





Gen-éetica social

De la dialéctica de los opuestos
a la reversibilidad de valores



(S S OB
---df



RAMON P. MUNOZ SOLER

Gen-etica social

De la dialéctica de los opuestos
a la reversibilidad de valores

ARCANA EDICIONES



Munoz Soler, Ramdn Pascual
Gen-etica social: de la dialéctica de los opuestos a la
reversibilidad de valores. - 1* ed. - Buenos Aires:
Arcana, 2011.
212 p.; 23x16 em.

ISBN 978-987-22922-5-6

1. Sociologia. . Titulo.
CDD 301

Diseno de tapa: Luciano Tirabassi U.
Armado: Ana Souza

© Ramén Pascual Mufoz Soler, 2011

www. ramonpmunozsoler.com.ar

© Editorial Arcana, 2011

California 931, Ciudad Auténoma de Buenos Aires
Hecho el depasito que dispone la Ley 11.723
Impreso en la Argentina

No se permite la reproduccion parcial o total, el almacenamiento, el alquiler, la
transmision o la transformacion de este libro, en cualquier forma o por cual-
quier medio, sea electronico o mecanico, mediante fotocopias, digitalizacién u
otros métodos, sin el permiso previo y escrito del editor. Su infraccion esta pe-
nada por las leyes 11.723 y 25.446.

Esta primera edicion

se termind de imprimir en Indugraf,
Sanchez de Loria 2251, Buenos Aires,
Republica Argentina,

en noviembre de 2011,



Para
los que son
los que fueron
Yy los que vendrdn






INDICE

ANTER de toda palabrayiwe b iianiea Bl bk 18
I  PROT-AGONISTAS DE LA NUEVA HISTORIA

Un drama césmico a escala humana
Punto critico de lUctuacion....c.cocccvmiimivermimimssorsssssesansnenasss 17

I ACONTECIMIENTO INICIAL
El espacio de la revelaciéon o del cruce de la barrera del tiempo..... 21
I ALGO NUEVO HA HECHO IRRUPCION EN EL MUNDO

Con-Stelacion de signos de poder
De la dialéctica de los opuestos a la Reversibilidad de Valores ...... 27

IV BRECHA GEN-ETICA

Crisis de los instrumentos

Apertura de un nuevo espacio en la logica de un mundo

il oo R T e PO NG TSP T SRR B (NPT . | |
V  IMPLOSION DE LA HISTORIA

Senales anunciadoras de neo-génesis

El nuevo fenomene humano se con-figura en la frontera entre

[+ [aF 55 1 (1011 (/1T AR S TR UUSSNIRERRIRUSEIFRTFERTRINE . 1 ¢

Vi DES-INTEGRACION ILUMINATIVA

Poder energ-ético de la nueva Revelacion
o del ritmo reversible de una Nueva Ley......cccvieveiirineiieiecnniccennen. 43



vil

xm

DOBLE FAZ DE LA MIRADA

Mas alla de la medida del hombre

o de la arkhitectura simbodlica del mensaje ..o

INICIACION DE AMOR

Pre-ludio mistico
o de la con-sagracién de los valores humanos ...........c.ooeeeeee

NUEVOS CIRCUITOS DE COMUNICACION EN
EL MUNDO HUMANO
De los mensajeros electroquimicos a los mensajeros sociales

Xx.1 Trans-mision del CONOCIMIENTO
Un camino hacia otros horizontes
Universidad de Sintesis: un nuevo magisterio

(mas una funcidn que una iNstitUCION)...evviiiieiiiiiiirans

IX.2 GEN-ETICA SOCIAL

Caminos invisibles de comunicacién humana.......c..cceeeeeeee.

R

INTER-LUDID ... .ciccittuscicasrasncessossasssssmsmnatantaasssssssssisssssssssssssssssssnnsnses

ENERGIA DE ENLACE

Nuevo “pacto de Alianza”

o de la recuperacion de la Palabra perdida ..........connnn

MOLECULAS TRANS-SICIONALES

De la teoria de los valores a la geometria de la vida
¢Cual es la clave para el porvenir,

una nueva idea o una nueva molécula? ...,

ESENCIA DEL FUNDAMENTO
Funciones

Oficios

Herramientas

xm1. 1 FUNCIONES

Genesis por plasmacion ..........ccoiviiiiiiiins

X1 1.a Primera Funcién de Sintesis: UNION

Fundamento espiritual del orden social....................

xm.1l.e  Segunda Funcion de Sintesis: LA LEY

o de la Reversibilidad de Valores............cccoociiiins

49

55

61

67

.75

w T

85

93

96

- 101



X1r.1.81

xmn1.1.82

xm.1.83

xm.l.c

xm.1l.cl

xmi.1l.c2

xmi. 1.3

xm.l.c4

xm.1.p

x1r.1.01

Xm.1.02

xm.1.03

xu1.1.04

xm.2

La Ley como ciencia:
de la ética formal a la fisiologia ética ..................... 105

La Ley como principio organico del derecheo
Hacia una “CARTA MAGNA" de la humanidad.............. 112

La Ley como herramienta
o de la codificacién Gen-éticade laLey.................. 117

Tercera Funcion de Sintesis: LA FUERZA

Doble faz del Poder .........ccccoiruimnsrisssssssssssssssossnsssssss 122
Una “Larga Marcha" hacia adentro

o de la reversion del esfuerzo...............ooooiviiiien. 128
Re-descubrimiento del trabajo humano .................. 132
La fuerza del trabajo .....c.ccieieimiinnmeciermrameissasesensnanns 134
La direccion de la energia......c.ccoiiiinniiiniisiciineniinie. 136
El sentido de Ja Obra .......ccimipina v 188

El Sacrificio como valor econémico
Del sacrificio “ritual” al sacrificio “funcion”........cecevnee. 141

Circulacion de “bienes intrinsecos” en los

circuitos integrados de una Economia Providencial
Nueva forma de creacion de riqueza

Renuncia a 1o superflug ... iciiiiiiecimcinec e ianans 145

Cuarta Funcion de Sintesis: LA FORMA
Organizacion simbolica de la sociedad humana
Funciones - Oficios - Herramientas.......cccevvevevvevinnannas. 193

FUNCIONES sociales arkhetipicas
Un nuevo sentido de comunidad ........cccevevvveevvennne... 158

Trans-sicién Gen-ética
Salto cualitativo a escala planetaria........coeoveveviieeninn. 162

Cuerpo total: los que son,
los que fueron,
los que vendran
Fluctuacion entre tres mundos...........c.ccccoeevviennnnne.. 168

Nuevo codigo Gen-ético por implosion de sentido..... 172
oOFicIOs sagrados

Trans-misiOn Gen-EHHCA......ciuarerrirasrarsrersrssinssrsnrmsassis 17D
ADN de la humanidad total.......cocovvreirrererresrrrnrrnseremenns 178



xm.3 HERRAMIENTAS Logo-técnicas
El hombre como herramienta......ccccvvmivimisrcarosssssrsoss 281

KV UNA PAUSA antes de entrar al quinte reino
Detenerse para MiTar..........cocooviimminnissssssis 187
A modo de resumen .....ocoovvviiiiiiiicinncrreeesrennensaes:. 190
xv QUINTO REINO:integracion de funciones trans-finitas
Quinta Funcidon de Sintesis:
LA PALABRA
o de la iniciacidén espiritual
de la humanidad ................... 195
La cara oscura de la Revelacion
o de las contradicciones internas

del Reino ........coccvvvvivieincinnianinreennnnan.., 199

Hierofania universal
o de la trans-mision de lo sagrado...... 202

A-corde Anal........c..cccvnivivisiimmasrmirarisi SO0

BIDHogYaliR .....civniiiciimsinisinsssis i s s e s e A



ANTES de toda palabra

A pocos pasos del siglo x y fatigados en la larga marcha de la historia,
hemos llegado a un punto critico del camino donde se pierden las huellas
de los antiguos sabios de la Tierra.

Quebrado el equilibrio ecoldgico de la naturaleza, no faltan voces apo-
calipticas que anuncian el “fin de los tiempos”. Pero los nuevos brujos, los
artifices de la era tecnologica, los cientificos que liberaron la energia atémi-
ca, los investigadores que descifraron el codige genético, los cerebros que
dirigen la carrera del espacio, los técnicos de la ingenieria robética, todos
ellos, de una u otra manera, nos traen un nueve “mensaje de salvacién”™
ciudades inteligentes, plataformas espaciales, trasplante de érganos, eco-
nomia de mercado. Mensajes “apocalipticos” por un lado, mensajes de “es-
peranza" por el otro.

La voluntad de poder ha expulsado la necesidad de significado, pero
no ha podido eludir la fatalidad del destino. El hombre faustico de hoy,
cuando creia haber llegado a las mas altas cumbres del conocimiento y
develar —por la técnica— los mas ocultos resortes de la vida, se encuentra
con su propia “sombra”.

Los pensadores mas esclarecidos de nuestro tiempo han advertido, con
suficiente anticipacion, esta des-mesura de los instrumentos del poder.
Dice Edward Matchett, artista del disefio tecnolégico: “Es mas facil gri-
tar jadelante! que adénde”. Georg Picht, en su obra Réflexions an bord du
gouffre, reconoce que “la ciencia es el mas grande poder del mundo actual”
pero, a continuacién, agrega que “la propia ciencia es incapaz de contro-
lar sus propios resultados”.! Heidegger, desde una perspectiva metafisica,
postula que el pensamiento moderno, desde los griegos, ha desembocado
en una sustraccion (Entzug) del Ser.? Thomas Berry, destacado fildsofo es-
tadounidense, advierte que el avance tecnologico, presentado como “men-
saje de salvacion”, es recibido por la conciencia colectiva como sustituto de

1. Georg Picht, Réflexions au bord du gouffre, Paris, Robert Lafont, 1970, p. 138.
2. Martin Heidegger, ;Qué es metafisica?, Buenos Aires, Siglo Veinte, 1967.
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la trascendencia espiritual.” ¥ Baudrillard, el esclarecido sociélogo francés,
no vacila en afirmar que, al término de la liberacién de “todas” las energias
{Aprés I'Orgie), desembocamos en la “transparencia del mal”.*

¢Qué ha ocurrido? ¢Crisis de las teorias para interpretar el mundo? ;O
limite del propio cerebro para penetrar en la trama simbélica de los acon-
tecimientos?

A mi modo de ver: jsobran teorias, pero falta gjo!

Hemos llegado a una frontera dificil de cruzar. Cuando creiamos haber
alcanzado las cumbres del conocimiento, nos encontramos con las para-
dojas de la ciencia.

¢Cuadl es el desafio que nos impone ¢l porvenir?

jDes-cifrar el codigo del nuevo signo del tiempol

Antes de 14 primera explosién atémica, antes de la teoria de la relativi-
dad y de la fisica cuantica, antes de que los sabios intuitivos formularan
en ecuaciones matematicas las nuevas leyes del mundo fisico, el alma de la
humanidad oia los primeros “acordes” de una nueva Revelacion.

Hoy, al final de un ciclo que se cierra, cuando intentamos des-velar
la unidad del mensaje que codifica las grandes transformaciones de la
humanidad en lo que va del siglo, nos damos cuenta de que el brillo de la
revolucion cientifica ha ocultado el resplandor de la revelacion espiritual.
Y cuando queremos penetrar en la raiz esencial del nuevo fenémeno hu-
mano tenemos que reconocer que hemos quedado presos en una red de
interpretaciones.

La ciencia integrada del hombre se funda en una nueva epistemologia.
Antes de formular una teoria acerca de la con-stelacion de signos que se
dibuja en el horizonte del porvenir nos disponemos a escuchar el sonido in-
audible del Mensaje que circula por dentro, una voz que es mas originaria
que todas las voces que vienen de afuera. Ante todo-como dice Martin Hei-
degger—-, “todo reside en que logremos una correspondencia (ent-sprechen)
antes de que formulemos la teoria acerca de la respuesta”.®

Este “co-responder” antes de toda formulacion tedrica es la “nota” clave
que diferencia a los antiguos videntes —como diria Carlos Castaneda- (po-
liticos, filésofos, tedlogos, epistemologes) de los nuevos hombres y mujeres
“prot-agonistas” de la Nueva Historia,

3. Thomas Berry, citado por Valerio Ortolani, Personalidad ecolégica, Puebla, Univer-
sidad Iberoamericana, 2* ed., 1986.

4, Jean Baudrillard, La Transparence du Mal, Paris, Galilée, 1990.
5. Martin Heidegger, Die Kehre, Cardoba, Alcién, 1982, p. 75.

14



I

PROT-AGONISTAS DE
LA NUEVA HISTORIA






UN DRAMA COSMICO A ESCALA HUMANA
Punto critico de fluctuaciéon

Mas alla del “fin” de la historia y del rostro de piedra del "altimo hom-
bre” alcanzamos a vislumbrar la silueta luminosa de los prot-agonistas de
la Nueva Historia.

Pero, ¢por qué prot-agonistas?

Para responder a esta pregunta ya no es suficiente recurrir a la socio-
logia politica o a la filosofia de la historia sino gque tenemos que penetrar
nosotros mismos en la nueva dimensién del espacio humano donde hoy se
representa un drama cosmico.

La sociedad contemporanea padece un nuevo tipo de patologia: enfer-
medad social por reflujo de energia e “implosion de masa” (Baudrillard). Yo
diria que es algo mas que una enfermedad. Se ha desencadenado en todo
el mundo una extrafia forma de guerra, atin poco comprendida. Algo se
nos ha escapado de las manos. La violencia organizada es ya una fuerza
autéonoma, un poder independiente, sin rostro, pero con diferentes mas-
caras, una guerra que genera reacciones en cadena dificiles de controlar.
Se reprime la violencia, pero no se acierta a “decodificar” la raiz oculta del
femémeno. Y la violencia genera una contraviolencia aun mayor. ¢Qué es
lo que esta pasando?

¢Guerra revolucionaria?, ¢guerra economico-financiera?, gguerra con-
tra el narcotrafico?, ¢sguerra contra el terrorismo internacional?, ¢guerra
contra las sectas?, ¢guerra contra el sida?, sguerra de las galaxias? Se-
guimos viendo las sombras de un fenémeno global que no comprendemos!

La conmocion planetaria que hoy vivimos se asemeja mds a la guerra
del Mahabharata que a las revoluciones sociales y politicas de los dltimos
siglos. Nos recuerda lo que describe Hesiodo (Teogonia) en las fases mas
oscuras del signo del tiempo. Ya no luchan sélo los hombres, sino los dio-
ses y los demonios. Guerra arquetipica, cosmogonica y humana al mismo
tiempo. Se han desatado fuerzas tenebrosas que ya no son de este mundo,
ni siquiera del mundo de los muertos, sino del inframundo; y esas fuerzas
estdn entre nosotros. El mal se ha tornado visible, ha tomado forma, se
ha hecho sustancia. La “transparencia del mal” (Baudrillard) no puede ex-
plicarse por complejos psicologicos, necesidades economicas o ideclogias
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politicas. Ya no estamos aqui en el limite del crecimiento o en la fronte-
ra de la pobreza sino en el “limite de la luz" (equivalente social del radio
de Schwarzschild en la curvatura del espacio-tiempo del universo fisico).
jHemos entrado en un espacio peligroso, hemos cruzado el umbral del no
retorne de la luz, la frontera de los “agujeros negros” del cuerpo sociall Es
la contrafigura del progreso, el lado siniestro de lo que llamamos “desarro-
llo”, la cara oscura de la ciencia y la técnica, el reverso sub-terraneo de la
carrera del espacio.

¢Coémo se arregla todo esto? ¢Mas carceles? ¢Mas institutos psiquiatri-
cos? ¢Mas tecnologia? ¢Mas represion?

Pienso que esto ya no se cura con palabras, con informatica, con in-
genieria genética, con teorias psicolégicas, doctrinas sociales, filosofias
politicas, economias de mercado. La “ruptura del antiguo pacto con la
naturaleza” (Monod) nos ha llevado a un punto critico de fluctuacion de
las corrientes de la vida donde la materia humana puede entrar en co-
respondencia (Alianza) con la conciencia césmica. Ruptura de simetria del
sistema, fractura gen-ética, transicion de fase, cruce de la barrera césmica
(el ‘Mar Rojo’ de los antiguos misterios), donde los "taltimos hombres” del
“fin” de la antigua historia se separan de los prot-agonistas de la Nueva
Historia (teoria de “bifurcaciones” en biologia molecular).

El mundo ha cambiado, el medio césmico-social es diferente; el “men-
saje” del nuevo signo del tiempo ya no es ideolégico sino vibratorio.

Pero volvamos a la pregunta. ;Qué quiere decir ser “prot-agonista” de
la Nueva Historia?

“Prot-agonista” es, al mismo tiempo, el heraldo, la “Vez" (pro-fética) que
anuncia el mensaje (pone el pie “inicial” en los caminos no hellados de la
historia) y el “testigo” fagonista) que experimenta en carne propia el “fin” de
su propia historia. En otras palabras, ser“prot-agonista” es “ser heraldo-y-
experimento”, mensaje-y-mensajero de la civilizacion que viene.

Pero no nos adelantemos a los hechos y veamos como se dibuja ante
nuestros ojos el enigmatico signo del tiempo.

18



II

ACONTECIMIENTO INICIAL






EL ESPACIO DE LA REVELACION

o del cruce de la barrera del tiempo

Una vez mas, los profetas del espiritu se habian adelantado a los doc-
tores de la ley.

El encendido atémico de la materia en 1945 fue, apenas, la réplica ex-
perimental en el mundo fisico de una “radiacién pro-fética” que irrumpia
stibitamente en el mundo del hombre alumbrando el camino del alma y
dibujando una nueva geometria de la vida.

Acontecimiento “Inicial”, cuya voz in-sonora resuena en la trama in-
visible de la Gen-ética molecular.

Esta irrupcion “pro-fética” en los circuitos atomicos de la materia no
puede ser explicada por la dialéctica de Hegel, el materialismo histérico de
Marx o el psicoanalisis de Freud, ni puede reducirse a los viejos mensajes
espiritualistas repetidos hasta el cansancio por intermediarios, cada uno
de los cuales cree tener la ultima palabra. Aqui no se trata de tener la ul-
tima palabra sino la primera, Mejor dicho, de lo que se trata es de re-tener
el “aliento” que precede a toda palabra.

La computadora es la “Gltima” palabra de un ciclo que se cierra (una
biblioteca de Alejandria, una piramide de Egipto, una catedral gotica).
La profecia es la “primera” palabra de un ciclo que se abre, una palabra
guia, que estd en todas partes y en ninguna; es la luz de la estrella de la
manana que sefnala el rumbo al caminante. Vuelvo a repetir, no es ni si-
quiera una palabra, sino el “aliento”, el sonido “in-audible” que escuchan
por dentro los “prot-agonistas” de la Nueva Historia.

Pero, ¢quiénes son estos “prot-agonistas” del tiempo nuevo? Son como
particulas en un campo de ondas; cuando nos aproximamos para indivi-
dualizarlos se desvanecen. Pero, ¢no son, acaso, personas vivientes, men-
sajeros humanos de avanzada en los campos del saber, el sentir y el ser?
Si, lo son, pero la clave para el porvenir no son las figuras proféticas sino
la “radiacion pro-fética”; no es el don de unos pocos, sino la posibilidad de
todos. La radiacién pro-fética se expresa en el mundo como “palabra de fue-
go”, “nota” vibratoria que golpea a la puerta de todos; mensaje que anun-
cia-y-denuncia, desintegra-e-ilumina; sonido primordial de un ciclo que se
inicia, urdimbre invisible que pre-figura la direccion del tiempo y otorga
nuevo sentido al movimiento de la historia.
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La clave para el futuro ya no son las ideas (a secas) sino el espacio don-
de se revelan las ideas.

La revelacion del “poder ontofanico™ que organiza el tiempo se habia
adelantado a la formulacion del espacio-tiempo de Minkovsky-Einstein.
Pierre Teilhard de Chardin, uno de los nuevos videntes, nos introduce en
el espacio recién abierto:

Teniamos la ilusion de no cambiar. Y he aqui que, semejante a ni-
1os cuyos ojos se abren, estamos despertindonos a un Mundo donde
el Neo Tiempo, organizando y dinamizando el Espacio, viene a impo-
ner una estructura y un aspecto nuevos a la totalidad de nuestros
conecimientos y de nuestras creencias.?

La vision de este “Poder” fundante que organiza el tiempo y modela la
materia nos conduce a una pregunta mas fundamental: scual es la “forma”
del tiempo?

Hay un tiempo de la materia, un tiempo de la historia y un tiempo del
hombre.

Pero, ¢eual es el signo (mejor dicho, la *signatura”) de nuestro tiempo?

¢Como se des-cifra el mensaje simbélico de los acontecimientos que
con-figuran el mundo?

Los pensadores modernos oscilan entre posiciones extremas.

¢Tiempo apocaliptico? ¢O tiempo mesianico?

¢ Tiempo nublado” (Octavio Paz)? ¢O “tiempo de esperanza” [Revolution
of Hope, Erich Fromm)?

¢“Tiempo de comienzo” (una “nueva historia de los origenes”, en pa-
labras de Thomas Berry)? ¢O “Tiempo del Fin de la Historia y del Ultimo
Hombre” (Nietzsche, Spengler, Fukuyama)? ;Tiempo lineal (flecha del tiem-
po)? ¢O tiempo circular (eterno retorna)?

Ninguna de estas formas de representacion del tiempo consigue poner
al descubierto el “punto” (que es como decir el “lugar”) que “hoy” ocupamos
en el universo ni desvelar el “sentido” de nuestra existencia en la larga
marcha de la historia. Desorientacion existenciall

¢Qué ha ocurrido para que nuestra sensibilidad registre este des-con-
cierto de coordenadas? Lo que ha ocurrido es un cambio de “ritmo” en
nuestra propia fisiologia humana. El tiempo interno del hombre ha experi-
mentado un “gire” radical.

Muy pocos se han dado cuenta de este cambio en la “geometria” del
tiempo. ¢No hemos advertido, acaso, que el “ritmo” del nuevo tiempo es, al
mismo tiempo, la “forma” de la revelacion?

1. Jaa Torrano, en su Teogonia (Sdc Paulo, Roswitha-Kemp, 1986), refiriéndose a
la palabra cantada en la poesia de Hesiodo, le atribuye "poder ontofanico”, es decir
“que tiene el poder de hacer que el mundo y el tiempo retornen a su “matriz origi-
nal y resurjan con el vigor, perfeccién y opulencia de vida con que vieron la luz por
primera vez” (p. 19).

2. Pierre Trilhard de Chardin, E! porvenir del hombre, Madrid, Taurus, 1965, p. 107.
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El poder de la corriente invisible que hoy conmueve las bases de la ci-
vilizacién, su potencial morfogen-ético, no puede explicarse solamente por
una “aceleracion” del tiempo, sino que deriva de un cambio en la direccién
de la fuerza.

Martin Heidegger fue uno de los primeros en advertir este “giro” eritico
en la curva del tiempo donde la voluntad prometeica del hombre contem-
pordneo se enfrenta con el poder de la técnica. En este punto de maximo
“peligro” se produce una “vuelta” en el movimiento general de la historia:
Die Kehre.?

Quiza lo que Heidegger, en términos metafisicos, llama Die Kehre, Octa-
vio Paz en su vision cosmica de “signos en rotacion” lo llamaria “revuelta”
Pero ni el filosofo ni el poeta alcanzan a vislumbrar, en ese punto de rever-
sion de la fuerza, la apertura de un espacio de Revelacion.

Al llegar a este punto de reflexion sobre la génesis de los mundos y las
vueltas de la historia, cabe una pregunta: ¢donde (en qué lugar) podemos
des-cubrir hoy ese espacio de la Revelacion donde la voz in-sonora del men-
saje cosmico se articula con el tiempo interior del hombre? Y la respuesta
que nos viene a la mano es que ese “lugar” de la Revelacion (con-stelacion
del Ser) ya no queda reducido al espacio de contemplacion del monje sino
que es, también, el espacio esencial del santo de la espada, del investiga-
dor cientifico, del sabio intuitivo y de todos aquellos que unen su afan por
desentranar las leyes de la naturaleza con la voluntad de transformar-se.
Maés aun, también es el lugar del “sacrificio” y de la “misa sobre el mundo”.

3. Martin Heidegger, ;/Qué es metafisica?, p. 11.
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III

ALGO NUEVO HA HECHO
IRRUPCION EN EL MUNDO






CON-STELACION DE SIGNOS DE PODER

De la dialéctica de los opuestos a
la Reversibilidad de Valores

La pregunta por la “direccién” del tiempo y el “sentido” de la historia
nos lleva a investigar el sentido de la “posicién” de los aminodcidos en las
moléculas de proteinas y del “lugar” del hombre en el universo. Tanto en
fisico-quimica molecular como en genética evolutiva y en alquimia espi-
ritual, la pregunta clave apunta a desentrafiar el misterio que se oculta
detras de ese “punto” (que es también el instante) donde el tiempo se trans-
figura en espacio. Al cruzar ese umbral, Gurnemanz le dice a Parsifal:
“Aqui el tiempo se convierte en espacio”.

A tal punto de trans-sicion co-evolutiva también hemos llegado nosotros;
punto critico de fluctuacion de energia-sentido de las corrientes de la vida.

Algo “nuevo” ha hecho irrupcién en el mundo, algo que nos “toca” muy
de cerca y que por ser tan proximo, tan inmediato, no nos da tiempo para re-
conocerlo. Los ojos y oidos que teniamos hasta ayer para conocer la realidad
circundante -incluyendo los datos gue provienen de la filosofia, la ciencia y
la técnica— ya no nos sirven para re-conocer el codigo secreto de un "men-
saje” trans-finito que antes de llamar a la puerta ya ha derribado la casa.
Muchos seres humanos “prot-agonistas” del futuro experimentan en su pro-
pio medio interno el impacto vibratorio de un mensaje que sufren y padecen
antes de comprenderlo.

Se trata del cruce de una frontera cosmica. A nivel fisicoquimico ha-
blamos de transicion de fase. En lenguaje metafisico, de iluminacién de la
esencia del Ser (das Einblitzen). En términos de experiencia liberadora, de
reversibilidad de valores.

¢Acaso no nos hemos dado cuenta de que este “cruce de la barrera cos-
mica” se ha producido antes por dentro que por fuera?; santes en los cir-
cuitos electroquimicos de nuestra biologia molecular que en las capsulas
de los vehiculos espaciales? Ya no estamos solamente frente a la crisis de
las filosofias para interpretar el mundo y de las politicas para transformar-
lo, sino que desembocamos en la crisis del hombre, en el derrumbe de todo
un sistema de valores y en la pérdida de la imagen del mundo. Ruptura de
simetria del sistema que, hasta ayer nomas, aseguraba la estabilidad de la
existencia humana.
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No es facil poner al descubierto la geometria dinamica del nuevo feno-
meno humano. A la mente racional, constelada durante siglos en la dia-
léctica de los opuestos, le resulta mas facil identificarse con las sombras
proyectadas en las paredes de la caverna que ver las con-figuraciones que
dibuja la luz que ingresa.

Hoy tenemos mas informacion pero menos vision.

El camino en linea recta que hemos seguido hasta ahora para dominar
la naturaleza y conquistar el mundo, Voluntad de poder (mas centrales
nucleares, mas informacién, mas produccién, mas consumo, méas poder
politico, mas libertad sexual), esa “recta via" (geometria de Euclides) nos
ha conducido a un callejon sin salida: paralisis del desarrollo humano,
agujero de ozono, estallidos sociales, vacio existencial, “neurosis de ma-
sas” [Viktor Frankl), “transparencia del mal” iBaudrillard). La voluntad de
poder, como fuerza unilateral llevada al extremo de lo bueno y de lo malo,
nos ha conducido a enfrentarnos con el poder de la sombra: barrera del
destino. Dante lo dice en términos poéticos, y ante la vision terrorifica de la
fiera que le cierra el paso escucha la voz de Virgilio: “A te convien un altro
viaggio®.

¢Cual es esa “otra via” que anticipa los caminos del porvenir?

El rostro del nuevo hombre permanece atn velado, oculto detras de las
imagenes que hemos utilizado hasta ahora para interpretar la naturale-
za, la sociedad y la historia. Pero, mas alla de las teorias cientificas y los
sistemas filoséficos, comenzamos a vislumbrar una nueva geometria de la
vida. Ya no se trata de “interpretar” los signos del tiempo sino de “oir” el
estruendo de la creacion. Y cuando digo “estruendo de la creacion” no utili-
zo solamente una metafora poética sino que me refiero a un “tercer” poder,
“poder de plasmacion” que otorga unidad de sentido al juego de fuerzas
entre la voluntad y el destino.

Este “oir” [el estruendo de la creacién) no es un mero escuchar las voces
del mundo interior, sino corresponder al requerimiento del Ser (que vocal),
lo que implica una reversibilidad de valores que nos ubica de inmediato
ante el umbral de lo sagrado.

Al llegar a este punto (que es también el lugar) de con-stelacion de Sig-
nos de Poder, donde la voluntad humana entra en juego con las grandes
fuerzas universales de la creacion y el destino, tenemos que cuidarnos de
no quedar atrapados en configuraciones del lenguaje vacias de contenido,
¥ permanecer en estado de alerta para no sustituir lo real por un juego de
palabras.
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v
BRECHA GEN-ETICA






CRISIS DE LOS INSTRUMENTOS

Apertura de un nuevo espacio en la légica
de un mundo sin espacio

Hemos caido en una crisis de fragmentacion.

Paradoja de la voluntad de poder: la conquista del espacio ha dejado al
hombre sin espacio.

La légica para resolver el conflicto conduce a un nuevo conflicto.

Fritjof Capra, en su El Tao de la fisica, citando un antiguo aforismo
chino, destaca la “crisis de los instrumentos” para conocer la realidad total
del Ser, el Universo y la Vida.

Los misticos conocen las raices del Tao,
PEro NO SUS ramas;

los cientificos conocen las ramas,

pero no sus raices.!

¢Hay alguna salida para esta contradiccién entre las “ramas” y las
“raices”?

Tal fractura en el orden del saber no puede resolverse por un nuevo
paradigma (como modelo tedrico para la interpretacién del mundo), sino
por un nuevo “érgano” de sintesis que haga de puente entre el camino del
conocimiento y el camino de la vida: salto co-evolutivo en la logica de los
instrumentos.

En otras palabras, la “nueva epistemologia” (si todavia podemos uti-
lizar este término técnico) comienza con una paradoja, que es la ruptura
del marco epistemolégico con el que, hasta ahora, intentabamos fundar
—desde una base cientifica- la comprension del hombre y el universo. Esta
“fractura epistemolégica” (en el orden del conocimiento) es, hoy, también
“fisiologica” (en el orden de las funciones), porque el propio ser humano ha
quedado fracturado por dentro.

;Como salvar esta “brecha Gen-ética®?

Mientras las viejas estructuras académicas preservan el conocimiento

1. Fritjof Capra, The Tao of Physics, California, Shambhala, 1975, p. 297.
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fragmentado de la “galaxia Gutenberg”, los cientificos de avanzada (en fisi-
ca nuclear, quimica cuantica, biologia molecular, astrofisica) trascienden
el marco epistemolégico racional para adentrarse en el campo de la intui-
cion, la comprensién, la visién. Ya no nos extrafa que un Albert Einstein
diga que "el camino para acceder a las leyes mas generales del universo
se asemeja a la experiencia de los amantes o los misticos”; que un Wer-
ner Heisenberg haga referencia a los cuerpos geométricos del Timeo para
relacionarlos con la teoria matematica de matrices; que un Fritjof Capra
dedique todo un libro, El Tao de la fisica, para mostrar el paralelismo entre
la fisica teérica moderna y las filosofias orientales. Tampoco nos extrafia
que Albert Einstein dialogue con Rabindranath Tagore? y David Bohm con
Krishnamurti.? Todos ellos estan en busca de puentes significativos entre
el pensamiento cientifico, la sensibilidad poética v la trascendencia espi-
ritual.

Este “giro” en la légica de lo viviente (como diria Francois Jacob), que
los “prot-agonistas” de la Nueva Historia han incorporado en su propia
fisiologia (porque ellos mismos son la sintesis), ese nuevo “4rgano” del sa-
ber-y-del ser se hace cada vez mas imprescindible para explorar el espacio
humano recién abierto. Porque no sélo la filosofia, la sociologia y la politica
han llegado a una barrera dificil de cruzar, sino que la misma ciencia, atn
apoyada por el poderoso equipo técnico de que dispone en la actualidad, se
detiene, sin respuestas, “frente a los confines del conocimiento”, como dice
la Declaracion de Venecia, Coloquio de la unesco.*

Lo que yo he llamado en varios trabajos® “epistemologia de sintesis” no
se funda en una nueva teoria del conocimiento sine en una nueva “fun-
cion”. No procede de una nueva metafisica sino de una nueva fisiologia. No
surge de una reflexion, sino de una “ultra-reflexién” (como diria Teilhard
de Chardin). Tampoco nace de la unificacion de la ciencia sino de la uni-
dad del hombre, porque la unidad del hombre es antes que la unidad de
la ciencia.

En este punto de trans-sicion co-evolutiva queda al descubierto la “bre-
cha Gen-ética” entre los que predican la sintesis y quienes son la sintesis:
apertura del espacio del Ser en un mundo sin espacio.

La palabra “sintesis” es equivoca como concepto, pero fecunda como
simbolo. Como concepto es un momento de la dialéctica y presupone la
composicién de un todo por la suma de las partes, pero, como simbolo,
toda sintesis es una operacién que se efectia de un solo golpe, no en el
tiempo sino en el instante (Reversibilidad de Valores), sin pasar por la

2. Vease llya Prigogine, ¢Tan solo una ilusidn?, Barcelona, Tusquets, 1983, p. 39.

3. Jiddu Krishnamurti, The Awakening of Intelligence, Nueva York, Avon, 1976, p.
477.

4. La ciencia frente a los confines del conocimiento (Declaracién de Venecia), Paris,
Unesco, 1986.

5. Ramaon P. Munoz Soler, Antropologia de Sintesis, Buenos Aires, Depalma, 1980, p.
39; Universidad de Sintesis, Buenos Aires, Depalma, 1984, p. 17.
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suma o composicion de las partes. Accede al todo de manera inmediata.
Aqui ya no hay divisién entre el conocedor y lo conocido, entre el conoci-
miento y el ser, entre la luz de la inteligencia y la sabiduria del corazon.

Cuando decimos que comenzamos a “escuchar el estruendo de la crea-
cion” es porgue re-conocemos el poder de una nueva "Palabra creadora”.
Un nuevo lenguaje energético-simbélico emerge como reversion de la fuer-
za (“salto cuantico”: Ur-sprung) que remite de inmediato la multiplicidad de
las formas al origen (Ur) del Ser.

La “Palabra creadora” abre un espacio esencial.

Ese “espacio esencial” no es un recinto privilegiado que haya que ir a
buscar a galaxias lejanas, a las cumhbres del Himalaya o a las cavernas
subterraneas de los Andes, sino que es un campo de estabilidad-dinamica
que con-stituye el Ambito propio del hombre y el fundamento del orden
social, politico y econémico del mundo. Ese espacio de estabilidad tiene tal
“cercania” (cercania al centro, cercania al Ser) que, por su inmensa poten-
cialidad, el hombre se resiste a ocuparlo; cuando se acerca a la frontera
invisible, prefiere mirar hacia “otro” lado.

Cuando se habla de mirada alternativa, de mundos alternativos, de
modelos alternativos, de universidad alternativa, de economia alternativa,
de espacios alternativos, bajo la apariencia de nuevas formas de creativi-
dad suelen ocultarse otros tantos refugios de evasion. El nuevo espacio
del hombre no es un Ambito metafisico desvinculado de la vida, ni es un
lugar alternativo para vivir lo mismo pero de “otra” manera. Tampoco es
¢l espacio de la resignacién (no sentirse bien, pero rendirse ante la reali-
dad de lo menos malo, aunque sea a costa de la muerte del alma). Para el
hombre moderno, desafiado por el poder de la técnica, la tinica respuesta
creadora (para no dejar de ser]) es ocupar el espacio del Ser. Esta vuelta
sobre Si inicia la accion real del hombre en el munde (accion real, que es
también esencial, expansiva y creadora). Heidegger destaca la diferencia
cualitativa de la accion humana segiin el “lugar” de donde procede dicha
accion: “El hombre se edifica (se cultiva) primero en su espacio esencial y
alli toma su morada; nada esencial le es posible al hombre dentro del aho-
ra imperante destino” (se refiere a la actual época técnica). Y para reforzar
su pensamiento, cita una expresion de Meister Eckhart que reza: “Los que
no tienen una gran esencia, cualquiera sea la obra que hagan, no resultara
nada” ("“Reden der Unterscheidung”).®

En resumen, si de la “crisis de los instrumentos” hemos vuelto sobre el
“espacio del Ser” no es para quedar atrapados en un discurso metafisico
que se agota en sus propios enunciados, ni para quedar presos en la trama
de los acontecimientos que conforman la historia de la vida cotidiana, sino
para dirigir la mirada a un mevimiento mas fundamental que, en nuestra
era de predominio de la voluntad de poder, “curva” la trayectoria del hom-
bre faustico, lo saca de un camino sin retorno y lo devuelve al misterio de
su conciencia Inicial. :

6. Martin Heidegger, sQué es metafisica?, p. 19.
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La experiencia del alma en ese “Camino de Retorno” ha sido tema
de viajes misticos, canticos espirituales, poemas romanticos y relatos
alquimicos. Leopoldo Marechal comienza su peregrinacién a las fuen-
tes “remontando la cuesta del agua”. Carl G. Jung, explorando con su
mirada cosmica las profundidades del inconsciente colectivo, advierte
un cambio de direccién en el movimiento de las fuerzas fundamentales
de la vida: “Si el Eén de Piscis, que toca a su fin, se habia regido por el
principio de contradiccion de valores, el nuevo ciclo de Acuario se inicia
bajo el signo de constelacion de los opuestos”. Ya dijimos que Heidegger,
por otro camino, con la mirada puesta en el desenvolvimiento de nues-
tra era técnica a escala planetaria, se da cuenta de que la técnica es un
poder que el hombre no domina, pero que en el momento de maximo pe-
ligro, de olvido del Ser, también se oculta “la posibilidad de una Kehre,
en la cual el olvido de la esencia del Ser se dé vuelta; es decir que, con
esta Kehre, la verdad de la esencia del Ser retorne".”

Este momento de “constelacién del Ser” (Con-Stella), en cuanto posi-
bilidad de “apertura de un nuevo espacio en la légica de un mundo sin
espacio”, ya no queda reducido al juego de fuerzas de una dialéctica de
los opuestos, ni siquiera pertenece al antiguo orden de los conceptos, sino
que, desde la trascendencia del ser, con-figura una nueva funcion de “re-
versibilidad de valores”. No es un movimiento de reflexién, sino un instante
de creacion. Destello de génesis. Germen de Futuro en el Hombre. Egoen-
cia del Ser.®

7. Martin Heidegger, sQué es metafisica?, p. 21.

8. Véase Ramdn P. Munoz Soler, Gérmenes de futuro en el hombre, Buenos Aires,
Depalma, 3* ed., 1988,



Vv
IMPLOSION DE LA HISTORIA






SENALES ANUNCIADORAS DE NEO-GENESIS

El nuevo fenémeno humano se con-figura en
la frontera entre dos mundos

Se ha perdido la imagen del mundo. Se ha roto el antiguo pacto con la
naturaleza. Se ha quebrado la estabilidad existencial del hombre.

jRuptura de simetria del sistema global!

¢sCatastrofe apocaliptica? ;O sefial de evolucion?

Los biologos modernos nos dicen que sin “ruptura de simetria” no hay
evolucion.}

El gigantesco movimiento de “implosién” de la historia —que hoy sulri-
mos antes de comprender— barre con todos los modelos de interpretacion
de la realidad, con los viejos y con los nuevos, y pone al descubierto (deja-
Ser) una potencialidad originaria que atin no tiene historia.

Mas alla de los velos que ocultan la raiz profunda de los acontecimien-
tos que con-figuran la trama de nuestro tiempo, en momentos privilegiados
de claro sentir, alcanzamos a vislumbrar un espacio trans-sicional donde
el “fin” de la historia coincide con un nuevo “inicio”. Pero, cuando intenta-
mos aprehender las formas institucionales y culturales que proceden del
nuevo centro de génesis (nuevo “origen” de la historia), tenemos que reco-
nocer que lo realmente “nuevo” carece atin de forma.

Y aqui surge una primera pregunta. Si no hay forma, ¢como acceder, de
alguna manera, al mensaje de este alumbramiento originario?

El primer acontecimiento significativo que vemos aparecer en el hori-
zonte del porvenir -y que nos “toca” muy de cerca (primera seriall- es la
“ruptura de las formas”, movimiento catastréfico que hoy se propaga como
reaccion en cadena a escala planetaria y pone “fin” a lo que, hasta ahora,
hemos llamado civilizacién moderna y posmoderna.

Pero, ¢desaparecen las formas? No. La paradoja del “nuevo-nuevo mun-
do” es que la “ruptura de las formas” abre un “espacio entre formas”. Trate-
mos de aclarar, dentro de lo posible, este Koan supersimbélico.

Marshall McLuhan, el profeta moderno del mensaje secreto de los
medios de comunicacion (“el medio es el mensaje”), cuando examina el

1. Véase Erich Jantsch, The SelfOrganizing Universe, Nueva York, Pergamon, 1980.
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nuevo fenéomeno de inter-accion o resonancia entre dos medios, dice lo
siguiente:

El hibrido o conjuncién de dos medios constituye un momento de
verdad y revelacion del que nace una nueva forma, ya que el paralelo
entre dos medios nos mantiene en las fronteras entre formas y esto
nos arranca de la narcosis narcisista. El momento de la conjuncién
de los medios es un momento de libertad y liberacion del trance y el
embotamiento usuales que aquéllos imponen a nuestros sentidos.?

En otros campos de investigacion, como fisicoquimica, termodinamica
de procesos irreversibles (Prigogine y su escuela), quimica cuantica, bio-
logia molecular, se asigna hoy fundamental importancia a la secuencia de
“rupturas de simetria” que hacen posible la emergencia de nuevas formas
evolutivas de la vida. Hay un dato interesante en estas investigaciones que
se llevan a cabo en las fronteras entre dos mundos (transiciones de fase,
“campos morfogenéticos”), ¥ es que la ruptura de simetria genera un nuevo
ritmo de la vida. Dice Erich Jantsch, en su hermoso libro de investigacion
avanzada The Self-Organizing Universe:

En estos modos de comportamiento [se refiere a las polaridades,
bifurcaciones y formas que derivan de fluctuaciones criticas en zonas
alejadas del equilibrio], el ritmo debe ser comprendido como una rup-
tura en la simetria del tiempo, mientras que la formacién de un campo
|se refiere a la forma] apunta a una ruptura en la simetria del espacio,®

Este “ritmo” morfogenético (Plasmagénesis o energia de Plasmacion en
dimensiones mas elevadas de la vida) es la segunda senal de neogénesis que
tenemos que aprender a oir. Si la primera senal la sufrimos como “toque”
{como derrumbe catastrofico de formas, como golpe del destino que antes de
llamar a la puerta ya ha derribado la casa), la segunda serial podemos “oirla”
antes como llamado a gestar una nueva forma que a verla ya realizada. Pero
también podemos “no oir” o bien rechazar o silenciar lo ya oido, en cuyo caso
la “ruptura de formas” sélo deja un vacio (hueco existencial para ser ocupado
por la muerte o por las fuerzas del mal). Ya veremos mas adelante que esta
incapacidad (o ignorancia) para utilizar creativamente la energia de evolu-
cion esta generando en el planeta una patologia social a escala global. Ahora
que comenzamos a vibrar a un ritmo cosmico, corremos peligro —por falta de
oido- ya no sélo de quedar al ras de tierra, sino de descender a zonas aun
mas bajas (sub-humanas), por reflujo de la energia creadora a los abismos
tenebroses del mundo sub-terraneo.

La tercera senal es el encuentro con las almas similares. Contacto ca-
talitico con los portadores de un apN cosmico. Ya hay sobre la Tierra seres
humanos que pertenecen al futuro. Son pocos, todavia, pero son.

