la irregularidad sexual en el vicio medieval árabe," 1991


� Almgren, Tommy: “La homosexualidad en las culturas no europeas”, 1997


� Fleras, Jomar: “Reclamando nuestros derechos históricos; los gays y lesbianas en las Filipinas”, 1993


� Almgren, Tommy: “La homosexualidad en las culturas no europeas”, 1997


� Almgren, Tommy: “La homosexualidad en las culturas no europeas”, 1997


� Wikipedia


� http://www.gayfaith.org/hinduism.html


� http://www.gayfaith.org/buddhism.html


� McGill University Project Interaction; www.androphile.org


� Howell, Michael: Descolonizando a los Sodomitas: Tropos maricones de sexualidad in la cultura andina colonial, 2006


� Levítico 2006 también condena las actividades tales como consiguiendo cortes de pelo, comiendo los crustáceos, usando las telas hechas a partir de dos diversas fibras y plantando 2 cosechas en un solo campo.


� Homosexualidad y civilización, 2003, by Luis Crompton pág 139


� Por ejemplo, artículo 7 "Todos son iguales ante la ley y tienen derecho a la protección igual sin discriminación ante la ley. Todos se dan derecho para igualar la protección contra cualquier discriminación en la violación de esta Declaración y contra cualquier incitación a tal discriminación.


� El Vaticano ‘prohíbe nuevos curas gays’ http://news.bbc.co.uk/1/hi/world/europe/4276912.stm


� Escondidos de la historia: Recuperando el pasado gay y lesbiano, 1990 Martin Duberman et. al., pág 375


� Caído del Cielo, literatura gay rusa escondida, una  antología, 1997, Kevin Moss, pág 231


� Sitio Ruso GayLesBiTrans,  � HYPERLINK "http://www.gay.ru/english/history/kon/soviet.htm" ��http://www.gay.ru/english/history/kon/soviet.htm�


� Las siguientes definiciones están tomadas de Silo, Obras Completas, Volumen 2, Diccionario del Nuevo Humanismo


DISCRIMINACIÓN


(del lat. discriminare: separar, diferenciar). Designa un tipo de trato de inferioridad en cuanto a derechos y consideración social de las personas, organizaciones y estados, por su raza, etnia, sexo, edad, cultura, religión, ideología, según los casos. Privación premeditada o limitación de los derechos y ventajas. Una de las formas de la d. política es la restricción de los derechos para elegir o ser electo. 


La d. es una acción manifiesta o larvada de diferenciación de un individuo o grupo humano en base a la negación de sus intenciones y libertades. Esto se efectúa siempre en contraste con la afirmación de especiales atributos, virtudes o valores que se arroga para sí el discriminador. Tal proceder se correlaciona con una "mirada" (con una sensibilidad o con una ideología) objetivante de la realidad humana.


El N.H. condena la d. en todas sus manifestaciones y llama a desenmascararla públicamente en cada caso.


� DESHUMANIZACIÓN


Proceso en el que se contrae la libertad humana. Es característico de la d. en la relación interpersonal, la negación de la subjetividad libre del otro y, por consiguiente, su cosificación práctica. Una mirada deshumanizante despoja a otros seres humanos de su esencia de libertad, poniendo de relieve ciertas características secundarias que pasan a ser sustantivas (sexo, raza, origen, ocupación, etc.). La mirada deshumanizante tiende a diferenciar en lugar de complementar, movida por la intención de naturalizar al otro. Existe también un naturalismo histórico mediante el cual se interpretan los procesos humanos por determinismos que pretenden ser consagrados por la � HYPERLINK "http://www.sextocontinente.org/mdnh/diccionario/ciencia.html" �ciencia� de ese momento. La Geopolítica, el � HYPERLINK "http://www.sextocontinente.org/mdnh/diccionario/darwinismosocial.html" �Darwinismo social� (*) y, en buena medida, el � HYPERLINK "http://www.sextocontinente.org/mdnh/diccionario/marxismoleninismo.html" �marxismo-leninismo� ortodoxo, se inscriben en el determinismo deshumanizante.