2. Marshall McLuhan, La comprensidn de los medios, México, Diana, 1969, p. 17.
3. Erich Jantsch, The Self~-Organizing Universe, p. 38,
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El intercambio Gen-ético con alguno de estos “mensajeros” providencia-
les inicia un proceso meta-bélico completamente nuevo. Salto co-evolutivo en
la frontera entre dos mundos.

Conocemos una evolucién molecular fisicoquimica, una evolucion biolo-
gica, una evolucion sociccultural, una evolucion césmica. Pero comenzamos
a descubrir una Iniciacion de fuego. Iniciacion de Amor. Con-sagracion al
conocimiento. Sacralizacion de la vida.

Como veremos mas adelante, estas “moléculas mensajeras”, estos “ma-
nagers-catalysts” (en la terminologia de Jantsch, Zeleny, Pierre),* jugaran un
papel cada vez mas significativo, como agentes de cambio, en la Gen-ética
social del futuro.

La cuarta senial, que quiebra la matematica de todos los “modelos”, la co-
herencia de todas las teorias, la logica de todas las interpretaciones, y que se
nos impone como un rito del horror muy dificil de asimilar por la conciencia,
es el “sacrificio cotidiano de los inocentes”.

Ya no se trata del drama de la vida cotidiana o del sacrificio de un dios,
ni siquiera alude a la muerte del hombre, sino que, a través de los medios
de comunicacion de masas, somos convocados, una y otra vez, al especta-
culo del sacrificio del hombre. Y digo “espectaculo” porque la conciencia del
hombre moderno, constelada con el principio del placer y la voluntad de
poder, no se dispone a recibir el mensaje profundo de estos “ritos” sacrifi-
ciales que se consuman (en secreto) en una frontera critica entre el cielo,
la tierra y el infierno. Tanto para el espectador de la sociedad opulenta
como para el nuevo proletariado de la civilizacién tecnologica, los crimenes
mas horrendos, los desaparecidos, las violaciones y otras tantas formas
de “sacrificio” desbordan (por transicion de fase cualitativa) la capacidad de
la sensibilidad corriente para dar una repuesta creadora. El sacrificio no
es visto como sacrificio, sino que entra a formar parte de la simulacion del
espectaculo. Se lo racionaliza como “variable de ajuste” del sistema. Se lo
reduce a variables cuantitativas de violencia social. Se lo niega, por me-
canismos psicoldgicos de represiéon. En pocas palabras, la “sefnial” no toca
la conciencia: yo no me siento aludido, miro para otro lado, la victima es
siempre otro. No llego a darme cuenta de que la mente colectiva de la so-
ciedad global tiene su propia “légica” de supervivencia, su propia estrategia
de poder, y que dentro de esta “logica inversa” la vida oculta del sistema se
alimenta del “sacrificio colectivo” de los inocentes.

Nuevamente el gran Saturno se alimenta de sus propios hijos. Tode hace
pensar gue nos estamos aproximando a un umbral critico de evolucién, en
que la voluntad de poder, para seguir creciendo, tiene que alimentarse de
energia inversa. En esta frontera, el hombre prometeico se encuentra con su
propia sombra.

¢Coémo cruzar la barrera peligrosa? Puedo hacerlo, si alcanzo a escu-
char la voz doliente del alma humana cautiva en las redes del tiempo (como
Parsifal ante el recuerdo de la herida de Amfortas) y si llego a darme cuen-

4. Erich Jantsch, The Self-Organizing Universe, p. 249,
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ta de que yo también he sido llamado a participar del “sacrificio de los
inocentes”. ¢Comprendo, frente a los graves problemas de la humanidad
en la frontera entre dos mundos, que yo-mismo soy el sacrificador y el
sacrificado? ¢Asumo la funcion sagrada de ser “prot-agonista” de la Nueva
Historia?
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VI
DES-INTEGRACION ILUMINATIVA






PODER ENERG-ETICO DE LA NUEVA REVELACION

O del ritmo reversible de una Nueva Ley

Claude Tresmontant, al examinar el problema de la Revelacion en las
distintas épocas historicas, nos sorprende con esta severa advertencia: “No
se anuncia impunemente la verdad divina a una humanidad que no quiere
recibirla”.! Heidegger lo dice de otra manera, pero apuntando a la misma
esencia, al develar el maximo peligro que acecha al Ser en nuestra era
técnica: “Ya no es sdlo el olvido del Ser, sino que el mismo olvido cae en el
olvido (olvido del olvido)”. Y recuerda al respecto los versos de Hdélderlin:
“Pero donde esta el peligro, crece también la salvacion™.?

Hemos conocido algunas facetas de la Revelacion a través de los libros
sagrados de las grandes tradiciones espirituales de la humanidad. Pero,
;qué pasa en nuestra civilizacion cientifica y técnica? ¢Se ha agotado el
potencial de la Revelacion? ;O estamos ante el *maximo peligro” de no re-
conocerla en la forma en que se presenta?

Por mi parte, al pronunciar la palabra Revelacién, siento que se desga-
rran todos los velos, caen todas las formas, se desdibujan todos los simba-
los, y mi alma queda desnuda frente al misterio.

El verdadero mensaje del futuro es, hoy, presencia silenciosa que se
oculta detras de un espeso velo. Pero, en algunos instantes, se revela como
voz de profecia (sonido in-audible) que es antes de toda palabra. La profe-
cia es enigmatica por naturaleza; no descubre la totalidad de su sentido,
s6lo insintia, abre un camino, sefiala una direccion. Y agui surge una pre-
gunta: ¢hay alguna sefal “anunciadora” de un acontecimiento de este tipo
en la humanidad de nuestro tiempo? Si, la hay, pero con una caracteristica
que es propia del “medio técnico” en que se revela: “lo que nos anuncia no
es lo que va a venir sino lo que ya ha venido”.

Mientras sigamos esperando un mensaje de salvacion como “contenido”
de ideas, doctrinas, proyectos o creencias con un poder suficiente como

1. Claude Tresmontant, El problema de la Revelacién, Barcelona, Herder, 1972, p.
237.

2, Martin Heidegger, ¢Qué es metafisica?, p. 11.
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para transformar el mundo no llegaremos a ninguna parte. “Algo esencial
se nos viene encima” (como dice Heidegger), pero nos resulta dificil des-
velar el mensaje de esa voz in-sonora que irrumpe en medio del ruido de
voces sin mensaje. Esta sordera (y ceguera) para lo “esencialmente nuevo”
ya lo habia visto elaro McLuhan, cuando al examinar el impacto de los
“medios” en nuestro propio sistema nervioso nos desconcierta con uno de
sus acertijos clave: “Solo estamos conscientes del contenido del ambiente
viejo".?

Para des-cifrar el lenguaje simbélico de la nueva Revelacién -enten-
dida la “Revelaciéon” ya no solamente como mensaje religioso sino como
funcién universal- tenemos que poder sintonizar nuestro propio Ser con
las paradojas de la Revelacion (con-stelacion del Ser). No se trata aqui de
“teoria” de la Revelacion sino de “experiencia” de la Revelacién. Tratemos
de explicarnos.

Al penetrar en el espacio de la Revelacion nos dames cuenta de que “el
medio es el mensaje” (en términos de McLuhan) o, dicho de otra manera
(como en Parsifal), que “aqui el tiempo se convierte en espacio”. Esta es la
primera paradoja. La segunda paradoja se formula en términos de “movi-
miento reversible™ la Revelacién no sclo “revela” (vuelve claro lo oscuro)
sino que al mismo tiempo “re-vela” [vuelve a velar; hace aun mas oscuro
lo que habia vuelto claro). El primer momento es “iluminative” (“Una es-
pléndida luz se hizo dentro de mi” —-testimonio de Einstein-). El segundo
momento es “des-integrativo” (“Todo esta acabado®, Jn. 19:30); vuelve las
cosas y los mundos a la oscuridad primordial del No-Ser (“tiniebla lumi-
nosisima” de Dionisio el Areopagita). La tercera paradoja es la “doble faz
de la mirada”: la mirada luminosa del hombre que des-cubre los misterios
del universo (la mirada del artista, del cientifico, del santo), y la Mirada
invisible de Dios que pone al descubierto los secretos del alma del hombre
(“Si Ta examinas nuestras maldades, ¢quién podra subsistir, oh, Sefor?").

Lo que esperabamos ya ha venido, pero no ha venido en la “forma” en que
lo esperabamos. La aceleracion del iempo ha quebrado las pautas de los an-
tiguos significados. El ritmo in-audible de una corriente hasta ahora desco-
nocida in-scribe en la materia del hombre un nuevo mensaje para el mundo.

La investigacion cientifica, la reflexion filoséfica, la clarividencia espiri-
tual, intentan, por diversos caminos, descorrer el velo que oculta la esen-
cia, la signatura (codigo Gen-ético) de este nuevo ritmo vibratorio instalado
en la fisiologia humana. Descifrar el mensaje intrinseco de esta nueva ley
es el gran desafio para la civilizacién que viene. Y aqui surge una pregunta:
Jqué es lo que cambia en el mundo de hoy? Comenzamos a darnos cuenta
de que lo que cambia no son tanto los hechos, sino “el alma de los hechos”™.
La dimension energ-ética del nuevo mensaje se revela cuande nos dispone-
mos a escuchar lo que quiere decir “el alma de los hechos”.

Pero no nos adelantemos. Volvamos a nuestra reflexion sobre la “forma”
de la nueva Revelacion. Si bien es cierto que la naturaleza esencial de la

3. Marshall McLuhan, La comprensién de los medios, p. 14.

44



Revelacion, su dimension divina, su estructura arkhetipica, es siempre la
misma, su *nota” temporal, su forma historica, varian segiun el medio en
que se formula su codigo sagrado. Si las Revelaciones antiguas, de una u
otra manera, se formularon en lenguajes poético-miticos o profético-filoso-
ficos, la Nueva Revelaciéon se transcribe y traduce en lenguaje energ-ético-
simbaélico.

En nuestro tiempo de confusién de lenguas, el cientifico y el mistico se
encuentran en la cumbre del monte de la sabiduria hablando la misma
lengua madre. Teilhard de Chardin, culminando su trabajo intelectual,
oficia su “misa sobre el mundo”. Einstein, tras ardua tarea de investigacion
en el campo de la fisica tedrica, recibe en su alma las ecuaciones cosmicas
de poder [“A splendid light dawned upon me”). Ambos, en la exaltacion de
sus valores humanos y por reversion de sus propios instrumentos, rozan
el misterio divino.

Pero aqui surge una pregunta. En esta conjuncion humano-divina,
¢qué papel juega la técnica, la informatica, los medios de comunicacién? A
ese nivel, el nuevo medio es “profético-cibernético” (hibridacion de medios,
en la terminologia de McLuhan). La tecnologia electronica “envasa” la cul-
tura de la era mecanica (por retroalimentacion, por feedback), y, al mismo
tiempo, abre el camino a la palabra profética. Si la computadora es la "ul-
tima" palabra de un ciclo que se cierra (por in-corporacién de funciones),
la profecia, como “primera” palabra, plasma en el alma del hombre y en la
materia del mundo un nuevo codigo Gen-ético: es la estrella invisible que
sefiala (por dentro) el rumbo al caminante.

Una vez mas, el principio del nuevo Eén coincide con el fin de la antigua
ley. No salo por fuera (en fisica, en biologia, en sociologia, en politica) sino
también por dentro, en el cadige de las funciones de la vida. Sin embargo,
todo esto que en algunos momentos de lucidez espiritual se nos aparece
tan claro resulta muy oscure cuande intentamos atrapar el misterio de
neogénesis en la red de los antiguos instrumentos.

£Coémo se descubre, como se descifra el mensaje del nuevo signo del
tiempo?

No se descubre ni se descifra, simplemente se revela.

No se trata de una revelacion por intermediarios sino de un “claro-
sentir” que surge de inmediato cuando nosotros mismos nos instalamos en
el ritmo reversible de la nueva ley.
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VII
DOBLE FAZ DE LA MIRADA






MAS ALLA DE LA MEDIDA DEL HOMBRE

o de la arkhitectura simbélica del mensaje

Lo que hoy llamamos Revelacion ya no es solamente la clarividencia
[claridad de la mirada) de unos pocos sino el claro sentir (clarosentir) de
muchos. Este clarosentir, que se expande como onda energ-ética de la con-
stelacion del Ser, no implica tan sélo una “nueva vision del mundo” (como
forma intelectual de interpretar la realidad) sino que se traduce en un
nuevo modo de instalar-se en la trama organica del universo. Dicho de
otra manera, este ritmo de resonancia cosmica de la materia humana hace
posible descubrir el lugar (la mision y el oficic) del hombre en el mundo.

Como funcion de sintesis, el clarosentir se revela por implosion de todos
los sentidos en la unidad del Ser. Es la “nota clave” (no sélo ontolégica sino
también fisiologica) que abre los ojos a los “prot-agonistas” del futuro y les
permite ver la otra “cara” del mundo social y técnico.

En este nivel de integracién de funciones antropolagicas’ en que los
valores del alma se unen a la quimica de la vida, la visién intuitivo-téc-
nica de un McLuhan (“hibridacion de medios"), la vision mistico-cosmo-
logica de un Teilhard de Chardin (“medio divino™), el “destello del Ser” en
la visién metafisica de un Heidegger, asi como el conocimiento intuitivo-
matematico de los “gnosticos de Princeton™ y la “mistica en accion” de un
Albert Schweitzer o de una Madre Teresa, todos estos modos de instalar-
se en el munde se nos aparecen —ante una mirada profunda- como otras
tantas dimensiones de un Unico clarosentir que, desde la raiz fundamen-
tal del corazén, sostiene y vivifica las nuevas funciones y formas de la
vida.

Esta “apertura” al Aambito esencial del Ser (“Egoencia del Ser”) no so-
lamente nos permite ver las nuevas formas que se dibujan entre dos “me-
dios” sino también oir el ritmo in-audible de las funciones por nacer. De la
geometria de la materia pasamos a la estercofonia de la luz. De la genética

1, Véase Ramon P. Munioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 198.
2. Vease Raymond Ruyer, La gnosis de Princeton, Madrid, Eyras, 1985,
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molecular, a la Gen-ética social. De la dialéctica de los opuestos, a la re-
versihilidad de valores.

JY qué es lo que vemos-y-sentimos en el espacio esencial donde el soni-
do y la luz se encuentran?

Lo que vemos [y oimos) es ¢l derrumbe del mundo viejo, la trans-figu-
racion de la materia y la coreofonia de la luz. Bifurcacién de las corrientes
evolutivas-involutivas. Separacion de las aguas. Doble faz de la mirada.

La dificultad que tenemos para encontrar una salida a la crisis que hoy
experimentamos a escala global es porque, de golpe, hemos quedado invo-
lucrados en el mensaje de un “acontecimiento inicial” que desborda la “me-
dida del hombre" para comprender la esencia de lo real. En otras palabras,
podemos disponer de una teoria del conflicto para interpretar (y, quiza,
resolver) las contradicciones de la realidad, pero carecemos de una teoria
semejante para com-prehender “lo real”. Los artistas vieron esto antes que
los filésofos, los politicos v los técnicos. Alain Robbe-Grillet, director de
cine francés, en una entrevista concedida al diario La Nacion de Buenos
Aires, citando a Jacques Lacan, dice: “Lo real comienza alli donde se de-
tiene el sentido”, y concluye: “Lo real es aquello contra lo que se tropieza®.?

Cuando Heidegger presiente el “Fin de la Metafisica” y Fukuyama pro-
clama el “fin de la historia”, no debemos ver en esos enunciados simples
metaforas poéticas o politicas sino sefiales anunciadoras del cierre de un
ciclo cultural que, hasta ayer nomas, se desenvolvia “a la medida del hom-
bre”. Pero el mundo de hoy, tal como se nos aparece ante una mirada
profunda, es extrafio, de doble mensaje, dificil de entender; el simulacro
oculta la esencia de lo real, y cuando tropezamos con lo real no podemos
contarlo.

El hecho de que hoy veamos, y celebremos, los resultados précticos
de la revolucion tecnoldgica (carrera del espacio, ingenieria genética, tras-
plante de érganos) no quiere decir que lleguemos a tomar contacto con el
mensaje esencial de la técnica: “Todo lo técnico jamas llega a la esencia de
la técnica”, en palabras de Heidegger.® En otros términes, el poder de la
técnica es “algo que el hombre no domina”; y no domina porque su esencia
va mas alld de la medida del hombre. Los astronautas lanzados al espacio
exterior y que pueden mirar la Tierra desde fuera de la Tierra, cuando se
les pregunta qué vieron, no pueden contarlo.

A nivel social, afloran en la superficie de las aguas “contenidos” del
inconsciente colectivo de la humanidad hasta ayer celosamente ocultados
(crimenes aberrantes, consumo masive de drogas, ritos demoniacos bajo
la simulacién del espectaculo), toda esta “transparencia del mal” (al decir
de Baudrillard) y que, por momentes, se nos aparece bajo mascaras sub-
humanas, va “mas alla de la medida del hombre". ¢Alguien pudo explicar
el asesinato de John F. Kennedy?

3. Alain Robbe-Grillet, “La realidad y lo real”, La Nacion, Buenos Aires, 5 de abril de
1987.

4. Martin Heidegger, sQué es metafisica?, p. 37.
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En el campo cientifico, el impacto global producido por la irrupcién del
sida (viH) desborda la “medida humana” que, hasta ayer, se tenia, en el te-
rreno de la investigacion para controlar las enfermedades infecciosas. Tro-
pezamos con un virus que tiene suficiente poder (y capacidad de mutacion)
como para comprometer los mecanismos de defensa inmunolégica que la
humanidad ha conquistado con penoso esfuerzo de millones de anos. Y
en otro campo de la investigacion cientifica, el Proyecto Genoma Humano,
dirigido al esclarecimiento total de la estructura molecular del cédigo gené-
tico (apn) de la humanidad, despierta no pocas resistencias, incluso entre
sus creadores. Los resultados pueden ir “mas alla de la medida humana”
que teniamos hasta ahora para defender los derechos del hombre: puede
crearse una subclase que no va a tener acceso al trabajo ni a la seguridad
social; James Watson, premio Nobel, abandoné la direccion del Proyecto
porgue considera que los genes son patrimonio de la humanidad y que de-
ben protegerse de la avidez economica (y del control politico) de los grandes
centros de poder.

Pero, volviendo una vez mas a la Revelacion como “acontecimiento” fun-
cional de la era que se inicia, el solo hecho de que podamos ver estas obras
sistematicas gigantescas (realizadas por equipos cientificos y técnicos en
cadena) y de que podamos evaluar los resultados catastroficos de una cul-
tura que ha desembocado en el desequilibrio ecolégico y la “transparencia
del mal”; el solo hecho de que tengamos esta vision global nos indica que,
sin que lo notaramos, ha hecho irrupcion en nosotros un nueve “medio”,
una nueva Luz (invisible) y que, en la interfase con los antiguos “medios”,
se revela un instante de verdad.

Pero también puede elaborarse una filosofia del error, por falsa lectu-
ra, cuando se toma la sombra del alumbramiento por el alumbramiento
mismo.

Vuelvo al principio, al fundamento de la pregunta por la Revelacion.
Algo extraordinario nos ha ocurrido, “algo esencial se nos viene encima”.
No sélo miramos toda la Tierra desde fuera de la Tierra, sino que, al
mismo tiempo, somos mirades por el universo entero, pero no tenemos
palabra para decir ese todo. Miramos la totalidad del “genoma humano”
y lo hacemos objeto de investigacion, pero no tenemos palabra para decir
lo que nos ocurre a cada uno de nosotros cuando, desde alli, nos mira
la humanidad entera. Asistimos al espectaculo de crimenes horrendos,
oimos el rugido de abismos tenebrosos, vemos el rostro de los hijos maldi-
tos de la Sombra, pero no tenemos palabra ante la mirada de ese mundo
sub-humanao.

¢Qué quiere decir todo esto?

Quiere decir que hemos cruzado una barrera peligrosa, que hemos lle-
gado al limite de los “"conceptos” para explicar el mundo y que nuestra
alma es llamada a encarnar un nuevo Misterio.

Querer explicar este misterio —-que pertenece al orden de la revelacion-
por los conceptos e interpretaciones que corresponden al orden del pensa-
miento [cientifico, filosofico, teoldgico, politico) es ocultar la esencia misma
de un Mensaje que nos “toca” muy de cerca y cuya raiz arkhe-tipica sélo
podemos desvelar por resonancia de similitud.
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La interiorizacidn del potencial Gen-ético del nuevo mensaje (momento
mistico) hace posible trans-scribir su cédigo originario al lenguaje integra-
do del conocimiento-y-la vida (momento cientifico y técnico) y traducirlo
a formas e instrumentos de organizacion (momento social). Este enraiza-
miento del Ser del Mensaje en la propia fisiologia humana hace posible que
lo que es “mas alla del hombre" pueda ser del hombre, ¥y que el misterio
arkhe-tipico del Mensaje pueda transcribirse y traducirse (como en genéti-
ca molecular) en una arkhi-tectura simbélica de funciones, oficios y herra-
mientas para la civilizacion que viene.

En resumen, la arkhi-tectura simbalica del Mensaje se despliega en una
coreografia de signos:

Momento mistico.

Momento cientifico y técnico.
Momento social.
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VIII
INICIACION DE AMOR






Pre-ludio mistico

o de la con-sagracion de los valores humanos

Al “cerebro electronico” por fuera (que nos lleva a la conquista de es-
trellas lejanas) corresponde (por dentro) el ritmo, el pulso, el latido de un
“corazdn mistico” que nos devuelve el sentido de lo sobrenatural, de lo
divino, de lo eterno. La mistica del Amor aporta el cuantum de unidad que
reclaman las multiples formas del pensamiento contemporéaneo.

No estoy hablando aqui de literatura poética o de teologia moral, sino
de los primeros a-cordes de una fisiologia humana de resonancia cosmica.
Salto cualitativo en el orden jerarquico de las funciones de la vida.

¢Una nueva “mistica del corazon”?

iSil Pero, ¢por qué nueva?

Nueva, porque es una “primera funcion de Sintesis”,! que no sdlo se
manifiesta como conciencia expansiva del Ser (clarosentir) sino como nue-
va direccién de la fuerza (Reversibilidad de Valores) y nuevo sentido de la
Obra (descubrimiento del lugar del hombre en el mundo).

¢De donde viene la nueva mistica?

jHoy, como ayer, como siempre, la mistica viene del desierto!

¢Y quiénes son sus portadores?

Son seres extrafios, vienen de otra parte. Hace tiempo que se retiraron
de la simulacién del especticulo. Algunos viven en el silencio de pequenas
comunidades misticas. Otros viven silenciosos en medio del ruido de las
ciudades turbulentas. ¢Cudl es su misién? Custodiar la llama wviva del
Amor. ¢Cudl es su oficio? Transmitir la herencia espiritual que les fue con-
fiada. Son prot-agonistas de una “trans-mision” Gen-ética.

La mistica es una funcién esencialmente unificadora y le devuelve a la
conciencia su capacidad originaria de ver. Y el ver se anticipa al pensar.
Pero, ¢como se realiza esta “trans-mision Gen-ética” desde el potencial
unitivo del Amor a los campos activos de la ciencia, la técnica y la vida?

Como en genética molecular, por una cadena jerarquica de “Mensaje-
ros” que transmiten y traducen el codigo secreto del Amor en funciones,
oficios y herramientas.

1. Ramén P. Mufioz Soler, Universidad de Sintesis, p. 229,
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William Irwin Thompson (filésofo de la cultura moderna), al examinar
las posibilidades de un “nuevo orden mundial”, dice que las perspectivas
para el establecimiento de un orden mundial justo no proceden ni de los
“reformadores idealistas” ni de las “organizaciones internacionales idealis-
tas”, sino de la convergencia entre la tecnologia y la mistica:

Nuestra nueva tecnologia es inmanejable a causa de que tratamos
de relacionarla con el manejo de la ciencia, cuando en realidad debié-
ramaos relacionarla con la mistica. Y la mistica implica iniciacién en el
misterio del amor... Si tratamos de crear un orden mundial justo con
algo menos que este misterio, nuestras mas inteligentes propuestas
para resolver los problemas del hombre serdn en vano y nuestros
mejores esfuerzos para hacer el bien crearan un demonio planetario
{"Evil”} que ird mucho mas alla de todo lo que hemos experimentado
antes en la historia humana.?

¢Iniciacion de Amor? jSublime misteriol

La tradicion espiritual de la humanidad, bajo el velo simbdlico de la
poesia mistica, ha preservado el fuego sagrado de aquel maravilloso en-
cuentro de suprema union que hace decir al alma fatigada de tantas pere-
grinaciones: “Viajando sin derrotero he llegado a la Tierra sin Tristeza” (Ka-
bir, H.34). El Cantar de los Cantares, los Cien poemas de Kabir, la Divina
comedia, son otras tantas formas de celebrar, con palabra humana hecha
ritmo, la profundidad insondable de un mismo misterio de Amor.

Hubo épocas romanticas en que la energia oculta de esta “Iniciacion de
Amor” llegd a conmover la sensibilidad profunda de la sociedad y a trans-
formarse en corriente renovadora del pensar y fuente inspiradora de la
accion heroica (los Minnesdnger, Schlegel, Blake, Novalis, Hélderlin). @ Cual
es el lugar de la poesia romantica en el mundo moderno? Octavio Paz, en
su “Verbo desencarnado”, es categérico:

El poeta moderno no tiene lugar en la sociedad porque, efectiva-
mente, no es “nadie”. Esto no es una metafora: la poesia no existe
para la burguesia ni para las masas contemporaneas.®

Hoy, en el umbral de la era cosmica, ante el colapso de los antiguos
misterios, la desacralizacién del mundo y el des-encantamiento del alma,
comenzamos a re-descubrir el misterio de “Iniciacién de Amor” en recintos
herméticos de la vida hasta ayer inexplorados. Al decir “recinto herméti-
co" no quiero significar lugar lejano e inaccesible (al modo del relato de
Lohengrin en el poema wagneriano: “En lejana tierra, inaccesible a vuestro
pase... se puarda una suprema reliquia traida por una legién de angeles y
confiada a la custodia de los mas puros entre los hombres”), sino que digo

2. William Irwin Thompson, Evil and World Order, Nueva York, Harper & Row,
1976, p. 111,

3. Octavio Paz, El arco y la lira, México, Fondo de Cultura Econdmica, 1973, p. 243.
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“hermético” en relacién con la esencia de lo “demasiado cercano”. Hay un
“limite critico de cercania”, como en fisica nuclear, sobrepasado el cual se
libera una fuerza nueva, que es la fuente de una gran energia. Conocemos
esta poderosa energia en los reactores de fusion del sol y las estrellas, y
también en la bomba atomica, pero atin no sabemos manejar la energia
que se libera en el corazén humano cuando se dan encuentros muy cerca-
nos entre “particulas mensajeras” llamadas a cumplir un mismo destino
de accion creadora en la “gran obra” de transmutacion de la materia de la
vida.

JQueé quiero decir con todo esto?

Quiero decir que mas alla de la poesia del amor y de la erdtica del sexo,
comenzamos a descubrir la dimensién energ-ética del Amor, funcién arkhe-
tipica que se expande de si y se contrae en si: doble movimiento del corazén.
Empiezo a darme cuenta de que el “rio sagrado” que recorre el universo
también circula dentro de mi, y que la fuerza del alma, por reversion mistica
del Amar, se convierte en bienes de la vida: con-sagracion de la energia hu-
mana. Ya no estamos aqui en el terreno de los “artifices del derroche” sino
en el reino de los trabajadores del espiritu.

Con-sagracion de la energia humana es transmutacion de todos los va-
lores en un valor tnico de ofrenda, de participacion, de co-evolucion.

Esta “gran cbra” se¢ esta realizando ya en el circulo hermético del cora-
zon atomico de los hombres y las mujeres que vienen.
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IX

NUEVOS CIRCUITOS DE COMUNICACION
EN EL MUNDO HUMANO

De los mensajeros electroquimicos a los
mensajeros sociales






IX.1

Trans-mision del CONOCIMIENTO
Un camino hacia otros horizontes

Universidad de Sintesis: un nuevo magisterio
(mas una funcion que una institucion)

La Universidad de Sintesis re-descubre la unidad arquetipica del saber.
En toda época hubo un “érgano” de transmision del conocimiento ade-
cuado a las necesidades de desarrollo de la cultura de ese tiempo histérico.
El templo egipcio era un centro iniciatico, la sabiduria venia de los
dioses. La Academia griega, escuela de filosofia, didlogo entre maestro y
discipulo. La catedral gotica, sintesis arkhi-tectonica. El monasterio, re-
_cinto de interioridad, capsula mistica. Y en pleno Medioevo surge la uni-
versidad como “gimnasio” de la inteligencia para el desvelamiento de ideas
universales. Con la llegada de la Edad Moderna pasamos de la universidad
escolastica a la universidad técnica: transito de la unidad de la filosofia a
la multiplicidad de las ciencias.

Hoy hemos alcanzado el limite de fractalizacion del conocimiento.

La universidad que conocemos es sélo una “galaxia de particularida-
des”; se ha perdido el vinculo de las partes con el todo.

Heidegger fue uno de los primeros en advertir el peligro que representa-
ba para la cultura y para el individuo esta fragmentacion del conocimiento
que desemboca en el “olvido del Ser”. Y refiriéndose a la estructura de las
universidades, dice lo siguiente:

Los dominios de las ciencias estan muy distantes entre si. El
modo de tratar sus objetos es radicalmente diverso. Esta diversa mul-
tiplicidad de disciplinas se mantiene, todavia, unida gracias tan solo
a la organizacién técnica de las universidades y facultades, y conser-
va una significacién por la finalidad practica de las universidades. En
cambio, el enraizamiento de las ciencias en su fundamento rstpcial
se ha perdido por completo.!

1. Martin Heidegger, sQué es metafisica?, p. 40.
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Georg Picht, destacado filésofo aleman, en su libro Réflexions an bord
du gouffre al examinar con espiritu critico el desarrollo de la cultura con-
temporanea, dice que “el pensamiento cientifico del siglo xx -al igual que
el pensamiento politico- se encuentra en un estado de desintegracién: es
incapaz de sintesis". Y al advertir la falta de respuesta de la universidad
técnica a la necesidad de desarrollo de la conciencia, intuye la posibilidad
de una “ciencia a la segunda potencia que hiciera de las ciencias particu-
lares su objeto de investigacién”.?

Esa “ciencia a la segunda potencia” aun no existe. Y la “Universidad de
Sintesis” tampoco existe, pero se anuncia como medio-y-mensaje para las
generaciones venideras: punto de convergencia entre el camino del conoci-
miento v el camino de la vida.

Cuando hablo de “Universidad de Sintesis” no me refiero a un arquetipo
ideal, a una idea abstracta, a una universidad alternativa o a una “socie-
dad de los poetas muertos”, sino a un “magisterio vivo", que se constituye
en corazén inteligente del cuerpo social. Al llegar a la frontera de este espa-
cio privilegiado donde la luz y el sonido se encuentran, cabe una pregunta:
¢hubo en el pasado algtin vislumbramiento de sintesis organica entre el
conocimiento y la vida por parte de filésofos y cientificos?

Tendriamos que remontarnos a Ramon Llull, médico, filésofo y algui-
mista del siglo xm, que en su obra Ars Magna avanza hacia una sintesis
antropolégica entre la mistica del amor y el conocimiento cientifico.?

Y en nuestro tiempo, Teilhard de Chardin, preocupado por el cisma
que pudiera producirse entre la vida humana natural y la Iglesia, dice lo
siguiente:

Estoy preocupado por el hecho de que en la Iglesia falte un érgano
de investigacién (diferente de todo lo que existe y se desenvuelve a
su alrededor)... Esta investigacion es una cuestion de vida o muer-
te, hecho que puede sorprender a los tedlogos en su vida tranquila.
Hoy hay problemas que queman, que nadie ubica claramente, ni los
afronta, salvo en alguna conversacion privada. Existen ideas atn en
brute y parcialmente equivocadas, pero liberadoras, que germinan y
mueren en el espiritu de individuos aisladoes. Pienso que seria nece-
sario un érgano para recoger, centralizar, purificar todo eso; casi diria
un laboratorio dedicado a estas experiencias.”

En 1967, U Thant, entonces secretario general de Naciones Unidas,
propuso la creacion de un establecimiento educativo a nivel internacional
para promover la paz y el progreso. El 6 de diciembre de 1973 la Asamblea
General de Naciones Unidas dio su aprobacion a la carta de la Universi-
dad de Naciones Unidas que comenzo a funcionar en Tokio, Japon, desde

2. Georg Picht, Réflexions au bord du gouffre, p. 238.
3. Juan Cuatrecasds, Ramdn Llull, médico y filésofo, Barcelona, Rocas, 1977.

4. Pierre Teilhard de Chardin, citado por Pietro Ubaldi, A Descida dos Ideais, San
Vicente {Brasil), Monismo Limitada, 1967, p. 101.
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fines de 1974.5 Esa universidad esta conformada por expertos y carece de
estudiantes.

El 3 de marzo de 1986, por iniciativa de la unesco, se retinen en Venecia
diecisiete personalidades, entre ellas dos premios Nobel de quince paises,
representantes de diferentes regiones geoculturales del planeta, quienes
en la llamada Declaraciéon de Venecia sefialan su preocupacién acerca de
“la brecha que se ha abierto entre la vision del mundo que procede de las
ciencias de vanguardia (sobre todo la fisica y la biclogia) y los valores que
ann predominan en filosofia, en las ciencias del hombre y en la vida de la
sociedad”. Los firmantes concluyen con la siguiente recomendacion:

El estudio conjunto de la naturaleza y lo imaginario, del universo
v del hoembre, nos permitiria una mayor aproximacioén a lo real y po-
driamos responder mejor a los diferentes desafios de nuestra época.®

Todas estas tentativas de integracion del conocimiento, mientras se
mantengan en los limites de una “sintesis intelectual”, no pueden ir de-
masiado lejos; a lo sumo van creando condiciones de receptividad humana
para una “sintesis”, pero no son la Sintesis.

El nuevo fenémeno humano no se resuelve en una sintesis intelectual,
poética o mistica (como visién ideal del mundo), sino que nace de una Gen-
ética real, es decir, de una “alianza” entre los valores del alma y la quimica
de la vida.

En estos ultimos tiempos han florecido, al margen de la universidad
académica, multitud de modelos alternativos, todos ellos validos como in-
tentos de recuperar ideas y formas de la tradicion espiritual y cultural de
la humanidad que no han encontrado cabida en la universidad profesio-
nalista y técnica, pero tales universidades alternativas no dan respuesta
adecuada al desafio que el nuevo signo del tiempo impone a las generacio-
nes que vienen.

La civilizacién del tercer milenio plantea a la universidad interrogantes
mas fundamentales que los que solemos llamar “problemas universitarios”.
La Sintesis ya no viene por el camino de la ciencia sino por el camino del
hombre, porque la unidad del hombre es antes que la unidad de la ciencia.

Todo el sistema educativo que conocemos esta al servicio de la fragmen-
tacion del conocimiento y la voluntad de poder.

La Universidad de Sintesis, como idea, nace con otro proyecto de vida,
con otra visién del mundo, con otro saber. Responde a otra Gen-ética.
Como disefio, no se funda en la estructura de un pensamiento sistematico,
sino en la arkhi-tectura de valores reversibles.

La funcién primordial del “Magisterio Universitario de Sintesis” es pre-
parar las condiciones de medio pedagdgico para el desarrollo de nuevas

5. United Nations, General Assembly, United Nations University, Af9762, 25 de
septiembre de 1974,

6. La ciencia frente a los confines del conocimiento (declaracion de Venecia), p. 11.
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funciones humanas y crear bases de trans-mision Gen-ética para renovar
el “cuerpo organico” de la sociedad futura.

Pero, antes de trazar las lineas mas generales dentro de las cuales se
inscribe esta Pedagogia de Sintesis, detengamonos un instante para expli-
citar las nuevas coordenadas del tiempo.

Al aproximarnos al fin del milenio, nos damos cuenta de que el tiempo
social se vuelve cada dia mas oscuro. Todavia hasta Marx habia una es-
peranza (“Los filosofos especulan sobre el mundo. Nosotros hemos venido
a transformarlo”). Pero ahora, en tiempo de posmodernidad, no sélo asis-
timos al colapso de las revoluciones politicas sino que, cuando creiamos
que la revolucién tecnolégica iba a resolver nuestros problemas sociales
¥y economicos, nos encontramos con la desocupacion, el hambre, los es-
tallidos sociales y la catastrofe ecologica. Algo se nos ha escapado de las
manos.

Al agotarse las filosofias de la esperanza, hemos desembocado en una
“enfermedad de adaptacién”. Los gremios obreros se “adaptan”, los empre-
sarios se “adaptan”, las religiones se “adaptan”, el planeta se “adapta”. La
“enfermedad de adaptacién” (detectada en la patologia humana a partir de
las investigaciones de Selye) es un extrafio malestar en que el paciente no
esta sano ni enfermo. Ya no es el “malestar en la cultura” (término acufado
por Freud para designar las perturbaciones psiquicas provocadas por la
represion sexual en la época victoriana), sino que es el “malestar del hom-
bre contemporaneo” provocado por el “reflujo” de la energia creadora y el
debilitamiento del sistema inmunologico.

Atlin no existe una filosofia critica, suficientemente fundada, de la crisis
global de nuestro tiempo. Pero, si yo tuviera que resumirla en pocas pala-
bras, diria que nos estamos muriendo por falta de sentido.

Hoy, en el umbral del siglo xx1, en pleno desarrollo de la civilizacion tée-
nica y al final de un ciclo de agotamiento de sentido, muchos se preguntan,
al borde del abismo: ¢de dénde vendra un nuevo impulso Gen-ético para
“mas vida"?

¢Vendra de la Iglesia? ¢De la escuela? ¢De las empresas multinaciona-
les? ¢Del Estado? ¢De los sindicatos? ¢Del proletariado mundial? ¢De la
red electrénica de informacion? ¢De la Universidad de Naciones Unidas?
¢0 vendra del sacrificio colectivo de los inocentes?

El desafio ya no es ideolégico sino Gen-ético. Mas una gesta que una
politica.

Precisamente, cuando hablamos de “Universidad de Sintesis” debemos
ubicar su funcién dentro de las grandes corrientes co-evolutivas de la hu-
manidad.

Liberada la energia atomica y la energia de informacion, la gesta que
comenzamos a prot-agonizar es la liberacién de la energia humana a escala
global: para dar vida al cuerpo social de la sociedad futura. Y ésta es, por
lo menos en parte, una tarea educativa.

Los principios més generales de este Magisterio universal son los si-
guientes:



"Es una pedagogia del antes. Se inicia

antes de la caida en la fragmentacion del
conocimiento;
l: antes de que se produzca la deformacién
ANTERIORIDAD | profesionalista por el desarrollo
antes |unilateral de funciones organicas;
de que la vida cristalice en una forma.

Principio de

No es suficiente ser idealista (filosofia de las ideas).
Principio de No es suficiente ser pragmatico (tecnologia de las

cosas que funcionan). Se requiere participar con
PARTICIPACION los propios bienes y la propia vida en el

funcionamiento organico de la sociedad global.

Principio de No sélo vida interior, sino “incorporacion de funciones”.
Encarnacion de ideales.
INTERIORIDAD Realizar por dentro lo que se quiere hacer por fuera.

En cuanto al enfoque epistemoldgico, sin entrar en mayores detalles,
pienso que lo mas importante para el desarrollo de la incipiente cultura de
Sintesis es crear un “nuevo lenguaje simbalico universal”. Para ello no es
suficiente un lenguaje técnico mas (ya tenemos la informatica), sino que
se impone volver a la fuente y re-descubrir esa lengua madre olvidada (que
circula por dentro) v que hace posible la comunicacion entre seres huma-
nos por resonancia de similitud.

La Epistemologia de Sintesis (si es que podemos hablar en estos tér-
minos) no se funda en el lenguaje de la filosofia para desvelar el ser o en
la teoria de la ciencia para interpretar al hombre, sino en el lenguaje del
hombre para pronunciar el saber. Mas alla del lenguaje conceptual, co-
mienza a surgir un lenguaje vibratorio, “energético-simbalico”, descriptivo
y analégico al mismo tiempo, hecho de palabras y silencios, de gestos y de
ritmos. Giro del pensar superficial al sentir profundo. Trans-sito de la idea
que modela el pensamiento a la energia que plasma la obra.

En funcion de esta nueva “lengua madre” es posible pasar de la filosofia
politica a la Gen-ética social, de la sisternatizacion del conocimiento a la
neo-organizacion de la vida.

Volviendo al lenguaje: asi como la nueva fisica tuvo que introducir con-
ceptos-sintesis, como “particulafonda”, “espacioftiempo”, “masa/ener-
gia”, “materiafantimateria”, la nueva ciencia integrada del hombre-y-la
sociedad requiere expresiones simbdlicas aun mas abarcantes, como “in-
dividualidad /trascendente”, “egoencia del Ser", “resonancia por similitud”,
“Reversibilidad de Valores”, “economia providencial”.

El “corrimiento semantico del lenguaje” (por interioridad del Ser) es
cada dia mas veloz. En poco tiempo hemos pasado de la légica formal a la
logica simbaélica y a la légica cuantica, y avanzamos ahora a un lengua-
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je trans-simbélico: “resonancia analégica”. Pero vivimos en una época de
transicién y el hombre nuevo “convive” (por dentro) con el hombre viejo; la
luz primera que irrumpe como a-corde de revelacion se re-viste, la mayoria
de las veces, con las formas y los simbolos del pasado, ocultindose de esta
manera su mensaje esencial.

¢Qué podemos decir, en el contexto de Universidad de Sintesis, acerca
de la Metodologia? El método cientifico experimental, que tan brillantes
resultades ha logrado en el orden practico, no ha podido superar la ba-
rrera de fragmentacion del conocimiento. El nuevo método parte de bases
diferentes.

Los investigadores de la nueva era, tanto cientificos como artistas,
politicos, educadores, ya no se proponen exclusivamente transformar el
munde, sino que vienen al mundo nuevo con vocacién de transformar-se
(Willis Harman). Como los antiguos alquimistas, se transforman junto con
la materia y los instrumentos. Mas alla de los instrumentos técnicos para
descubrir nuevos “hechos”, el investigador se asume a si mismo como ins-
trumento de resonancia para oir el “alma de los hechos”.

La nueva mente del hombre de ciencia va con-figurando, por reversibili-
dad de valores, una “ciencia a la segunda potencia” ([como anunciaba Georg
Picht) que, como rayo laser monocromatico en un holograma analégico,
toma los datos de las ciencias particulares como “simbolos” de un lenguaje
unificado del conocimiento-y-la vida. En este nuevo con-texto, la Epistemno-
logia de Sintesis se ubica en un superespacio con relacién a la epistemologia
genética (Piaget), asi como la fisica clasica queda incluida en el dominio mas
amplio de la fisica relativista y cuantica.

En resumen, un nuevo Magisterio comienza a disefiar sus lineas de
fuerza en el horizonte de la futura sociedad planetaria. Su funcién espe-
cifica es la trans-mision del conocimiento indispensable para el desarrollo
de “los gérmenes de futuro” que palpitan en las aguas profundas de los
hombres y las mujeres que vienen.
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I1X.2
GEN-ETICA SOCIAL

Caminos invisibles de comunicacion humana

Asistimos hoy al agotamiento del discurso politico.

La filosofia de las ideas politicas que, desde los griegos, sirvieron de fun-
damento a la interpretacion de las acciones humanas en la historia,” ya no
alcanza a dar respuesia a la hondura de los acontecimientos que conmue-
ven las bases del orden social vigente.

¢Nuevo orden mundial? ¢Universalismo politico? ¢Aldea global? Todos
términos inadecuados para designar la forma, la geometria, las funciones
de un cuerpo social en formacion a escala planetaria. Cuando intentamos
aproximarnos a la fisiologia naciente de este campo morfogen-ético, pronto
nos damos cuenta de gue tanto las teorias evolucionistas procedentes de
la biclogia, como los esquemas de desarrollo que tienen su base tedrica en la
sociologia, la economia politica o la filosofia de la historia, resultan insu-
ficientes para vislumbrar los rasgos mas generales de una embriogénesis
social que se abre paso entre las ruinas del antiguo sistema.

Teilhard de Chardin se habia adelantado a los tiempos por venir: “La
era de las naciones ha pasado, es hora de construir la tierra”. Pero una
cosa es la visién profética de la tierra prometida y otra la plasmacion de la
idea en la realidad social.

A poco que abramos los ojos, llegamos a ver que el transito de la Socie-
dad de las Naciones a la Comunidad Universal de los Pueblos no se realiza
en linea recta, por la sola voluntad politica de dar un paso adelante en la
evolucian, sino por un salto co-evolutive hacia adentro, en funcién de un
gigantesco movimiento de implosion de la historia y de una sorprenden-
te des-estructuracién de las antiguas formas de la vida. Dada la actual
conformacion de nuestros sentidos, es mas facil percibir la corriente que
desciende (el ocaso de los antiguos dioses, la catastréofica caida de los di-
nosaurios) que vislumbrar la curva que asciende a nuevas dimensiones de
la conciencia y a funciones mas elevadas de la vida (pre-ludio Gen-ético del
futuro cuerpo social).

7. Véase Jorge Garcia Venturini, Politeia, Buenos Aires, Troquel, 2" ed., 1979,
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Hemos quedado presos en formas sociales que han perdido el rumbo de
la evolucién y olvidado las claves simbolicas de la trascendencia. Seguimos
viviendo, si, todo sigue funcionando, y mejor que nunca gracias al poder
de la técnica, pero yo, en medio de multitudes anonimas y redes electré-
nicas, no s6lo me pregunto, como en el Evangelio: “:Quién es mi madre y
quiénes son mis hermanos?” sino “¢Donde voy?” y “¢Cual es mi lugar en
el mundo?”.

Los acontecimientos mas importantes que deciden el desarrollo futuro
de la humanidad transcurren hoy (como siempre) no sobre la superficie de
la tierra, sino en la “Tierra interior” (para hablar en términos simbélicos).
Asi como para descubrir las raices profundas de la fisiologia y la patologia
humanas ya no son suficientes la anatomia descriptiva ni la biologia for-
mal de superficie, sino que debemos descifrar los enigmaticos jeroglificos
quimicos del codigo genético, también en sociologia humana; para desvelar
el “ultrasentido” de las [unciones, los oficios y las herramientas de la civi-
lizacion que viene, tenemos que descender a las capas mas profundas del
“magma” social, tomar contacto con las corrientes de fuego gque circulan
por la columna vertebral del planeta y ascender con-ellas por los canales
invisibles del Arbol de la Vida. A este nivel de busqueda de ultrasignifica-
dos, abandonamos el discurso politico y nos disponemos a oir el sonido
In-audible de la “Serpiente Emplumada®.

¢Nueva génesis social?

Las revoluciones politicas han dado todo le gque podian dar. Pero se
anuncia una nueva revolucion de la conciencia.

Charles Reich, profesor de leyes de la Universidad de Yale, fue uno de
los primeros en advertir que el cambio de conciencia que se anticipaba
en la nueva generacion —transito de la “Conciencia n (corporativa)” a la
“Conciencia 11 (expansiva)”- provocaba un giro radical en el orden politico
y preparaba las condiciones para una revolucién de la conciencia a escala
global (“Revolution of Consciousness”),

Esa “revuelta” de la juventud habria de fracasar. Y fracasé el Mayo
franceés, fracaso la revolucion cultural china y fracasaron las revoluciones
politicas del Tercer Mundo. Corrio mucha sangre y quedé mucha frustra-
cion. Triunfd el viejo sistema, se hicieron algunos cambios para que todo
siguiera igual. Se produjo un reacomodamiento de las fuerzas sociales, que
mas que crear un nuevo orden mundial desembocé en una “enfermedad
social de adaptacion”. Pero, ¢qué ocurrié con el mensaje esencial de las “re-
voluciones perdidas”? Se hundio en los abismos insondables de la historia
para transformarse en “fermento”, yva no ideologico sino “ultraquimico”, de
una Gen-ética social aun desconocida (transferencia Gen-ética de la “so-
ciedad de los poetas muertos” a los “prot-agonistas de la Nueva Historia”).

Para restablecer la salud del cuerpo social y el equilibrio de fuerzas de
la sociedad politica ya no es suficiente la reforma de las instituciones. Es
necesario gque el propio ser humano vuelva a ponerse en contacto con las
corrientes invisibles del Arbol de la Vida y pueda, de esa manera, restable-
cer las funciones simbélicas del organismo social.

Las doctrinas politicas que fundan su “estrategia para el desarrollo”
en la transferencia de tecnologia de los paises ricos a los paises pobres,
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en las ayudas de recursos financieros para el progreso, en el intercambio
de valores culturales, desconocen una corriente cosmica co-evolutiva que
circula entre un polo celeste de inspiracién y un polo terrestre de sacrificio
(“el sacrificio cotidiano de los inocentes”): con-stelacion Gen-ética que abre
nuevos caminos para el porvenir.

Comenzamos a vislumbrar un nuevo mensaje social, atin velado por las
filosofias politicas del pasado y la simulacién del espectaculo del mundo
moderno. ¢Quiénes son los “portadores” de este nuevo codigo Gen-ético?
En fisica subatémica nos encontramos con “particulas mensajeras”, que
intervienen en el intercambio de fuerzas. En genética molecular descubri-
mos “mensajeros quimicos”, moléculas privilegiadas que juegan un papel
fundamental en el metabolismo organico: arv mensajero, aMp ciclico. En
Gen-ética social re-descubrimos “mensajeros humanos”, que operan como
“intermediarios” (inter-medios) entre la materia terrestre y la conciencia
cosmica.

Mas alla de la Republica de Platén, de la Civitas Dei de San Agustin, del
Contrato social de Rousseau, del Manifiesto de Marx y de la Aldea global
de McLuhan, comenzamos a re-conocer “Mensajeros de la luz" que trans-
scriben y traducen el nuevo codigo de origen (la idea fundante, el sonido
primordial de la era que se inicia) en “funciones”, “oficios” y “herramientas”
que in-corporan (humanizan) dimensiones superiores de la conciencia a la
vida individual y social.

Mas alla de la transmision de informacién por los circuitos técnicos, co-
menzamos a descubrir canales de resenancia humana por similitud: trans-
misién de la inteligencia, el amor y la vida. Mas alla de los caminos de piedra
re-descubrimos vias secretas por donde circulan los bienes de la vida.

La informacion a secas, desvinculada del Ser, se convierte en demo-
niaca, por mas que produzca resultados utiles en el orden practico. Toda
nuestra civilizacian técnica, presentada por el hombre faustico como “men-
saje de salvacion”, funda su verdad sobre la base de resultados practicos,
aunque como reverso de ese mensaje nos enfrentamos al contramensaje de
la “transparencia del mal” (Baudrillard).

La sangre viva de la sociedad futura no puede quedar reducida a fuerzas
anénimas de un mercado global de produccién y consumo ni a circuitos
técnicos (también anénimos) de circulacion de informacion a escala plane-
taria, sino que comenzamos a sentir y re-conocer su pulso como corriente
circulatoria de los bienes de la vida. Esta corriente césmica de valores ma-
teriales y espirituales, circulando por canales invisibles de una fisiologia
humana aun no descubierta, ya no se reduce a un mensaje de “creced y
multiplicass”, ni al intercambio de mercaderias y servicios via electronica,
sino que se revela como impulso Gen-ético de desarrollo co-evolutivo. La
tarea mas importante de los educadores, legisladores y gobernantes (en
funcién de “mensajeros sociales” del futuro) sera desarrollar “funciones”,
“oficios” y “herramientas” mas adecuados para asegurar la trans-mision de
estos preciados “bienes de la vida”.

¢Cuiles son las fases trans-sicionales que, como otras tantas rupturas
de simetria, ponen al descubierto “senales orientadoras” en la larga mar-
cha del hombre rumbo a las estrellas?
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El primer paso, que es también el primer “misterio”, en este viaje simbo-
lico de traduccion del mensaje cosmico a funciones y formas sociales es el
desvelamiento del “lugar del hombre en el mundo”. No sélo “ser en el mun-
da” (principio metafisico), sino “ocupar un lugar en el mundo” (topologia
Gen-ética). Re-conocer el “lugar exacto en el mundo” es, al mismo tiempo,
descubrir la “funcién”, el “oficio” y la “herramienta”. Esto, que parece tan
esotérico, pertenece, sin embargo, al orden arkhetipico de las configuracio-
nes esenciales de la vida: asi como el lugar exacto de los aminoacidos en
las moléculas de proteinas determina la identidad quimica de hormonas y
fermentos, su funcion y el adecuado ajuste del comportamiento del indivi-
duo en el medio ecoldgico-social.

El “exacto lugar en el mundo” es un lugar “central” (Ser-y-estar). Es
un lugar "Gnico”; es ocupar un solo lugar, milugar. No es ocupar un lugar
espiritual los domingos en la iglesia y un lugar social los demas dias en el
trabajo, en el hogar, en la escuela. Mi lugar es un lugar sagrado, un espa-
cio arkhetipico; es mi “verdadero” lugar. Descubrir este “lugar” no es tarea
facil; no se alcanza en funcién de poder politico, conquistas sindicales,
estatus economico, sitiales académicos. Los buscadores de este “espacio
del Ser” abandonan los caminos conocidos, marcados por las huellas del
tiempo, para adentrarse en los misterios del camino del alma. “Seris lo
que hay que ser, o no eres nada”, aforismo del Libertador San Martin que
transcribe Ricarde Rojas en El Santo de la Espacda.®

En resumen, la clave de mi misién (trans-misién) en el mundo es des-
cubrir mi espacio en una sociedad que tiene todos los espacios ocupados.
Hoy millones de seres humanos han perdido su lugar en el mundo (a pesar
de los derechos del hombre y del ciudadano).

El segundo misterio es el “esclarecimiento del mundo”. Lo que estaba
oscuro se torna claro. Lo que oigo por dentro lo veo afuera. A este nivel, el
sonido y la luz se encuentran. Queda al descubierto la silueta pre-figura-
tiva de la Sociedad Universal. Es la mirada en lo que es, en lo que fue y en
lo que vendra.

Ya no podemos vivir con plenitud en el marco estrecho de la sociedad
politica, ni nos consuela recordar con nostalgia una “sociedad de los poe-
tas muertos”. Pero, ¢qué es lo que viene? ¢Cuél es el fundamento de la
nueva sociedad? Heidegger nos introduce en el tema, aunque utilizando
un lenguaje metafisico: “Sélo tenemos que escuchar rectamente”, nos dice.
Y agrega:

Tenemos que comprometernos con una actitud que no precise de
conocimientos particulares previos, ni cientificos ni filoséficos. Tales
conocimientos pueden ser ttiles para otros fines; aqui son solo un
obstaculo, pues lo tinico que aqui se requiere es estar presto a la
esencia del hombre.?

8. Ricardo Rojas, El Santo de la Espada, Buenos Aires, Losada, 1940,
9. Martin Heidegger, Conceptos fundamentales, Madrid, Alianza, 1989, p. 27,
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Y yo agrego que, cuando “escucho rectamente” y me “comprometo abier-
tamente” con la realidad total, alcanzo a ver la con-figuracion organica de
la humanidad en su esencia. Me doy cuenta de que mds alla de la trayecto-
ria histérica de la sociedad politica y mas alla de las formas institucionales
del cuerpo social se anticipa el protomodelo de una sociedad universal
que abarca otros mundos, otros niveles de energia y otras dimensiones de
la conciencia. Veo que el tejido organico de la “comunidad humana”, su
cuerpo total, no se determina solamente con los que son, sino con lo que
fueron y los que vendrdn. Aqui, en el espacio de la vision, los tres tiempos
son un solo tiempo.

¢Quiénes son los que fueron?

;Qué alcance tienen las palabras de Santa Teresita de Lisieux cuando
dice: “Volveré como lluvia de rosas"? ¢Y qué quiere significar Eva Peron
cuando anuncia: “Volveré y seré millones™?

¢Solo metaforas poéticas?

El esclarecimiento de la imagen del mundo y la vision ampliada del
drama de la historia nos permite una nueva lectura de los acontecimien-
tos que se suceden en el gran teatro de la humanidad. Mas alla de las
motivaciones sociales, econdmicas, politicas y mas alla de los personajes
histéricos que representan un papel en el “patio de objetos™"” de la casa del
hombre, comenzamos a descubrir las huellas de la “Marcha de Dios sobre
el Mundo” v a descifrar el “codigo simbolico” de una lengua madre hasta
ahora desconocida (o, mejor dicho, olvidada). De la filosofia politica pasa-
mos a la Gen-ética social.

El tercer misterio es la revelacion del “Sentido de la Obra”. Pone al
descubierto el sentido del esfuerzo humano en la Gran Obra del Universo.

Los frutos de la tierra se han vuelto amargos. Las aguas de los rios y
de las fuentes ya no apagan nuestra sed. Nuevamente, nuestra alma ha
quedado cautiva de un “medio” que se ha vuelto contrario a la vida (como
el pueblo de Israel en las tierras bajas del Egipto mitico: aunque el poder
del faraon se oculte detras de otras mascaras y las “plagas” tengan otros
nombres). Y surge la pregunta: gexiste, hoy, algin mensaje de liberacion
capaz de devolver al alma desilusionada de nuestro tiempo la esperanza de
mas vida y la promesa de mas Ser?

Hoy hay muchas causas que se defienden apasionadamente: la causa
de los chicos de la calle, la causa de los desempleados, la causa de los
oprimidos, la causa de la contaminacion del planeta, la causa de la demo-
cracia liberal, la causa de la economia de mercado. Pero, ¢quién asume en
nuestro tiempo, lisa y llanamente, la “causa del género humano"? ¢Acaso
las empresas multinacionales? ¢El Estado? ¢La Iglesia? ¢Los partidos po-
liticos, el proletariado? ¢La universidad?

Comienza a despertarse en nosotros, en nuestra intimidad mas pro-
funda, un nuevo “sentido de pertenencia cosmica”. Esa idea-sentimiento
de los prot-agonistas del futuro se manifiesta por fuera como “sentido de

10. Rodolfo Kusch, América profunda, Buenos Aires, Bonum, 1986, p. 39.
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la obra”. La “obra” no esta aqui desvinculada del “ser”, sino que el ser se
realiza a Si-mismo en funcion de la obra. Ya no, simplemente, “ser en ¢l
mundo”, sino “Ser-en-la-Obra”. Buena parte de la insatisfaccién existen-
cial y social del hombre moderno se debe a que hemos sustituido el “sen-
tido de la obra” por la embriaguez del poder, el prestigio de la riqueza o el
beneficio del salario. Es lamentable que los sindicatos obreros luchen sélo
por el salario y no por la obra.!!

En resumen, y como sintesis de esta breve reflexion acerca de lo que
hemos llamado “Embric-génesis social”, lo tinico que podemos decir con
certeza es que nos encontramos, a nivel mundial, en un tiempo muy dificil.
O, dicho de otra manera, no es nada facil la salida. De todos modos, cabe
una pregunta: si no pedemos transformar el mundo y, para muchos, lo
unico que queda es destruirle, ¢el camino alternativo no serd una salida
en masa del pueblo?

Antes de examinar el alcance de esta pregunta, detengamonos un ins-
tante para descansar, y, mientras tanto, veamos un cuadro comparativo
entre genética molecular y Gen-ética Social.

Genética molecular Gen-ética Social
Codigo genético (Abn) Mensaje Gen-ético
4
transcripcion trans-mision
4 &
traduccion plasmacion

Y veamos también, en cuadro sinoptico, los “ires pasos” que pre-sen-
timos en el desarrollo de la embrio-génesis social y las funciones (mejor
dicho, proto-funciones) que se van derivando de cada una de estas fases
transicionales. El estudio analitico de estos “protomodelos de sintesis” lo
hemos realizado en una obra anterior, Antropologia de Sintesis.'?

11. Véase Ramén P. Mufioz Soler, “Egoencia del Ser. De la filosofia del hombre te-
rrestre a la fisivecologia del hombre casmico”, relate, 1 Congreso Iberoamericano de
Psicologia Médica y Psicoterapia, Mendoza, 1986,

12. Ramon F. Murnioz Soler, Antropologia de Sintesis, p, 244,
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Pasos en la Embrio-génesis social

Primer paso Descubrimiento del Presencia
lugar en el mundo. Egoencia del Ser.
Mistica del Corazon.

Segundo paso Esclarecimiento del mundo Con-figuracion organica de
la humanidad.
Cuerpo planetario.
Re-conocimiento de la
fuerza social total.

Tercer paso  Sentido de la Obra Sentido de pertenencia
cosmica.
Ser-en-la Obra.
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X
INTER-LUDIO

El discurso escrito en este libro es una meta-
fora del ritmo interno del lenguaje.

Hasta aqui, he procurado utilizar un lengua-
je, searacional, analitico o simbélico, que hiciera
de puente entre los datos de la ciencia, la téc-
nica, la filosofia de la historia y las intuiciones
profundas del alma en su camine de exploracion
de lo desconocido.

Pero, a partir de ahora, empiezo a perder pie
al penetrar en aguas mas profundas del Ser, el
Conocimiento y la Vida, y me veré obligado, so-
bre todo al intentar cruzar los pasos mas difi-
ciles, a utilizar un lenguaje trans-simbélico que
opere, ya no como forma, sino como “energia de
enlace” entre el pensamiento humano y el mis-
terio divino.
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X1
ENERGIA DE ENLACE






NUEVO “PACTO DE ALIANZA”
O de la recuperaciéon de la Palabra perdida

Roto el antiguo pacto con la naturaleza, la humanidad busca afanosa-
mente una nueva “Alianza con la Luz".

El “contrato social”, instrumento juridico del liberalismo politico fun-
dado en la racionalidad individual y la voluntad general (“volonté généra-
le”), ese “pacto social” que durante mas de dos siglos pudo sostener, con
mayor o menor fortuna, el orden social de los Estados nacionales, ya no
puede asegurar el desarrollo organico de una humanidad que ha cruzado
la barrera cosmica. En otras palabras, ni el “pacto con la naturaleza” ni el
“contrato social” pueden fundar el orden del nuevo mundo, ni mucho me-
nos liberar el cuantum cualitativo de energia indispensable para iniciar el
desenvolvimiento co-evolutivo de nuevas funciones de la vida.

La vida interior del hombre sobre la tierra se agota, no por falta de inte-
ligencia sino por falta de sentido. Aunque todo siga funcionando por fuera
(en el mundo técnico), las aguas de los rios y de las fuentes ya no apagan
nuestra sed. Y en el mundo social, la vida humana se ha vuelto mas con-
fortable, pero con menos vida. Esto ya pcurrié en el pasado, cuando las
formas de vida primitiva se enfrentaron a una crisis energética.

Y ahora que?

Para tener mads vida, ya no es suficiente la providencia de la naturaleza
ni la voluntad del hombre (sea ésta una voluntad politica, social o técnica)
sino que se requiere un nuevo “pacto de Alianza”. La Biblia nos habla de
varios pactos de “Alianza” (renovadores de la vida) entre Dios y el hombre.
Hesiodo en su Teogonia nos describe los casamientos-enlaces entre Zeus
(el Soberano olimpico) y las diosas del cielo y de la tHerra. ¢Sélo antiguos
mitos, ya superados por el conocimiento de las leyes naturales? Pero la
fisica de particulas nos habla de “energia de enlace”. Y la fisicoquimica y la
biologia molecular, de “enlaces co-evolutivos”.

Nuestra sociedad moderna también ha desembocado en una crisis
energética, no sélo por agotamiento de las reservas de carbon y petroleo
sino por falta de energia de evolucién para sostener la vida a niveles mas
elevados de conciencia.
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Carl G. Jung, al examinar los efectos deletéreos que esta produciendo
la desacralizacion de la vida en la sociedad contemporanea, nos dice lo
siguiente:

La tendencia actual a la destruccién, o paso al inconsciente, de
toda tradicidn podria ciertamente interrumpir el proceso de desarro-
llo por un intervalo de varios siglos de barbarie. Ya es éste el caso
donde domina la utopia marxista. Pero también una formacién pre-
ponderantemente cientifico-técnica, como la que es caracteristica de
Estados Unidos, puede producir una regresion de la cultura espiri-
tual y con ello un considerable incremento de la disociacién psiquica.
Con higiene y bienestar solamente, el hombre dista atn mucho de
estar sano, pues, de ser asi, la gente mas rica e ilustrada deberia ser
la mas sana.’

Hoy, en la sociedad de masas (sean esas masas ilustradas o noj, la
energia de evolucion, al no ser reconocida por la conciencia, refluye (como
“energia inversa®) a los niveles mas bajos del mundo sub-terraneo, acti-
vando formas aberrantes de vida (“transparencia del mal”, en palabras de
Baudrillard), y conduciendo, al final, a la “neurosis de masas del mundo
moderno” (de que nos habla Viktor Frankl y que yo prefiero llamar “en-
fermedad de adaptacién”). Un materialismo irreflexivo (conducido por el
principio del placer) y la omnipotencia de la voluntad (alimentada por el
afan insaciable de poder) van ocultando las sefiales del cielo y cegando las
fuentes del alma. En términos metafisicos (v, quiza, teoldgicos) tendriamos
que decir que el lugar de Dios ha sido ocupado por el hombre.

Pero hay una “hondura del alma” que no puede ser cegada; un oculto
sentido de trascendencia cuya raiz permanece viva en las entrafas del
cuerpo social; oracion silenciosa del Huerto que clama por la ayuda divina.
Y cuando el tiempo es llegado, el Dios Desconocido viene a conversar con
el hombre.

Con distintos lenguajes, la tradicién espiritual de la humanidad nos
recuerda, bajo el velo del simbolo, el pacto que “sella” la voluntad huma-
na con la conciencia divina: sagrada signatura que oculta en misteriosos
signos el Codigo de una nueva ley. Recordamos el pacto de “Alianza” entre
Jehova y el pueblo de Israel en la cumbre del Sinai. Y nos emocionan las
palabras de Krishna, octavo avatar de Vishni, euando entrega al pueblo
el mensaje divino de liberacién. Pero, ¢como se revela el “pacto de Alianza”
en nuestro tiempo?

Volviendo a Jung, que en su obra Aion anticipa la nueva revelacién de
Acuario que sucederd al Eén de Piscis, reconoce la importancia del “mito”
como simbolo de unificacién de los opuestos, pero, al mismo tiempo, desta-
ca la necesidad fundamental de la “renovacién” del mito para responder a
las necesidades de desarrollo de la conciencia: “Asi como el vino nuevo no
debe ponerse en odres viejos, y como la serpiente muda su piel, también el

1. Carl G. Jung, Aion, Buenos Aires, Paidos, 1986, p. 190,
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mito, en cada renovado Ean, requiere nuevo ropaje para no perder su efec-
to terapéutice”™.? Y bien, nosotros nos preguntamos: gcual es la forma, la
vestidura del arcanum que constela los opuestos del Eon que se nos viene
encima e inicia una nueva edad?

Los profetas modernos no alcanzan (tampoce Jung) a des-velar el enig-
matico rostro del nuevo dios, y cuando intentan tipificar la epifania que
intuyen en la oscura noche que precede al alba re-visten la “verdad primi-
genia” (que el propio Santo Tomas en la Suma teoldgica califica de invisible
v descenocida), re-visten esa conmocian primera con los velos de los anti-
guos simbolos. En otras palabras, lo que es propio del inicio de un nuevo
ciclo lo visten con el ropaje del ciclo que termina (a Acuario lo visten con
las ropas de Piscis; asi pasa con casi todos los mensajes que se han dado
ultimamente respecto de la "segunda venida” de Crista).

Heidegger retoma el tema del “Origen” del pensamiento que informa
a toda nuestra civilizacion occidental y se apoya para su desarrollo en la
famosa sentencia de Anaximandro: *Aquello desde donde las cosas surgen
y hacia donde se encaminan”. Para fundar metafisicamente esta categoria
de “Origen”, Heidegger hace la distincién entre “comienzo”, lo que acontece
en el tiempo (Beginn), e “inicio-origen” {Anfang). lo que no esta en el tiem-
po, ni siquiera es algo del presente (*porgue lo hecho presente ya es algo
pasado; y tampoco es repensar un origen que fue en el pasado y que se
quiere actualizar en el presente”). Este Arkhé no es algo que una vez fue y
que luego dejo de ser, sino que es una potencialidad originaria que puede
revelarse como “inicio-origen” de una Nueva Historia. Heidegger, que se
refiere a si mismo como “alguien que ha venide demasiado tarde para la fi-
losofia y demasiado pronto para el Ser”, intuye un nuevo “Acontecimiento”
fundacional (Ereignis) que, bajo el signo de la clausura de la Metafisica y
del cardcter epocal de su historia, inaugura una instancia no epocal.” De
todos modos, pese a su agudeza intelectual y de haber integrado el poder
esencial de la técnica al mysterium de la revelacion del Ser, Heidegger,
como profeta del desierto de los tiempos modernos, consigue llegar a la
frontera de la tierra prometida pero no penetra en ella.

Llegamos a una conclusion. Falta el “puente” entre la revelacion esen-
cial que emerge como luz/oscura del “fondo del alma” y el consenso uni-
versal al sistema de valores, creencias, lenguaje, ciencia, filosofia que
constituye la trama unificadora del orden social. Los mites, las leyendas y
los simbolos que en Eones anteriores sirvieron de “vinculo” entre el alma
colectiva de civilizaciones enteras y la palabra de sus dioses ya no despier-
tan en el hombre moderno la vivencia numinosa de la verdad de origen.
Tampoco los mitos modernos (el mito cientifico, el mito tecnolégico, el mito
politico, el mito social) pueden operar como simboles transicionales entre
el desarrollo histérico-social alcanzado por el hombre contemporéineo y su
necesidad de trascendencia espiritual.

2. [dem, p. 190,
3. Martin Heidegger, Die Kehre, p. 82.
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Los mas ilustres y penetrantes pensadores de nuestro tiempo, que a
la vez que “denuncian” las sombras de un ciclo de civilizacidén que toca a
su fin "anuncian” los primeros destellos de la luz que ingresa, no pueden
menos que reconocer la falta de una pieza de “conexién”, de una “particula
mensajera”, de una palabra de pase que haga de puente entre la voluntad
humana y el resplandor divino. Este des-concierto instrumental en el or-
den de integracion de valores de la vida nos obliga a formular la “kerigmati-
ca” (teoria de la proclamacion de la Palabra, dice Jung),* ya no en términos
psicolégicos, metafisicos o teologicos, sino desde una raiz mas fundamen-
tal (por ne decir Lengua Madre) que incluye en un tnico movimiento de
sentido dimensiones de la realidad hasta ahora separadas.

4, C.G. Jung, Aion, p. 187.
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XII
MOLECULAS TRANS-SICIONALES






DE LA TEORIA DE LOS VALORES
A LA GEOMETRIA DE LA VIDA

¢Cual es la clave para el porvenir, una nueva idea
o una nueva molécula?

Los antiguos tedlogos especulaban sobre la moral. Los prot-agonistas
de la Nueva Historia vienen para encarnarla. Teilhard de Chardin, recor-
dando quiza la Signatura Rerum de Jacob Béhme, nos advertia en términos
mas modernos: “No olvidar el valor biolégico (morfogenético) de la accion
moral”.’

Mirando a lo lejos, y mas alla de la sociedad sin clases y del Nuevo
Orden Mundial, ¢cual es el proximo paso evolutivo, el hombre péjaro o el
hombre mono?

No faltan voces que anuncian la entrada triunfal del “cibernantropo™ “A
las luchas ancestrales, lucha de sexos, lucha de clases, se agrega un nuevo
conflicto. El de los antropos y los cibernantropos”.?

Pero también hay un discurso que apunta a la exaltacién del antropos y
cuya figura central, prototipica, es el “superhombre” (Nietzsche).

Para sentar las bases teéricas de una nueva civilizacién, para intuir
las formas primordiales de la sociedad futura, para interpretar adecuada-
mente los valores y el comportamiento del hombre en el mundo, después
de un largo camino de investigacion en el campo de las ciencias biologicas
y sociales, debemos poder acceder a la “funcién especifica” del hombre,
ya no solo como hombre social, hombre politico u hombre religioso, sino,
simplemente, en cuanto “ser humano”, para, desde ahi, crear los medios
para que el hombre pueda desarrollarse como ser humano que es y no
como animal o como maquina. Mas aun, a partir de esa funcion especifica,
podremos senalar el lugar, la funcién y el sentido del “reino humano” en el
concierto de los demas reinos del universo.

Y, ubicandome en el camino de la busqueda de esta funcién base, me
pregunto si ese fundamento es metafisico, biologico, social, espiritual,
o si tenemos que superar todas estas categorias del pensamiento para

1. Pierre Teithard de Chardin, EI porvenir del hombre, p. 26.
2. Henri Lefebvre, Hacia el cibemdntropo, Barcelona, Gedisa, 1980, p. 179.
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adentrarnos en la raiz misma de la gran corriente evolutiva de la vida
y descubrir un fundamento que ya no esta en el orden de las ideas o la
teoria de los valores sino en la estructura de las moléculas y la geometria
de la luz.

Queremos mirar mas de cerca lo que ocurre en las grandes transiciones
de fase entre mundos diferentes. Queremos aproximarnos a la “obra de
arte” que, como poder creador, se revela en el punto critico de Reversibili-
dad de Valores.

Volvamos a lo que hemos llamado “teoria de los instrumentos”. Hasta
ahora, a lo largo de nuestra peregrinacion terrestre, nos hemos manejado
mas o menos bien como “maquinas de supervivencia”. En términos de
“genética biologica” hemos preservado, combinado y re-combinado los ge-
nes heredados a través de millones de afos de evolucién y co-evolucian.
Pero, precisamente ahora, cuando nos llegan sefales de peligro por dete-
rioro del ecosistema y dafio del material genético, observamos un “giro”
radical en las grandes corrientes de la vida. De la genética de co-evalu-
cién pasamos a una Gen-ética de co-creacion. No sélo entra en juego una
nueva idea, sino una nueva funcién y una nueva molécula.

¢Una nueva molécula? Tratemos de explicarnos.

Hay una genética biologica y una Gen-ética social.

Hay una transmision sexual de genes y una trans-misién espiritual de
valores.

Hay “moléculas quimicas”, que operan como maquinas cibernéticas
(perpetuando la herencia terrestre), y hay “moléculas analégicas” que ope-
ran como mensajeros cataliticos en la Gen-ética espiritual de la gran co-
rriente de expansion de conciencia.

Orden biologico, orden social, orden espiritual: distintos niveles de
energia/conciencia/organizacion que comienzan a integrarse en funcién
de la Reversibilidad de Valores de un tinico Orden Sagrado de la Vida.

En cada una de las “rupturas de simetria” del sistema global podemos
encontrar una “molécula transicional” que asegura el intercambio de ma-
teria/energia/informacion entre mundos cualitativamente diferentes.

Cuando digo “molécula” me refiero a ritmo/lenguaje/organizacién. A
una mirada profunda, la doble hélice de nuestro propio material gené-
tico se nos aparece como ritmo alterno de las corrientes profundas de
la vida.

Barbara McClintock, descubridora de los elementos transponibles
del maiz, se nos habia adelantado. Ella vio que el cédigo del apby que
investigaba no era una molécula rigida sino mévil. Mas que como una
piedra grabada con enigmaticos jeroglificos se nos revela ahora como un
lenguaje genético de caracteres moviles: una verdadera danza ritual de
la vida.

Si examinamos a grandes rasgos el origen de la informacién genética
y la selecciéon natural de las grandes moléculas, nos daremos cuenta de
que en la larga marcha de la evelucién hay ciertos momentos clave en
que el drama de la vida alcanza su maxima expresién creadora. De golpe,
en esos puntos criticos, se encienden las luces en el gran escenario de
la naturaleza, entran en juego actores desconocidos que convocan a las
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fuerzas del cielo y de la tierra, y al toque del maestro invisible se inicia
una danza simbélica que culmina en un canto de liberacion. Cae la esce-
nografia, se quiebra una muralla, y la corriente de la vida se precipita a
otro espacio danzando a otro ritmo. La ciencia describe estas transicio-
nes de fase con otro lenguaje, pero sin poder penetrar en el misterio de
los grandes saltos co-evolutivos. Manfred Eigen y colaboradores tratan
de representarse las condiciones que prevalecian en la Tierra antes del
estallido de la vida y nos dicen que la "sopa primitiva” se enfrentd a una
crisis energética:

Las formas de vida primitiva tuvieron que extraer de alguna ma-
nera energia quimica de las moléculas de la sopa. La fermentacion
debio bastar para ello, hasta que la invencion de la fotosintesis pro-
porciond una fuente continua de energia.®

Claro que decir que la fotosintesis “fue inventada” es una manera
muy elegante de no decir nada; lenguaje por otra parte propio de los
teoricos de las mutaciones por azar que exaltan la inteligencia com-
binatoria del “mono dactilégrafo”. Cuando uno examina el maravilloso
proceso de la “fotosintesis” que abre el camino de desarrollo a todo un
reino, el de las plantas verdes, proceso de captacion y conversion de la
luz solar en energia quimica de enlace para producir materia organica
por lisis del agua -todo ello en funcién de la “danza” de una molécula
privilegiada, la clorofila-,* uno no puede menos que pre-sentir que en
ese punto central, simbolizado por la molécula de clorofila, la tecnolo-
gia de la naturaleza entra en maravillosa resonancia con un destello de
inteligencia césmica.

Y a nivel humano, ¢qué diremos de la “funcién de enlace” de otra mo-
lécula transicional, la hemoglobina, que da el color rojo a nuestra sangre,
y cuyo niicleo ferroso protegido en los pliegues de la cadena de globina
permite que su reaccién con el oxigeno sea reversible?*

Pero si aceptamos la teoria de evolucion de las moléculas, si reconoce-
mos que hay niveles ascendentes de complejidad y funcién fun verdadero
orden jerarquico) en estos enigmaticos mensajeros, y si vemos gue una
molécula como la clorofila tipifica todo un reino de la naturaleza, squé di-
remos respecto del hombre? ¢Nos tipifica la hemoglobina (Hb) como reino
humano? Yo diria que no, porque en funcién de un metabolismo césmico
todavia quedamos emparentados con el reino animal.

3. Eigen Manfred, Gardiner William, Peter Schuster y Ruthild Winkler-Oswatitsch,
“Origen de la informacién genética”, en Genética molecular, Barcelona, Prensa Cien-
tifica, 1987, p. 203.

4, Véase Manuel Losada, “Los distintos tipos de fotosintesis y su regulacion”, nves-
tigacion y Ciencia, N® 64, 1987, pp. 7-18.

5. Véase Max F. Perutz, “La estructura de la hemoglobina y el transporte respira-
torio”, Investigacidn y Clencia, N* 29, 1979, p. 41.
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Si ponemos nuestra mirada en el hombre como humanidad, como “in-
ter-medio” entre el Cielo y la Tierra (si queremos utilizar la simbologia
tradicional de los “tres mundos”), tenemos que reconocer que, en las condi-
ciones en gue se desenvuelve actualmente la vida humana sobre la tierra,
el hombre atn no dispone de una “molécula” especifica que le permita
funcionar en su plenitud como Ser humano. No se ha “formado” atin una
molécula que nos permita alimentarnos directamente de luz; todavia nece-
sitamos una cadena de intermediarios. En ese sentido (y siempre hablando
en lenguaje simbolico), la planta tiene una relacién mas directa entre el
Cielo y la Tierra.

Reino vegetal Reino humano
(en formacion)
Luz [Ciclo) Luz (Cielo)
clorofila planta
T .
agua animal
(Tierra) T
agua
(Tierra)

¢A qué apunta todo esto?

A repensar al hombre.

No hay un tiempo Unico y uniforme comin a todos los hombres v a
todos los dioses. La Teogonia de Hesiodo, El Paraiso Perdido de Milton, nos
hablan de la caida de antiguos dioses. La paleontologia, como ciencia de
los antepasados de la Tierra, rios habla de la caida de los dinosaurios. Y la
filosofia de la historia nos remite a la caida de las civilizaciones. Pero, aho-
ra, nosotros, como prot-agonistas de la Nueva Historia, nos preguntamos:
¢quiénes son los nuevos dioses?

La “matriz” germinativa de la humanidad no es la misma que existia
en la época de los dinosaurios o en el tiempo de los Vedas. Los contenidos
del inconsciente colectivo son diferentes. Y la' sociedad moderna, domi-
nada por la ciencia y la técnica, también es diferente. No resulta extrafio,
entonces, que en este nueve contexto telurico, social, histérico, el hom-
bre moderno, descendiendo por crisis existencial a los oscuros abismos
del mundo subterraneo, encuentre alli (“en el fondo del alma” -Grund der
Seele-, como diria Meister Eckhart) un nuevo piso, una nueva “piedra”,
un nuevo fundamento; y apoyando el pie en esa “roca” pueda revertir el
movimiento de caida y re-iniciar la marcha hacia arriba “remontando la
cuesta del agua”. Tal fundamento ya no es metafisico sino Gen-ético, un
nueve “magma social”, como prefiere llamarlo Francisco José Figuerola,
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una proto-materia que, como oro negro de la alquimia social de los pueblos
de la Tierra, se constituye en “materia prima” para la creacion de un nuevo
mundo.”

¢Queé guiere decir “crear un nuevo mundo”?

Como dice Rodolfo Kusch:

Crear el mundo es, en verdad, darle sentide. El mundo no existe
mientras sea un puro caos. En este caso, o sea antes de ser creado,
es un cumulo de fuerzas que carece de orden. Recién cuando el dios
marcha sobre el mundo, éste es creado, porque adquiere sentido y,
ante todo, un significado y una utilidad humanos.”

La pregunta que nos estamos formulando acerca de la “creacién de un
nueve mundo”, una nueva sociedad, un nuevo hombre, no tiene respuesta
dentro de la realidad histdrico-social que hoy vivimos, una realidad que
nos muestra la “pérdida de la imagen del mundo” y la supervivencia de un
“tltimo hombre” que ha perdido sus raices con el cielo y la tierra. ¢Cual
es, entonces, el nuevo punto de partida? Ya no es una nueva idea o una
nueva fe, sino una nueva “molécula” (una obra de arte) que en funcién de
reversibilidad estructural humano-divina tiende el puente entre los valores
del alma y la quimica de la vida. Nueva “alianza” entre “el dios que marcha
sobre el mundo” y el hombre que asciende por el Arbol de la Vida. Esa
“alianza” es el fundamento energ-ético de la Gen-ética social.

6. Francisco José Figuerola, Teora de la democracia social, Buenos Aires, Depal-
ma, 1986,

7. Rodolfo Kusch, Amériea profunda, p. 37.
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XIII
ESENCIA DEL FUNDAMENTO
Funciones
Oficios

Herramientas






XIII.1. FUNCIONES

Génesis por plasmacion

El nuevo fenémeno humano no es representable en términos de lo co-
nocido.

A lo sumo intuimos su presencia, su potencialidad. Pre-sentimos que
un poderoso campo de fuerzas curva la trayectoria de nuestro tiempo his-
torico, pero no acertamos a descubrir hacia donde nos llevan las nuevas
corrientes invisibles. Es decir, no tenemos puntos de referencia seguros en
el medio social, teltirico y técnico en que nos movemos, y nuestra tinica po-
sibilidad de conocer el ritmo, la medida, el sentido del fenémeno humano
que se anticipa en el horizonte del porvenir es vivirlo antes de conocerlo:
resonancia por similitud.

¢Y gué es lo que pre-sentimos?

Pre-sentimos que han hecho irrupeion en el mundo fuerzas hasta ahora
desconocidas, fuerzas del cielo, de la tierra y de los mundos sub-terraneos,
y nos damos cuenta de que el hombre no sabe manejar las fuerzas recien-
temente liberadas.

Nos encontramos ante un acontecimiento inicial, mejor dicho ante un
“Origen” que atn no tiene historia. Se trata de la gestacion del “nuevo
hombre”.

Las antiguas cosmogonias nos hablan -en un lenguaje simbdélico dificil
de des-cifrar- del “origen” del hombre en el alba de un tiempo césmico.
Pero nosotros queremos desvelar (dentro de lo posible) el “origen” de un
fenémeno humano que quiebra la simetria del tiempo histérico y alumbra
nuevos caminos para el porvenir. El Génesis biblico nos relata la primera
creacion del hombre, el “hombre de espiritu” (“Hagamos al hombre a nues-
tra imagen y a nuestra semejanza”, Gén. 1:26), la segunda formacién, el
“hombre de arcilla” (“Modelé Yavé Dios al hombre de la arcilla y le inspird
en el rostro aliento de vida”, Gén. 2:7), y la primera destruccion (*Viendo
Yavé cuanto habia crecido la maldad del hombre sobre la tierra... se arre-
pinti6 de haber hecho al hombre... y dijo: «Woy a exterminar al hombre que
creé de sobre la haz de la tierras", Gén. 6:5, 6, 7).

El Popol Vuh, libro de sabiduria de los mayas, también nos remite “al
antiguo relato del origen y del principio” y a la formacion del hombre por

93



los “procreadores y constructores”: los “hombres de barro” (que se des-
moronaban y no se tenian en pie y fueron destruidos), los “hombres de
madera” (munecos que no tenian ingenio ni sabiduria y fueron también
destruidos) y los “hombres de maiz" (“por fin se consiguid la sustancia que
debia entrar en la carne del hombre; fueron procreados sin mujer”; pero
éstos eran “como dioses”, y los constructores tuvieron que reducirles la
sabiduria y enviarles esposas para que procrearan).’

Volviendo a nuestra pregunta inicial acerca de la ruptura de simetria del
tiempo historico y al pre-sentimiento de la gestacion de un “nuevo hombre”,
si dirigimos nuestra mirada al estado animico y espiritual de la raza huma-
na sobre la tierra —-a la debilidad de los “hombres de barro”, a la estupidez
de los “muniecos de madera” y al exceso de inteligencia v poder de los “hom-
bres de maiz”, todos ellos desconectados de la fuerza telarica de la tierra v
olvidados de la sabiduria del cielo-, ya no nos resultara dificil comprender
gue, actualmente dentro de un orden cosmogonico-social que se ha vuelto
contrario a la vida, las viejas formas tienen que entrar en un proceso de des-
estructuracion y des-integracion para dar paso a “mensajeros” mas lucidos,
mas inteligentes, mas armonicos, que sepan interpretar mejor la funcién es-
pecificamente humana de asegurar el libre flujo de energia-conciencia entre
el cielo y la tierra.

La ruptura de vinculos esenciales que unen la realidad individual y so-
cial del hombre con la luz del cielo y la fuerza de la tierra results, al final,
catastrofica para nuestra civilizacion racionalista y técnica. Esto lo vio con
clarividente anticipacion Rodolfo Kusch cuando examina, en su libro La
seduccidn de la barbarie, la escision entre la cultura de la ciudad europea
y la realidad de la América mestiza y, a su vez, la escision de cada una de
esas culturas: “Mientras la cultura autéctona mantenia su escision entre
la verdad del suelo y la verdad del espiritu en el demonismo, la cultura
actual la mantiene en el formalismo europeo, relegando al demonismo a
segundo plano desde donde asuela a la ciudad”.? Hoy, en pleno desarrollo
de nuestra civilizacion técnica, entre las “ciudades inteligentes” japonesas
y los "estallidos sociales” de los pueblos del Tercer Mundo se ha abierto
una brecha que se hace cada vez mas amplia y a cuyo desafio no pueden
responder los tedricos de la democracia social ni los artifices de la econa-
mia de mercado.

Los problemas profundos del hombre y la sociedad ya no pasan por mo-
delos sociales, politicos o econémicos de “supervivencia” (de adaptacién,
de equilibrio), sino por “moléculas” de sobre-vida |analdgicas, cataliticas,
un amp ciclico a la segunda potencia capaz de liberar energia humana de
evolucion para mas vida).