En un largo período de la Edad Media (en el que la Iglesia concentraba el poder religioso, político y económico) se discutió si las mujeres tenían alma. Otro tanto ocurrió con los nativos de América en épocas de la Conquista, decidiéndose que aquellos pobladores eran "naturales", no estrictamente seres humanos. Más adelante, y tal vez como remanente de esas concepciones, se ha seguido reduciendo la personalidad humana a simples funciones de la actividad o situación social en que se encuentran las personas y siempre destacando la relación de subordinación o dependencia. El N.H. recomienda un uso cuidadoso de ciertas designaciones porque por medio de ellas se puede implicar una reducción deshumanizante ("paciente", respecto al médico; "adolescente", como alguien incompleto; "contribuyente", como ciudadano definido por su aporte al Estado, etc.). 


La d. como proceso social corresponde a momentos históricos antihumanistas (*� HYPERLINK "http://www.sextocontinente.org/mdnh/diccionario/momentohumanista.html" �momento humanista�) en los que la � HYPERLINK "http://www.sextocontinente.org/mdnh/diccionario/alienacion.html" �alienación� (*) colectiva invade todas las actividades humanas. 


� "En tanto registre del otro su presencia "natural," el otro no pasará de ser una presencia objetal, o particulamente  animal. En tanto esté anestesiado para percibir el horizonte temporal del otro, el otro no tendrá sentido más que en cuanto para-mí. Pero al construir al otro en un para-mí, me constituyo y me alieno en mi propio para-sí. Quiero decir: "Yo soy para-mí" y con esto cierro mi horizonte de transformación. Quien cosifica se cosifica y con esto cierra su horizonte."


� TOLERANCIA


(de tolerar y éste del lat. tolerare). Calidad moral que expresa una actitud atenta y respetuosa de una persona, grupo, institución o sociedad, con respecto a los intereses, creencias, opiniones, hábitos y conducta ajenos. Se manifiesta en el afán de llegar a la comprensión mutua y a la conciliación de intereses y opiniones divergentes por medio de la persuasión y las negociaciones. El enfoque de la t. efectuado por algunas religiones admitió la no resistencia al mal por medio de la violencia. Este enfoque fue desarrollado por Tolstoi y Gandhi en una doctrina política y moral. En todo caso, no debe confundirse la t. con la caridad o compasión.


La t. asegura la libertad espiritual de cada persona en la sociedad moderna. Desde el siglo XVIII se aplicaba preferentemente a la esfera religiosa con el reconocimiento del permiso para profesar confesiones distintas a la admitida oficialmente. En la actualidad, la t. se convierte en una condición necesaria para la sobrevivencia de la humanidad porque permite realizar el diálogo entre diferentes culturas y corrientes sobre la base del respeto mutuo e igualdad de derechos.


La t. es el fundamento de la democracia moderna porque asegura el pluralismo religioso, ideológico y político, da garantía a las minorías frente a las mayorías y asegura la soberanía de la personalidad.


El Nuevo Humanismo considera a la t. como condición indispensable del estilo de vida humanista y de la cooperación nacional e internacional como base para la aplicación efectiva de los derechos humanos universales.


� DIGNIDAD


(del lat. dignitatem: excelencia moral). 1. Valor moral, reconocimiento del valor de todo el ser humano como personalidad por sí mismo y por la sociedad a la cual pertenece. 2. Cargo o empleo honorífico y de autoridad 


La d. es una forma de autoconciencia y de control de la propia personalidad que permite al ser humano comprender la responsabilidad con respecto a sí mismo y la sociedad, y a esta última reconocer en la práctica los derechos de la personalidad y formular exigencias hacia ella.


El N.H. afirma la d. de la personalidad como alto valor ético en las relaciones interpersonales, en la actividad práctica cotidiana y en la acción socio-política. Con eso el humanismo enaltece a la persona humana y ayuda a luchar contra la humillación de los ciudadanos en la vida cotidiana y socio-política de la sociedad actual.


� La Mirada Interna, Capítulo 17, párrafo 3.


� La Mirada Interna, Capítulo 17, párrafos 6, 7 y 8.
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