Si pretendemos caracterizar de alguna manera la civilizacion que viene,
lo primero que tenemos que hacer es abrirnos a la “esencia del fundamen-

1. Popol Vuh. El libro de los mayas, Buenos Aires, Nova, 1944,

2. Rodolfo Kusch, La seduccion de la barbarie, Buenos Aires, Fundacién Ross,
1953, p. 26.
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to" (Grund), actitud que siguiendo la linea trazada por Heidegger® quiere
decir apelar a lo primero, al “desde donde”, pero, en disposicion de reso-
nancia, de co-respondencia, de con-stelacion con la potencialidad origina-
ria de la era que comienza. Desde este modo de participar, el fundamento
ya no se nos aparece como verdad ontolégica o idea trascendental sino
como “energia de enlace”. Y es precisamente el codigo de esta “energia de
enlace” el que inicia el desarrollo de funciones atn no nacidas (potenciali-
dad del nuevo codigo Gen-ético).

Es a partir de aqui, de este destello inicial de con-stelacion del Ser, que
podemos vislumbrar las primeras con-stelaciones en que se manifiesta por
dentro la luz que ingresa. En mi propia vision interior, la Idea fundamental
se trans-scribe en cuatro funciones arkhetipicas. Esas cuatro “protofun-
ciones”, que a nivel antropolégico he desarrollado en mi libro Antropologia
de Sintesis,* las retomo ahora como otras tantas funciones de base de la
sociedad universal.

Primera funcion: UNION Es el fundamento mistico del cuerpo social.

Segunda funcién: LEY La nueva ley quicbra la rigidez de la
dialéctica de los opuestos y abre el camino a
la reversibilidad de valores.

Tercera funcion: FUERZA Fundamento del trabajo humano, de la
economia providencial, de la produccion de
sustancias enddgenas para sostener la vida
a niveles mds elevados de conciencia.

Cuarta funcion: FORMA Es el fundamento del disefio como
herramienta de transmutacion humana.
Es el oficio de legisladores, arkhitectos,
educadores.

3. Martin Heidegger, “De la esencia del fundamento” (1929), en ¢Qué es metafisi-
ca?, p. 61.

4. Ramon P. Muiioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12.
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XIII.1.A. Primera Funcién de Sintesis: UNION
Fundamento espiritual del orden social

El protomodelo de unién revela desde el origen la unidad primordial de
Ser-y-No Ser, espiritu/materia, hombre-universo.

Come funcion primera (primera en el orden del Ser), la mistica es fun-
damnento espiritual del orden social. Me refiero a la mistica como sentido
primordial de Unién, que es mas originario que toda forma religiosa.

La pregunta que hoy nos formulamos en el umbral de una nueva era
que se anuncia bajo el signo de “totalidad” y que tiene ya multiples ex-
presiones de "unidad” (paradigma de union de los contrarios en ciencia y
filosofia, aldea global en funcién de redes electrénicas de comunicacién,
economia mundial, planetizacion social), es si en la raiz de este gigantesco
movimiento de sintesis no late un sentir césmico unitivo que, como “misti-
ca del corazén”, inspira e impulsa el desarrollo de las funciones organicas,
institucionales y sociales de la civilizacion que viene.

Deciamos en Antropologia de Sintesis: “El valor fundante de la civiliza-
cidén que adviene no estd dado por una ideologia social, una téenica o una
teologia, sino por una mistica”. No es una nueva idea sino un nuevo sentir.
¢Como podemos caracterizar este nuevo sentir? Como un sentido simple
de unién-una palabra perdida-, un sentido indispensable para restablecer
la unidad entre el conocimiento y la vida.

Cuando decimos que nace una nueva mistica no estamos hablando de
algo esencialmente diferente de la mistica de todos los tiempos, en cuya
raiz palpita el impulso fundamental de unidad de la vida, sino que nos re-
ferimos a aquellos rasgos diferenciales que se manifiestan en el sentir de la
humanidad de nuestro tiempo. ¢Cudles son estos rasgos?

La humanidad entera esta avida de una unién trascendente. Parece exis-
tir en el hombre de nuestro tiempo una oculta y misteriosa percepcion de
que sdlo por una union trascendente puede sobrevivir a la catastrofe exis-
tencial que lo amenaza [catastrofe por soledad del alma): supervivencia del
ser por la unién. ¢Por qué hay tanta avidez de amor, de encuentro, de reu-
nion? ¢Sélo sexo? ¢Solo comunicacion social? Aun la feroz avidez de acopla-
miento sexual que se ha despertado en la sociedad en estos tltimos tiempos
no revela exclusivamente sensualismo, sino una forma simbélica de trans-
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figuracion del ser en las fuentes de la vida, de revitalizacion, de busqueda de
identidad (no sdlo de olvido).

Millones de seres humanos estan tomando conciencia de que ni el acopla-
miento sexual ni la reunion social bastan para colmar la necesidad de unién.?

Salo la union trascendente, la uniéon mistica, la re-union espiritual, de-
vuelven al hombre su plena identidad como ser humano: ser en la union.
Pero este anhelo primordial del alma, reducido la mayoria de las veces a
formulacién intelectual (principio metafisico) o a sensibilidad emocional
{movimiento afectivo), no alcanza a convocar la materia para generar “mas
vida". El ser que busca la totalidad no alcanza a comprometerse “totalmen-
te” con el ideal sofado: quedan las ideas, las emociones, los simbolos, pero
falta el puente energético (energia de enlace) que haga realidad la unién de
los valores del alma con la quimica de la vida.

Comenzamos a oir en nuestro corazon los primeros a-cordes de un amor
expansivo. No se trata tan sélo de un nuevo idealismo o de un nuevo senti-
miento de fraternidad césmica, sino que comenzamos a descubrir el impulso
trascendente que orienta nuestros actos. En otras palabras, comenzamos a
re-conocer la fuerza primordial que pone en movimiento la vida y la muerte.
A este movimiento integral del Ser, que marca ¢l comienzo y el fin de las
cosas y que los filosofos antiguos reconocieron como arquetipo del movi-
miento universal (recordenos la famosa sentencia de Anaximandro), a esta
con-mocion primera, pre-sentida como “misterio” en el fondo del alma, po-
demos llamarla “mistica del Corazén” por descubrir alli el prineipio central
(In-mévil) de todos los movimientos del ser, del amor y de la vida.

La mistica, como primera funcion de unidn, es fundamento de toda vida
que pueda llamarse especificamente humana y de toda sociedad que pue-
da caracterizarse como universal. Es fundamento de toda ética, de toda
filosofia, de toda sociologia, de toda técnica, de toda ciencia. Claro que,
como deciamos en Antropologia de Sintesis:

Nuestra razén preguntard enseguida: muy bien, pero, dunién con
qué o con quién? El misterio de unién es un sentir simple, previo a
toda pregunta. Eso no quiere decir que no podamos preguntar acerca
de las caracteristicas de esta unién, pero no hay que confundir el
amor gue une con la pregunta que separa.®

La nueva mistica es profética por naturaleza; es anterior (no en el orden
del tiempo sino en el orden del ser) a toda palabra. Esto quiere decir que
no es una nueva religién, ni una nueva psicologia, ni una nueva gnosis.

De todos modos, cabe la pregunta: ¢qué pueden aportar las religiones?

Las grandes religiones tradicionales han perdido el cardcter universal de
la Revelacién de origen. Al prescindir de ideas proféticas renovadoras, poco
a poco el canal humano de transmision de la ensenanza se va haciendo mas

5. Véase Raman P. Mufioz Soler, “La mistica como primera ciencia®, en Antropologia
de Sintesis, p. 231,

6. Ramén P. Mufioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 231.
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importante que la savia divina que circula por él. A medida que pasa el tiem-
po ¥ se acumulan las interpretaciones, la autoridad sacerdotal sustituye a
la palabra profética, predomina lo psicolagico sobre lo espiritual, y cuando
ya nadie sabe interpretar los simbolos y el rito sagrado queda reducido a
ceremonial vacio, en ese momento los templos quedan desiertos y las almas
vagan desilusionadas por los caminos desicrtos del mundo.

¢Y qué pasa con las que hoy se llaman “nuevas religiones"? Jacob Needle-
man ha hecho un estudio muy interesante, en su libro The New Religions, de
las nuevas corrientes espirituales que han ganado influencia en Estados
Unidos, sobre todo en la juventud.” En todas estas corrientes fermenta el
germen de lo nuevo, pero no alcanzan a generar un movimiento universal.
La chispa inicial de inspiracion se reviste pronto con las antiguas formas,
sobre todo tomadas en préstamo a las antiguas tradiciones de Oriente, y
el psicologismo esotérico termina por ocultar el mensaje de la revelacién
primera.

¢Qué papel juega el impulso religioso originario en la génesis de las
civilizaciones?

En su Estudio de la historia Arnold Toynbee, al plantear el problema
de la “génesis de las civilizaciones”, cuando toma como punto de partida de
las sociedades nacientes el origen de sus respectivas religiones, observa
que, en algunos casos “continiian las tradiciones de otras anteriores, asu-
miendo las religiones de las minorias dominantes de esas civilizaciones
anteriores”, y, en otros casos, la civilizacién nueva emerge “sin lazo de
parentesco alguno con civilizacién anterior, por tenue que fuera”. Toynbee
se muestra escéptico en cuanto a la posibilidad de que pueda surgir en el
mundo moderno una nueva civilizacién “sin parentesco™ “Observamos”,
dice Toynbee, “que ninguna civilizacién ssin parentescos ha emergido en
el Viejo Mundo dentro de los tltimos dos milenios”. Y agrega: “En las con-
diciones de nuestros dias, cuando el mundo entero ha quedado preso en
la red de nuestra civilizacion occidental, es todavia perfectamente posible
imaginar que esta misma civilizacién occidental entre en colapso y se des-
integre a su vez, pero es ya casi imposible imaginar que puedan surgir nue-
vas civilizaciones sin que tengan «parentescos con la civilizacion occidental
antecedente en algin grado™® Esta reflexion que hace Toynbee desde la
perspectiva de la filosofia de la historia se asemeja mucho, aungque partien-
do de otras premisas, a las conclusiones de Francis Fukuyama en El fin de
la historia y el tiltimo hombre. Dice:

For esto el hombre moderno es el ultimo hombre: la experiencia de
la historia lo ha agotado y lo ha desengafiado de la posibilidad de una
experiencia directa de los valores.?

7. Jacob Needleman, The New Religions, Nueva York, Doubleday, 1970.

8. Arnold J. Toynbee, Estudio de la historia, Buenos Aires, Emecé, 1977, t. {, pp.
209, 213.

9. Francis Fukuyama, El fin de la historia y el tltimo hombre, Buenos Aires, Plane-
ta, 1992, p. 410.
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En resumen: dqué queremos significar con estas reflexiones acerca del
“origen” y el “fin" de las civilizaciones que hemos conocido hasta ahora?

Lo gue queremos decir es que ni la critica de los movimientos religio-
sos, ni la filosofia de la historia, ni la filosofia politica, son herramientas
adecuadas para detectar el destello inicial de la nueva era que comienza.
Volvemos aqui a la “crisis de los instrumentos”, de la que hemos tratado
oportunamente. La ciencia, la filosofia, la politica, a lo sumo nos pueden
hablar del “iltimo hombre”, pero no del primero; pueden hacer la cronica
que conduce al “fin de la historia”, pero no pueden hacernos oir la palabra
primordial que inaugura la Nueva Historia; pueden pintar con drama.icos
trazos el “ocaso de los antiguos dioses”, pero carecen de ojos para ver el
nacimientoe de un nuevo Sol.

La nueva mistica es pro-fética: no es una nueva idea ni un nuevo sen-
timiento, sino un nuevo cddigo. ¢Quiénes son sus portadores? Son los
“prot-agonistas” de un nuevo drama césmico en el escenario del hombre,
la sociedad y la historia. Ellos no sélo traen una nueva vision del mundo y
una renovada concepeion espiritual de la vida, sino que han in-corperado
el sentido de lo trascendente como funcién organica, como “molécula ana-
légica”, como estructura homogénea de valores materiales y espirituales.
En este nivel de integracion humano-divina, ya no hablamos solamente de
una genética de la naturaleza o de una ética del espiritu sino de una Gen-
ética humana, que se constituye asi en fundamento (Codigo Gen-ético) de
la civilizacion que viene.

Colocados en este terreno (que es una nueva tierra), la mistica se nos
revela como una funcién gue es intrinseca al ser humano -a todo ser hu-
mano-y que, por lo tanto, es universal: no es de Oriente ni de Occidente, ni
cristiana ni budista. Hay que rescatar esta funcion —antropolégica, social y
cosmica— de las doctrinas filos6ficas y religiosas que la encubren.

Si bien la mistica, en cuanto funcién integradora, es universal y es una
en su esencia, en cada época, en cada cultura, se manifiesta con un rasgo
que le es propio. Si bien es universal en cuanto impulso originario de sen-
tir la vida de toda una civilizacién y como hilo invisible que enhebra todos
los valores de un eiclo histérico en un mismo collar del tiempo, su raiz se
nutre de la energia teltrica del planeta y de la tradicion espiritual de la
humanidad para poner, en funcién de este connubio, su “marca” gen-ética
en la materia social de cada ciclo que se inicia.

¢Cual es la mistica de la nueva generacion?

La nueva generacién no se compromete con las ideas sino con la vida.
Deciamos en Antropologia de Sintesis:

El mundo moderno nos estd dando testimonio de una mistica
no necesariamente ligada a la vida religiosa. Hay una mistica de los
sabios, cientificos y grandes conductores de los pueblos, y también
reconocemos una mistica en las almas humildes y sencillas quie-
nes, aun sin preocupaciones religiosas en el sentido tradicional del
término, hacen de la renuncia, del trabajo y del sacrificio voluntario
un modo espontaneo de ofrenda de vida. Es precisamente a ese tras-
fondo de amor/sacrificio que esta en la raiz del corazon de todos los
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hombres y mujeres, al que debemos apuntar si queremos rescatar la
mistica —en cuante funcién- de los encubrimientos a que ha sido so-
metida (y el ocultamiento de esta funcién tras el misticismo religioso
no es el menor de dichos encubrimientos). '

La mistica naciente no se funda en la filosofia de la vida, sino en la
vida misma, en mi vida. Y al tocar este punto de interioridad, me doy
cuenta de que la propia palabra “mistica” es inadecuada para nombrar
la funcién de unién que pre-siento. Dado el corrimiento semantico del
lenguaje y debido a la confusién de significados a que se presta la pala-
bra “mistica” en distintas lenguas, cuando trato de penetrar en el funda-
mento de esta primera funcién prefiero remitirme a la raiz tradicional y
simbaélica de mysterium.

Y entonces, cuando venimos de decir lo que “no es” y queremos aproxi-
marnos a lo que es, volvemos a preguntar: jqué caracteres, qué rasgos
podemos reconocer en la mistica de la era que se inicia? ¢Cual es la mistica
de nuestra era técnica, de la era de los robots, de las plataformas espa-
ciales, de la economia mundial de mercado, del poder de la ciencia, de la
“transparencia del mal"? Solo nos queda una respuesta: el silencio frente
a un nuevo mysterium. La mistica moderna nace como una nueva fe, pero
se confirma por un nuevo sacrificio: la sacralizacién de la propia materia.

Los “prot-agonistas” de la nueva era cierran con su propia materia el
circuito cosmico de la luz, transformando-se —por con-stelacién de sig-
nos— en “mensajeros” de un nuevo Codigo Gen-ético. Por analogia con lo
que ocurre en genética molecular, la clave gen-ética del nuevo codigo de
“Origen” se trans-scribe (por esos “mensajeros”) en funciones arkhetipicas
de la vida individual y social.

Sia la primera funcion de sintesis la hemos llamado arkhetipo de union,
reconocemos a la segunda como arquetipo de la ley, a la tercera como ar-
" quetipo de la fuerza y a la cuarta como arquetipo de la forma.

10. Ramon P: Munoz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12, “La mistica del futuro”,
p. 237.
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XII1.1.B. Segunda Funcién de Sintesis: LA LEY
o de la Reversibilidad de Valores

Si en el des-velamiento del Codigo de Origen del nuevo signo del tiempo
pudimos pre-sentir la irrupcién de una energia primordial que cualifica-
mos como “nueva mistica”, cuando nos detenemos para des-cifrar el con-
tenido de tal corriente renovadora de la vida alcanzamos a oir el ritmo de
una nueva ley.

En el origen de las civilizaciones [y es aqui, en este punto de “origen”,
donde una y otra vez queremos colocarnos para tratar de descubrir las
funciones arkhetipicas de la civilizacion que viene), en ese espacio esencial
de las civilizaciones “sin parentesco” (como le gusta decir a Toynbee) no
solo alumbran los primeros destellos de una religién universal, sino que
también se dibuja la fipura simbélica de una nueva ley. Y a esta ley “pri-
mera" hay que aprender a escucharla.

Como primer intento para oir el ritmo de la nueva Ley, mds nos valdria
escuchar el preludio del Oro del Rin de Richard Wagner que identificarnos
con las profecias de Toynbee o Fukuyama. Recordemos a Toynbee: “Es to-
davia posible imaginar que la Civilizacién Occidental entre en colapso y se
desintegre, pero es ya casi imposible imaginar que puedan surgir nuevas
civilizaciones sin que tengan sparentescos con la Civilizaciéon Occidental”.
Y volviendo a Fukuyama: “Por esto el hambre moderno es el wltimo hom-
bre: la experiencia de la historia lo ha agotado y lo ha desengaiiado de la
posibilidad de una experiencia directa de los valores”. Tanto Toynbee como
Fukuyama formulan apreciaciones correctas desde la perspectiva de los
“testigos de los ultimos dias”. Pero los prot-agonistas de la Nueva Historia
tienen una diferente vision del mundo. Ellos también ven la decadencia de
nuestra cultura racionalista y técnica, pero cuando se aproximan al tiempo
del “fin”, en el mismo momento oyen los primeros a-cordes del ciclo que
se inicia. El “fin” se une con el “principio”, pero no a través de un ciclo de
eterno retorno sino en funcién de un nuevo ritmo de la Ley: Reversibilidad
de Valores.

Esto no es facil de entender, pero tratare de explicarme. He dedicado
todo un libro, Reversibilidad de Valores. Donde la luz y el sonido se encuen-
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tran'' para explicar y dar testimonio del proceso de transformacion interior
que me permitio acceder a funciones de la vida atin en germen. Si tuviera
que traducir en pocas palabras el resultado de esa experiencia, utilizaria
un solo verbo: escuchar. El “escuchar” es previo al “ver” (previo en el orden
del Ser).

La antigua ley, fundada en la “dialéctica de los opuestos”, ha sido su-
perada por una ley mas general que comenzamos a reconocer como de
“Reversibilidad de Valores”. Esa nueva ley no viene formulada en ecuacio-
nes matematicas, grabada en tablas de piedra o escrita en cédigos socia-
les, sino que irrumpe en el mundo moderno como “cadige” vibratorio que
gquiebra la simetria del antiguo sistema. Cuando en el transcurso de los
eones ocurre un acontecimiento de esta naturaleza, las aguas se dividen,
los mundos se parten y los hombres ya no se entienden. No sélo cambia la
“logica” de las palabras sino el “ritmo” de la materia.

Y esto ha ocurrido en nuestro tiempo, en nuestra civilizacién, en nues-
tra biclogia molecular. Sufrimos la conmocién vibratoria de una ley que
no comprendemos. Este es el drama (el des-concierto) de los gobernantes,
de los politicos, de los sacerdotes, de los educadores, de los cientificos,
cuando frente a los graves problemas del hombre y la sociedad los quieren
resolver aplicando los postulados de la antigua ley.

Fero, scomo conocer una ley que nos foca muy de cerca y que, al mis-
mo tiempo, se nos escapa de las manos? [Tratando de escucharlo que nos
quiere decir el “alma de los hechos"!

Es dificil comunicar estas cosas que estan demasiado cerca y que, para
muchos, suenan demasiado lejos. Se trata de poner en accidén un nuevo
lenguaje. Recuerdo lo que decia José Ortega y Gasset: “Todo el que hoy se
ocupa en pensar y se arriesga a escribir, se siente deprimido al advertir
que la parte mas decisiva del vocabulario se ha hecho inservible porque
sus vocablos estdn demasiado cargados de sentidos anticuados, cadavéri-
cos, y no se corresponden ni a nuestras ideas ni a nuestra sensibilidad”.'?
<Y entonces? Entonces tenemos que comunicarnos de otra manera: va no
por medio de vocablos anticuados y cadavéricos sino por re-sonancia de
similitud.

La nueva ley esta in-scripta en el “alma de los hechos”, en la simbologia
de los acontecimientos, en el ritmo de nuestra propia biologia molecular. Y
cuando “escuchamos” el alma de los hechos “vemos” la geometria de la ley.
Trato de explicarme. Hoy nos ahogamos en un mar de leyes, normas, re-
glamentos, disposiciones, decretos: electrones, protones, neutrones, neu-
trinos, antineutrinos, quarks, antiquarks; hasta que viene alguien como
Heisenberg, que tiene ojos para ver, y dice: “En un principio fue la sime-
tria” {con cuya vision se ordena el mundo de particulas).

11. Ramén P. Mufioz Soler, Reversibilidad de Valores. Donde la luz y el sonido se
encuentran, Buenos Aires, Arcana, 2006.

12, José Ortega y Gasset, Pasado y porvenir para el hombre actual, Madrid, Revista
de Occidente, 1962, p. 104.
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En el mundeo de las leyes sociales, de la ética y la moral, nos encontramos
en situacion parecida: cada sociedad, cada religion, cada pueblo, cada siste-
ma filosofico, cada doctrina politica, se apoya en leyes diferentes. Necesita-
mos volver a escuchar lo que quiere decirnos el “alma de los hechos”. Y cuan-
do escuchamos la “voz” de los hechos, descubrimos la geometria de la ley.

Cuando Heisenberg dice: “En un principio fue la simetria”, se esta refi-
riendo a una geometria simbélica, que funda el orden del munde. Y cuando
nosotros nos remitimos a la “geometria de la ley" nos estamos refiriendo a
la misma geometria fundamental, a la misma “lengua madre” que ordena
el mundo de las particulas y el mundo del hombre. Este salto cualitativo
~de la “logica” de la ley a la “geometria” de la ley- es lo que marca la brecha
entre lo que llamamos la ley antigua y la nueva ley, entre la fisica clasica
v la fisica relativista, entre la dialéctica de los opuestos y la Reversibilidad
de Valores.

iGeometria de la ley! Un nuevo punto de partida para la ética, la filosofia
del derecho, la teoria politica, la organizacion social. Pero, ¢queé clase de
geometria? (porque hay muchas geometrias). Lo mas que puedo decir es
que tropezamos aqui con una geometria simbélica que, aunque totalmente
intuitiva y pre-figurativa, nos ofrece un punto de apoyo para trazar las
primeras lineas (aunque torpemente dibujadas) de la estructura-dinamica
de la nueva ley.

Y aqui nos detenemos, para volver a escuchar.

Lo primero que oimos es que la propia palabra “ley” resuena en nues-
tro campo mental con la multiplicidad de significados y significaciones
que ha ido acufiando la tradiciéon espiritual, social y cientifica de la hu-
manidad a través del tiempo y la historia, simbole que ya “no se corres-
ponde”, como diria Ortega y Gasset, “ni a nuestras ideas ni a nuestra
sensibilidad”. Es que necesitamos una ley no sélo para conocer sino para
vivir; no s6lo para salvar el alma en el mas alla, sino para desarrollarnos
plenamente como seres humanos en la sociedad y en el cosmos. Necesi-
tamos re-conocer no solo la ley de Dios y las leyes de la naturaleza, sino
la ley del hombre.

Conocemos las leyes naturales: a través de la filosofia de la natu-
raleza y la investigacion cientifica
(las leyes de Kepler, las leyes de
Newton, las leyes de campo cuanti-
co y relativista).

Conocemos las leyes sociales: elaboradas durante siglos de expe-
riencia laboral, social y juridica (los
“derechos del hombre social”).

Conocemos la ley divina revelada a la humanidad por los

(dharma en la tradicion hindu): grandes mensajeros del espiritu y
codificada en libros sagrados.
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Pero, ¢cudl es la ley ¢La ley de gravedad?

fundamental del hombre? ¢la ley de “creced y multiplicaos”?
¢La ley de la “seleccion natural” (la
supervivencia del “mds apto”, la ley
de las grandes corporaciones en la
sociedad tecnotrénica)?
¢La ley de la resignacién, la sumi-
sion, la dependencia?
¢la ley de los “sefores”? 4O la ley
de los “esclavos"?

¢0 se trata de una ley atn desconocida? ¢Una ley que palpita en la en-
trana de la humanidad de nuestro tiempo y cuyo ritmo comenzamos a es-
cuchar, pero que todavia no acertamos a “formular” adecuadamente como
fundamento de la ética individual, la moral social, la politica econdémica, el
ordenamiento juridico?

Y volvemos a preguntar: scual es el camino para develar la geometria
y el sentido de la ley fundamental del hombre? Al plantear esta cuestion
metodolégica, me viene enseguida a la memoria la respuesta de Einstein,
quien, en su prologo al libro de Max Planck ;Addnde va la ciencia?, dice
lo siguiente: *No hay camino logico para el descubrimiento de las leyes
mas generales del universo. Existe tnicamente la intuicién, ayudada por
un sentido para el orden que yace tras las apariencias, y esta Einfithlung
se desarrolla por la experiencia”.!* Pero, ;como se me aparece (a mi) esa
ley del hombre “que yace tras las apariencias®? Se me aparece mas como
“figura” cargada de sentido que como “férmula” de equivalencias matema-
ticas: por eso hablo de la “geometria-y-el sentido” de la ley fundamental del
hombre. No es una ley fuera del hombre que el hombre tenga que aplicar
(como podrian ser las leyes del mundo fisico que el hombre aplica en la
técnica), sino que es el hombre mismo como ley, como conocimiento, como
técnica. Ya no es el hombre aislado, separado de la naturaleza y olvidado
de Dios, sino el hombre como “puente” entre los demas reinos, como “canal
de resonancia”, como “ritmo alterno”, como “molécula analégica”, como
“Reversibilidad de Valores”.

Reversibilidad de Valores es un salto cualitativo en las funciones de la
vida humana. Es un nuevo modo de respirar, de moverse, de comunicarse.
No es una teoria de los valores sino una coreografia de las fuerzas. No es
una nueva metafisica sino una nueva fisiologia.

A continuacién vamos a examinar:

La Ley como Ciencia

La Ley come Derecho
La Ley como Herramienta

13. Albert Einstein, Prélogo, en Max Planck, ¢Addnde va la ciencia?, Buenos Aires,
Losada, 1941, p. 12.
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XIII.1.B1. La Ley como ciencia:

de la ética formal a la fisiologia ética

¢Existe alguna teoria de la conducta humana, cientificamente fundada,
que podamoes tomar como base de una ética universal? Yo diria que no;
pero lo que si puedo asegurar es que hay muchas doctrinas acerca de la
accion correcta o incorrecta y muchas interpretaciones acerca de la virtud
y el vicio, lo justo y lo injusto.

Aristételes, en su Etica a Nicomaco, nos habla de la “teoria del justo
medio”. José Ingenieros propone Una moral sin dogmas.'® Freud descubre
en las “prohibiciones y exigencias de los padres” la raiz de lo que €l llama
conciencia moral en el fuero interno del individuo, y llega a la conclusion de
que “con ayuda del mismo sistema de premios y castigos gobierna Dios el
mundo de los humanes”.’®

Al intentar aproximarnos a una ciencia integrada de la conducta, que
abarque todos los aspectos de la vida humana, espirituales y materiales,
surgen nuevas preguntas: ¢Etica individual?, so moral social? ¢Etica filo-
sofica?, ¢o moral teologica? ¢Una ética fundada en principios ideales?, ¢o
una moral pragmatica (fundada en hechos reales y en principios de nece-
sidad y urgencia)?

Como deciamos en Antropologia de Sintesis, al abordar el tema de la
ética en el mundo moderno: “Si bien es verdad que hay una ley universal y
una ley social, también es cierto que lo que es valido para uno puede no ser
valido para otro”.'® En nuestra época de fragmentacion del conocimiento
(“galaxia Gutenberg”) y de “balcanizacién” de la ciencia es dificil imaginar
una geometria de los valores que abarque en una misma unidad significa-
tiva la moral individual y la ética social. En El mono gramdtico Octavio Paz
deja flotando el problema, sin resolverlo, en enigmatica sentencia:

14. José Ingenieros, Hacia una moral sin dogmas, Buenos Aires, Losada, 1962.
15. Sigmund Freud, Obras completas, Madrid, Biblioteca Nueva, 1930, t. xvu, p. 190.

16. Raman P. Munoz Solera, Antropologia de Sintesis, p.12; “Etica como ciencia de
la conducta humana”, p. 260.



Pero no hubo ni hay uno: cada uno es un todo.
Pero no hay todo: siempre falta uno.

A un nivel de conciencia global (dimensién expansiva que ya estamos
alcanzando al pasar de la sociedad de las naciones a la comunidad plane-
taria de los pueblos), el trans-sito de la moral individual a la ética social ya
no se realiza por la contradiccion dia-léctica de los opuestos sino por una
mistica unitiva de reversibilidad de valores. A este nivel mas elevado en la
jerarquia de funciones de la vida, ya no hablamos de moral ni de ética sino
de Gen-ética (funcién trans-finita).

Un breve interludio acerca de las palabras en uso. Seguiremos em-
pleando los términos “moral” y “ética” para designar costumbres y compor-
tamientos que el lenguaje corriente ha asignado a determinados patrones
de interrelacién humana, pero sin perder de vista la funcién que los inclu-
ye y que asigna a esos términos diferente peso simboélico en la dindmica de
Reversibilidad de Valores. En ese con-texto, la “moral” es un valor indivi-
dual, pertenece al orden del Ser, mientras la “ética” puede formularse en’
términos de valores sociales, ecologicos, econémicos. Ni el individualismo
liberal ni el socialismo politico han pedido fundar una ética de co-evolu-
cién, de desarrollo conjunto de la conciencia individual y la conciencia so-
cial, ni mucho menos han podido desarrollar una moral de liberacién que
impulse, al mismo tiempo, la conquista del mundo y la salvacién del alma.

Comenzamos a vislumbrar un nuevo orden social y politico fundado en
la Gen-ética de la vida.

La ética racional, sistematica, ha entrado en crisis. Actualmente asisti-
mos al derrumbe de una civilizacién que, basada en la tradicién espiritual,
filoséfica y cultural, suponiamos ética. En realidad hemos pasado de una
moral impuesta por la religion (codigo para el perfeccionamiento del alma)
a una ética impuesta por las grandes corporaciones de la sociedad técnica
(codigo de “calidad total” para el perfeccionamiento de los productos de con-
sumo). La moderna sociedad organizada tiene reglas de juego “sagradas” y
los castigos para quienes quebrantan esas leyes son tan radicales como las
penas del infierno; el codigo moral del sistema tecnotronico es tan severo
como el Codigo de Hammurabi, y a quien se anime a violarlo le espera la tor-
tura, el ostracismo o la muerte civil. Y esto no ocurre solamente en aguellas
sociedades donde ha triunfado la dictadura del proletariadoe, sino también
en la sociedad “occidental y cristiana”. Se dice que en una sociedad donde se
reglamentara la justicia social esto no ocurriria, pero la historia demuestra
que la “moral social”, si queda reducida a un conjunto de reglas en una so-
ciedad de masas (aunque se la llame justicia social), no es tal moral.

Para crear un nuevo orden social fundado en la Gen-ética de la vida es
necesario re-descubrir la ley moral como con-stitutiva del ser humano y
diferenciarla de las normas sociales y culturales gue marean las costum-
bres y los modos de comportamiento de una determinada época. Estaes la
tarea que tenemos por delante: un paso hacia adentro, para edificar sobre
bases mas firmes lo que podemos llamar una ética cientifica. Esa ética
cientifica (para diferenciarla de la “moral convencional”) ya no se funda
solamente en una “ontologia de los valores”, defensa de Nicolai Hartmann
de “lo que permanece invariable” a pesar de la relatividad de las valora-
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ciones humanas,'” sino que es funciéon de una “geometria simbélica” que
“codifica” la sintesis entre la moral individual, la ética social y la genética
molecular. Ya no sélo una ética de “principios” (ontolégicos, metafisicos,
axiologicos) sine una Gen-ética de “sustancias” (valores morales con-figu-
rando moléculas de la vida). Desde este punto de vista, la ética (Gen-ética)
ya no es solo la base del orden social (la salud de la sociedad organizada),
sino también de la salud de nuestro propio cuerpo (¢fisiologia moral?).

Mas alla de la transmisién electroquimica del cerebro (neurotransmiso-
res), comenzamos a detectar corrientes invisibles de “fuerzas morales” que
en el tejido social circulan activando circuitos de resonancia energ-ética.
Un nuevo poder. Hasta ahora hemos considerado los valores morales como
virtudes del alma, pero de ahora en adelante comenzamos a verlos como
ultrasustancias de la vida. Es el inicio de la revolucion ética.

Pero no nos adelantemos. Todo nos hace pensar, frente a la crisis de va-
lores que experimentamos a escala global en las tiltimas décadas del siglo xx,
que la transicién Gen-ética entre la antigua sociedad politica y la nueva
sociedad moral no se realiza en las cumbres luminosas del espiritu sino en
los abismos tenebrosos de la materia. A este nivel inferior (ad inferum) la
palabra de pase es “corrupcién”. Corrupcion no es sdlo una forma antiso-
cial de la conducta sino un estado de degradacion de la materia humana y
una posibilidad de “salida” por “debajo”. Enfermedad ética de fin de siglo,
que para desentrafar sus raices y evaluar sus consecuencias seria mas
adecuade recurrir a la interpretacion alquimica de la corruptio que a la
teoria de motivaciones psicolégico-sociales.

En una entrevista periodistica realizada a Alexander Soljenitsyn, el
autor de Archipiélago Gulag, por Franz-Oliver Giesbert para el diario La
Nacién de Buenos Aires, el periodista le pregunta al disidente soviético y
premio Nobel expulsado de la Union Soviética en 1974:

—-¢Qué detesta usted en la cultura contemporanea?

-Digamos que maés bien tendria conmiseracion. Los hombres, en
su agitacién, han perdido el sentido de los valores superiores. De ahi
el desconcierto actual.

-El comunismo fue durante mucho tiempo su obsesion de cada
dia. ¢Atin piensa en él?

-Me parece que hay que evitar cualquier forma de triunfalismo o de
festejo después del fin del comunismo, Este daba respuestas totalmen-
te inadecuadas a cuestiones que siguen plantedndose con agudeza.
Pero las injusticias permanecen, y une ve que se desarrolla aqui y alld
una especie de rapacidad sin limite. Si la humanidad se abstiene de
resolver sus problemas, nada indica que en el siglo x4 no apareceran
en otros paises fenomenos similares al comunismo.'®

17, Véase Ricardo Maliandi, Hartmann, Buenos Alres, Centro Editor de América
Latina, 1967, p. 29.

18, “Rusia va a renacer”, entrevista de Franz-Olivier Giesbert, La Nacidn, Buenos Ai-
res, 21 de noviembre de 1993.
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Yo diria que, precisamente, al llegar a este umbral sombrio del siglo xx
se nos presenta la oportunidad para hacer la autocritica de toda una civi-
lizacion racional que ha oscilado continuamente de un extremo a otro de
los pares de opuestos y que no puede llegar al “justo medio” sino a través
de sucesivas crisis. Volviendo a las reflexiones de Soljenitsyn, la politi-
ca del comunismo en la Unién Soviética estaba determinada por un solo
valor, el valor econémico, y una Unica teoria, el materialismo dialéctico.
¢Cual fue el resultado de la accién global? El derrumbe del sistema. Pero
seria erréneo, como bien sefala el escritor ruso, celebrar el triunfo del
sistema opuesto, el sustentado por una tinica tearia, la “mano oculta del
mercado”. En resumen, todos estos sistemas fundados en un unico valor
[*monismo ético”, que Hartmann denuncia como carente de “nexo con la
vida” en la obra citada anteriormente), si bien disponen de la fuerza moral
unitiva para llevar adelante grandes emprendimientos en el orden practi-
co, desembocan, al final, en valores contrarios que nutren los respectivas
antisistemas. Podemos dar algunos ejemplos. El valor unico “Procread y
multiplicaos, y henchid la tierra; sometedla y dominad sobre todo cuanto
vive y se mueve sobre la tierra” (Gén. 1:28), ese mandato {tomado del Géne-
sis biblico pero que, de una u otra manera y con distintas interpretaciones,
respalda la accion del hombre faustico sobre la naturaleza), crea la magni-
fica civilizacion racional de Occidente, pero a costa del talado de bosques,
la extincion de millares de especies vivas y la catdstrofe ecologica que ame-
naza la vida del hombre sobre el planeta. Y en cuanto a Orente, el prin-
cipio Ahimsa (no violencia, no matar, no causar dano a ninguna criatura
viviente), si bien por un lado genera una profunda mistica de compasion y
union con el Tode, por el otro, interpretado unilateralmente por sacerdotes
y filésofos, conduce a una ética de negacion del mundo y de la vida que
tuvo efectos catastroficos en el desarrollo social y econémico de los pueblos
de Oriente. La critica a esta filosofia de valores negativos (valores negativos
mal interpretados) la realiza magistralmente Albert Schweitzer en su libro
El pensamiento de la India.'" Y luego, pasados los siglos, la reaccién hacia
el polo opuesto: la India se industrializa al modo de Occidente, grandes
masas de poblacién quedan marginadas del mercado de consumo, la mi-
seria, la enfermedad, la degradacion moral desembocan en los albanales
de Calcuta (y en medio de la noche, un nuevo sacrificio: la Madre Teresa).
En la China, la ola comunista barre con los templos budistas e implanta la
“eomuna” en la cumbre del Tibet.

¢Y ahora qué?

Intuimoes una transicion Gen-ética a escala global; pero, ;cémo se reali-
za?, ssobre qué bases?, sen funcion de qué moléculas mensajeras?

Ni la filosofia moral, ni la ética racional, ni las ideologias sociales o poli-
ticas, ni la praxis ecologica, ni la mistica de las empresas multinacionales,
nos ofrecen hoy punto de apoyo para develar el fundamento de la nueva

19. Albert Schweitzer, El pensamiento de la India, México, Fondo de Cultura Eco-
nomica, 1952.

108



ética. En otras palabras, y a modo de reflexion critica sobre el aforismo de
Marx, ni “los filésofos que especularon sobre el mundo” ni los “revoluciona-
rios que vinieron para transformarlo” dieron solucion a los problemas del
hombre. Ahora, nuestra mirada no se dirige a la pura teoria ni a la pura
praxis sino al sacrificio testimonial.

Simone Weil, nacida en Paris en 1909, prot-agoniza en su propia vida
el drama de encarnacion de valores nuevos, gérmenes de futuro en un
tiempo histérico que anticipaba fuertes tormentas de fuerzas humanas,
teluricas y cosmicas. La ética anarquista y revolucionaria de Weil, que la
lleva a'compartir con los pobres y desheredados las penurias de un mundo
desgarrado por la guerra y la injusticia social, la conduce, al mismo tiem-
po, a investigar en si misma las raices del bien y del mal, a explorar las
posibilidades de libertad interior y a develar en la geometria de la conducta
humana el peso relativo de la “gravedad” (de la materia, la sociedad, la his-
toria) y la “gracia” (de lo sobrenatural, de lo divino, de lo eterno). Su moral
se resume en formulas apodicticas, catastroficas, sin consuelos, sin ilusio-
nes: “El mal es la forma que toma en este mundo la misericordia de Dios".
Contra el imperativo categdrico kantiano del “deber ser” y las éticas huma-
nistas centradas en la “voluntad de poder”, Weil arremete con palabras de
fuego: “La voluntad es buena tinicamente para tareas serviles; asegura el
ejercicio correcto de las virtudes naturales que son requisitos previos al
trabajo de la gracia, como el esfuerzo del labrador para que las semillas
fructifiquen. Pero el germen divino viene de otra parte...”. Y frente al para-
digma de la moral clasica (contradiceion irreductible entre el bien y el mal),
Simone Weil, retrotrayéndose a una mistica de valores negativos, denuncia
el dilema como “mal planteado” y ofrece una nueva “solucién”. Vale la pena
que nos detengamos en los “principios” que ella intuye: “El verdadero bien
no se opone al mal (para oponerse directamente a algo hay que estar en
el mismo nivel); lo trasciende y lo borra. Lo que el mal viola no es el bien,
pues el bien es inviolable; no se viola mas que un bien degradado”. Y, en-
tonces, ¢sobre qué bases funda ella la accion moral? Colocarse por encima
de la eleccién entre el bien y el mal: “La eleccion, nocidén de bajo nivel”. Y
concluye su pensamiento con esta sentencia que sintetiza la mistica cris-
tiana y budista: “Llegande, por la desaparicion y el amor, a ese estado de
docilidad perfecta a la gracia, de donde el bien emana espontaneamente”.

Pero hay un hecho fundamental. Toda esta “teoria” (si podemos llamar-
la asi) acerca de la conducta moral no pasaria de ser una “filosofia” mas
si Simone Weil no la hubiera confirmado con su vida y su muerte. En los
duros anos de 1940-1944, en una Francia asclada por el hambre y la gue-
rra, ella “se obligd ripurosamente a no consumir mas que la cantidad de
alimentos acordada por las tarjetas de racionamiento. Roida por ¢l hambre
y la tisis, debié entrar en un hospital y alli no quiso que la pusieran en
situacion de privilegio. “La agonia”, escribio, “es la suprema noche oscura

® 10

que aun los perfectos necesitan para llegar a la pureza absoluta”.

20. Simone Weil, La gravedad y la gracia, Buenos Aires, Sudamericana, 1953, p. 19,
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Después de estas reflexiones acerca de la moral, la ética y las costum-
bres dentro del marco tedrico de la filosofia de la historia, no estara de mas
volver a la idea de “Reversibilidad de Valores" como fundamento Gen-ético
de la era que se inicia.

Cada época, cada civilizacion, cada cultura, se orienta por valores di-
ferentes, y los filosofos mas destacados intuyen con anticipacién estos va-
lores rectores, que ordenan y explicitan en otros tantos sistemas éticos.

Epicuro hace del placer el centro de su ética. Los estoicos asignan valor
central a Ia resignacidn, la serenidad, la austendad.

Sepgun Aristoteles, la accion ética es aquella que otorga felicidad al hom-
bre cuando cumple con las leyes de la naturaleza.

Tomas de Aquino apunta al logro mediante el saber,

Luego vienen las éticas de la sociedad contemporanea, que son éticas
pragmiticas: acciones convenientes, propias de todo ser racional (apoyado
por el conocimiento) para mantener la estabilidad y el crecimiento del sis-
tema social: ética ecoldgica, ética de “calidad total” en industria, comercio,
servicios, ética de las comunicaciones, ética deportiva, ética de los partidos
politicos.

Todas estas éticas, fundadas en la razén, el conocimiento y la voluntad,
a lo sumo preparan las condiciones para la accién moral, pero no son la
moral. Hoy tampoco podemos teorizar sobre la moral, porque la “filosofia
moral” no encuentra oidos que la escuchen. Una poderosa ola de “corrup-
cion” [un “bien degradado”, como diria Weil) barre, a escala global, con to-
dos los valores que creiamos firmemente fundados en la tradicion religiosa,
la ética racional, la filosofia politica, el conocimiento cientifico de las leyes
naturales.

Y volvemos a preguntar: ¢ahora que?

Ahora caen todas las teorias, todas las filosofias, todas las interpreta-
ciones. S6lo quedan los hechos (mejor dicho, “el alma de los hechos"). Nos
conmueve la imagen de la Madre Teresa, anciana y enferma arrodillada
junto a los leprosos de Calcuta. Recordamos a Simone Weil, participando
con los obreros de Paris de la miseria y el trabajo insalubre. Recordamos
también a otra revolucionaria de comienzos de siglo, una pequernia mujer,
Rosa Luxemburgo, muerta a culatazos y arrojada a un canal de Berlin. Y
el sacrificio contintia: ya no es sélo individual y consciente, sino colectivo,
vivido en el seno mismo de la sociedad opulenta y sin una conciencia que le
otorgue sentido. Hemos entrado en la noche del alma de la civilizacién mo-
derna. Recordamos a [saias: “La ciudad esta desierta y las casas sin seres
humanos”. Agotado el mensaje de una ética-poética, al modeo de Halderlin:
“Daos la mano, dad la palabra y repartid los bienes”, solo nos queda una
ética-técnica (conservacionista, reparadora, de calidad total de productos).
Y al final desembocamos en una ética-tragica, en una ética de laboratorio
social, en que las reglas de comportamiento humano se ensayan una y otra
vez sobre la propia materia de la vida. Pero en medio de la noche vislum-
bramos una ética-alquimica, en busca de una nueva molécula. De la ética
racional pasamos a la Gen-ética viviente.

Cuando la ley es vivida, no sélo a la luz de la conciencia espiritual sino
también en la profunda tiniebla del inconsciente colectivo, esa ley-vivida se
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in-scribe en la materia. Y ésta es la conquista del hombre futuro, realizar
por dentro (por el amor, por el conocimiento, por el sacrificio) el salto desde
la ley escrita en las Tablas de la Ley, en los codigos sagrados, en los codigos
sociales y en los codigos técnicos, a la ley in-scripta en la red atomica de
su propia biologia molecular.
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XIII.1.B2. La Ley como principio organico del derecho
Hacia una “CARTA MAGNA” de la humanidad

Entramos en un terreno casi desconocido. La relacién del hombre con
la naturaleza y con el cosmos ha variado. Del derecho como norma juridica
de la pélis pasamos a la Ley como herramienta co-evolutiva de la humani-
dad total. Se trata de que la nueva legislacién acomparie a las fuerzas de
planetizacion.

El nuevo derecho, el derecho constitucional de la humanidad (si lo pode-
mos llamar asi), no nace de algin nuevo “contrato social” entre las naciones,
sino de un sentido de “solidaridad global” entre todos los pueblos de la Tierra.
Ese sentir organico (arkhetipico), aiin incipiente, pero que alumbra la con-
ciencia de un destino comiin, comienza a traducirse en funciones y reglas
de comportamiento cuya finalidad trascendente es quebrar el aislamiento
cosmico del hombre. Més alla de los Derechos del Hombre v del Ciudadano
se anuncian en el horizonte del porvenir “funciones”, “oficios” y “herramien-
tas” para una praxis social (a escala planetaria) de desarrollo humano, La
trans-sicion de la “sociedad politica” (a escala de naciones) a la “comunidad
organica” (a escala de una humanidad total) ya no puede realizarse sobre la
base de una “légica” normativa (ordenamiento juridico del derecho) sino en
funcion de una Ley mas elevada (codigo Gen-ético social) que promueva, im-
pulse y ordene los instrumentos adecuados para la expansion de conciencia.

¢Hay alguna serial de este nuevo derecho-guia en la sociedad informa-
tizada de nuestro tiempo?

Como deciamos en Antropologia de Sintesis al ocuparnos de la “crisis
del derecho en la moderna sociedad tecnologica™

En nuestro mundo técnico la ley ha sido sustituida por la nor-
ma, y los técnicos han ocupado el lugar del legislador. Como conse-
cuencia, el hombre contemporaneo vive lleno de reglamentaciones,
pero sin ley. La ley se ha convertido en regla técnica, que asegura el
funcionamiento del sistema pero deja vacio al hombre. El derecho
constitucional, base fundante de los Estados modernos de Occidente,
se ha ido poco a poco adaptando a las necesidades practicas de las
grandes corporacibnes empresarias, que tienen su propia ley y sus
propios codigos morales.

112



Las complicadas reglamentaciones sobre impuestos, intercambio
comercial, régimen laboral, etc., se han ido desvinculando cada vez
mas de Ia raiz esencial del derecho, conformando un aparato autono-
mo (cibernético) que tiene su propia ley politica. Y las instituciones
del derecho, en lugar de ser herramientas genuinas para la praxis
viviente de la justicia social, se han ido subordinande al poder admi-
nistrativo y han creado su propia fuerza de represion. Este divorcio
entre el derecho esencial y el derecho técnico es lo que mantiene la
esquizofrenia social de los tiempos modernos, lo que acentia las con-
tradicciones del sistema y lo que provoea, al final, estallidos sociales
cada vez mas dificiles de controlar.®

Hemos llegado a un punto critico en la codificacién del derecho. Cuan-
do creiamos haber logrado un avance notable en la normativa juridica de
nuestra democracia politica desembocamos en la “paradoja de la ley”. La
revision del “derecho de asilo” en la Francia que vio nacer los Derechos del
Hombre y del Ciudadano es una senal de colapso de un orden posmoderno
que las antiguas leves no pueden controlar. O, mejor dicho, que “todavia”
pueden controlar pero a costa de mayor represion. En resumen, la paradoja
en la practica de la ley puede resumirse en los siguientes términos: el “apa-
rato represor” de la ley consume mas energia de la que seria necesaria para
poner en marcha la “rueda” de la ley. Con este sistema, aumenta la entropia
social, se agota la energia de evalucién (energia libre) y el esfuerzo humano
se consurme en una carrera sin destino: enfermedad de adaptacion.

¢A qué se debe todo esto? ¢A que ha aumentado el “mal” en el mundo
(“transparencia del mal”)? ¢O a que el derecho positivo que hemos codi-
ficado hasta ahora para sostener el orden juridico de la sociedad politica
ya no es suficiente para responder a las necesidades de desarrollo de una
humanidad que ya ha cruzado la barrera cosmica?

Ya teriemos una nueva ciencia y una nueva tecnologia, pero aun no
tenemos un nuevo derecho. En este sentido, los filésofos del derecho han
quedado retrasados frente al avance del pensamiento cientifico y a la
expansion de la sensibilidad social y espiritual de la humanidad desde
comienzos de siglo. Sebastian Soler, destacado jurista argentino, profe-
sor universitario y autor de diversos libros de derecho, en didlogo con un
grupo de estudiantes de Derecho, reconociende que hay un vacio en el
dominio de la filosofia del derecho y que la teoria casi queda limitada a
Hans Kelsen, resume su pensamiento sobre estos temas con las siguien-
tes reflexiones: “Hay que recordar que Kelsen es un teorico del derecho,
no un filésofo. Y que desde Kant y Hegel ningun filosofo se ha ocupado
seriamente del derecho”. Y para reforzar su tesis de vacio filosofico y
predominio técnico en la actual legislacion, agrega: “Desde la muerte de
Hegel, al no ocuparse ningtn filésofo del derecho éste cobra un desenvol-
vimiento técnico interno, por asi decirle; Kelsen no es sino la culminacion

21, Ramén P. Murfioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12, “El derecho como érgano
analagico del futuro: la crisis del derecho en la moderna sociedad tecnoldgica”, p. 274.
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genial de ese desenvolvimiento”.?? Sebastian Soler no toca en este dialogo
los aportes que otro destacado jurista argentino, Carlos Cossio, ha hecho
a la filosofia del derecho a través de su famosa polémica con Kelsen vy la
formulacién de su pensamiento jusfiloséfico en su Radiografia de la teo-
ria egolégica del derecho. Kelsen, en su Teoria pura del derecho, pone el
acento en la norma, Cossio funda su teoria egoldgica en la conducta: no
se trata sdlo de “interpretar la ley” sino de “interpretar la conducta por
medio de la ley”. El acento en la norma deshumaniza, desplaza al hombre
concreto a favor de un racionalismo juridico; el acento en la conducta
parte del hecho concreto de la vida humana, y no de un concepto [(“la ley
es un concepto, la conducta es una experiencia”).??

A pesar de que consideramos valiosos los aportes de Cossio, tenemos
que reconocer que la teoria del derecho desemboca en un callején sin sa-
lida, que el racionalismo juridico choca contra sus propios limites, y que
ante una nueva “invasion de los barbaros” (migraciones en masa en busca
de pan, trabajo y seguridad), ante la presion de ese proletariado mundial
que, una vez mas, guiebra las fronteras del imperio de la ley, la respuesta
global ya no es reformar la antigua ley sino crear las condiciones para el
surgimiento de una nueva ley.

Al llegar a este punto se nos aparece un interrogante que desafia a la ra-
zon: ¢puede la voluntad del hombre crear una “nueva ley” (volonté générale,
contrato social), o es la nueva Ley la que esta creando ya un “nuevo hombre™?

El interrogante venia de lejos, sin resolverse. La propia estructura de
la mente hizo imposible (aun para los mas esclarecidos filosofos clasicos)
salvar la brecha que la misma mente habia creado entre la formulacién
de la ley como “principio racional de orden” y la ley como “poder organi-
zador de la materia”. San Agustin, obispo de Hipona, intuye la diferencia
de naturaleza entre la ciudad terrena y la Civitas Det, y sélo alcanza a
dibujar la relacion entre ambas ciudades en términos de "lucha”, de cuyo
enfrentamiento saldra triunfante, al final de los tiempos, la Jerusalén
celeste. Santo Tomas de Aquino distingue, como Agustin, tres niveles de
legalidad: la lex aeterna (divina), la lex naturalis (flundamento del derecho
natural) y la lex humana (ley positiva hecha por los hombres). El valioso
aporte de Tomas a la filosofia juridica es haber sefialado la necesidad de
que la ley humana se conforme en armonia con la ley de la naturaleza y
la ley divina. Pero al quedar sujeto el “manejo de esa relacién” a la inter-
pretacion de la ley, hace que la “ordenacion de la razon al bien comun”
(fundamento tomista de la moral social) sea dificil de sostener aun por
aquellos mismos que “promulgan la ley y que tienen a su cuidado la co-
munidad” (Sum.th., 1: 1,90,4).

22, Sebastidin Soler, *Dialogo con jovenes estudiantes de Derecho”, La Nacidn, Bue-
nos Aires, 21 de diciembre de 1972.

23. Carlos Cossio, El derecho en el derecho judicial, Buenos Aires, Abeledo-Perrot,
3" ed., 1967, Radiografia de la teoria egoldgica del derecho (con una introduccion
fenomenologica de Daniel E. Herrendorf), Buenos Aires, Depalma, 1987.
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La nueva Ley, la Ley que hoy conmueve las bases de la civilizacién
moderna, no viene de la filosofia, ni de la ciencia, ni siquiera de la reli-
gién, sino del propio ser humano, cuya materia ha cambiado de “ritmo”.
No es una ley formal sino vibratoria, de emision de “fonones” de altisima
frecuencia. Quiza todos estemos viviendo (v sufriendo) esa Ley antes de
comprenderla. El desafio que los legisladores del futuro tienen por delante
es crear los instrumentos de accion practica (reglas organicas del derecho)
para que la poderosa energia humana liberada en el planeta en la crisis
de transicion de fase que estamos experimentando encuentre canales de
“salida” hacia formas mas elevadas de conciencia. De no encontrar salida
“hacia arriba”, por Reversibilidad de Valores, por transformacion de mate-
ria en energia-conciencia (la “otra mitad de la férmula” del materialismo,
del individualismo, del socialismo), la energia refluye “hacia abajo”, produ-
ciendo erimenes aberrantes, locura y muerte.

Ya no sélo los filésofos y los técnicos son los llamadoes al futuro orde-
namiento de la humanidad, sino también los artistas y los arkhitectos del
derecho, porque la clave a descifrar es el “cadigo simbalico” de la ley. Sobre
la base de esa geometria simbélica [que no es solamente logica sino anals-
gica) es posible el disefio de las “funciones”, los “oficios” y las “herramien-
tas" que con-figuran la trama moral (Gen-ética) de la sociedad politica.

¢Teoria analogica del derecho?

Se trata de captar la co-rrespondencia entre la Ley y los instrumentos de
la ley. No es suficiente apelar a la raiz “ontologica” de la conducta humana
para fundar el derecho: hace falta, ademas, entrar en resonancia con el
“espiritu de la Ley™: resonancia “analégica”. Es la Ley la que crea el derecho,
una creacién por analogia. A este nivel de re-sonancia, nos damos cuenta
de que no es el legislador el que crea la ley, sino la ley creando al legislador.
Este es el signo de la era planetaria que comienza, es el momento en que
el derecho realiza un nuevo giro; las teorias de derecho natural, las teorias
puramente normativas (Kelsen), la teoria egologica [Cossio), todas estas doc-
trinas de fundamento légico van cediendo paso a una teoria analdgica.

“El derecho analogico”, deciamos en Antropologia de Sintesis, “no es un
conjunto de principios o un cuerpo de normas, sino una creacion juridica,
una obra de arte. Es un nuevo espiritu de la Ley el que entra en juego en la
trama de la historia. En esta geometria simbélica del derecho, la justicia no
es solo la espada que separa, sino también el brazo que retine, que aproxi-
ma, que armoniza las contradicciones; el nuevo signo de la ley es la justicia
unida a la solidaridad. En nombre del antiguo dios de Justicia se han come-
tido las mayores atrocidades; y en nombre de la Verdad de la ley se ha mu-
tilado el Arbol de la Vida. Es hora de pasar de la justicia de la ley al ritmo de
la ley, de la verdad de la ley a la belleza de la ley, y del brazo armado de la ley
al abrazo comprensivo de la ley. El disefio de las herramientas para llevar a
la practica social esta Reversibilidad de Valores ya no lo realizan los filésofos

del derecho sino los artistas y arquitectos del nuevo derecho®.**

24, Ramén P. Mufioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12; “Teoria analogica del de-
recho”, p. 276.
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En esta Gen-ética del derecho que estamos eshozando, hemos pasado
de la Ley (como funecién) a la ética (como ciencia) y al derecho (como teoria).
Pero el derecho no puede reducirse a teoria del derecho ni a aplicacion de
la norma, sino que comenzamos a verlo como “medio juridico” y “6rgano”
de la justicia.

En la génesis de la nueva sociedad planetaria se esta dibujando un
nuevo “cuerpo” de legislacién que tiene por si mismo valor educativo: es
un nuevo medio juridico.

Volviendo a Antropologia de Sintesis, donde he desarrollado este tema
con amplitud: “Para el desarrollo de la conciencia ética del hombre plane-
tario necesitamos un medio juridico que sea no solamente normativo sino
pro-vecativo, es decir que se adelante, que pro-voque, que llame al sdeber
ser y que ofrezca los medios para ser”. No sélo el “principio” o la “norma”
que anuncian escuetamente un derecho y prescriben una pena, sino la
“herramienta”, el organismo, las instituciones que ofrezcan el medio ade-
cuade para vivir una justicia egolégico-social: y no sélo como ideal sino
como “sustancia”. La carencia de justicia provoea tantos o mayores males
que la carencia de afecto, la carencia de oxigeno o la carencia de vitaminas.
Hombres y mujeres de hoy prot-agonistas del futuro estan gestando en su
propio cuerpo un nuevo “6rganeo” de resonancia ética (si lo podemos llamar
asi). Ese “organo” ya no solamente responde al mensaje formal de la ley
que viene de afuera sino al “sonide” fundamental de la energia que circula
por dentro (¢radiacion ultrafisica de fonones?).

La tradicién antigua ponia el acento en una justicia del “mas alla” (Li-
bro de los muertos del antiguo Egipto: son los dioses quienes *pesan” las
acciones de los hombres). La sociedad moderna apunta a una justicia del
“mas aca": justicia social (ya no una justicia para los muertos sino una
Justicia para los vives). Pero avanzamos hacia una tercera etapa, una jus-
ticia “organica”, intrinseca a la vida misma. De una justicia escatolégica y
de una justicia social pasamos a una justicia “fisiolégica”. De una justicia
como idea, como valor moral, como deber social, pasamos a una justicia
que genera “sustancias” indispensables para que el hombre se desarrolle
plenamente como ser humano. Esta “justicia sustancial” (si podemos lla-
marla asi) es el fundamento de una nueva ciencia de la conducta humana
cuyos parametros fundamentales son atin incipientes.
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XIII.1.B3. La Ley como herramienta

o de la codificacion Gen-ética de la Ley

No permanecerd por siempre mi espiritu
en el hombre...
Génesis, 6:3

No es la primera vez que la Ley cambia subitamente de signo. La caida
de los dinosaurios es una historia que nos contaron, pero la ruptura del
equilibrio ecolégico del planeta y la crisis existencial del hombre es una
catastrofe que vivimos y sufrimos hoy.

La libertad humana, al cabo de siglos de experiencias multiples en los
distintos pueblos de la tierra, conducta inspirada por otros tantos siglos de
doctrinas religiosas, filosofias morales, teorias politicas, se encuentra hoy,
por primera vez en la historia, frente a su propia sombra.

Es una Reversion de Valores a escala global. Ya no es la hora del hombre,
ni la hora de los pueblos, sino la hora de la Ley. Es la misma Ley que, ha-
biendo llegado a través del hombre a la exaltacion de la “voluntad de poder”,
cambia de signo, revierte su movimierito, provoca la “implosion” de todos los
valores, pone al descubierto la irrealidad de lo que creiamos real y revela la
“trascendencia del sentido”. Ya no es el hombre el que formula una nueva
ley, sino que es la Ley la que crea una nueva funcion.

Alin estamos muy lejos de comprender como se realiza en la materia
humana esta nueva codificacion de la Ley.

Todas las construcciones sistematicas del pensamiento racional han
entrado en crisis, el mundo no es tal como lo habiamos imaginado (hay
otras geometrias) y la conducta humana ya no se ordena por alguna nueva
tearia de valores sino por nuevas “moléculas de la vida®. El primer paso
para aproximarnos a la comprension de esta neogénesis es abrir los ojos y
contemplar por un instante el gigantesco torbellino de Reversion de Valo-
res que, de golpe, ha dejado nuestra casa sin sostén y nos ha arrojado a un
espacio vacio donde quedamos flotando a la intemperie y bajo la influencia
de una ley que ain no comprendemos. Jean Baudrillard fue uno de los
primeros, quiza el tnico, que tuvo no solamente la vision de que "el juego
habia cambiado” sino que pudo formular, en lenguaje simbédlico, algunas

117



de las leyes bajo las cuales se despliega hoy ese fenémeno de “Reversion”
a escala planetaria.

Examinemos brevemente la vision que tiene Baudrillard de la “Rever-
sion de Valores” en nuestra cultura:

Otra violencia muy distinta aparece hoy a la que ya no sabemos
analizar porque escapa al esquema tradicional de la violencia explo-
siva: violencia implosiva... Es el paso de una fase milenaria de libera-
cion y de despliegue de energias a una fase de implosion. Es el paso
del altimo mito explosivo de nuestra filosofia y nuestra economia ge-
neral a una fase de reversidn de lo social: reversion gigantesca de un
campo una vez alcanzado el punto de saturacion.®®

Este fenémeno de transicién de fase y la ley universal que opera en el
inter-medio, que hasta ahora solo habia sido enunciado en términos cos-
mogonicos (Tabla Esmeraldina, Sentencia de Anaximandro), se re-descu-
bre, en nuestro tiempo, en la veloz “transicién de signos” que caracteriza
a nuestra cultura (Baudrillard), en las “rupturas de simetria” en sistemas
fisicoquimicos de no-equilibrio (Prigogine), en la “interfase electroquimica”
en procesos de monoorientacion cristalina,®® en la “creacion de pares de
particulas y antiparticulas a partir de la energia y la «wreversion» del proceso
por aniquilacion y conversion en pura energia” (Capra), v en otros procesos
de transformacion de la materia viva atin poco conocidos. Pero, mas alla
de esta "interfase” (inter-medio) que cada dia cobra mayor importancia en
la investigacion cientifica, la pregunta que hoy nos golpea de cerca es si no
habréa llegado el momento de un replanteo global de la conducta humana
en términos de “interfase”. Tratemos de aclararnos.

En el umbral del siglo xq, al cabo de una larga peregrinacion terrestre y
cuando alumbran los primeros destellos de conciencia cosmica, cuando nos
detenemos para examinar con conciencia critica los resultados de la accion
del hombre sobre la tierra, desde que comid del “arbol de la ciencia del bien
y del mal”, nos damos cuenta de que el hombre (la humanidad) ha alcanzado
un alto nivel de conocimiento y dominio sobre las fuerzas de la naturaleza,
pero, al mismo tiempo, ha puesto en peligro al mismo Arbol de la Vida. Y
esto, ya no en términos metaféricos, de un simbélico Arbol de la Vida en el
Paraiso, sino que el propio ser humano, en cuanto Arbol de la Vida, esta en
peligro. La funcién especifica de “cultivar y guardar” (Gén. 2:15) ha sido mal
interpretada (o, mas bien, olvidada). Hoy, cuando la vida esta amenazada
en el planeta, cuando las enfermedades de inmunodeficiencia quiebran re-
cintos de defensa hasta ayer sellados, cuando las aguas de las fuentes ya
no calman nuestra necesidad de sentido, todo el comportamiento humano
queda cuestionado, toda ética, toda filosofia, toda técnica (todos los huma-

25. Jean Baudrillard, Cultura y simulacro, Barcelona, Kairds, 1984, p. 102.

26. Véase José C. Canullo, *Procesos de monoorientacion cristalina de superficies
metalicas”, tesis doctoral, Universidad Nacional de La Plata, Facultad de Ciencias
Exactas, 1993.
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nismos, todos los socialismos, todos los materialismos, todos los espiritua-
lismos que hemos fabricado).

¥ también todo “ecologismo”. Por supuesto que la “propuesta ecolo-
gica” representa un gran avance en lo que se refiere al desarrollo de una
conducta ética, pero también puede convertirse en una nueva “trampa”
(conservacionista: estar mejor para seguir siendo igual). Presenté ese
tema en una conferencia realizada en la Delegacion de Naciones Unidas
en Argentina, Buenos Aires, el 5 de junio de 1990, con motivo de la cele-
bracion del “dia del medio ambiente”. Deciamos en aquella oportunidad:

La celebracion del *dia del medio ambiente™ no puede quedar re-
ducida a un diseurso académico. [Ya no tenemos mas tiempol El de-
safio es global, el desequilibrio ecosistémico nos afecta a todos. Tedos
conocemos los graves peligros que nos amenazan por fuera, por dete-
rioro de lo que llamamos “medio ambiente”, pero hay un peligro aun
mayor, que es la contaminacién de las aguas que circulan por dentro
(las corrientes invisibles del Arbol de la Vida). Y nos damos cuenta de
que para resolver estos graves problemas ya no son suficientes los
discursos académicos y politicos, sino que se impone la necesidad de
un cuestionamiento de la conducta humana desde las raices mismas
que determinan los actos.

Después de esta breve introduccion, presentamos el video Global Fo-
rum u (conferencia celebrada en Moscti en enero de 1990 a la que asis-
tieron trescientos delegados de diferentes paises), cuyas magnificas fo-
tos transmitidas por los cosmonautas rusos desde su capsula espacial
mostraban los graves deterioros del planeta. Y en los comentarios sobre
el video surgia una pregunta clave: ;cual es el futuro que nos espera?
¢Catastrofe ecolégica?, ¢o conciencia ecolégica? Antes de responder a es-
tas preguntas, recordé las reflexiones que, al respecto, nos hizo conocer
el profesor Manired Max-Neef, premio Nobel alternativo de Economia y
autor de La economia descalza, en una conferencia sobre “Desarrollo a
escala humana” realizada en la Sociedad Cientifica Argentina en noviem-
bre de 1989, Cuando al final de la conferencia le preguntamos cémo veia
el mundo, Max-Neel nos dijo que veia tres escenarios posibles. Primer
escenario: “catastrofe global” (sea por guerra nuclear o catastrofe ecolo-
gica). Segundo escenario: “catastrofe social” (por implosion demografica,
migracién en masa en busca de trabajo o por implosién social de las
grandes masas de marginados de la tierra que invadiran las zonas re-
sidenciales en busca de comida). Tercer escenario: “solidaridad global”.
Max-Neef no desarrollé el tema de la “solidaridad global”, pero advirtié
sobre la reaccién en cadena que puede desencadenar la accion individual
y el testimonio personal en una masa social altamente sensibilizada como
la que existe actualmente en el mundo. Dio como ejemplo el caso de aque-
lla mujer negra que, viajando en un autobiis en Estades Unidos, no se
levantd para darle el asiento a una mujer blanca, y destacé que ese gesto,
aparentemente insignificativo, inicié una reaccién en cadena en favar de
la no discriminacion racial.
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Volviendo a la pregunta sobre “el futuro que nos espera” y apoyandome
en las reflexiones de Max-Neefl sobre “los tres escenarios posibles”, mas
alla de los mensajes apocalipticos y de los mensajes de esperanza, veia
aparecer “otros” signos en el horizonte y oia el rumor de “otras” preguntas
para el hombre.

¢Cuales son estos signos? ¢Como pueden formularse estas preguntas?

* Frente al desequilibrio ecoldgico, la patologia social, la crisis exis-
tencial, lejos de marcar el “fin de la historia” y el destino del “tltimo
hombre”, ¢no tendremos que ver en tales acontecimientos la cara
oscura de un proceso co-evolutivo que “revierte” su potencial en el
alumbramiento de un nuevo fenémeno humano que avn no alcan-
zamos a comprender?

= Cuando el artista que hizo la composicién del video nos muestra la
imagen de nuestro planeta simbolizando a la Madre Tierra que nos
habla desde un hiperespacio, ¢no es éste un “signo” de que ya se
ha establecido un dialogo entre la Voz de un arquetipo cosmico y
la conciencia receptiva de una humanidad en trance de planetiza-
cion?

» ¢No serd que, sin darnos cuenta, ya hemos entrado en una nueva
era, que ya pertenecemos a otro tiempo, y que las respuestas que
venimos dando a los problemas que nos aquejan fueron dadas para
un mundo que pas6, para una historia que nos contaron?

Pero, ¢y la “solidaridad global”?

Mas alla de su valoracion como “iraternidad universal” o como “ética
social”, la “solidaridad global” (en cuanto accion efectiva) implica el des-
pertar de un sentido césmico en el hombre: conciencia expansiva que lo
hace sentirse unido con todos los seres vivientes de la Tierra y con los
que viven mds alla de la Tierra. Pero hay algo mas. Vimos en el video a
un japonés que se comunicaba, por medio del sonido de su voz, con un
polluelo que se movia dentro del huevo, y lo ayudaba a nacer y luego le
ensefiaba a volar. Esta es una nueva funcion de participacion co-evoluti-
va: ayudar a nacer, ensenar a volar. En resumen: conciencia expansiva
y voluntad participante; un arte que no niega la técnica, sino que utiliza
la ciencia y la técnica como herramientas para el desarrollo solidario de
la conciencia.

Cuando en Antropologia de Sintesis examinabamos las nuevas relacio-
nes que se estaban dando entre el hombre y el cosmos, nos haciamos
esta pregunta: “Si la conducta del hombre viejo se fundaba, de una u otra
manera, sobre la premisa de un mundo humano y social separado del uni-
verso (separado por pérdida de svinculos), gcudales son las premisas éticas
del hombre cosmico que nace? Esas premisas germinales son funciones
incipientes, anhelos atin no formulados de los hombres y las mujeres que
vienen (prot-agonistas del futuro) pero que estan en la base de un sentir



expansivo y participante”. Y volvermnos a preguntar cudles son las premi-
sas de un comportamiento humano fundado en una solidaridad césmica.

1. No trabajar para fines separados (cuestionamiento de todo trabajo
alienado, de toda disociacién entre la conciencia y la voluntad, de
toda escision entre el ser y el quehacer, de toda fractura entre el
conocimiento y la vida).

2. No cristalizar la vida en una forma (Reversibilidad de Valores: re-
ordenamiento expansivo de la materia).

La responsabilidad social no basta para fundar una nueva ética. El
deber social no es suficiente para dar perfeccion a la conducta ética, por-
que la conciencia critica ha descubierto que tras el velo de una supuesta
“responsabilidad” (seduccion de los centros de poder) se ha montado una
maquinaria ciega que devora a hombres, mujeres y nifios (un Golem so-
cial). jNo! Tiene que surgir un nuevo sentido de “solidaridad global™ es
la participacion efectiva, con la propia vida, en una ética cosmica. ¢Etica
cosmica? {Si! Es decir, no simplemente “ética” social (que salva el mundo) o
“ética religiosa” (que salva el alma) sino “ética creadora” (que salva la vida).

Después de siglos de codigos éticos, de leyes morales, de humanismos
sociales, volvemos al “centro” de nosotros mismos, a la raiz profunda que
in-spira nuestros actos, para re-descubrir alli —en el “centro™- las claves del
comportamiento especificamente humano, claves que nos permitiran salir
del “hormiguero humano” y recuperar un sentido (olvidado) de pertenencia
cosmica.

Pero no nos adelantemos. No se trata de postular una nueva ética como
expresion ideal de deseos. Para poner en accion una “solidaridad global”
que quiebre el aislamiento cosmico del hombre no basta la idealizacién de
la vida, hace falta la vida misma. No es suficiente una nueva teoria de los
valores, sino que hay que poner en juego un nuevo manejo de la fuerza.

27. Ramén P. Mufioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12; “Premisas éticas del
hombre futuro”, p. 281.
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XIII.1.C. Tercera Funcion de Sintesis: LA FUERZA
Doble faz del Poder

¢Como manejar inteligentemente la energia para convertirla en herra-
mienta de desarrollo humano?

Ya es tarde para preguntar a los economistas, a los filosofos, a los poli-
ticos. Quiza convendria prestar oidos a la voz de los astrofisicos, como Bar-
bara Whitney, del Centro de Astrofisica Harvard-Smithsonian, Cambridge,
Estados Unidos, quien nos dice que el gran desafio a la investigacion es
“descifrar el mensaje de la energia”, y escuchar a fisicos y bidlogos que nos
hablan de la “Fisica del Significado”. En otras palabras, queremos encon-
trar un fundamento mas firme como “funcién de base” para una economia
de la vida humana. Y cuando en la basqueda de este fundamento abando-
namos los escenarios académicos y politicos donde se debaten las teorias
sobre crecimiento y desarrollo, ¥ descendemos a las raices profundas de
nuestra propia vida, descubrimos algo muy simple, algo que sabiamos des-
de siempre pero que habiamos olvidado: llegamos a darnos cuenta de que
la energia fundamental que pone en marcha las ruedas de la vida y marca
el rumbo a las estrellas viene de algo tan simple y tan humano como el
trabajo, el sacrificio y la renuncia a lo superfluo.

Una vez mas, después de muchos fracasos y errores, sobre la “piedra
fundamental” del trabgjo edificaremos la futura ciudad del hoembre.

Al hablar de trabajo como funcién de base de la economia humana,
distinguimos tres aspectos fundamentales: su potencial energético, la di-
reccion de la fuerza y el significado del esfuerzo.

Los antiguos dioses han muerto. Ahora, en el espacio vacio, reina la
diosa Energia, de enigmatico rostro matematico. Ante una mirada edsmica,
no nos resulta dificil comprender que Fuerza y Poder son las “llaves” que
mueven los engranajes de estrellas y galaxias. Pero, a escala humana y en
el escenario de la vida cotidiana, nos damos cuenta de que hemos perdido
las claves simbolicas del Trabajo.

Fuerza. Poder. Trabajo. Tres palabras para nombrar un mismo misterio
y para des-cifrar una misma paradoja: “dominio/desamparo”. Como dice
Ernesto Sabato:
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Destino contradictorio de aquel semidios renacentista que reivin-
dicd su individualidad, proclamando su voluntad de dominio y trans-
formacién de las cosas. lgnoraba que también él llegaria a transfor-
marse en cosa.”®

Cuando el Poder (en cuanto energia fundamental) se des-vincula del
Trabajo (funcién humana de transformacion de la materia), la Fuerza [con-
vertida en poder andnimo y auténomo) se vuelve contra la vida. La clave
para un desarrollo humano a niveles mas elevados de conciencia es des-
cubrir las ecuaciones de equivalencia, de transicion de fase entre estas
funciones simbélicas de la vida hasta ahora separadas.

PODER

TRABAJO ’-’ FUERZA

Uno de los mitos modernos mas promocionados ha sido el mito del
“desarrollo”. Las llamadas “politicas de desarrollo” han cambiado muchas
veces de signo a lo largo de la historia pero, al final, han conducido a la
humanidad al mismo resultado: crisis del desarrollo. Ayer, en la era prein-
dustrial y comienzos de la era industrial, se decia que no habia desarrollo
por escasez de capital y falta de tecnologia. Hoy, en la era tecnotronica, con
abundante capital y excelente tecnologia de punta, hay millones de margi-
nados sociales en todas partes del mundo. Como dice Guy Sorman en su
libro Esperando a los bdrbaros, ya se estd formando, en distintos paises,
una “subclase” de inmigrantes desempleados, drogadictos e inadaptados
que “pone en juego la estabilidad social”.®”

En la década del 60 se produce un giro radical de la fuerza que mueve
la historia. Muchos atin no se han dado cuenta; hicieron una lectura su-
perficial de los hechos y se quedaron con la imagen idealizada del Mayo

28. Ernesto Sabato, Hombres y engranajes, Buenos Aires, Emece, 1970, p. 18.

29. Guy Sorman, Esperando a los barbaros: sobre inmigrantes y drogadictos, Buenos
Aires, Emecé, 1993,

123



frances. Jean Baudrillard, contemporaneo de los hechos, con una mirada
profunda que capta el movimiento de la energia fundamental llega a darse
cuenta de que algo de singular importancia ha ocurrido:

Es posible que buena parte de los sucesos de 1968 pertenccieran
aun a la dinamica revolucionaria y a la violencia explosiva, mas, al
mismo tiempo, se iniciaba otra cosa: la involucién violenta de lo social
¥ la implosion consecutiva y sibita del poder; en un breve lapso, si,
pero quz después ya no ha cesado; lo que contintia en profundidad
es la implosion de lo social, de las instituciones y del poder, pero en
modo alguno una dinamica revolucionaria.™

Habiamos descubierto la “otra cara” del progreso. Habiamos observado
(junto a Baudrillard) como la energia viva se absorbia en la simulacién
del espectaculo. Habiamos visto la faz oscura de la luz. Nos habiamos
dado cuenta de que en la trayectoria de los hechos hay un punto critico
de “saturacién” (por exceso de consumo, exceso de produccion, exceso de
sexo, exceso de informacion), punto critico donde la “energia de lo social
se invierte”.

Ante una mirada profunda, explosion e implosion se nos aparecen como
dos fases, inversas y complementarias, de una misma corriente universal
de energia viva que marca los tiempos de las estrellas, la sociedad, el hom-
bre, la historia. La era mecanica transmite los mensajes por fragmentacion
[alfabeto Morse); la era electronica hace llegar el mensaje por inclusion
(televisidn). Esto lo vio muy claro McLuhan. Las ciudades del pasado eran
simbolos de expansion de cultura; las metropolis modernas se han con-
vertido en focos de implosion de fuerzas (“la invasion de los barbaros” de
Sorman). Esto lo vio claro Baudrillard. Ahora bien, esta “reversion de sig-
nos", que comenzamos a ver como acontecimiento paradigmatico de nues-
tra era de violencia implosiva, no incluye solamente lo técnico, lo social, lo
econdmico, sino que arrastra —por inclusiéon- a la propia fisiologia huma-
na. Funciones enteras de la vida han quedado, de golpe, desarraigadas de
sus referentes simbélicos. La corriente de energia viva que otrora otorgaba

30. Jean Baudrillard, Cultura y simulacro, p. 104,
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significado al trabajo, al saber, a la amistad, al amor, a la sexualidad, a
la fecundacién, ha sido reemplazada por circuitos técnicos alimentados
por informacion, clonacion, sustitucion, manipulaciéon. jNuestra alma no
estaba preparada para soportar esta tormenta de energia inversa que se
nos vino encimal

¢Cuadl es la respuesta a este desafio? ¢Es posible retomar el control de
las fuerzas que se nos han escapado de las manos?

Ante todo, quebrar el codigo semantico que hoy oculta la realidad pro-
funda de la vida. Cruzar la barrera de conceptos que, canonizados por el
lenguaje cientifico-técnico, sostienen una imagen del mundo vaciada de
contenido esencial para el hombre.

En este dominio que estamos examinando de uso y abuso de la fuerza,
la primera distorsion del lenguaje corriente es la que se refiere al término
“poder”. ¢Poder del Estado?, ¢poder de las masas revolucionarias?, ¢poder
de la ciencia?, spoder de los sindicatos? 2¢O poder de los dioses? Quebrado
un puente simbélico, es facil levantar magnificas construcciones, muchas
de ellas cientificamente fundadas, que aparecen como modelos tedricos
coherentes para interpretar la realidad en el orden practico, pero insufi-
cientes para responder a las necesidades de desarrollo de la conciencia y
al impulso coevolutivo de la vida.

Alvin Toffler, en su documentado libro El cambio del poder (Powershift),
define los parametros del “nuevo sentido del poder” que caracterizan la
transicion de la era de las chimeneas a la sociedad global informatiza-
da: violencia-riqueza-conocimiento. “Vivimos unos momentos en los que
toda la estructura del poder que mantuve unido al mundo se desinte-
gra, y otra, radicalmente diferente, va tomando forma." Refiriéndose a la
economia, Toffler ubica la transicion en el paso del “musculo” a la “inte-
ligencia™ “El acontecimiento econdémico méas importante ha sido el naci-
miento de un nuevo sistema para crear riqueza que no se basa ya en la
fuerza sino en la mente”. Pero Toffler no entra en consideraciones acerca
de la “naturaleza” de la fuerza. Y cuando se refiere al “poder” restringe
su significado al “sentido de poder deliberado sobre las personas”. “Esta
definicion”, agrega, “deja al margen el poder usado contra la naturaleza
o las cosas”. Toffler concluye su importante trabajo de documentacién
v reflexion con sensatas palabras: “Este libro no ofrece promesas uto-
picas”. Y a modo de sintesis sobre sus tres favoritos parametros, “vio-
lencia”, “riqueza”, “conocimiento”, cierra el texto con breves sentencias
cargadas de sentido:

El uso de la "violencia" como fuente de poder no desaparecerd
pronto. Los estudiantes y los manifestantes volveran a caer bajo las
balas en muchas plazas del mundo. Los gobiernos seguiran aplican-
do la fuerza cuando imaginen que sirve para sus finalidades. De for-
ma similar, el control de enormes “riquezas”®, sea por particulares o
por funcionarios pliblicos, seguira confiriéndoles un inmenso poder,
La riqueza seguira siendo una temible herramienta de poder. No obs-
tante, a pesar de excepciones y desigualdades, contradicciones y con-
fusiones, estamos presenciandoe uno de los cambios mas importantes



en la historia del poder. Porque ahora resulta indiscutible gue el “co-
nocimiento”, la fuente del poder de mas alta calidad entre todas, esta
cobrando inusitada importancia con cada nuevo segundo que pasa.
Por lo tanto, el mds importante de todos los cambios de poder no se
produce a partir de una persona, un partide, una institucién o una
nacién u otra. Es el cambio oculto en las relaciones entre violencia,
riqueza y conocimiento, a medida que las sociedades ganan acelera-
cifin en el camino de su colisidn con el mafana. Este es el peligroso y
estimulador secreto de la era del cambio del poder.®

Me he detenido, quiza un poco mas de lo necesario, en las reflexiones
de grandes pensadores y criticos, como Baudrillard y Toffler, acerca de este
acontecimiento de “reversion de la fuerza” que se nos aparece como para-
digma energético de la nueva era que comienza. Ya habiamos advertide en
esta misma obra que, entre los filésofos, Heidegger fue uno de los primeros
en intuir este “giro”, esta “vuelta”, que él llama Kehre, en la corriente his-
torica de nuestro tiempo.*? Pero, para agregar un dato mas a este “dilema
global” de desafio (sin respuesta) en el punto critico de transicion de fase de
toda una civilizacion centrada en el “principio de poder”, examinaremos los
comentarios de Willis Harman a la llamada “Cumbre de la Tierra 92" (“June
1992 United Nations, Earth Summit”), conferencia de alto nivel organizada
por Naciones Unidas y realizada en Rio de Janeiro con el fin de examinar el
estado actual del planeta y tomar las decisiones adecuadas para controlar el
deterioro del ecosistema. Harman (director del Instituto de Ciencias Noéticas
de Sausalito, Estados Unidos), en un trabajo presentado en Johannesburgo,
comienza diciendo que el “dilema global” (World Dilemma) insinuado en la
Conferencia de Rio s que “la sociedad moderna no es viable sobre el planeta
a largo plazo, o atn en el mediano plazo”. Y agrega: “Hay multitud de signos
de cambio en la vision del mundo que podrian potencialmente dar solucion
al dilema global. Este cambio fundamental de la mente se expande alrededor
del mundo, pero todavia son pocos los que tienen real conciencia”. Resume
en pocas palabras el mensaje de la Cumbre de la Tierra:

La voz generalizada es que la solucion del dilema global y de al-
canzar un desarrollo sostenible {sustainable development) requerira,
en ultima instancia, un cambio de tedo el sistema (whole-system
change), incluyendo la mayoria de las asunciones basicas que todos
hemos dado por supuestas.™

A fines de ese mismo afo 1992 (muy prodigo en acontecimientos de or-
den mundial) tenia lugar en Mosct un didlogo muy interesante entre Silvia

31. Alvin Toffler, El cambio del poder (Powershift), Barcelona, Plaza y Janés, 1990,
pp. 37, 539.

32. Martin Heidegger, Die Kehre, p. 5.

33. Willis W. Harman, “Signs of a Shifting Worldview”, Planet in Change Symposium,
Johannesburgo, 22-25 de octubre de 1992,
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Pisani, enviada especial de La Nacién de Buenos Aires, y Mijail Gorbachov.
La periodista le pregunta a Gorbachov:

-¢Como imagina usted el futuro? ¢Socialista? ¢O liberal?

Y el hombre que sorprendié al mundo con su audacia politica
responde:

=Procuro una nueva civilizacion.*

jHermosas palabras! Pero el artifice de la Perestroika (renovacion) y la
Glasnost (transparencia) no pudo lograr que la poesia encarnara en la his-
toria (para decirlo en palabras de Octavio Paz).

En resumen, como dice Willis Harman: “Hay multitud de signos de
cambio en la vision del mundo”: “mensaje tecnolégico por implosion”
[McLuhan), “reversién de lo social” (Baudrillard), “cambio en la naturaleza
del poder” (Toffler), pero “todavia son pocos los que tienen real conciencia”.

Y yo agregaria: jlos que tienen real conciencia se han retirado! Ya vere-
mos mas adelante lo que quiero decir con esto.

34. La Nacidn, Buenos Aires, 29 de noviembre de 1992
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XII1.1.C1. Una “Larga Marcha” hacia adentro

o de la reversion del esfuerzo

La economia del derroche ha ido demasiado lejos. Se han agotado las
reservas de energia, se han secado las fuentes del agua de la vida. Y se han
agotado las respuestas. ¢Puede, acaso, la mentalidad que nos ha conduci-
do al borde del abismo generar una nueva economia de desarrollo huma-
no? Ya lo dijimos, el desafio es global, pero el “Estado corporative” (comao
diria Charles Reich), es decir las corporaciones de la ciencia, las grandes
corporaciones de negocios, las Iglesias (en cuanto corporaciones), ningu-
na de estas grandes organizaciones del mundo moderno se hace cargo
hoy del destino conjunto de la humanidad y el planeta. |Si, abundan los
mensajes de esperanzal Hubo un primer destello de conciencia en 1968,
el Mayo francés y la reaccion en cadena a escala mundial: corrido sangre,
hubo represion, hubo carcel y se hicieron algunos cambios para que todo
siguiera igual. A partir de 1989, con la caida del muro de Berlin, se entro
en un breve pericdo de euforia: el gran dragon del comunismo soviético
habia caido, venia un nueve orden mundial, el neoliberalismo economico
tomaba la bandera del bienestar humano y surgia una nueva esperanza
de paz y desarrollo sustentable (la nueva palabra de salvacion: sustainable
development); pero, al poco tiempo, vimos grandes estallidos sociales, nue-
va invasion de los "barbaros”, desempleo en masa.

¢Cual es el porvenir que nos espera?

Mirando hacia el futuro, ya hemos examinado los tres escenarios
posibles que describe Max-Neef y hemos oido su grito de “solidaridad
global”. Pero, mirando hacia adentro y penetrando en los profundos
abismos del alma humana, me pregunto: gno sera que hemos llegado
demasiado tarde y que ya no tenemos tiempo para elaborar una politica
de “solidaridad global”? ¢Y entonces? jQuiza haya llegado el momento de
un “sacrificio global™!

La respuesta ya no viene de las academias, viene del desierto.

Hoy, como ayer, cuando un ciclo histérico toca a su fin, cuando los
frutes del arbol del conocimiento se vuelven amargos, cuando se agotan
las reservas de significado y cuando en el alma del pueblo llamado a la
liberacion (hoy la humanidad entera) resuena un sccreto impulso a reno-
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var la vida, en ese instante de derrumbe de un imperio, los hombres y las
mujeres de mayor conciencia abandonan la civilizacion y penetran en el
desierto en busca de aguas mas profundas. Dicho en el lenguaje simbélico
del Martin Fierro: “Ponen fin a su argumento, dejan de cantar, rompen su
guitarra contra el suelo y se van al desierto en busca de algo cierto”.

Es la conciencia de la “In-utilidad del esfuerzo”. Tratemos de acla-
rarnos.

Carlos Castaneda, en su libro El fuego interior, como Epilogo de una
“larga marcha” de aprendizaje y experiencias vividas en busca de un cono-
cimiento fundamental, nos relata, a su modo y con su lenguaje anecdético,
una de estas “fracturas” del tiempo histérico:

Un par de dias después, todos los comparieros videntes del nagual
¥ todos los aprendices se reunieron en esa cima montanosa que Don
Juan me habia mencionado.

Don Juan dijo que cada uno de los aprendices ya se habia des-
pedido de todos, y que todos estibamos en un estado de conciencia
que no admitia sentimentalismos. Para nosotros, dijo, sélo existia la
accion. Eramos guerreros en un estado de guerra total.

A continuacion, Castaneda, por boca de Don Juan, sefiala la diferencia
de estrategia entre los antiguos videntes y los nuevos videntes:

Don Juan dijo que, ante la eleccién de morir en el mundo de los
asuntos cotidianos o morir en mundos desconocidos, los hombres
de espiritu aventurero |se refiere al mundo de los antiguos videntes]
elegian inevitablemente lo segundo. Pero los nuevos videntes, dan-
dose cuenta de que sus predecesores simplemente eligieron cambiar
el lugar de su muerte, comprendieron la inutilidad de todo lo que
los antiguos videntes hicieron; la inutilidad para controlar a sus
semejantes, la inutilidad de alinear otros mundos y, sobre todo, la
inutilidad de la importancia personal... Pero ellos resolvieron de he-
cho el dilema de la inutilidad y se dieron cuenta de que la solucion
no consiste en escoger un mundo alternativo en el cual morir, sino
en elegir la conciencia total, la libertad total.®

iConciencia de la “In-utilidad” del esfuerzo! Es negarse a si mismo y
afirmarse como valor contrario en el Todo; “poner fin a su argumento,
dejar de cantar, romper la guitarra e irse al desierto a buscar algo cierto”;
“comprender la inutilidad de lo que los antiguos videntes hicieron, negarse
a escoger un mundo alternativo en el cual morir y elegir la conciencia total,
la libertad total”. Conciencia de la In-utilidad del esfuerzo es negacion-
afirmativa, Reversibilidad de Valores.

No es la primera vez, al cabo de un ciclo histérico que se agota, que las
vanguardias de mayor sensibilidad, los que ven mas lejos, comprendiendo
la inutilidad de seguir luchando en la misma direccién, toman el camino

35. Carlos Castaneda, El fuego interior, Buenos Aires, Emecé, 1986, p. 316.
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del desierto “en busca de algo cierto”. Se trata de una reversion de las gran-
des corrientes de la vida. El mito biblico nos habla del éxodo de un pueblo
elegido (“Di a Faradén que deje ir a mi pueblo para que me dé culto en el
desierto”, Ex. 7:16). Luego vinieron los “padres del desierto” y las “comu-
nidades monasticas”. Hoy, frente al “dilema global” de una civilizacidén que
se acerca al borde del abismo, los prot-agonistas de la nueva historia ya se
han retirado al desierto, pero la “larga marcha hacia adentre” continua en
el alma desilusionada de los nuevos proletarios de la Tierra. Dentro de las
leyes de una Gen-ética universal (Reversibilidad de Valores), esta “migra-
cién hacia adentro”, que el I Ching llama “La Retirada”, de ninguna manera
debe ser vista como defeccion de los cobardes, sino re-conocida como fun-
cion de los “nobles”. Tratemos de ver un poco mas de cerca la operatoria de
esta funcion jerarquica.

Arriba Ch'ien, Lo Creativo, el Cielo

Abajo Ken, El Aquietamiento, la Montana

La fuerza de lo sombrio estd en ascenso. Ante su avance lo lu-
minoso se retira, poniéndose a buen recaudo, de modo que aquella
fuerza no pueda afectarlo. No se trata, en lo que se reflere a esta re-
tirada, de una arbitrariedad humana, sino del cumplimiento de leyes
que rigen el acontecer en la naturaleza. De ahi que en este caso sca
La Retirada el modo correcto de actuar, que no desgasta las energias.

¥ el texto chino se apresura a esclarecer posibles confusiones:

Es menester no confundir retirada con huida, una fuga que sélo
tiene en cuenta la propia salvacién, a cualquier precio. La retirada es
signo de fortaleza.

Y, a continuacién, traza a grandes lineas la funcién del noble:

He ahi la imagen de c6mo el noble se comporta frente al vulgo que
viene subiendo. Se retira de &, en su fuero interno. No lo odia, pues
el odio es una forma de participacién interior mediante la cual uno
se ve ligado al objeto que odia. El noble muestra su fortaleza (Cielo)
en el hecho de provocar, gracias a su mesura, la detencion (montana)
del vulgar.3®

Como dice el propio Libro de las Mutaciones: “No es ficil comprender las
leyes de semejante retirada activa”. Aunque en este nivel todavia perma-

necemos en el marco de una ética social que se corresponde con cambios
cualitativos del tiempo. Pero cuando hablamos del colapso de una gran

36. I Ching. El Libro de las Mutaciones, Buenos Aires, Sudamericana, 1978, p. 211.
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civilizacion y del éxodo de todo un pueblo que elige el camino del desierto
para adorar al dios desconocido, dicha ruptura de simetria implica un
salto cualitativo a una dimension més elevada de conciencia. Al entrar en
el desierto la ley es otra. Del orden social pasamos a un orden sagrado.
Y aqui viene una pregunta que hemos venido postergando, por lo menos
en su formulacién expresa: ¢hay en nuestro tiempo, en plena civilizacién
cientifico-técnica, alguna senal de que se haya producido o se esté produ-
ciendo una “retirada al desierto” no como huida sino como gesto de “solida-
ridad global™? Si, hay sefiales de transmutacién de la materia humana por
una mistica del desierto, pero muy pocos la perciben. Teilhard de Chardin
fue uno de los primeros en advertir que en la raiz de las grandes transfor-
maciones cientificas, técnicas y sociales del mundo moderno se agitaba
el impulso invisible de una avanzada del espiritu: “En cuanto a mi”, dice
Teilhard de Chardin, “reconozco la realidad del movimiento que tiende a
segregar, en el seno de la humanidad a un pueblo de fieles consagrados a
esta gran obra: «Promover la unidad de todos".>

La mistica del desierto no puede reducirse al gesto aislado de volunta-
des individuales que abandonan la sociedad para irse a vivir a una cueva
(como suele interpretarse erroneamente cuando se habla de los “anacore-
tas del desierto”), sino que se trata de la misién de un “pueblo”, como lee-
mos en el Exodo biblico o como dice Teilhard de Chardin; lo que, dicho de
otra manera y con términos técnicos, es una “funcion orgéanica” del cuerpo
total de la humanidad, funcién de alta jerarquia espiritual que re-une en la
propia fisiclogia humana (en una “molécula” analagica, si podemos hablar
asi) las fuerzas del Cielo y de la Tierra. Se trata de un “orden sagrado” que
se constituye como fundamento esencial del “orden social”. Las funciones
humanas que se ponen en juego en este campo unificado de resonancia
cosmica son “funciones de enlace” (fisiologia humana a la segunda poten-
cia); ya no solamente funciones sociales sino funciones “providenciales”.

¢Cudl es la “regla” de este Orden Sagrado que, como modelo arqueti-
pico, ha de ser transferido (por Trans-misién) al orden social? Esa “Regla”
puede ser resumida en tres palabras clave que ya hemos mencionado an-
teriormente, pero que ahora retomamos como “palabras de pase” en el
circuito Gen-ético de la sociedad global. A nivel de “funciones de enlace”,
las mismas palabras toman significado diferente:

Trabajo: es Obra.
Sacrificio: es Transmutacion.
Renuncia a lo superfluo: es Economia Providencial.

37. Pierre Teilhard de Chardin, EI porvenir del hombre, p. 33.
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XII1.1.C2. Re-descubrimiento del Trabajo Humano
Fuerza del trabajo
Direcciéon de la energia
Sentido de la obra

La crisis econémica del mundo moderno y el vacio existencial del hom-
bre se deben, en gran parte, a que el trabajo (funcién arquetipica de la vida)
ha dejado de ser humano. Como dice Baudrillard: “El trabajo ya no es mas
una accién, es una operacién”.*® Dicho con otras palabras: el homo sapiens
transformado en “operador” de computadora, la justicia social reducida a
“geguro de desempleo”. Es lamentable que los sindicatos obreros luchen
salo por el salario y no por la “obra”.

El sentido humano de la obra se ha perdido. La “fuerza del trabajo” re-
ducida a indices matematicos: a1, costo laboral, rendimiento/hora.

Trabajo humano es transformacion de la materia en bienes de la vida;
fuerza del hombre que no sélo apunta a un producto material sino a un
significado césmico. Como deciamos en Antropologia de Sintesis:

El trabajo es una funcién intrinseca al ser humano, y la ley que
gobierna esta funcién debe poder manejarse desde adentro, desde la
propia conciencia de ser. Si se piensa en futuros modelos de desarrollo,
hay que restaurar antes esa funcién esencial que la ley social; antes el
gobierno intrinseco de la fuerza del trabajo que las normas que lo regu-
lan desde afuera. Si bien es cierto que las leyes de politica economica y
de justicia social significan un avance en la conduccion de las fuer-
zas del trabajo, no bastan para restablecer la jerarquia intrinseca del
trabajo humano, que no sélo se rige por 1a “mano oculta” del mercado
sino por leyes de una economia cosmica que comenzamos a descubrir.™

Antes de apresurarnos a formular leyes de una economia humana que
se nos escapa una y otra vez de las manos, debemos aprender a escuchar

38. Jean Baudrillard, La Transparence du Mal, p. 53.

39. Ramdn P. Mufioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12; “La economia del hombre
total”, p. 296.
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el “ritmo” del trabajo interior y co-rresponder a sus momentos de afirma-
cion de la voluntad y expansion de conciencia, actividad /reposo, creacion/
disolucién. En otras palabras, mas que de principios metafisicos o teorias
econdmicas, partiremos de la dinamica intrinseca de la “fuerza del trabajo
humano”, y desde el “sonido” de esa energia fundamental que circula por
dentro intentaremos descubrir la estructura y el ritmo de una funcién de
jerarquia cosmica en el hombre (pero que en nuestra civilizacion raciona-
lista y técnica ha quedado reducida a la produccion y el consumo de bienes
materiales).
Distinguimos en el trabajo humano tres aspectos:

La fuerza del trabajo.

La direccion de la energia,
El sentido de la obra.
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La fuerza del trabajo

Enfocamos aqui el trabajo desde ¢l punto de vista de la filosofia de la ac-
cién. Marx, en El capital, hace la denuncia clasica: el capitalismo se apro-
pia del “excedente econdmico” (plusvalia) producide por los trabajadores y
que pertenece a los trabajadores. El modelo comunista de la Unidn Sovié-
tica quiso terminar con esta injusticia social, pero termind sustituyendo la
plutocracia capitalista por una burocracia politica. Como reaccion a estos
extremos surgen modelos de “autogestion” que, con mayor o menor éxito,
vuelven a poner la fuerza del trabajo en manos de los trabajadores. Pero
todos estos modelos, tanto capitalistas como comunistas y de autogestion,
reducen la fuerza del trabajo a “valor econémico”. La era que comienza
parte de una concepeion mas amplia, un nuevo paradigma: la fuerza del
trabajo como energia de evolucién.

El hombre césmico toma en sus propias manos las fuerzas vivas que
circulan por dentro; no sélo para tener, sino para ser. valor “meta-eco-
némico” del trabajo humano que Ernst Schumacher eleva a funcién de
sabiduria en el contexto de leyes universales de la vida. En otras palabras,
y siempre sobre la base de la filosofia de la accion, “fuerza del trabajo” es
energia potencial que solo en parte requiere pasar a la accion para satis-
facer las necesidades materiales del hombre, quedando un “excedente” de
energia de evolucion. El capitalismo quiere apropiarse de este “excedente”
para generar mas rigueza, mas dinero, mas produccién y consumo de bie-
nes materiales. El marxismo intenta socializar este excedente para lograr
una mejor distribucion de la riqueza y llegar a la sociedad sin clases. Pero
el “excedente” de la fuerza del trabajo no debe ser manipulado ni por el
capitalismo ni por el socialismo. Es un valor intrinseco al ser humano, una
“reserva providencial” (y digo “providencial” porque es un “plus-valor” que
le ha sido dado al hombre por la Madre Cosmica para que deje de arras-
trarse sobre la tierra y pueda elevarse —como “serpiente emplumada”™ a
niveles mas elevados de conciencia). Pero, al llegar a este punto, nos sale al
paso una reflexién critica: no sélo el capitalismo se apropia del “excedente
de trabajo” a favor de la propiedad privada, y no solo el socialismo distribu-
ve ese “excedente” a beneficio de la sociedad igualitaria, sino que el propio
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ser humano, mas alla de todo sistema politico y en funciéon de un arraigado
credo de posesion, devora ese “excedente providencial”, limitando con ello,
sin darse cuenta, sus posibilidades de evolucion. En nuestra sociedad de
masas, implosiva y bajo el poder de seduccion del consumo, todo se come,
todo se devora, lo bueno y lo malo. Baudrillard radicaliza esta avidez de
consumo de materia y de cultura como “violacién de un santuario™ “Las
gentes sienten deseos de llevarselo todo, de saquearlo, de comérselo todo,
de manipularlo todo”.*®

Pero llega el momento de la verdad, y el hombre, despertando de un
largo suerio, exclama al modo de Jacob: “Esta era una energia sagrada y
yo no lo sabia”. Conciencia de Si que se revierte en una primera negacién
por parte de la voluntad: ncgarse a identificar la esencia del alma con los
bienes materiales de la vida. El Prometeo encadenado a la materia terrestre,
ligado con fuertes lazos a la naturaleza, la sociedad, la historia, no salo des-
pierta a una conciencia de liberacion sino que toma en sus propias manos
la energia de co-evolucion. A partir de este punto de reversion de la fuer-
za, el hombre cosmico ya no trabaja selamente con la materia del mundo
sino con su propia sangre y su propia vida: transicion de fase del trabajo
exterior al trabajo interior. Fuerza del trabajo transferida a una mistica de
liberacién. Esta mistica del trabajo, sin embargo, ne puede reducirse a una
filosofia espiritual, a una doctrina social o a una economia politica, sino que
requiere una nueva ciencia de la energia humana.

40. Jean Baudrillard, La Transparence du Mal, pp. 79, 98.
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La direccion de la energia

Si la primera palabra para una futura ciencia de la energia humana es
“reserva de energia”, la segunda palabra es “direccion de la fuerza”. Hace
siglos que los filosofos chinos habian representado esta “direccion” del flu-
jo de energia con el ideograma ch'i. Pero ni la ciencia moderna ni la filosefia
de la historia pudieron advertir el cambio de signo que se operaba en la
transicion de fase de la materia terrestre a la conciencia cosmica. La era
energética que vivimos se inicia con un cambio de signo en el movimiento
general de la historia. La corriente de energia humana que, desde siglos,
fluia hacia afuera para transformar el mundo, revierte ahora su direccion
hacia adentro para trans-figurar al hombre. En el punto critico de in-ver-
sién de la fuerza, la revolucién social cede el paso a la revolucion espiri-
tual. El “cambio de direccion del esfuerzo” curva de tal manera el espacio
existencial (curvatura critica) que el trabajo sobre la materia del mundo se
revierte en trabajo sobre la propia materia del hombre.

Cuando hablamos aqui de “cambio del signo del tiempo” y "cambio en
la direccion del esfuerzo” tenemos que tener cuidado de no confundir la
significaciéon habitual de esos términos en el mundo fisico con el simbo-
lismo analégico que adquieren en el movimiento general de Reversibili-
dad de Valores. Se trata de cambios cualitatives, de transiciones de fase:
entre la voluntad de poder y la conciencia de ser, entre condensacion de
materia y liberacion de energia, entre economia del derroche y economia
providencial.

La propia idea de “liberacién” cambia de signo. Las llamadas “doctrinas
de liberacion” —sean las politicas sociales de liberacion o las teologias de
liberacién— no han ido mas alla de sus respectivos postulados ideologicos:
proponen un ideal de liberacién y una lucha para la liberacién, pero no
disponen de la energin humana necesaria para realizarla. Durante siglos el
hombre sono con viajar a la Luna, pero no pudo realizar el viaje hasta no
disponer de una super-energia. Y en este punto critico nos encontramos
hoy: sobran filosofias, politicas y teologias de liberacién, pero falta “energia
de liberacion”.

¢Qué es cnergia de liberacion? Es “valor de resonancia”.
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¢Coémo se logra liberar la energia humana encerrada en la sociedad
de consumo? Por reversién voluntaria del esfuerzo, o por sacrificio de los
inocentes.

Veamos un poco mas de cerca lo que queremos decir con “valor de reso-
nancia”. Valor de resonancia es un término acuniado en la fisica de particu-
las de alta energia. Se trata de un nivel critico de energia involucrado en la
colisién de particulas. Cuando este nivel de energia alcanza un cierto valor
se con-stituye en estado inter-medio (“canal de resonancia”, en términos
técnicos) que comienza a “resonar” (algo semejante a lo que ocurre con el
aire encerrado en una cavidad: que comienza a vibrar cuando una onda
sonora que viene de afuera alcanza una frecuencia de resonancia). Ahora
bien, para vencer al dragén (el poder anénimo que nos cierra ¢l paso por
fuera y por dentro) ya no es suficiente el conocimiento de las leyes natura-
les, la plegaria religiosa o la guerra revolucionaria sino que nos hace falta
una superfuerza (energia de resonancia que ya no podemos alcanzar por el
esfuerzo sino por la reversion del esfuerzo). Ya no es suficiente el esfuerzo
de la voluntad, la ascética del trabajo para transformar el mundo (dimen-
sion econémica del trabajo), sino que necesitamos des-cifrar el significado
del esfuerzo para ocupar un lugar entre las estrellas: dimension mistica
del trabajo.
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El significado de la Obra

El sentido del trabajo se revela en la obra. Pero, squé es la Obra? Obra
es Unién: Ser-en-la Obra.

La “pérdida de sentide”, que tipifica la “neurosis de masas” del mun-
do moderno (Viktor Frankl), se debe a que el hombre trabaja para fines
separados: ¢l hacer estd separado del ser, lo preducido se vuelve extra-
fo al productor, el trabajo se vive como esfuerzo separado de la obra.
El hombre futuro tendra que recuperar el trabajo como herramienta de
union entre la voluntad de poder y la conciencia de ser; en otras palabras,
re-descubrir el vinculo invisible entre la fuerza del trabajo y el ritmo de la
vida. Esa “funcién unitiva” del trabajo humano quiebra definitivamente
la alienacion del hombre en la actual sociedad de masas. En este siste-
ma de fragmentacion de funciones, el “producto” del trabajo se convierte
en un poder econdmico auténomo que se vuelve contra el trabajador;
quienes no trabajan (los que viven del trabajo ajeno) son cada vez mas
ricos, y los que trabajan (los que viven de su trabajo) son cada dia mas po-
bres. Mas atn, en la sociedad de consumo, el trabajador no sélo pierde
la plusvalia del esfuerzo sino que su tiempo es devorado por la maquina
anénima del sistema. Bajo el eslogan de “aumentar la produccién” como
signo de riqueza (aunque no se separa produccion de qué ni para quién)
el trabajador ha sido despojado de su tiempo; el tiempo humano se ha
vuelto irrecuperable, ha sido entregado a la maquina de produccién (sea
£sa maquina capitalista o socialista).

Como deciamos en Antropologia de Sintesis al abordar este tema del
“sentido del esfuerzo™

Hablamos de trabajo alienado cuando el hombre pierde su fuerza
de trabajo y su tiempo de vida, es decir, cuando la rueda del trabajo
se mueve en direccién a la muerte. Y esto es lo que esta ocurriendo
en la sociedad actual, independientemente de los sistemas econdmi-
cos; es algo inherente al sisterna, pero no al sistema politico —-comao se
supone- sino al sistema de vida en el gue hemos desembocado. Por
lo tanto, la critica a este tipo de trabajo alienado no es la critica a tal
o cual ideologia, sino la denuncia al desvio de una funcién humana.
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Necesitamos recuperar la “funcion trabajo humane” en la integrali-
dad de su fuerza, su ritmo, su significado.*!

La integralidad de esta funcién trabajo se revela en la integralidad de la
Obra. Pero vuelve una vez mas la pregunta: ¢qué es la Obra? No es facil
responder a esta pregunta. Para el alquimista, la “obra” era el opus alche-
micorum (la transmutacién de los elementos); para las masas que tomaban
por asalto la Bastilla, la “obra” era la revolucion; para el sabio, la “obra” es
su consagracion a la ciencia; para el santo, su consagracion a Dios; para el
politico, su partido; para el fiel, su Iglesia. Pero cuando las revoluciones de-
caen y las iglesias se vacian, las almas quedan desilusionadas. Tiene que
haber un valor mas fundamental que le permita al ser humano descubrir
el sentido de la Obra. Se trata de un valor “gen-ético”. Veamos si es posible
esclarecer su contenido simbélico. Leemos en el Génesis biblico que, al fi-
nal de cada una de las etapas de la creacion (si es que podemos hablar aqui
de etapas), al término de cada una de las “obras” ¢l hacer se revierte en ser:
“Vio Dios ser bueno” (Gén. 1). Es la sefal de la “creaciéon™ la Reversibilidad
de todos los Valores, la co-in-cidencia del fin con el principio, la integrali-
dad de la Obra. Y la sefal del hombre nueve es que viene in-vestido poten-
cialmente de esta funcién “creadora”, potencia que transforma en acto por
su participacién individual a la integralidad de la gran obra. {Pero, ojo con
extrapolar arbitrariamente las sefiales! Una cosa es el misterio divino de
la “creacién” y otra es la participacion humana de co-evolucion. Una cosa
son las teorias psicologicas acerca de la “busqueda de sentido” y otra es la
praxis de “Reversibilidad de Valores”.

En sintesis, no es lo mismo el significado del trabajo en funcion de sa-
lario que en funciéon de Obra. Y cuando volvemos a preguntar Jqué es la
Obra?, tratando de ahondar en su significacién, llegamos a darnos cuenta
de que la “Obra” tiene su propio lenguaje y su propio mensaje, y que no
solamente el hombre va en busca de la Obra (para realizar el sentido) sino
que la misma Obra va en busca del hombre (para sellar con él un pacto
de Alianza). Es la naturaleza de tal “pacto” con-stitucional ¢l impulso raiz
que marca la direccién de la fuerza y sefiala el sentido del esfuerzo de los
grandes ciclos de la historia, el tiempo y la vida. Veamos si es posible ca-
racterizar las distintas facetas simbélicas de este pacto a través de la larga
marcha de la humanidad en busca de sentido.

Desde el punto de vista genético, podemos decir que el "primer pacto”
fue con la naturaleza. Durante siglos, la humanidad vivié en armonia con
la Mater-Natura: union con el Anima, con el alma del mundo. La Obra era
un opus de co-rrespondencia con las fuerzas de la naturaleza: accion que
transmuta el mundo material (dignidad del oficio), economia de amparo. A
partir de la primera revolucion industrial, este "antiguo pacto” quedd roto:
;se quebrd el vinculo con el Anima, y el mundo quedd des-encantadol! El
encanto de la naturaleza fue sustituido por el poder de la Técnica: “Segun-
do Pacto”. A este nivel, la Obra ya no se realiza bajo el amparo de la Madre

41. Ramoen P. Muiioz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 305,
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sino en funcién del rigor del Sistema (un poder anénimo que barre con
todos los simboles: queda sélo “lo atil”, lo que funciona, aungue carezca
de sentido). Pero en este gigantesco proceso de transmutacion de valores a
escala planetaria se genera un nuevo “magma” social, una “materia prima”
para una nueva creacion, una “nueva Alianza”, desafio de la Obra al “tercer
hombre”; jun nuevo pacto del Desierto!

El *Tercer Pacto”, el nuevo pacto del Desierto, libera una poderosa ener-
gia hasta ahora desconocida. Un nuevo Pacto Sagrado: “resonancia” de la
Madre-Humanidad (el cuerpo de todos) al contacto con la silenciosa Voz de
la Conciencia Cosmica. ¢Cual es la Obra a este nivel energ-ético de conjun-
cion de fuerzas de la vida? {Re-unir lo dispersol

Esta transicion de fase que hoy estamos experimentando a escala glo-
bal, este salto cualitativo de una segunda naturaleza (social-técnica) a una
tercera naturaleza (materia humana radiante), esa Reversibilidad de Va-
lores, ya no se realiza por una nueva politica sino por un nuevoe Sacrificio.
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XIII.1.C3. El Sacrificio como valor econdémico

Del sacrificio “ritual” al sacrificio “funcién”

Queremos re-descubrir el sentido del “sacrificio humano” en el contexto
de “Funciones”, “Oficios” y “Herramientas” de la Gen-ética social.

Y digo expresamente re-descubrir, porque a pesar de que todo el mundo
habla del “Sacrificio” como de algo evidente por si mismo y que no requiere
otras explicaciones, €l contenido simbélico de esa palabra se ha perdido
por completo. Todo el mundo habla del “sacrificio de un dios”, del “sacrifi-
cio del héroe”, del “sacrificio de un pueblo”, del “sacrificio de los inocentes”,
o bien del propio “sacrificio personal” en tales o cuales situaciones de la
vida cotidiana, pero muy pocos alcanzan a develar el sentido de la “funcion
Sacrificio” en el contexto de las grandes leyes que rigen las transformacio-
nes (y transmutaciones) del hombre y el universo.

¢A qué se debe este ocultamiento del ser del Sacrificio?

iSe debe a que el Sacrificio era una funcion sagrada, y yo no lo sabial

El Sacrificio es un acontecimiento simbélico que no ocurre en el escena-
rio habitual en el que transcurren los hechos del tiempo histérico y la vida
cotidiana, sino que ese acontecimiento se re-presenta en el hiperespacio
de trans-sicion entre dos mundos. Ya en 1966, cuando escribi Gérmenes
de Futuro en el Hombre, habia advertido que el “Sacrificio” no podia en-
cuadrarse en ninguna de las categorias racionales conocidas y que, por lo
tanto, tampoco podia explicarse por motivaciones psicologicas o sociales,
sino que esa “funcién”, intrinseca a la vida, pertenecia, al mismo tiempo,
al orden sagrado del Mysterium. Pertenecia a ese “trasfondo de dificultades
y obstaculos incomprensibles frente al cual es imposible luchar; era la ba-
rrera de lo irremediable, de lo que estaba alli como presencia oscura pero
real; en resumen, era la sombra de la existencia”.** Rodolfo Kusch retoma
una y otra vez el tema del sacrificio como trasfonde oscuro, silencioso y
sagrado de la Ameérica profunda: “El sacrificio en general”, dice Kusch,
“significa descender donde no hay luz. Implica la asimilacién de lo negati-

42. Ramén P. Muiioz Soler, Gérmenes de Futuro en el Hombre, p. 16, "Integracion
material de la existencia humana. El Sacrificio”, p. 133.
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vo, la inmersion en la residualidad de uno mismo, ¥ uno mismo convertido
en residuo, para advertir ahi las raices. Y puede ser motivado por la su-
posicion de que en el fondo tiene que haber una afirmacion que no puede
lograrse por otros medios™.*?

“En el fondo” quiere decir “en el fin”; es cruzar la “barrera de la som-
bra”, es el “otro extremo del camino”, terminar lo que se ha empezado:
“Consummatum est”. La consumacion del sacrificio revela el misterio de
transicion de fase entre la oscuridad y la luz, entre 1a belleza del bien yla
“transparencia del mal” (William Blake diria “entre el Cielo ¥ el Infierno”).
Y volviendo a la cita de Rodolfo Kusch: "En el fondo tiene que haber una
afirmacion que no puede lograrse por otros medios” (mi subrayado}, se pone
aqui al descubierto una ley que podriamos llamar de “redencion” (otra pa-
labra que ha perdido significacién en el lenguaje corriente), transmutacion
de la "materia oscura” por el fuego del sacrificio (la “nigredo”, en la simbo-
logia alquimistica de los misterios de la vida). Pero no nos adelantemos y
veamos un poco mas de cerca el sentido de eso que Kusch llama “residuo”.

En el orden del metabolismo de la vida humana, individual v social,
¢qué se entiende por residuo? Baudrillard dedica a este tema buena par-
te de su obra (yo lo resumiria diciendo: “combustisn incompleta”). Pero
escuchemos a Baudrillard: “Lo social no es un proceso claro y univoco.
¢Las sociedades modernas responden a un proceso de socializacion?, éode
desocializacién progresiva?”. Y concluye diciendo que se llega a un punto
‘en que este proceso ya no puede ser socializado”; lo que queda, lo que
parece escaparsele a lo social, no es algo ajeno a lo social, sino que “es lo
social mismo como residuo”; “residuo creciente ¥ pronto universal de la
dispersion del orden simbélico, es lo social como resto lo que tomo fuerza
de realidad”. Baudrillard pinta con fuertes contrastes de luces ¥ sombras el
estado actual de la sociedad contemporanea: “Estamos en una civilizacion
de lo supersocial y, simultaneamente, del residuo indegradable, indestruc-
tible, que se ensancha en la misma medida de la extensién de lo social”.

Lo ideal seria “reciclar” los residuos: la industria ya lo hace, con medios
técnicos. La sociedad lo intenta, una v otra vez, por medio de la “seguri-
dad social”; lo intenta, pero sin llegar a asimilar (reciclar) la pobreza, la
delincuencia, la degradacién moral, es decir, toda esa “materia oscura”
que constituye el trasfondo de lo social. El ideal de Justicia social queda
siempre inalcanzable; siempre queda una materia irredenta, un residuo
indegradable. Las instituciones sociales, las obras de beneficencia, de cari-
dad, la seguridad social, la racionalizacion del trabajo, la humanizacion del
capital, la solidaridad, el amor al préjimo... todos estos instrumentos fun-
cionales llegan hasta un cierto punto, hasta la frontera de los agujeros ne-
gros, y se detienen alli. Mas alla de este espacio humano ¥ social donde ya
no hay luz, se abre el escenario de un drama cosmico, son otras las leyes,
son otros los prot-agonistas de la trans-historia: es el lugar del Sacrificio.

43. Rodolfo Kusch, La negacién en el pensamiento popular, Buenos Aires, Cimarron,
1975, p. 95.
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Hemos llegado al “fin de lo social”, a la “transparencia del mal” (en
términos de Baudrillard). Pero, el “fin de lo social” no es el fin de la vida.
Tampoco, en los agujeros negros, el “fin” de la luz es el “fin" de la radiacion
(“radiacién de agujero negro” de Stephen Hawking). Hay otros estados de la
materia, otras dimensiones de la vida. Al llegar a este punto de Reversion
de todos los Valores, nos sale al encuentro una pregunta: scomo se llega
a estos agujeros negros, a estos residuos sociales, a estos detritos irreden-
tos? ;Se llega por ruptura de la organizacion simbélica de la vidal

Y a este punto critico hemos arribado. La crisis de nuestra civilizacion
no es de orden econémico, social, politico, ideoldgico, sino que es una crisis
radical de desimbolizacion del mundo. Es la crisis de la racionalidad del
hombre, el fin de la dialéctica de la historia. Ya no pedemos salvar lo que
esta perdido. Y para llegar a esta conclusion no es necesario recurrir a so-
fisticados principios metafisicos, sino ver lo que ocurre en el escenario de
la vida cotidiana y darnos cuenta de que ni la democracia, ni el socialismeo,
ni el mercado han podido resolver el problema del desempleo. Ya no es la
hora de las ideologias, es tiempo del Sacrificio.

Pero, ¢por qué Sacrificio? Y, ademas, ¢sacrificio de quién? Y ¢para qué?

Hay un lugar del sacrificio, una materia del sacrificio y una victima
propiciatoria del sacrificio. Nos estamos aproximando a un nueve mito de
la ereacién del munde. Kusch vio claro estas cosas, no desde la filosofia (a
pesar de ser excelente filésofo) sino desde su propio sacrificio. Hablar de
estas cosas desde la academia, desde la teoria, desde el mito, desde la filo-
sofia de la historia, es perder el tiempo: es como hablar a las piedras. Hoy
sélo se puede hablar en profundidad desde el propio Sacrificio.

Kusch, desde Maimara (en tierra del inca, donde se detiene con su fa-
milia), y penetrando en el misterio de la América profunda, trata de desci-
frar el qué del sacrificio, o en nombre de qué debe uno sacrificarse, y llega
a esta conclusion: “Quiza no podamos decir nunca éste es el qué, y verlo
concretado como un arbol o una mesa. Esto estd planteado en el Martin
Fierro cuando los personajes se dispersan, al final del poema, a los cuatro
vientos”. ¢Es que entonces resulta més importante la dispersion, o sea el
sacrificio, que el qué? En otros términos, yo diria que el sacrificio es un
valor espiritual en si, mas alla del tiempo y de la historia. Kusch descubre
este sentido trascendente del acto sacrificial:

El sacrificio trasciende siempre a la historia, hace al hombre en
su totalidad, ya fuera del tiempo. Hay historia para los colonizados,
pero no hay historia para el que se sacrifica, porque no puede haberla
para el hombre que se da en su plenitud, porque éste no necesita de
los hechos para justificarla, siempre roza el mundo de los dioses, y
éstos simulan la eternidad.*!

No todo lo que llamamos sacrificio es, realmente, Sacrificio.

44. Rodolfo Kusch, La negacion en el pensamiento popular, p. 95; “El tiempo del
sacrificio”, p. 97.
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Hoy la humanidad entera ha entrado en un “tiempo de sacrificio”. Y
el tiempo de sacrificio es un tiempo sagrado, para diferenciarlo cualita-
tivamente de otro tiempo (del tiempo del hombre alienado en el tiempo).
De golpe, subitamente, sin que nos diéramos cuenta, el tiempo luminoso
de la Alianza para el Progreso, el de la sociedad sin clases, de la revolu-
cion tecnologica, de las comunas hippies, del alumbramiento mesianico,
ese tiempo de esperanza fue sustituido por el tiempo oscuro del sacrificio.
Cuando creiamos (en nuestro suefio) ascender velozmente hacia la “Ciu-
dad de Dios”, nos despertamos violentamente en la Sociedad de los poetas
muertos. Ya no es solamente “el fin de lo social”, como diria Baudrillard,
sino el fin del sueno. Volvemos a tomar contacto con la verdad profunda,
con la verdad de la materia oscura, con la verdad del “residuo” de noso-
tros mismos, con la verdad de la “energia inversa”, con la verdad del “otro
extremo del camino”, y con la verdad del “otro” y de “los otros”, y de la
“dispersién” de los prot-agonistas a los cuatro vientos (dispersion no como
derrota, sino como misién; mejor dicho, como trans-mision).

Tiempo de Sacrificio es “descender adonde no hay luz". Tiempo de Sa-
crificio es “negacion” del tiempo. Tiempo de Sacrificio es “dispersion” de los
prot-agonistas a los cuatro vientos (como en el final del Martin Fierro). No
se trata de una simple negacion, de un momento de negacion en la dialéc-
tica de la historia. Se trata, como dice Kusch, de llegar a “ese punto donde
hacer un pais supone la dispersién a los cuatro vientos”, punto critico de
Reversibilidad de Valores donde “aparece el misterio de la creacién en su
totalidad, que siempre asoma detras de la negacion”.

En sintesis, Sacrificio es un valor negativo; se comprende mas por lo
que no es que por lo que es. Pero no se reduce a una simple negacion en el
curso del pensamiento racional, ni a un momento de negacion en la dia-
léctica de la historia. No pertenece al orden del tiempo, aunque transcurre
en el tiempo: sus raices se hunden en los misterios profundos de la vida,
trasfondo oscuro de la existencia que comenzamos a develar a través de
una nueva dimension del sentir.

Mas alla del sacrificio “ritual” comenzamos a pre-sentir un sacrificio
“funcién”. Mas alla del sacrificio de un dios, mas alla del sacrificio del hé-
roe mitico, comenzamos a descubrir el sacrificio del hombre: perder el tiem-
po: es como hablar a las piedras. Hoy sélo se puede hablar en profundidad
desde el propio “sacrificio funcién” que se in-scribe en el con-texto de las
grandes leyes del universo y de la vida. Este “sacrificio funcién” (que perte-
nece al orden de los “oficios sagrados”) no es sélo un valor espiritual, tras-
cendente, individual, de salvacién del alma, sino que se trans-scribe en la
Gen-ética social como valor econémico. Valor econémico del sacrificio que
no se reduce a los canones de la economia politica o la economia social,
sino que se constituye como fundamento de una Economia Providencial.
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XIII.1.C4. Circulacion de “bienes intrinsecos” en
los circuitos integrados de una Economia Providencial

Nueva forma de creacion de riqueza
Renuncia a lo superfluo

Las doctrinas economicas han llegado a un callejon sin salida. Dos
grandes modelos han intentado dar respuesta a la crisis global de desa-
rrollo sociopolitico y socioeconémico que, a partir de la Revolucion In-
dustrial, venia agudizandose como efecto combinado del crecimiento de
la poblacion mundial, la revolucién tecnolégica, el exceso de consumo, la
contaminacion ambiental y el agotamiento a corto plazo de los recursos
naturales del planeta. Uno de estos modelos, el auspiciado por el Club
de Roma y puesto a punto en ¢l Instituto Tecnologico de Massachussets
[miT), sobre la base de la teoria de los “limites del crecimiento” (Limits of
Growths), consideraba necesario detener voluntariamente y lo mds ra-
pido posible el crecimiento demografico y econdmico, hasta alcanzar un
estado de equilibrio. El otro modelo, de la Fundacién Bariloche, Proyec-
to Latinoamericano de Modelo Mundial, en su eritica al modelo del mir
sostenia que “los factores que impiden a gran parte de la humanidad el
acceso a los bienes de nuestra civilizacion son de indole sociopolitica,
¥ que removidos éstos, no existen barreras naturales —por lo menos en
el futuro previsible- al progreso humano; aun si se aceptan las hipote-
sis del mit, la catastrofe ecolégica se produciria por el exceso de consu-
mo de los paises desarrollados y no por el aumento de poblacién de los
subdesarrollados”.*

En 1978, otro destacado economista, Ranl Prebisch, en una conferen-
cia dictada en el Instituto para la Cooperacion Internacional de Madrid,
retomando el tema del desarrollo econémico a escala mundial causé sor-
presa al nutrido y calificado auditorio que lo escuchaba cuando afirmé
que “debe abandonarse toda ilusion de que en América Latina el proble-
ma de la pobreza se vaya a resolver espontaneamente por el juego de las
leyes de mercado”. Con estas palabras, reconocia haber abandonado sus

45. "Entrevista al doctor Amilcar O, Herrera, directar del Prayecto Latinoamericano
de Modelo Mundial”, El Economista, Buenos Aires, 10 de noviembre de 1972, p. 15.
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tesis de afos atras, cuando propiciaba un *sistema econdmico librado a
sus propias fuerzas".*®

En lo que va del siglo, la economia mundial ha sufrido grandes trans-
formaciones. Pero los problemas de desarrollo humano no han sido re-
sueltos, Sobran teorias econdmicas, pero ¢l hombre atin no ha consegui-
do tomar en sus propias manos las luerzas creadoras de la vida. En 1987,
Peter F. Drucker, profesor de Ciencias Politicas y Sociales y autor de mas
de quince libros, hace una medulosa sintesis de los “Cambios dramaticos
en la economia mundial”, Dice Drucker: “Hoy dia se habla de la econo-
mia mundial en transformaciéon. Me gustaria demostrar que la economia
mundial no se esta stransformandos; ya se ha transformado -tanto en sus
bases como en su estructura—, y lo méas probable es que el cambio sea
irreversible”. g¢Cuales son estos cambios? “El control estd en manos de
la economia mundial ¥ no en la macroeconomia de la nacion-Estado; la
produccion industrial se aleja del empleo intensivo de materias primas;
el aumento de la tecnologia ha significado, de hecho, una disminucidn
de mano de obra; sustitucién de la economia sreals [flujo de bienes y
servicios) por una economia ssimbélicas (movimientos de capital, tipos
de cambio y flujos de crédito)”. Y concluye Drucker su profecia con la
siguiente advertencia: “De aqui en adelante cualquier pais —pero también
cualquier empresa, sobre todoe si es grande- que quiera prosperar tendra
que aceptar que la batuta estd en manos de la economia mundial™.*" Y
yo pregunto: si la batuta estd en manos de la economia mundial, squé
le queda al hombre? En otras palabras, con diferentes lenguajes y en un
escenario ampliado, volvemos a la “mano invisible del mercado”, aunque
esa mano sea “la mano de la economia mundial”,

Alvin Toffler, en su documentado estudio El cambio de poder (Powershi-
Jt), vuelve sobre estos cambios dramaticos en la economia mundial y pone
el acento del cambio en la nueva herramienta de “creacion de riqueza” que
emerge con la explosion del conocimiento y la revolucion tecnoldgica. Dice
Toffler: "El choque entre las fuerzas que favorecen este nucvo sistema de
creacion de riqueza y los defensores del antigue sistema de las chimeneas
es ¢l conflicto econémico dominante de nuestro tiempo, y supera, en im-
pertancia histérica, al conflicto entre capitalismo y comunismoe o entre
Estados Unidos, Europa y Japén”.*® La caida del muro de Berlin en 1989 y
el posterior colapso del sistema socioecondmico de la Unién Soviética con-
firman la tesis de Toffler sobre el cambio cualitativo del poder y de la nueva
herramienta de "creacién de riqueza”, pero me sigo preguntando: ¢riqueza
de que?, gy para quién?

46. “Prebisch y las leyes de mercado. Comentario a su conferencia en el Instituto
para la Cooperacion Internacional, Madrid”, La Opinién, Buenos Aires, 14 de julio
de 1978, p. 13.

47. Peter P. Drucker, “Cambios dramaticos en la economia mundial®, La Nacidn,
Buenos Aires, 21-22 de abril de 1987,

48. Alvin Toffler, £l cambio del poder (Powershift), p. 48,
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El Martin Fierro me da una respuesta:

No es raro que a uno le falte
lo que a algin otro le sobre. (VI, 22)

Pero también me da respuesta, por lo menos en parte, John K. Galbraith
en su libro The Culture of Contentment (La cultura de los satisfechos), obra
editada en Estados Unidos en 1992 y que abre un debate comparable al
iniciado en 1958 con su célebre “La sociedad opulenta”. Dice Galbraith:

En Estados Unidos una mayoria electoral de ahitos y satisfechos
condiciona, a través de las instituciones, la vida de todos.*

A partir del colapso de la ex Union Soviética, la bandera tedrica del de-
sarrollo social y politico ha sido tomada por el nepliberalismo econémice en
nombre de un future “nuevo orden mundial”. Ya no se habla aqui de “econo-
mia de mercado” (suena mal) sino de “economia social de mercado” (que en-
cubre mejor la "“mano invisible del mercado”). Las consecuencias son las mis-
mas: recesion, desempleo, restriccion de los programas de seguridad social
¥, cuando se llega al extremo, estallidos sociales. Las corrientes de izquierda
que atn sobreviven en el Tercer Mundo y en los paises en vias de desarrollo
levantan sus banderas de protesta sobre las consecuencias de estas politicas
de “ajuste”. “El neoliberalismo es la doctrina del saqueo total de nuestros
pueblos”, dice Fidel Castro, pero los socialismos de distinto cufio tampoco
tienen respuesta. Hemos tropezado con una barrera invisible, que ya no es
una barrera de las teorias economicas sino una barrera de la mente. Vol-
veremos sobre esto mas adelante, pero detengamonos ahora sobre algunas
propuestas de economia alternativa.

La propuesta més seria viene de Manfred Max-Neef, premio Nobel alter-
nativo de Economia 1983 y miembro de la Fundacion Dag Hammarskjald.
En el prélogo de su libro La economia descalza, cuya primera edicién en cas-
tellano data de 1985, Max-Neef comienza por presentarse a si mismo y ex-
pone su método de trabajo: “Después de trabajar muchos afios como econo-
mista en diversos organismos internacionales, mi entusiasmo y optimismo
de los primeros tiempos empezaren a ceder el paso a una creciente desazon.
Seguir siendo testigo o participante directo en esfuerzos por diagnosticar la
pobreza, por medirla y diseriar indicadores que permitan establecer el um-
bral estadistico o conceptual mas alla del cual se define el porcentaje de los
clasificados como extremadamente pobres; participar después en costosos
seminarios y conferencias aun mas costosas para comunicar los resultados,
interpretar el sentido de los hallazgos (jDios mio); criticar las metodologias
tras los hallazgos; expresar profunda inquietud (a menude durante el cée-
tel} por lo que esos hallazgos indican y, finalmente, emitir recomendaciones
para solicitar mas fondos para proseguir con las investigaciones y discutir-

19. John K. Galbraith, “Los ahitos y satisfechos. Entrevista de Pietro Banas, de /i
Mondo de Milan", El Economista, Buenos Aires, 9 de mayo de 1992,
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las en una proxima reunion, lode esto se me aparecio de pronto como un
ritual un tanto obsceno en el cual yo estaba participando alegremente”, La
toma de conciencia de esta “enfermedad” del sistema académico (como él
la llama) fue decisiva para cambiar el curso de su vida, no sélo como profe-
sional sino también como ser humano: “Corté mis lazos con las tendencias
impuestas por el establishement econémico, me liberé de las sobjetivas abs-
traccioness y decidi entrar al barro «con los pies descalzos".* Al leer esta
confesion, recuerdo el Martin Fierro y digo para mis adentros: “jOtro que se
fue al desierto!”. El mensaje de Max-Neef, desde la praxis de la “economia
descalza", es profundo. Al lector que quiera profundizar en la teoria, lo re-
mito a la ya citada obra y a otros de sus trabajos.® En una entrevista con-
cedida a Brecha de Montevideo, Max-Neef dibuja con precision la diferencia
conceptual y vivencial entre crecimiento y desarrollo. “La economia ecologi-
ca distingue crecimiento y desarrollo. El crecimiento debe entenderse sdlo
como una agregacion cuantitativa de magnitudes. En cambio, desarrollo es
una liberacion de potenciales cualitativos. Es una distincién fundamental,
porgque hemos aceptado el supuesto de las teorias econdmicas convenciona-
les de que siempre puede haber crecimiento, que puede crecerse sin limites.
Se dejo de ver que un pais puede crecer a costa de empobrecerse. Esto su-
cede cuando crece a costa del endeudamiento, de la sobreexplotacion de sus
recursos, que puede llevar a un empobrecimiento irreversible.” Y resume su
vision del futuro de la economia con las siguientes palabras: “Lamentable-
mente, la toma final de coneciencia parece que vendra como producto de es-
pantosas catastroles que estan a la vuelta de la esquina. Y cuando digo esto,
estoy pensando en un ano mas, en tres, o cinco mas”.* Esto fue profetizado
en julio de 1991. sSera realmente asi? ¢Se producira una real catastrofe?
Max-Neef no era el inico que abandonaba la academia para entrar en el
desierto. Ya lo habian hecho Gandhi, Schumacher y toda una pléyade de in-
vestigadores de avanzada que, habiendo recorrido las rutas ya trazadas por
la economia acadérmica, tomaban los caminos menos seguros del trabajo, el
sacrificio y la renuncia a lo superfluo. Theodore Roszak, en su Introduccion
al libro de Ernst Schumacher Lo pequerio es hermoso (Small is Beautiful),
queriendo caracterizar la raiz historica del mensaje de Schumacher dice lo
siguiente: “La obra de Schumacher pertenece a esa tradicion subterranea
de una economia organica y descentralizada cuyas principales voces inclu-
yen a Kropotkin, Landauer, William Morris, Gandhi, Lewis Mumford y, mas
recientemente, Alex Comfort, Paul Goodman y Murray Bookchin. Es la tra-

50. Manfred Max-Neef, La economia descalza, Montevideo, Nordan, 1984, p. 23,

3l. Alfred Max-Neef, “Ecodesarrollo y estilos de desarrollo. Consulta Regional de
Expertos sobre Medio Ambiente y Desarrollo”, Bogota, 5-10 de julio de 1976. puat
801/76,9; Desarrollo a escala humana, una opeidn para el futuro, Santiago de Chile,
cepaur, 1986, Allred Max-Neef et al., Sociedad civil y cultura democrdtica, mensajes y
paradojas, Montevideo, Nordan-cepaur, 1990,

52. Manfred Max-Neef, “El lenguaje econémico no atiende al desafio de la humani-
dad. Entrevista de Victor L, Bacchetta”, Brecha, Montevideo, 19 de junio de 1991,
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dicién que podriamos llamar anarquismo, si queremos significar con dicho
término, tan arbitrariamente utilizado, una politica economica libertaria que
se distingue del capitalismo ortodoxo y del socialismo ortodoxo por su insis-
tencia en que la escala de organizacion debe ser tratada como un problema
primario e independiente”.> Recordemos, al respecto, que la propuesta de
Max-Neef es de una “economia de desarrollo a escala humana”. Pero, ¢cual
es el mensaje de Schumacher? No es la teoria de Schumacher, jsino Schu-
macher mismo como prot-agonistal

Educado en Columbia y Oxford, economista €l mismo de primer nivel
en el British Coal Board y asesor del gobierno de Birmania (Myanmar), es ¢l
fundador del Grupo para el Desarrollo de Tecnologias Intermedias (Interme-
diate Techonology Development Group) en Londres, que realiza su trabajo
en paises en desarrollo sobre la base de tecnologias apropiadas. El propio
Schumacher sienta las “bases metafisicas” de su propuesta alternativa con
palabras de fuego: “Se requiere un modelo diferente, podriamos decir una
cultura de la pobreza”. Y a continuacién, tomando como referente el Evange-
lio de Juan, agrega:

Se nos dijo: “En el principio fue el Verbo®, pero continuemos le-
yendo: "Y fue hecho carne y habitd entre nosotres”. Un nuevo concep-
to podra no ser reconocido o aceptado, e incluso, podra ser calificado
de impractico o aun de subversivo. Pero su eventual éxito en cambiar
el mundo no dependera simplemente de su verdad intrinseca sino de
su poder para manifestarse en la carne. ™

Hablando de “tecnologias intermedias”, no puedo menos que mencionar
el trabajo de campo de Mario Kamenetzky en Sri Lanka como integrante de
un equipo transdisciplinario del Instituto de Desarrollo Econémico (eni) del
Banco Mundial. También Kamenetzky, al cabo de anos de solida formacion
académica, llega a darse cuenta de que “el desarrollo econémico de cada
sociedad y las relaciones econémicas, politicas y culturales entre sociedades
se realizaron, y en gran medida atin se estan realizando, bajo condiciones de
limitada conciencia entre las elites dirigentes y, aun mas, entre las masas”>
Para conocer con mayores detalles los aportes de Kamenetzky a la economia
ecolégica, las tecnologias intermediarias, la politica educacional, las ener-
gias alternativas etc., remito al lector a los trabajos que junto a Robert H.
Maybury publica en la prestigiosa revista Science and Public Policy.® En

53. Theodore Roszak, Introduceién a Ernst F. Schumacher, Small is Beautiful, Nueva
York, Harper & Row, 1973, p. 4.

54. Ernst F. Schumacher, "A Metaphysical Basis [or Decentralization”, en Earth's
Answer, Nueva York, Harper & Row, 1977, p. 97,

55. Mario Kamenetzky, Conciencia, la jugadora invisible: su rol en la vida econémica,
soctal y politica, Buenos Aires, Kier, 1999,

56. Mario Kamenetzky y Robert H. Maybury, en Science and Policy, vol. 16, N° 2,
abril de 1989,
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sintesis, Kamenetzky propone sustituir el paradigma del liberalismo clasico,
“la mano invisible del mercado”, por un nuevo paradigma econémico: la ex-
pansion de coneciencia

Este giro del pensamiento tedrice desde una economia matematica de
producto brute interno, tasas de interés, tipos de cambio, indices de des-
empleo, a una economia humana de “expansion de conciencia”, ese giro
epistemoldgico (si podemos llamarlo asi), marca un punto de transicién
cntre la economia formal y la economia de la vida. Hoy, en los umbrales
del siglo xx1, si miramos desde arriba, ya podemos ver los resultados ca-
tastroficos de aquella “rigueza de las naciones” que ha olvidado al hombre.
Cristovam Buarque, profesor de Economia y ex rector de la Universidad
de Brasilia, después de una larga peregrinacion por las universidades del
mundo y habiendo recorrido Brasil de punta a punta, inaugura su libro
Desorden del progreso (A desordem do progreso) con esta dramatica vision
del mundo:

Durante la década del 70, cada vez que sobrevolaba una de las
grandes ciudades de América Latina, como México y San Pablo, te-
nia la misma sensacion que algunos fisicos deseribieran después de
sobrevolar Hiroshima y Nagasaki, al final de 1945. Frustracién, in-
dignacién y parte de responsabilidad con el desastre ecolagico que el
desarrollo econémico estaba provocando. Esta sensacitn se agrava
cuando el vuelo se transforma en caminata por las ciudades, al ver
el desastre social al lado del ecolagico; las favelas al lado del lujo, la
escasez al lado del fasto y del desperdicio,™

Pero volvamos a los visionarios de una economia humana que, has-
ta los anos de 1960, atn era posible como alternativa a la sociedad de
consumo. ¢Donde estd un Gandhi, un Schumacher, un Che Guevara?
No [ueron escuchados, jse retiraron al desierta! ¢Y dénde estan las co-
munidades hippies de artesanos que trabajaban con sus manos? |Fueron
barridas por la producecién en masa de los robots de la sociedad opulenta!
Pero ahora, sin ellos, surge un interrogante: gcual era la raiz de esas va-
ces que clamaban en el desierto? Tal raiz no hay que ir a buscarla en tal
o cual doctrina econémica o filosofia politica, sino en un sentir profundo
que alumbra en la conciencia una nueva visién del mundo ¥y marca en
la propia carne un nuevo rumbo de la historia. Antes que economistas,
filosofos, politicos o guerrilleros, eran mensajeros de una nueva mistica
(la misma mistica del desierto del Sinai, del Sermén del Monte v del Ser-
mén de Benarés), pero con un mensaje diferente: hacer de esa mistica del
alma una praxis social,

Y vinieron otros mensajeros, y tampoco fueron escuchados. |Y millo-
nes de hombres, mujeres y nifios fueron arrojados al desierto en nombre
de la economia “supersimbélica” del mundo técnico! El ciclo se cierra,

57. Cristovam Buarque, A desordem do progreso. O fim da era dos economistas e a
construgao do futuro, Rio de Janeiro, Paz e Terra, 1990, p. 1.
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y de la antigua economia agraria de “amparo” pasamos a una economia
urbana de “desamparo”. Esto lo vio claramente Rodolfo Kusch, y eligié
voluntariamente el “desamparo” para vivir en carne propia aquella “cul-
tura de la pobreza” de la que hablaba Schumacher.

Rodolfo Kusch, de formacion académica y universitaria, es otro peregri-
no del desierto que se lanza con su familia a recorrer los antiguos caminos
del Inca, no para investigar la pobreza, hacer estadisticas y redactar infor-
mes técnicos, sino para con-vivir con la pobreza y escuchar el silbido del
viento que cruza los desolados valles de los Andes. Kusch, como filosofo
que es, descubre el fundamento metafisico-teltrico del ayllu, o “comuni-
dad agraria que regula la obtencion de alimentos y constituye la estructura
basica de todo un imperio”, y califica la idea central de esta organizacion
como “economia de amparo”, por oponerla, dice, a “nuestras formas econo-
micas, las que a su vez, desde el angulo indigena, se pueden calificar como
de «desamparos”, ™

La fuerza de este “amparo” al que se refiere Kusch, cuya raiz se nutria
en el “antiguo pacto con la naturaleza”, amparo que ha desaparecido en la
ciudad del hombre moderno por la ruptura de ese “pacto”, vuelve ahora a
recuperarse en el desierto en funcién de un nuevo pacto con el Espiritu: el
*ampare”, a un nivel mas elevado de conciencia, se recupera como “Provi-
dencia”. La economia, hecha ciencia politica por los economistas, vuelve a
recuperarse por los hombres y las mujeres con vocacion de renunciamiento
como ciencia sagrada de la vida. A través de una profunda transmutacién
de la materia humana ~transmutacién que solo puede realizarse plenamen-
te en ¢l desierto [y todos aquellos que han cruzado el desierto lo saben)—, a
través de esa Reversion de Valores, lo que circula por las redes invisibles
del cuerpo social ya no son solo mercaderias (commodities), servicios infor-
matizados, dinero electrénico, sino que, ante tedo, eirculan “bienes de la
vida”. Pero no nos adelantemnos. La cosa no es tan sencilla: no estamos muy
seguros si para que esta “alquimia economica” de los “pocos” llegue a los
“muchos” no sera necesario un “sacrificio a la segunda potencia”.

En otras palabras, ses posible revertir las consecuencias sociales, pali-
ticas y economicas de un sistema basado en la apropiacién posesiva de los
bienes de la vida? ¢5i la posesion de la riqueza por unos “pocos” priva de
lo necesario a los “muchos”, ese sistema econdmico no terminara, tarde o
temprano, en una catastrofe? Baudrillard dice que no se producira tal ca-
tastrofe: “No habra catastrofe real, puesto que nosotros vivimos bajo el signo
de la catastrofe virtual. Durante el crac de Wall Street en 1987 aparecio en
forma evidente la distorsion entre la economia ficticia y la economia real;
es precisamente esta distorsion la gue nos protege de una catastrofe real
de las economias productivas”, Baudrillard llega a la conclusion de que “la
esperanza de reconciliar la economia ficticia y la economia real es utépica:
esos millones de délares que flotan son intransponibles en economia real;
felizmente que es asi, puesto que si, por milagro, se pudiera reinyectarlos

58. Rodolfo Kusch, La negacidn en el pensamiento popular, pp. 40, 97.
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en las economias de produccion, eso si que produciria, por el golpe, una
verdadera catastrofe”.*

En otras palabras, tropezamos ya no con una barrera de las teorias eco-
nomicas, sino con la barrera de nuestra propia mente. No sélo en lo econémi-
co, 8ino también en otros aspectos importantes de la vida {en la guerra que
vemos por television, en la escenografia de la sexualidad, en el trasplante de
drganos), lo ficticio nos protege de lo real: el contacto directo con la economia
real, con el Dios real, con el Mal real, con la muerte real, produciria en noso-
tros, como bien senala Baudrillard, una verdadera catastrofe.

Y queda flotando una pregunta clave: ;cual es la decision correcta en
una época de noches sin estrellas? jQuedarse a “trabajar en lo echado a
perder” (en términos del I Ching)?, ¢o “irse al desierto en busca de lo cier-
1o"? Se trata de dos funciones diferentes en la Gen-ética social.

Lo que se ha echado a perder por culpa humana, puede también
subsanarse mediante el trabajo humano (I ching, 18 Ku/ El trabajo
en lo echado a perder). Pero, cuando las fuerzas hostiles avanzan pe-
ligrosamente, lo correcto es la “retirada™ “Ante el avance de la fuerza
de lo sombrio, lo luminoso se retira. (33 Tun / La Retirada).

El transito de una economia de la “ciudad” a una economia del “desier-
to", de una cconomia de “desamparo” a una nueva economia de “amparo”,
de una economia “social” a una economia “providencial”, es un corrimiento
en la jerarquia de valores que ya no se realiza por el paso de una teoria
economica a otra sino por un salto co-evolutivo en las funciones de la vida.

Economia Providencial es algo mas que una economia social y algo mas
que una economia ecolégica; también es algo mas que una economia hu-
mana: es una “economia de Alianza". Hunde sus raices en la tradicion
espiritual de la humanidad y tiene expresiones variadas en los distintas
pueblos de la tierra. La economia de los hijos de Israel en el desierto es
una “economia de Alianza": “Ese es el pan que os da Yavé para alimento,
Mirad que Yavé ha mandado que cada uno de vosotros recoja la cantidad
que necesita para alimentarse” (Ex. 16:16). La economia del Levitico, el afio
jubilar, es una “economia de Alianza”; “La tierra dara sus frutos, comeréis
a saciedad y habitaréis en ella en seguridad. Si preguntais: £Qué come-
remos el afio séptimo, pues que no sembramos ni cosechamos nuestros
frutos?, yo os mandaré mi bendicién el afio sexto, y producira frutos para
tres anos” (Lev. 25:19). La economia del Evangelio es una “economia de
Alianza”: “No os preocupéis de vuestra vida, por lo gque habéis de comer; ni
de vuestro cuerpo por lo que habéis de vestir, porque la vida es mas que el
alimento y el cuerpo mas que el vestido” (Luc. 12:22). Las economias agra-
rias de amparo son “economias de Alianza”: “Se trata de que se humanice
¢l mundo con la plegaria y el rito y que el mundo sea el organismo viviente
que ampara y protege” (Kusch, en su América profunda). En sintesis: la
Economia Providencial trasciende el orden puramente humano (social y

59. Jean Baudrillard, La Transparence du Mal, p- 4, “Transéconomique” , p. 35.
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técnico) y funda sus principios en el orden sagrado de la vida (*porque la
vida es mas gue el alimento y el cuerpo mas que el vestido”). Economia de
Alianza, si; pero, ¢por qué “providencial™?

La ayuda providencial que venia de parte de los antiguos dioses ha sido
reemplazada por la voluntad prometeica del hombre. El antiguo pacto sa-
grado con la naturaleza ha quedado sustituido por el poder demitrgico de la
técnica. La economia humana (valiéndose de sus propios recursos: los agro-
quimicos, la ingenieria genética, los robots industriales, el crédito, la liber-
tad de mercado}, la economia del poder humano, ha quedado desconectada
de los circuitos de la energia cosmica. Con ello hemos acumulado riqueza
material, pero nos hemos “empobrecido” en término de valores humanos:
funciones enteras de la economia humana han quedado privadas de energia
de evolucién. Para que el "antiguo” poder providencial pueda ser re-conocido
por el hombre como funcién intrinseca de la vida, se requiere la Reversion
de todos los Valores, gigantesco movimiento de implosion de la historia que
ya estamos experimentando y que, dentro de nosotros mismos, abandona
viejas moradas y antiguos valores para volver al “centro” y volver a “oir al
Senor Dios que se paseaba por el jardin al fresco del dia” (magnifica figura
simbélica del Génesis biblico para representar el contacto con el poder pri-
mordial de la creacion). Este “volver a oir” es la clave secreta del nuevo pacto
de “Alianza”, alianza humano-divina que se sella con la primera “ofrenda”.

Esta “ofrenda primordial”, esta “primera negacion de si”, este “dar con-
stitutivo del Ser” (dar no lo que me sobra sino una parte de lo que poseo), este
“primer sacrificio”, abre en el corazon del hombre un canal de resonancia: el
fuego sagrado se une a la quimica de la vida. Este acoplamiento de valores
humano-divinos que con-stituye la estructura de lo que llamamos Economia
Providencial funda (desde el Ser) la Economia social de participacion.

Sin este fundamento, ya no politico o filoséfico sino mistico (o “provi-
dencial”, si preferimos llamarlo asi), sin ese sentido trascendente de los
valores econdmicos, las economias sociales mas avanzadas del mundo se
desploman por falta de fuego sagrado que las sostenga. La sociedad poli-
tica, las “comunidades organizadas”, pueden constituirse sobre la base de
principios de justicia social, trabajo social, solidaridad social, pero esos va-
lores sociales y econdmicos de por si (con su sola fuerza) no son suficientes
para mantener encendido el fuego sagrado de la evolucion del hombre. Y
nuevamente la pregunta dificil: ¢qué es el fuego sagrado?

¢Fuego sagrado del hogar?, ;fuego sagrado de Prometeo?, ¢fuego sagra-
do del Inca?, ¢fuego sagrado de la diosa Kundalini en la mitologia hinda?,
cfuego sagrado de la Revolucion? ¢O fuego sagrado de la Revelacion?

Fuego sagrado es el poder fundacional que otorga unidad y sentido a
las obras de los hombres. Funda (desde el origen) la familia, la comunidad
espiritual y la comunidad social, inspira a los artistas y a los sabios, arma
el brazo de los guerreros libertadores, multiplica los panes y los peces
{economia providencial), destruye las formas cristalizadas en el tiempo y
desintegra los compuestos que se han vuelto contrarios a la vida.

Hasta ahora el trabajo humano (la obra del hombre} se ha realizado [y
se realiza) sobre la base del conocimiento y manejo de las fuerzas de la na-
turaleza, la sociedad y la técnica (exaltando a la técnica por encima de la
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naturaleza y del hombre). Resultado: ¢de qué le vale al hombre conquistar
el mundo si pierde su alma? El paradigma tedrico podemos representarlo en
el siguiente diagrama:

Técnica

Maleria — Energla <=—— Hombre

MNaturaleza

Es el esquema de todos los humanismos, socialismos y tecnicismos. Se
quema materia, se libera energia (que luego se consume) v se agota sentido.

A partir de ahora y todavia en muy pequeria escala (obra inicial de los
prot-agonistas de una nueva “creacion del munda”), la fuerza se revierte
por dentro (en co-rrespondencia con el gigantesco movimiento de implosion
de la historia), y la Economia Providencial se constituye en “eje vertical” de
la Gen-ética social. Se trata de una nueva geometria simbélica de la fiuerza.

Providencia

Técnica ———» Hombre <«———  Sociedad

Naturaleza

En la nueva con-figuracion de fuerzas, la técnica es destronada (como
Saturno fuera destronado por Jupiter), pierde su primer lugar como pre-
sunto “mensaje de salvacion” y va a ocupar un lugar mas modesto, junto a
la sociedad, en la dimensién horizental de la historia. En la cumbre vuelve
a reinar la Providencia, el Fuego Sagrado, la Idea fundamental de la Obra.
Y el hombre, al sellar en su corazén el nuevo “pacto de Alianza”, recupera
su funcion “central” entre el cielo y la tierra y entre la sociedad y la técnica:
“oficio sagrado” de trans-mision de valores materiales y espirituales en la
gran corriente circulatoria de los bienes de la vida.
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XIII.1.D. Cuarta Funcion de Sintesis: LA FORMA
Organizacion simbélica de la sociedad humana

Funciones - Oficios - Herramientas

La sociedad humana, a medida que se tecnifica y se socializa, también se
masifica y des-socializa. Lo vemos todos los dias, la ciudad del hombre yano es
su hogar y muchos conglomerados humanos se han transformado en trampas
de la muerte. Ya no nos resulta tan extrafio que un Baudrillard, en su critica a
la sociedad moderna, anuncie el “fin de lo social”. Sin embargo, cormo contrafi-
gura -y como ya lo sefialdramos en Antropologia de Sintesis—:

La nueva generacion nace con un sentido de solidaridad orgéanica
en lo social; empezamos a percibir el pulso, los latidos, la vida de un
organismo mayor que no conociamos.

Nuestra angustia existencial y sentimiento de desamparo cosmico se
debe, en pran medida, a que la sociedad ya no es para nosotros imagen
del mundo. Dice Octavio Paz en sus Signos en rotacién: “En la antigtiedad
el universo tenia una forma y un centro; su movimiento estaba regido por
un ritmo ciclico y esa figura ritmica fue durante siglos el arquetipo de la

“ciudad, las leyes v las obras.: E} orden: politico v el orden del poema, las
fiestas publicas y los ritos privados —y aun la discordia y las transgresiones
a la regla universal-, eran manifestaciones del ritmo cosmico. Después
la figura del mundo se ensancho: el espacio se hizo infinito o transfinito,
el ano platénico se convirtio en sucesion lineal, inacabable; y los astros
dejaron de ser la imagen de la armonia cosmica. Se desplazo el centro del
mundo y Dios, las ideas y las esencias se desvanecieron. Nos quedamos
solos™. " sSera posible re-construir la imagen arquetipica de la ciudad del
hombre en el horizonte del nuevo signo del tiempo? Antes de intentar una
respuesta, veamos como se nos aparece el fenémeno humano en la nueva
dimension planetaria que acabamos de adquirir.

60. Rameén P. Munoz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12, “Génesis de las formas
sociales del futuro”, p. 334.

61. Octavio Paz, Signos en rotacién, Buenos Aires, Sur, 1965, p. 30.



El fenémeno social moderno, al observarlo a escala planetaria, nos
muestra una doble faz. Por un lado, des-organizacion simbalica y des-
integracion de la materia social; por el otro, “aldea global” e interaccion
global. Si lo miramos por dentro, “implosion de la historia”; si lo miramos
por fuera, “expansion de conciencia”. Pero ¢por qué vias se estd canalizan-
do la energia cosmica que sostiene el nuevo fenémeno humano? ;Por un
idealismo universalista?, por un socialismo cientifico?, ;por un mercado
comun?, cpor una red electrénica de comunicaciones?, ¢por una solidari-
dad global o por una catastrofe global?, ;o, acaso, por un camino que aun
desconocemos?

Hay una nueva realidad que no podemos evitar, hay un “futuro” que se
nos viene encima (“shock del futuro”, en términos de Toffler). Los pensado-
res mas esclarecidos vislumbraron este “shock” con suficiente anticipacion
y, de alguna manera, lo explicaron. Hoy lo vivimos y sufrimos todos sin po-
der explicarlo; convivimos con la catastrofe casi sin darnos cuenta pero, en
¢l fondo del alma, sabemos que algo nuevo esta ocurriendo por fuera y por
dentro. Heidegger expreso este sentir profundo en términos metafisicos:
“Algo esencial se nos viene encima”.

A medida que las grandes conmociones planetarias van quebrando la
estabilidad socioeconomica y politica del mundo que conocimos a princi-
pios de siglo (v son grandes conmociones planetarias las guerras mundia-
les, los estallidos sociales, las migraciones en masa, la revolucién cientifica
y tecnologica, la explosion demografica, la ruptura del equilibrio ecologico,
el sida), a medida que ocurren todos estos cambios, las corrientes invisi-
bles de la humanidad global, su campo magnético, sus lineas de fuerza, se
nos hacen de pronto visibles y sensibles. Y entonces nos damos cuenta de
que la humanidad es algo mas que la “sociedad politica” o la “comunidad
social” y llegamos a re-conocer que nuestros “hermanos” no son solamente
los visibles sino también los invisibles; no sélo los que estan sino los que
fueron y los que vendran.

En el momento actual estamos aprendiendo, sin darnos mucha cuen-
ta, a vivir en un nuevo cuerpo. Algunos pueblos de la tierra han realizado
ya la experiencia de vivir en grandes cuerpos sociales colectivos y se esta
realizando la experiencia de vivir en el espacio en capsulas biocibernéticas,
pero la conquista del hombre futuro sera aprender a vivir en el cuerpo de
la humanidad total. ;Hay alguna sefial que nos permita anticipar con-
ceptualmente el modo en que se esta realizando ese cambio? Yo dira que
muchos de nosotros percibimos una cierta inestabilidad existencial, algo
asi como la sensacién de no estar tan bien “encarnados” como en el pa-
sado (utilizande una expresion de Castaneda diriamos “que se ha movido
el punto de encaje” de la conciencia); comenzamos a percibir una cierta
“alternancia” fisielégica, un ritmo bimodal de la vida (alternancia de “cuer-
pos”™: transicién de un cuerpo fisico individualizado a un cuerpo expansivo
universalizado).

Todas estas experiencias que estamos viviendo con gran incertidumbre,
experiencias de campo global, tanto sociologicas como tecnaolégicas y fisio-
logicas, me permiten anticipar que nos estamos acercando a una frontera
critica de trans-sicion de fase (limite de la velocidad del pensamiento) don-
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de caen todas las teorias. Mas aun, ya hemos tropezado con esa frontera,
con ese limite de las formas. ¢Qué hay mas alla de la forma de lo social? “El
fin de lo social”, responde Baudrillard. ¢Qué hay mas alla de la forma de lo
politico? “El fin de la historia”, responde Fukuyama. Quiza la Gnica teoria
gue atn pueda proporcionar a la inteligencia un punto de apoyo (aunque
precario) para la comprension del salto co-evolutivo que estamos experi-
mentando en el filo entre dos mundos sea la llamada “teoria de catastrofe”
(desarrollada por René Thom, 1972), teoria aplicada por Eric Zeeman e Ilya
Prigogine (1977) a aquellos sistemas que en ciertos puntos criticos de su
desarrollo alcanzan un nivel “catastrofico” de fluctuacion de energia que
determina la “ruptura de simetria” del sistema y la produccion de “bifurca-
ciones” en cada umbral de inestabilidad. Para una mejor comprension de
esta “teoria de catastrofe”, citaremos una vez mas a Erich Jantsch en The
Self-Organizing Universe, quien, al referirse a la “teoria de catastrofe” como
alternativa de desarrollo dice lo siguiente: “En la aplicacion de la teoria de
catéstrofe es esencial reconocer que lo que tiene que ser modelizado siem-
pre son discontinuos efectos de continuas causas”.® Lo que quiero desta-
car con esta cita es que la clave de lo que llamamos “evolucion” y "desarro-
llo” (por lo menos en las grandes etapas de transicién como la que estamos
experimentando) no se devela por la continuidad de la historia sino por el
“fin” de la historia (aunque este “fin” cada uno lo interprete a su manera).

En épocas como la nuestra, de derrumbe de las antiguas formas y de
gestacion simultdanea de nuevas configuraciones de la vida, la filosofia de
la historia fracasa como teoria para explicar los modelos de futuro y tam-
bién fracasan las teorias cientificas evolucionistas concebidas sobre tra-
yectorias lineales y progresistas. Las nuevas formas (tanto biolégicas como
sociales) no responden ni han respondido nunca a las expectativas de los
viejos organismos, en los cuales se instalan en forma “subversiva” sin res-
petar la geometria del antiguo sistema (¢qué tiene que ver la mariposa con
la oruga?). Estas nuevas formas no son visibles a plena luz del dia (a la luz
del dia sélo vemos las sombras de un mundo que pasé), mas que formas
son “funciones” arquetipicas invisibles, espacios vacios para ser ocupados
por los prot-agonistas del futuro. jYa empezamos a vislumbrar y a co-rres-
ponder a dichas funciones arquetipicas de la sociedad universal! Volvemos
a retomar el tema de la “Gen-ética social” que, bajo distintos aspectos, se
nos ha presentado una y otra vez en el transcurso de este escrito, pero que
ahora queremos examinar como geometria simbolica del cuerpo orgénico
de una humanidad que ya ha iniciado el cruce de la barrera césmica.

62. Erich Jantsch, The Self-Organizing Universe: Catastrophe theory as alternative,
p. 57.
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XIII.1.D1. FUNCIONES sociales arkhetipicas

Un nuevo sentido de comunidad

La experiencia social que hoy estamos realizando a escala de “Aldea glo-
bal” es de tal magnitud, nos muestra tan violentos contrastes de luces y
sombras, hay tal opresion del alma humana por compresién gravitacional de
la materia, se ha vuelto tan acelerado el tiempo social, es tan veloz el inter-
cambio de informacion entre particulas cargadas de informacién, es tan ines-
table el sistema y, por momentos, tan aterradores los estallidos sociales por
la irrupcion de fuerzas ocultas; en pocas palabras, es tan poderoso el campo
magnético de la sociedad moderna y de efectos tan desestabilizadores en la
propia fisiologia humana, que muchos se preguntan si lo que hasta ahora
hemos llamado “comunidad social”, “relaciones sociales”, “servicios sociales”,
si todo eso que hemos venido llamando “social” no ha sufrido un violento
cambio por reversion de energia y pérdida de significado, y si previo a toda
tentativa de imaginar un modelo alternativo de sociedad no tendriamos que
abandonar los antiguos términos y volver a “oir” el llamado al encuentro hu-
mano que funda desde el Ser esa comunidad arkhetipica que se nos ha esca-
pado de las manos. 8i, se nos ha escapado de las manos (‘¢ Dénde esta Abel,
tu hermano?” “No sé. ¢Soy acaso el guardian de mi hermano?” (Gén. 4: 9).

Muchos jovenes de hoy nacen con un sentimiento de comunidad que
era desconocido en las generaciones anteriores; no se trata de una idea-
logia politica sino de una raiz Gen-ética. Charles Reich ya lo habia adver-
tido cuando, por la década de 1970, describe los contenidos fundamenta-
les de lo que ¢l llama “Conciencia m”: “En lugar de ver el mundo como una
jungla, donde cada ser humano sélo se cuida a si mismo (Conciencia 1) o
el mundo visto como una meritocracia que conduce a una gran jerarquia
corporativa de posiciones rigidas (Conciencia 1), para la Conciencia 11 el
mundo es una comunidad. Todo el mundo pertenece a la misma familia,
¥a sea que uno se haya encontrado con el otro o no. Es tan simple como
esto”.® Eso no quiere decir que millares de comunidades alternativas no

63. Charles Reich, The Greening of America, Nueva York, Random House, 1970, P
227,



hayan fracasado. No es suficiente encender el fuego, hay que poder sos-
tener la llama.

El nuevo sentido de comunidad trasciende las ideclogias politicas y €l
horizonte social. Va més alla de lo social. Hunde sus raices en un sentir
cosmico expansivo, que incluye en su sentir no solo al hombre sino tam-
bién al universo. Mas atin, la comunidad no es algo que deba ser fabricado
por el hombre, es un modelo arkhetipico, un recinto sagrado, comunidad
que existio siempre (antes de que lo descubriera San Benito, el socialismo o
los hippies). En términos mas simples, la comunidad es el “Hogar” (un dis-
cipulo preguntd a su maestro: “¢Qué es el hogar?”. Y el maestro respondi:
“El hogar es un lugar para quedarse”). La comunidad arkhetipica es “mis-
tica” por naturaleza; no la sostiene una ideologia, sino un fuego sagrado.

En la actual sociedad de masas, el término “comunidad” se utiliza en
forma convencional y arbitraria. ;Comunidad de vecinos?, scomunidad de
cientificos?, ¢comunidad homosexual?, scomunidad de hombres y muje-
res de negocios? Todas estas expresiones expulsan el sentimiento raiz que
funda la comunidad y sélo dejan una caricatura. Hoy, tras el derrumbe
de las que fueron venerables instituciones, la comunidad social debe ser
re-descubierta. Redescubierta desde el sentir social, desde la funcion de
origen que funda lo social desde las raices de la vida.

Desde la raiz de este sentir unificado podemos verla estructura simbaé-
lica de una Gen-ética arkhetipica que se revierte, por transposicion ana-
légica, en funciones de genética molecular. Quiza a traves de este pensar
por analogia podamos comprender mejor el sentido de expresiones tales
como “mensajeros sociales”, “un lugar en el mundo”, “trans-scripcion” y
“traduccion” del mensaje Gen-ético en “funciones”, “oficios” y “herramien-
tas”. En otras palabras, a través de este lenguaje simbdlico unificado se
nos vuelve transparente el tejido realmente vivo de la saciedad; es decir, re-
descubrimos las funciones esenciales de la comunidad humana que habi-
tualmente permanecen encubiertas [y la mayoria de las veces sustituidas)
por instituciones sociales burocratizadas y tecnificadas que operan como
"méaquinas sociales”. ;Qué tiene que ver la funcion esencial de solidaridad
humana con la “asistencia social delegada en los sistemas de seguridad
social”? ¢Qué tiene que ver la funcion esencial y social del trabajo humano
con el “seguro de desempleo” JQué tiene que ver la funcién esencial de
curar a los enfermos con la “medicina institucionalizada y comercializada”™
2Qué tiene que ver la funcion esencial del productor con el “asalariado”, el
“intermediaric” o el “traficante™? ¢Qué tiene que ver la funcion esencial de
participacién directa con la “representacion indirecta” (sea de los partidos
politicos, de las Iglesias, del espectaculo)?

La crisis de la civilizacién moderna es una “crisis de desimbolizacion del
mundo”. El drama existencial del hombre de hoy es haber tomado concien-
cia de que con la energia liberada por la técnica y avanzando a gran velo-
cidad por la seduccién del poder, se encuentra, antes de llegar a la meta
sofada, con la barrera de su propia sombra. La respuesta a este desafio
radical ya no viene por la reforma de las instituciones sino por el restable-
cimiento de las funciones sagradas de la vida. ¢Por qué vias se realiza este
cambio cualitativo en la geometria del mundo?
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Todavia hasta la década del 70 se creia tener alguna respuesta. Una
nueva conciencia social emergia en el mundo: Mayo francés, la revolucién
cultural china, el Che Guevara, Charles Reich anunciaba con entusiasmo
el despertar de la “Conciencia m” en la juventud americana. Erich Fromm
se adelantaba con su Revolucién de la Esperanza (Revolution of Hope). Alge
nuevo estaba pasando pero que no resultaba demasiado claro. Herbert
Marcuse, intérprete privilegiado de la juventud intelectual y politica de
su época, idedlogo de multitudes y escritor fecundo -Razén y revolucion
(1964), Eros y civilizacién (1965), El hombre unidimensional (1965), El mar-
xismo soviético (1967), El fin de la utopia (1968), La sociedad industrial y
el marxismo (1969), La sociedad carnivora (1969}, a pesar de su agudeza
intelectual para leer los signos de los tiempos, tropieza con sus propias
contradicciones cuando quiere penetrar en la génesis del cambio que él
mismo estaba protagonizando. En una entrevista a Marcuse realizada por
Sam Keen y John Raser para Psychology Today (febrero de 1971), cuando
el periodista le solicita que resuma su pensamiento respecto de lo que el
propio Marcuse habia expresado acerca de la “necesidad de desarrollar
una nueva sensibilidad y una nueva racionalidad” como fundamento de
la nueva sociedad, el filésofo critico responde: “La real emancipacién del
hombre solo puede tener lugar en una sociedad diferente, después de un
cambio fundamental en los valores y en las estructuras politicas y econé-
micas”. Y a continuacion agrega: “Pero, he aqui una paradoja, puesto que
yo siempre he insistido en que esta nueva racionalidad y sensibilidad debe
emerger antes del cambio”. Y cuando el periodista le pregunta si eso que
€l dice no recuerda al antiguo dilema del “huevo y la gallina”, Marcuse re-
fuerza su posicién con un mensaje de esperanza: “El cambio ya esta aqui,
emergiendo en la juventud, especialmente entre los estudiantes”.

Marcuse no podia ir demasiado lejos. La génesis del nuevo orden social
se le escapaba de las manos. Ya en El hombre unidimensional habia trope-
zado con la misma paradoja. Su intuicion intelectual le permitia vislumbrar
que “la sociedad sera racional y libre en la medida en que esté organizada y
reproducida por un Sujeto historico esencialmente nuevo” pero, al mismo
tiempo, observaba que “el poder y la eficacia del sistema material y cultural
de las sociedades industriales avanzadas se oponen a la aparicion de un
nuevo Sujeto”. Y no se equivocaba; la represion a esa juventud que él veia
florecer como promesa para el futuro no se haria esperar. El nuevo orden
social no habria de venir por la teoria revolucionaria sino por la alquimia
del sacrificio. De todos modos, y a pesar de estas paradojas, Marcuse, res-
catando lo mejor de Hegel, dejaba en las manos de las nuevas generaciones
una valiosa herramienta tedrica que, segiin sus propias palabras, estaba
en peligro de ser destruida: “el poder del pensamiento negativo”.

Este “pensamiento negative”, que habia quedado reducido a una dialéc-
tica racional (idealista en Hegel, materialista en Marx), y como tal raciona-
lismo corria peligro de agotarse en el juego de sus propias contradicciones,
ese “pensamicnto negativo”, tomado por la nueva mente como simbolo de
Reversibilidad de Valores, con-figuraba (unido a un sentir profundo) la
nueva herramienta de participacion del hombre en la creacién del nuevo
mundo. Mas que un nuevo pensamiento se instalaba un nuevo “ritme” en
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las funciones de la vida. La contradiccion dialéctica entre capitalismo y
marxismo tocaba a su fin, la fisiologia humana habia dado un salto co-evo-
lutive hacia niveles mas elevados de conciencia y la dialéctica (en cuanto
forma del pensamiento) quedaba abserbida (y preservada, como servome-
canismo de segundo orden) en el ritmo reversible de las nuevas funciones
trans-finitas: lo mismo habia ocurrido en el dominio de la ciencia cuando
la fisica clasica, con sus leyes mecdnicas y geometria euclidiana, quedé
como funcion de segundo orden ante el embate de la fisica relativista y
cuantica. Pero, volviendo a Marcuse y a la dialéctica y al peligro de con-
frontacion nuclear entre las grandes potencias (fuertes contradicciones a
escala mundial que en la década del 70 estaban a flor de piel), retomando
el dialogo mencionado anteriormente (Psychology Today, febrero de 1971),
uno de los periodistas (Keen) toca el tema de la confrontacion nuclear, la
desilusion en los antiguos valores y la biisqueda de lo nuevo por parte de
la juventud, tema que el otro periodista (Raser) resume citando lo que es-
cucho de una joven nina: “La bomba ya estallé y nosotros somos las muta-
ciones”. Y Marcuse responde: “Excelente. Ella tiene razon. De todos modos,
yo pienso que la amenaza de la guerra nuclear no es, de ninguna manera,
lo peor que estamos enfrentando. Es muy posible que las superpotencias
lleguen a un acuerdo de no usar las armas nucleares en beneficio de sus
propios intereses. La verdadera catastrofe es la posibilidad del total embru-
tecimiento, deshumanizacion y manipulacion del hombre”.

Marcuse no se habia equivocado en cuanto al pacto secreto entre los
poderes del antiguo signo. El habia visto el despertar de la nueva concien-
cia, pero habia llegado demasiado pronto. Como Heidegger, como Teilhard
de Chardin, como Gandhi, como el Che, como Moisés (a pesar de las gran-
des diferencias que los separan), todos profetas del “umbral”™; llevan al pue-
blo hasta la vista de la tierra prometida, pero no llegan a penetrar en ella.
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XIII. 1.D2. Trans-sicion Gen-ética
Salto cualitativo a escala planetaria

Las revueltas estudiantiles de la década del 60 habrian de fracasar;
fracasaron las esperanzas de una "nueva sensibilidad y una nueva ra-
cionalidad” que habian anunciado un Teilhard de Chardin, un Fromm,
un Reich, un Marcuse, y fracasaron las esperanzas revolucionarias de un
Gandhi y un Che Guevara. El cambio que sofaron los precursores no ha-
bria de llegar tan pronto. Tedavia en la década del 70, la nueva sociedad
parecia tocarse con la mano: “El cambio ya esta aqui, emergiendo en la
juventud”, “La bomba ya estalld, nosotros somos los mutantes”. Pero los
ideales hubieron de descender al infierno (por otra parte siempre fue asi en
las grandes transformaciones de la vida).

No hubo continuidad historica. De la sociedad capitalista y clasista no
se past a la sociedad socialista sin clases. De la “revolucion cultural” de
Mao no se pasoé a la utopia social (“que florezcan mil flores”) sino que se
desembocd en Tiananmen y en el “sacrificio permanente”. Se habia produ-
cido la ruptura de simetria del sistema vy la bifurcacién de las corrientes de
la vida. El mensaje de las “revoluciones perdidas” (su potencial Gen-ético)
debia recuperarse en un mundo paralelo (trans-social). Pero ¢qué es lo que
pasaba en el mundo de los que se quedaron en “Egipto”? Corrupcion, esta-
llidos sociales, neoliberalismo econdmico, desequilibrio ecolégico, enferme-
dades de inmunodeficiencia adquirida, drogas, y la migracion a los cuatro
vientos de una juventud sin destino. El peligro, el real peligro, ya no ven-
dria de la bomba atémica sino de la catéstrofe social (a mas de veinte afios
de ser pronunciadas, recordamos las palabras de Marcuse: “La verdadera
catastrofe es la posibilidad del total embrutecimiento, deshumanizacion y
manipulacion del hombre").

La nueva guerra que se vislumbraba en el horizonte de la historia ya
no seria ideolégica, econdmica o racial, sino arkhetipica. Lo que estaba en
juego no era tan sélo una nueva sociedad (como se venia preparando por
via de la filosofia politica), sino que lo que se anticipaba era la génesis de
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un nuevo “cuerpo”: Gen-etica de plasmacion. Tratemos de ver este salto
cualitativo ya no desde la perspectiva de la filosofia de la historia sino des-
de el testimonio de los prot-agonistas de la nueva historia.

Gen-ética de co-evolucién. Hasta no hace muche tiempo, el ideal era
un valor suficiente para sostener la vida. A partir de ahora hace falta “mas
vida" para sostener los ideales. Esta “mas vida” no es un valor transcrip-
to en ideologia sino un valor in-scripto en un “gen”. Como decia Goethe,
“existen leves para conservar los tesoros de la vida". Y estas leyes son leyes
de “encarnacion” (si podemos utilizar un término que tiene tan profunda
significacién en la tradicién cristiana). Los ideales de Gandhi, del Che, de
las juventudes de la década del 60, de 1a revolucién cultural china, de las
revoluciones sociales de América Latina, todos ¢stos movimientos de avan-
zada fracasaban como idea pero triunfaban como “fermento”. Y el fermento
ya no es una idea, es una “molécula”, una “encima”, un “gen”.

Un nuevo cuerpo —individual v social- se esta formando inadvertida y
misteriosamente. Es un cuerpo aun invisible que se edifica con los mate-
riales de demolicion del viejo cuerpo: des-integracion de materia, libera-
cion de energia, expansion de conciencia. Ya no vivimos en el mismo cuer-
po de hace apenas cincuenta afnos. Las distintas formas de destruccion
que advertimos en el mundo de hoy a escala planetaria son otras tantas
senales de des-estructuracion de la materia viviente dentro del proceso in-
visible de génesis de un nuevo organismo: no sélo destruccion sino trans-
mutacion. Una poderosa corriente cosmica [no solo radiacion de energia
sino implosion de significado) penetra en el planeta des-estabilizando las
antiguas formas y creando nuevos caminos de comunicacion: no sélo des-
truccién sino co-evolucién. Dice Erwin Schrodinger en su pequeno libro
d0ué es la vida?, “La configuracion molecular no puede cambiar, a menos
gue se le suministre desde el exterior un minimo de energia equivalente
a la diferencia que se necesita para «elevarlas al nivel energético inme-
diatamente superior”.® Es precisamente esta irrupcion (“resonancia”) de
energia-significado la que esta con-figurando las nuevas funciones y ér-
ganos de la vida.

Lo que hoy estamos experimentando en nuestro propio cuerpo (y, por
analogia en el organismo social) es una transicién gen-ética; que es como
decir que el salto cuantico de las moléculas es, al mismo tiempo, un cam-
bio en la geometria de los valores. Se trata de una transicion de fase (en
cierta medida, una trans-figuracion): del antiguo cuerpo material a un
nuevo organismo energ-ético (nos recuerda, por transposicién analdgica,
la “histolisis del insecto”).

Para comprender mejor la génesis de este nuevo organismo de “resonan-
cia magnética” y tener alguna posibilidad de vislumbrar la geometria de las
nuevas formas organicas, se vuelve necesario abandonar provisionalmen-
te el escenario histarico-social donde hoy se esta representando el drama
humano y dirigir muestra mirada a un espacio mas fundamental donde se

64. Erwin Schridinger, sQué es la vida?, Barcelona, Tusquets, 2" ed., 1984, p. 81.
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dibujan las simetrias arkhetipicas de la vida. Idéntica transposicion teérica
realizaron los sabies intuitivos de la nueva fisica cuando, ante el aparente
caos y desorden del mundo de las particulas subatémicas, tuvieron la vision
de “simetrias de orden y belleza” en abstractos espacios matematicos; la
nueva fisica del significado comienza cuando el investigador (por reversion
del pensamiento) pasa del mundo concreto de las particulas materiales a
los campos ideales generadores de orden: transicion del pensamiento a la
visién. Lo mismo pasa en la investigacién genética, cuando Barbara McClin-
tock, quebrando el paradigma del genoma estable (vigente hasta fines de
los afios 70), levanta su mirada de las estructuras rigidas de la materia y
ve que, “aungue la mayoria de los genes permanecen en su sitio, algunos
se mueven”.* Algo analogo observan los investigadores en quimica cuan-
tica cuando de las formas moleculares estables pasan a los pulsos electro-
quimicos que cambian rapidamente de configuraciéon. En sintesis, el ritmo
alterno de orden/belleza/significado que los poetas escuchaban como len-
guaje simbolico de un “verbo desencarnado” (Octavio Paz), los cientificos
intuitivos comenzaban a verlo como danza de genes, particulas y ondas. El
“cuerpo alterno” ya no era una fantasia sino una realidad.

Retomo aqui la idea de “cuerpo alterno”, apenas esbozada en Antropo-
logia de Sintesis:

En la humanidad de nuestro tiempo, como contrapartida al va-
ciamiento de sentido de las instituciones, surgen aqui y alla nuevos
focos de génesis, torbellinos de vida humana renovada en un planeta
que activa centros de fuerza hasta ayer dormidos; quiza, diferencia-
ciones de polaridad en la embriogénesis de un nuevo cuerpo.®

Nacen nuevos organismos individuales y sociales, avanzadas de la evo-
lucién en el camino del hombre. De todos modos, estos nuevos cuerpos son
inestables, no tienen la solidez, el equilibrio, la estabilidad de los edificios
atomicos cristalizados en el tiempo. En ciertos puntos criticos de fluctua-
cion de las corrientes de la vida, los grandes ideales de la humanidad
toman forma organica: son momentos de génesis; pareciera como si, por
un instante, ¢l canto de las musas se hiciera lenguaje humano, como si en
ese instante la poesia encarnara en la historia (el ideal toma “cuerpo”, pero
generalmente es un cuerpo inestable, transitorio). Veamos el desarrollo
histérico de alguno de estos cuerpos.

Comencemos por observar la trayectoria de lo que podriamos llamar la
‘encarnacién del ideal de comunidad”. Segun relata Miriama Widakowich-
Weiland (investigadora del conicer) en un trabajo publicado en el diario La
Nacién, de Buenos Aires, con el titulo “La primera republica comunista en
Estados Unidos", hacia 1830, en plena crisis de desocupacion en Francia

65. Nina F. Fedoroff, “Elementos genéticos transponibles del maiz", en Genética mo-
lecular, Barcelona, Prensa Cientifica, 1984, p. 85.

66. Ramén P. Munoz Soler, Antropologia de Sintesis, p. 12; “Danza de electrones y
neutrinos en los cuerpos radiantes”, p .340.
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y conmovido por las agitaciones sociales producto de la primera revolucion
industrial, Etienne Cabet, inspirado en las ideas de Saint Simon, Fourier y
el padre Lammenais, escribe un libro, Viaje a Icaria (Voyage en Icarie) que
estaria llamado a desencadenar inesperados acontecimientos. Cabet, en su
libro, presenta “un pais ideal que, mediante la abolicion de la propiedad pri-
vada, asegura la felicidad de todos sus habitantes. Solo la sociedad es depo-
sitaria de les bienes...". El autor declara que en Icaria “los robos, asesinatos
y suicidios son desconocidos: no hay armas en las casas ni cerraduras en
las puertas”. Y continta el relato de Miriama: “Viaje a Icaria causo tan fervo-
roso entusiasmo entre los expropiados y sometidos artesanos, que éstos se
acercaron a Cabet para preguntarle si aquel Estado maravilloso realmente
existia, estimulando asi en el autor el deseo de crearlo. Y Cabet se decidio a
fundar Icaria. El 3 de febrero de 1848 parte del Havre la expedicion de futu-
ros icarios, que se instalarian en las ricas tierras despobladas del nordeste
de Texas”. La experiencia fue profunda, la igualdad era perfecta, a cada cual
segiin su trabajo y capacidad, no habia intereses personales y todos debian
servir a la comunidad. “Mas ocurrié que la sociedad icaria no evoluciono
como habia previsto Cabet. Al poco tiempo surgieron disputas, rencores,
envidias y se formaron pequefios grupos, cada uno de los cuales pretendio
ejercer una hegemonia. Cuando Cabet quiso retomar el poder sobre lcaria,
tuvo que proclamarse dictador (1855). Después de un afo de desgarramien-
tos y luchas, fue expulsado de la comunidad acusado de traicion™.*” Habian
pasado ocho arios desde la partida del Havre.

No es mi intenciéon hacer aqui una critica ideolégica o politica a las di-
ferentes “formas” de vida en comiin que han surgido, a lo largo del tiempo,
en distintas culturas y pueblos de la tierra. Mas alla de la “forma insti-
tucional”, me interesa rescatar la “esencia arkhetipica” de lo que llama-
mos “Comunidad”. Dicho en otras palabras, intento poner al descubierto
el potencial Gen-ético de dicha funcién (mas alla de su éxito o fracaso). Y
una pregunta inevitable nos sale al paso: ¢puede la poesia encarnar en la
historia? Octavio Paz contesta que no. Sin embargo, los jovenes de todo el
mundo buscan un hogar comun.

En otro contexto histérico-politico, Antén Makarenko funda la Colonia
Gorki para infractores de la ley de menores de edad, cerca de Poltava, en
Rusia, a pocos afios de la Revolucion de Octubre, magnifica experiencia
de comunidad educativa que Makarenko relata en su obra en tres tomos
Poema pedagégico.t® Segun afirma uno de sus bidgrafos, Medidinski: “Una
de las reglas pedagégico-tacticas de Antén Semiénovich Makarenko con-
sistia en el mas pleno olvido del pasado de los colonos, especialmente de
sus delitos™.* Magnifica obra, “fundirse en una comunidad auténtica”, so-

7. Miriama Widakowich-Weiland, “La primera repiblica comunista en Estados
Unidos®, La Nacidn, Buenos Aires, 18 de febrero de 1979.

68. Anton Makarenko, Poema pedagdgico, 3 1., Moscu, Progreso, 1980,

69. E. Medidinski, Antén Makdrenko: su vida y labor pedagdgica, Moscll, Progreso,
1976, p. 14.
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lidaridad en el trabajo y en el consejo, despertar en cada uno el sentido de
dignidad humana: toda esta experiencia en comun para gestar un nuevo
“gen” no estaba llamada a perdurar en el tiempo; muy pronto vendria Sta-
lin, con otra mentalidad y otro poder, para terminar con esta clase de “poe-
mas pedagogicos”. Una vez mas, la poesia no encarnaba en la historia. El
cuerpo organico se derrumbaba, pero el espiritu —su potencial Gen-ético—
iria en busca de nuevos sofiadores, de nuevos idealistas.

Volvamos un poco hacia atras, también en Rusia, pero en otro ambien-
te. Era el tiempo de la caida del zarismo, venia una onda revolucionaria
que arrasaba con el antiguo régimen, y muchos judios pobres veian en el
comunismo algo asi como una nueva religién o, por lo menos, un ideal de
comunidad que ellos sofiaban con llevar a su Palestina de origen: “Retorno
a la tierra de sus antepasados y retorno al trabajo de la tierra”, era el lema,
segun dice Santiago Ferrari, corresponsal de La Nacién que investiga en
Tierra Santa (1970) el origen de los kibutz. Ferrari escucha los relatos de
algunos miembros de los kibutz que atin existen: “Hay kibutz religiosos,
pero son la minoria; en los kibutz no hay salario, no hay propiedad perso-
nal, los nifios se educan en comun (aunque todo esto esta evolucionando
rapidamente). También en estos nuevos cuerpos sociales, el ideal no siem-
pre se puede llevar a la practica: no es facil dar a cada cual segin sus ne-
cesidades”. Y el periodista termina su nota con esta reflexion: “Todo esto es
admirable y hay muchas cosas mas, igualmente admirables en situaciones
tragicas y anormales, pero que no se pueden tomar como ensefianza ni mo-
delo para la humanidad en estado normal”.”™ Lo que yo me pregunto al leer
esta nota es qué entiende el periodista por humanidad en estado normal.
De todos modos, a méas de veinte anos de estas reflexiones, aunque en la
mayoria de los casos el kibutz no encarne el ideal de comunidad con que
sofiaron sus fundadores, queda como simbolo de un organismo solidario
donde pueden desarrollarse valores sociales que permanecen adormecidos
en la sociedad de masas.

Volviendo a nuestra exploracion de “sefales de génesis” de nuevas fun-
ciones sociales, vale la pena detenernos un instante en el analisis que hace
Jean-Paul Sartre de las conmociones sociales y politicas de la década del
60, a partir de la liberacién de Francia en 1944 y concluyendo en la agita-
cion estudiantil de Mayo 1968. En sus Situaciones vin y 1x Sartre destaca la
diferencia cualitativa entre la fase que podriamos llamar de “génesis” de un
movimiento (€] habla de “grupos de fusién”) y la fase de institucionalizacién
e inmovilismo. “Grupo de fusién”, segin Sartre, “es un organismo transi-
torio donde se pone en accién una ssubjetividad comuns, un pensamiento
espontaneo que se compromete en la accion que lo expresa. Estos momen-
tos de subjetividad colectiva son ocasionales, sélo aparecen en la historia
a cada tanto. Si el sgrupo de fusiéns trata de prolongarse, se degrada, se
convierte en institucién”. A Sartre no se le escapaba que también aqui,

70. Santiago Ferrari, "Extrafa institucién del kibutz en Tierra Santa. Visiones del
Cercanco Oriente”, La Nacidn, Buenos Aires, 20 de abril de 1970,
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en la praxis politica, “la poesia no encarnaba en la historia” (o, a lo sumo,
encarnaba fugazmente y a costa de “luchar permanentemente contra su
propia tendencia a la institucionalizacion”).

Al llegar a este punto de nuestra breve [y, por cierto, incompleta) resena
histérica sobre la génesis y el desarrollo de diferentes organismos sociales
comunitarios, cabe una pregunta que considero fundamental: “¢Por qué
la poesia no encarna en la historia?”. Dicho en otras palabras: ¢por qué
la frescura etérea de la comunidad cristaliza en la pesada rigidez de las
instituciones? ¢Por qué aquello de que “tout commence en mystique et fini
en politique"?
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XII1.1.D3. CUERPO TOTAL: los que lo son,
los que fueron,
los que vendran.

Fluctuaciones entre tres mundos

El ritmo de todos los procesos de la vida se ha acelerado. Doble faz de un
pulso césmico y humano a la vez, individual v social: a la explosion de ener-
gia corresponde una implosién de significado (Schumacher habia anticipado
la estrategia para vivir en el nuevo mundo ampliado: “Pensar en grande,
actuar en pequeno”).

Hay muchas cosas en el mundo que ya no comprendemos. Y muchas de
las preguntas que nos hemos formulado no tienen respuesta dentro de la
mecanica de nuestra antigua mente. Los problemas humanos ya no pue-
den resolverse por separado (“La era de las naciones ha pasado, es hora de
construir la Tierra”, anunciaba proféticamente Teilhard de Chardin). Hemos
penetrado en un nuevo mundo, integrado e interconectado, ¥y para compren-
derlo no es suficiente una nueva epistemologia sino una nueva “fisiologia”.
No es suficiente una “vision” integrada del mundo (ya se llame holistica o
cibernética) sine que necesitamos adquirir la experiencia de vivir en el “cuer-
po” integrado e interconectado de la sociedad global. Y hoy, por la propia
aceleracién de los acontecimientos, este “vivir” se nos anticipa al “pensar”;
antes de que podamos pensar en la nueva civilizacién que anhelamos, ya
estamos viviendo y padeciendo “la enfermedad” de la civilizacion.

No hemos sido educados para la Comunidad (en grande) sino para la
separatividad. No hemos sido educados para la Re-unién sino para la frag-
mentacion. Pero ya estamos viviendo [y sufriendo) en un “Cuerpo plane-
tario”, aunque ain no tengamos la ciencia para comprender sus leyes, su
pulso, su mensaje. La “deriva” de la materia social, la transposicion de
“genes” de un punto a otro del genoma humano, esta cambiando la “carta
humanografica” transposicién Gen-ética.

Ya en 1945, y en concordancia con sus “reflexiones acerea de la repercu-
sion espiritual de la bomba atémica”, Teilhard de Chardin habia advertido,
subyacente a las peripecias superficiales de la historia contemporénea, una
poderosa corriente unificadora de “socializacion humana”. Desde Pekin, en
diciembre de 1945, anunciaba: “Un gran acontecimiento que se perfila: la
planetizacion humana: realidad y consecuencia de un proceso césmico ma-
yor al que, a falta de un términe mas expresivo, he llamado splanetizacion
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humanas".”! Esta “stper-organizacion de la materia humana” ya no viene
por via de una nueva organizacién politica de los pueblos de la Tierra (algo
asi como un “nuevo orden mundial®, en la terminologia de los centros de
poder mundial) sine por un salto cualitativo de la humanidad entera a una
nueva dimension de conciencia: es lo que Teilhard de Chardin llama “segunda
Hominizacion”, y que nosotros en estas paginas venimos llamando “trans-
posicién Gen-ética”. De la fractura del “Cuerpo” de la humanidad en multi-
tud de naciones, pueblos y razas pasamos a la *hominizacién completa”. De
la Sociedad de las Naciones pasamos al “Reino Humano”. En esta Gen-ética
social a la segunda potencia, las “migraciones humanas” juegan un papel im-
portante: transposicion de “material Gen-ético” de la sociedad terrestre a la
ciudad cosmica (no solamente las “migraciones” de pueblos apremiados por
el hambre, la guerra, las enfermedades, el desempleo, sino también la “trans-
migracion” de los valores nobles provenientes de las revoluciones perdidas
y del sacrificio de los inocentes). Por la década del 80 yo habia vislumbrado
este salto en masa de la humanidad a un nivel mas elevado de conciencia (no
podia explicarlo bien pero, de alguna manera, encontraba similitudes analo-
gicas con la transposicion de genes que habia descubierto Barbara McClin-
tock —salvando las diferencias, por supuesto-). En Antropologia de Sintesis, y
como complemento a la vision “noosférica” de Teilhard de Chardin, yo intuia
el polo “antropolégico”, centrado en un nuevo fenémeno humano que hundia
sus raices en las corrientes profundas de la Tierra: “Esta cambiando el medio
inferno del Cuerpo planetario (recordaba el «medio interno» de Claude Ber-
nard) y, sin darnos cuenta, somos desplazados de un drgano a otro dentro de
un cuerpo mas amplio: a lo mejor nacimos en una pierna y terminamos en
un brazo (el pensamiento traducia funciones de “cuerpo mistico” a érganos
de fisiologia humana)”. Y, anticipindome a posibles criticas, agregaba:

Y esto no es ciencia ficeién, sino la més pura realidad. Este “trasla-
do”, esta “migracién” de la materia humana transmutada de un cuerpo
a otro, de una funcion a otra, es lo que da al hombre de nuestro tiempo
esa peculiar des-ubicacion, esa “incertidumbre” de no saber bien cual
es su Jugar en el mundo vy, a veces, sobre todo en la juventud, esa
“extrafneza” de no saber bien quién es [signo de des-personalizacion,
de des-centralizacion de la nueva era). El hombre de hoy (sobre todo la
nueva generacion] no tiene la misma seguridad, en cuanto a su identi-
dad personal, que el hombre de ayer. Los nifios y jovenes que vienen no
tienen un lugar social destinado para ellos, sino que tienen que re-des-
cubrir su propio espacio y su propio Ser. [Los seres humanos gque han
entrado en la gran corriente del futuro han cambiado, en pocos anos,
varias veces de cuerpo! No es extrano que terminen preguntandose; “2Y
yo quién soy?, ;quiénes son mis padres y quiénes son mis hermanos?".

¢Cudl es la “fisiologia” de este nuevo “Cuerpo” de humanidad total,
Cuerpo en el que nos movemos, vivimos y somos? ¢Cudles son sus funcio-
nes arkhetipicas, sus centros de fuerza? ;Y como se nos revela su Alma?

71. Pierre Teilhard de Chardin, El porvenir del hombre, p. 155.
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Cuando de las ciencias particulares que conocemos, de la filosofia, de
la metafisica, transferimos nuestro Ser al “Centro del Mundo” (a ese Fun-
damento arkhetipico al que las distintas tradiciones han dado diferentes
nombres), desde alli, desde el “Centro”, podemos vislumbrar la arkhitectu-
ra simbélica del “Cuerpo” de la humanidad total (de los que son, de los que
fueron, de los que vendran), descubrir las simetrias fundamentales de la
vida organica y anticipar algunas ideas generales para construir las cien-
cias humanas y sociales del porvenir. Aunque incipientes, estas ciencias,
integradas a su fundamento esencial, comienzan a suministrarnos infor-
macién acerca de una Gen-ética que desconociamaos, es decir a mostrarnos
las co-rrelaciones, los puentes invisibles, las “moléculas mensajeras”, los
intercambios de energia-conciencia entre la vida especificamente humana
(el reino humano) y lo que estd por arriba del hombre lo Ultrahumano, tal
como lo llama Teilhard de Chardin, y lo infrahumano. Y aqui conviene ha-
cer una observacion. La fuerte aceleracion de los acontecimientos en lo que
va del siglo (a la que hemos hecho mencion en mas de una oportunidad),
la fluctuacion critica de las corrientes de energia que, culminando con la
primera explosion atomica de 1945 conduce a la ruptura de simetria del
sistema y a la implosién de un nuevo significado de la vida, esa “catastrofe”
del antiguo mundo con el consiguiente derrumbe de los viejos valores ha
puesto de golpe ante nuestra mirada las co-rrelaciones entre “tres mun-
dos” que hasta entonces habian quedado separados [mejor dicho, “ocultos”
a la conciencia humana): el mundo terrestre, hasta ayer habitat exclusivo
del hombre, el mundo césmico (que comenzamos a explorar) y el mundo
subterrdneo (que comenzamos a padecer).
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Cada uno de estos “mundos” es, al mismo tiempo, un “Ser”, un “esta-
do de conciencia” y un “lugar”. Es también una “materia” y una “ley”. Si
trasladamos estas dimensiones generales al mundo interior del hombre
llegamos a darnos cuenta de que lo que hasta ahora habiamos conocido
como lo “Humano”, de golpe se re-conoce a si mismo en una nueva dimen-
sién al reflejarse en un doble espejo de lo “Ultrahumano” y lo “Infrahuma-
no™: shock de revelacion por implosion de sentido. Y si miramos al mundo
“social”, tenemos que reconocer gue no todas las formas de organizacion
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social que existen actualmente pueden llamarse propiamente “humanas”
(muchas ya han dejado de serlo, por vaciamiento de sentido). Asi como
las galaxias lejanas que se alejan velozmente en un cosmos en expansion
se nos muestran al espectroscopio variando su color hacia el rojo (efecto
Doppler), la “galaxia humana”, arrastrada en un movimiento analogo, se
revela a nuestros ojos recién abiertos como un espectro de valores gque va
corriendo sus lineas de fuerza hacia niveles de conciencia-energia cada vez
mas elevados; pero que también va dejando atras (como la cola de un co-
meta) materia humana en proceso de des-integracion. Por un lado, “seres
luminosos” que van en busca de “mas luz"; por el otro, “hijos de la sombra”
(nuestro propio engendro) que se alimentan de “basura”.

El fenomeno de transmutacion de materia, liberacién de energia y ex-
pansién de conciencia se realiza hoy a tal velocidad que en el breve lapso
de unos ciento cincuenta afios hemos visto desfilar ante nuestros ojos tres
tipos de hombre. Con una vision antropolagica de referentes co-evolutivos,
podemos diferenciar tres prototipos humanos: el homo natura, el homo
técnico y el homo mistico. El primero fhomo natura) ain preserva el pacto
primordial con la naturaleza; su proyeccion social pasa por la filosofia de
Jean-Jacques Rousseau y llega hasta el socialismo ideal y romantico. El
segundo fhoma técnico) es ¢l que ha quebrado el antiguo pacto con la natu-
raleza y se ha asumido a si misme como tinico dios scbre la tierra, con la
autonomia del poder; su proyecto social /antisocial y su *mensaje de salva-
cion” cubre el periodo que va desde la primera revolucién industrial hasta
el estallido de la primera bomba atémica, pasando por el materialismo dia-
léctico y la revolucion de la ciencia y la tecnologia. Y el tercer hombre (homo
mistico) es el que nace con la bomba (esto no lo comprenden los sabios y los
entendidos, pero si lo entiende la jovencita que en los afios 70 exclama con
ingenua simplicidad: “La bomba ya ha estallado, nosotros somos las muta-
ciones”). Este “tercer hombre”, este nuevo “hombre mistice” (y digo “nuevo”
porque in-corpora en su fisiologia las antiguas funciones del homo natura y
el homo técnico, sin destruirlas, utilizandolas como servomecanismos a los
fines practicos); su filosofia social, si podemos llamarla asi, es de “negacion
afirmativa de los valores”. Si asciende, es para descender; si se libera, es
para liberar; si conoce, es para ensefar; si tiene, es para dar. La funcién
social del "tercer hombre” se resume en una sola palabra: participacidn. Su
“lugar” en el mundo es, al mismo tiempo, una “funcién Gen-ética”, un “ofi-
cio sagrado”, una “misién” (mejor dicho, una trans-misién, porque en esa
Gen-ética opera como “molécula mensajera” que trans-scribe el mensaje
de in-spiracion en bienes de la vida).

Una tdltima pregunta, para cerrar este tema de los mundos y de los
hombres: ¢de qué se alimernta cada uno de los tres prototipos humanos
que hemoes mencionado? Hoy los biélogos han descubierto que los organis-
mos, a pesar de la unidad bioquimica que los caracteriza, se distinguen por
la clase de energia de que se alimentan. El homo natura se alimenta de la
naturaleza. El homo técnico se alimenta de informacion. El homo mistico se
alimenta de luz (del Sal in-visible). Todo esto, que parece tan esotérico, sin
embargo no lo es, y ya veremos mas adelante el porqué.
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XII1.1.D4. Nuevo codigo Gen-ético
por implosion de sentido

Se trata de re-crear una nueva ciencia de la vida. El salto Gen-éti-
co cualitativamente nuevo que hoy experimentamos a escala planetaria
(Omar Lazarte habla de una “nueva dimension de vida" en su libro del
mismo nombre)™ es una transferencia de valores humanos a un nivel
mas elevado de conciencia que se ha producido —en un espacio interior
que se oculta a la mirada de la ciencia— por una poderosa energia cargada
de sentido.

Si para caracterizar de alguna manera esa transicion co-evolutiva ha-
blamos de “mutacién” (para darle un nombre ya acunado por la biologia
genética), tal “mutacion” ya no puede explicarse solamente por la inciden-
cia en el material genético de rayos X, rayos gama, radiacion ultravioleta
por efecto de agujero de ozono y otros agentes mutigenos de orden quimi-
co, sino por el impacto de una radiacion de luz coésmica in-visible que, a
falta de un término mejor, llamo “implosion de sentido” (un cuantum de luz
inteligente se in-corpora a las moléculas de la vida pro-vocando un salto
cualitative de energia-conciencia). Las nuevas funciones organicas nacen
de este connubio entre la materia y la luz.

Detengamonos por un instante en este acontecimiento de “implosion
cosmica de sentido”. El fenémeno no nos resulta del todo desconocido,
pues a escala social ha sido bien caracterizado por Baudrillard en lo que €l
llama “implosién de masa”. Baudrillard, a partir de su “teorema de la parte
maldita” y de su postulado de la “inseparabilidad del bien y del mal”, nos
conduce a una frontera de Reversibilidad de Valores donde “los fenomenos
extremos que llevan a la exterminacion y a la catastrofe juegan, simulta-
neamente, con ciertas reglas misteriosas”. Y agrega:

Esta totalidad del Bien y del Mal nos sobrepasa, y toda clase
de acontecimientos son alli imprevisibles. Lo tinico que podemos
hacer es apuntar nuestra mirada a ese mundo virtual, a la espera

72. Omar Lazarte, Una nueva dimension de vida, Buenos Aires, ancea, 1973,
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de que alguno de esos acontecimientos tenga la gentileza de dejarse
atrapar.™

Apuntando no sélo la mirada sino toda la sensibilidad a ese espacio
total del Bien y del Mal, del principio y del fin de los acontecimientos, yo he
llegado a darme cuenta de que si bien hay ciertas condiciones sociales que
hacen posible la “implosion del mal” (todo el mal, toda la violencia, toda la
irracionalidad de la sociedad puede, en un cierto momento, implosionar
puntualmente sobre un individuo o una institucién poniendo “fin", de esta
manera, a lo social), también hay otras situaciones criticas en que, preci-
samente, por vaciamiento de sentido, todo el bien, toda la nobleza, toda la
luz del cosmos entero, se revelan providencialmente sobre un individuo o
un pueblo bajo la forma de “implosion de sentido™: el placer y el dolor como
antinomia divina.

Cuando hablamos de “implosién de sentido” no nos referimos tan sélo
al “sentido” en cuanto a sus significaciones linglisticas habituales (de en-
tendimiento, inteligencia, razon de ser) sino al “sentido” como carga ener-
gética (asi como hablamos de la carga eléctrica del electron).

“Implosion de sentido”, con esta tiltima acepcion, no es solo una *“fulgu-
racion del Ser” [como podriamos decirlo en términos metafisicos) sino un
“fotén” de luz cosmica (cargado de sentido) que se in-corpora en la materia
humana con-figurando (con ella) un nuevo orden de valores, una nueva
funcién de la vida. Si la “implosién de masa” implica una catastrofe ener-
getica, la “implosion de sentido” genera un potencial Gen-ético (un nuevo
codigo Gen-ético). Implosion de sentido es una fuerza que genera “Orden”,
es un fuego sagrado gque impulsa a la vida a “mas vida”, es el nuevo “Po-
der” que hoy entra en juego en la humanidad para la creacion del mundo
nuevo.

Los conductores actuales estan muy ciegos en cuanto a dar respues-
ta a los problemas del hombre. Los sistemas sociales, las teorias econd-
micas, las doctrinas politicas, todas esas magnificas construcciones del
pensamiento racional estan agotadas (ya han sido ensayadas en distintas
partes del mundo, ya han dado todo lo que podian dar). Volver a centrar
los programas de desarrollo de la conciencia, sea en lo social (algiin nuevo
socialismo), en lo econémico (algiin nuevo liberalismo) o en lo politico (algtiin
nuevo orden mundial), implica falta de visién (supone seguir buscando
“recursos naturales” que se han agotado). Pero hay un “recurso” que aun
no ha sido descubierto; no me refiero a la Antartida, sino a la “fuente” de
sentido. La Gen-ética social hunde sus raices en esa dimension trascen-
dente de la vida. Los conductores que crienten la “corriente de sentido”
de sus pueblos seran los verdaderos benefactores de la humanidad. “Con
sentido”, todo sera posible y soportable. “Sin sentido”, los planes mas au-
daces se vendran abajo.

Para poner en marcha una Gen-ética social fundada en “corrientes
de energia cargada de sentido” no es suficiente conocer la geometria del

73. Jean Baudrillard, La Transparence du Mal, p. 111.
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nuevo cddigo Gen-élico, sino que necesitamos re-conocer las vias de
trans-mision gen-ética. Si en genética molecular hablamos de “moléculas
mensajeras”, “enzimas”, *aminoacidos”, en Gen-ética social descubrimos
“funciones”, “oficios” v “herramientas”. Pero no nos adelantemos. Antes
de seguir explorando los caminos invisibles por donde circulan los bienes
de la vida debemos hacer notar la diferencia entre la actual sociedad de
“masas” y la futura sociedad de “funciones”. Dicho en otros términos, en-
tre una sociedad des-jerarquizada que ya no refleja la imagen del mundo
¥ la nueva sociedad emergente que in-corpora funciones cosmicas hasta
ahora desconocidas (diferencia cualitativa entre el orden sociopolitico y el
Orden sagradao).

Algunos de los pensadores mas licidos de nuestro tiempo se han dado
cuenta de que la clave para el porvenir es restablecer el “puente” entre el
orden social y el “*Orden sagrado”, energia de enlace que las sociedades tra-
dicionales habian preservado, por lo menos en cierta medida, v que en la
actualidad se ha perdido por completo. Pero una cosa es el mapa y otra el
territorio; aun aquellos que parecen tenerlo todo claro, a la hora de sugerir
el camino para encontrar la “Palabra perdida” vuelven a quedar atrapados
en las redes de los antiguos idealismos, socialismos y espiritualismos. Para
comenzar la bisqueda sobre una base cierta, lo primero que debemos re-
conocer s gue, a escala social, esa llave se ha perdido.

{Sin embargo, en algun lugar existe!
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XIII.2. OFICIOS sagrados

Trans-mision Gen-ética

En algan “lugar”, lejos de los escenarios donde hoy se representa el
drama existencial del hombre y la crisis ecologica del planeta, mas alla
del ruido de las ciudades turbulentas y del rugido de los abismos subte-
rraneos, en la entrana misma de una materia que se pre-dispone a entrar
en Alianza con la luz, alli, en el circulo hermético de un espacio virtual la
humanidad, como una sola matriz, prot-agoniza la gestacion de nuevas
moléculas y funciones de la vida.

En la superficie de un “magma social” en rapido proceso de transfor-
macién co-evolutiva todo parece desordenado y confuso, pero en las aguas
profundas de la vida late el germen de lo nuevo. Esos “gérmenes de futuro
en ¢l hombre”, esas con-figuraciones de resonancia con la luz, son aan
organismos pre-figurativos, invisibles a una mirada superficial, pero cuyo
mensaje estereofonico puede ser oido si tratamos de captarlo desde el Ser,
En otras palabras, se trata de escuchar el mensaje in-sonoro de voces
que aun no han sido pronunciadas. Algo dificil, pero no imposible; algo
asi como lo que ocurre con las “ondas gravitatorias”, que segin la teoria
deben existir pero que se escapan a los instrumentos mas sofisticados (el
“interferometro” podria detectarlas).™

En Antropologia de Sintesis tracé las lineas mas generales de estas
“protofunciones” de una Gen-ética trans-finita y llegué a formular una
“teoria” (aunque incipiente) de lo que comenzamos a llamar “Fisiologia
humana del futuro”. Aqui, y para no repetirme, trataré de dibujar una
“Geometria” de aproximacién a “funciones”, “oficios” y “herrramientas”
de un “Cuerpo” global de la humanidad que, a pesar de que ya es nuestro
cuerpo, aun no alcanzamos a reconocerlo como prepio. ¢Cual es la difi-
cultad? La dificultad que hoy tenemos para re-conocer el salto cualitativo
de las funciones de la vida es que seguimos pensando en términos de
filosofia critica, sin advertir que como resultado de la ruptura de simetria

74, Véase A. Jeffries, P. Saulson, R. Spero y M. Zucker, “Observatorios de ondas
gravitatorias”, Investigacidn y Ciencia, N° 131, 1987,
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del sisterna se ha producido una “brecha Gen-ética". Cuando en una en-
trevista televisiva por canal 7 de Mendoza, Argentina, 1986, el periodista
me pregunta: “2No cree usted que lo que hace falta es una nueva filosofia
de los valores?”, yo le respondo: “Uno puede tener una nueva filosofia de
los valores, una nueva filosofia de la ciencia, una nueva filosofia politica
o una filosofia de la religion, y seguir siendo viejo". En otras palabras, po-
demos hablar de lo mismo y no entendernos. Porque la brecha profunda
no es ideologica sino Gen-ética.

iBrecha Gen-ética! Un abismo entre los que ven y los que interpretan;
entre los tedricos del pasado y los prot-agonistas del futuro; entre los que
predican el mensaje y quienes lo viven.

Trazaré un primer esquema global que nos sirva de punto de apoyo
para re-conocer las correspondencias analégicas y simbélicas entre la
vision intuitiva de la inteligencia y la voluntad de transformacion de la
razon practica. Quiza todo esto que intento decir no sea del todo nuevo;
aquiy alla en el planeta, en la mente y el corazén de misticos y sabios de
avanzada, a través de la experiencia social de las vanguardias de la Tierra
¥ en funcién del sacrificio de las revoluciones perdidas, hay suficientes
testimonios en el mundo de hoy de alumbramiento de una nueva revela-
cién (cientifica, social, espiritual), pero son fragmentos dispersos de un
mensaje fundamental, “piedras talladas” de una “Catedral” del futuro que
espera, para ser construida, del toque maestro de un arkhitecto desco-
nocido. Ya en las primeras publicaciones de la Universidad de Naciones
Unidas (Unu Publications, marzo de 1983), se esbozan algunas lineas de
esta estrategia global: “Para satisfacer la necesidad de movilizar recursos
de conocimiento para colaborar en problemas globales que trascienden
las fronteras nacionales. Con ese fin, la nueva universidad fue estable-
cida no sobre la base de un lugar sino en funcién de una red a escala
mundial”. Este proyecto fundacional —-presentado por U Thant a Naciones
Unidas en 1969 con la idea de liberar todo el potencial de inteligencia
disponible para construir la Tierra—, como otras tantas propuestas globa-
les de este tipo, desde Raman Llull pasando por la Academia Florentina
hasta Auroville, atin esperan el “toque de Poder” del Hierofante del nuevo
reino humano.

¢Cuadl es el camino para acceder a la geometria arkhetipica del nuevo
cuerpo social? Ya lo hemos dicho en méas de una oportunidad: hay que
levantar la mirada, porque la absolutizacién de lo social que realiza el pen-
samiento objetivo oculta la vision del codigo Gen-ético.
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Trans-cripcion
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Oficios

Trans-mision

Herramientas
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ADN de la humanidad total

Es la Geometria Arkhetipica del universo trans-scripta en el lengua-
je simbolico de una Gen-ética humana. Es la Matriz fundante del nuevo
arganismo social. Es la fizente de sentido y la totalidad de recursos. Es el
Cuerpo total.

¢Como liberar la energia y des-cifrar el sentido de este Cadigo de las
estrellas reflejado en las aguas de la vida?

Lo que la naturaleza ha realizado durante millones de afnos siguiendo
las férreas leyes de la herencia terrestre, comienza a ensayarlo ¢l hombre
en el umbral de la era césmica. ¢Y por qué medios? Como en genética
molecular, por inter-medio de “moléculas mensajeras” que transcriben y
traducen la informacion codificada en el apN en funciones y bienes de la
vida. La nueva Gen-ética social se esta poniendo en marcha por la ac-
cion enzimatica (catalizadora) de “mensajeros humanos” (oficios sagrados)
que in-corporan la luz del mensaje a sus propias moléculas, con-figurando
“con ellas” bienes de la vida que transmiten al cuerpo social (trans-mision
gen-ética).

¢Por qué “oficios sagrados”?

Porgue esos “mensajeros” realizan una funcidon sagrada: in-corporacion
y trans-mision. Como las “moléculas mensajeras”, operan como enzimas,
como catalizadores, cumplen su trabajo de trans-misién “sin quedarse con
nada”, participan en la obra sin dejar de ser. El "oficio sagrado” quiebra
la cadena de intermediacion; sus portadores no son “intermediarios”, sino
inter-medio: pertenecen a una jerarquia de funciones, no de funcionarios.
Los “oficios sagrados”, por su naturaleza esencial, son trans-sociales, pero
por su accion participante con-stituyen el fundamento de lo social. Utili-
zando el lenguaje del Evangelio, podriamos decir que hay funciones huma-
nas de elevada jerarquia que no son de la tierra, sino que son “la sal de la
tierra": “Vosotros sois la sal de la tierra; pero si la sal se desvirtiia scon qué
se la salara?" (Mt. 5: 13).

Hoy padecemos una “enfermedad social” por carencia de “sal”. La ca-
dena de trans-misidon Gen-ética de bienes esenciales para el desarrollo de
la conciencia se ha interrumpido; la “sal” de la tierra se ha “desvirtuado”
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(ha perdido la “virtud™: el habito ha reemplazado al monje, €l asalariado ha
sustituido al productor, el funcionario a la funcion, la técnica a la vida). Ya
no nos alimentamos de luz sino de “basura”.

Rescatar los oficios sagrados como “sal de la tierra” no quiere decir pre-
dicar un “elitismo” o un “corporativismo”, ni mucho menos una “teccracia
social” sino, simplemente, devolver al ser humano una funcion perdida y
restablecer en la sociedad circuitos invisibles de circulacion de la luz.

¢Por qué caminos ha sido “desvirtuada” la sal de la tierra, al punto
extremo de que el mensaje de la luz se ha revertido en barrera de la som-
bra? Por dos caminos principales: por ignorancia y por premeditacion.
Por ignorancia, no sélo de los analfabetos sineo también de los ilustrados,
vy por premeditacion de los inteligentes. La biologia moderna nos ensena
que el envejecimiento y la muerte de las células se produce por “acumu-
lacion de errores, estadisticamente inevitables a nivel molecular”, y por
“desgaste interno (agotamiento de una reserva metabdlica o enzimatica
no renovable)”. La ignorancia de toda una civilizacién de consumo es ha-
ber asumido, como premisa de bienestar general, el derecho a “comérselo
todo™: los bienes renovables v los no renovables. Y la “sal de la tierra”
también es una “enzima” no renovable, una “energia sagrada” que si se
la reduce a bien de consumo nos quedamos sin “fuego” para sostener la
vida. El otro camino por el cual se ha llegado a “desvirtuar” el patrimo-
nio genético ha sido el exterminio premeditado. A partir de la década del
40 se veian aparecer en el horizonte algunos signos preocupantes. Ya en
1943 Erwin Schrodinger, con su habitual lucidez para detectar las gran-
des transformaciones de la vida, advertia sobre el “peligro genético” que
enfrentaba la humanidad: “La seleccién natural del mas apto”, decia, “ha
disminuido grandemente o incluso se ha invertido. El efecto antiselectivo
de las modernas matanzas sobre la juventud sana de todo el mundo muy
dificilmente pueda considerarse compensada por la apreciacion de que, en
condiciones mas primitivas, la guerra pudo haber tenido un valor positivo
al permitir la supervivencia de la tribu mas apta”.™ A este efecto antise-
lectivo de la guerra moderna que denuncia Schridinger, debian agregarse
muy pronto otros agentes destructores del material genético. A comienzos
de la década del 60, las centrales de inteligencia del planeta se habian
dado cuenta de gue una onda expansiva se propagaba (por reaccién en
cadena) a escala mundial, poniendo en peligro las bases mismas sobre
las que se asentaba la sociedad industrial y posindustrial. Los poderosos
de la tierra se pusieron de acuerdo, formaron, una vez mas, una “santa
alianza” y pusieron en marcha una “nueva cruzada contra el Grial": habia
que frenar el desarrollo de la conciencia, habia que erradicar de cuajo los
fermentos de un peligroso liderazgo social. Y la juventud fue barridal Esa
guerra de exterminio no fue politica sino arquetipica, Se infligié un dario al
patrimonio genético de la humanidad. Se consumé un sacrificio colectivo.
Pero “Herodes” no triunfo.

75. Erwin Schrodinger, sQué es la vida?, pp. 118, 66.
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Ya desde comienzos de siglo y anticipandose a la catastrofe ecologica
del planeta, una reserva Gen-ética de la humanidad, una caravana silen-
ciosa de hombres y mujeres con vocacion de renunciamiento se apartaba
del mundo denso y confuso en el que habian vivido hasta entonces y toma-
ban el camino del desierto. Como antafio le ocurriera a Abram en su migra-
cion a Palestina, ellos respondian a un mensaje que venia de lo Alto: “Salte
de tu tierra, de tu parentela, de la casa de tu padre, para la tierra que yo
te indicaré” (Gén. 12:1). Trans-posicion Gen-ética, salto cualitativo de la
genética terrestre a la Alianza con la luz. Desde alli, en funciéon del “pacto
sagrado”, volverian trans-figurados como “mensajeros” de un nuevo codigo
Gen-ético (Abram wvuelve como Abraham, sutileza del lenguaje simbélico
biblico para representar el salto cudntico de Reversibilidad de Valores).
Esta gran corriente de trans-mision genética, procedente de distintos cen-
tros planetarios de alta energia espiritual, es una fuerza nueva que fluye
como corriente circulatoria invisible que ordena, anima y otorga sentido al
cuerpo organico de una humanidad que quiere cruzar la barrera césmica.

En esta época de transicion co-evolutiva que estamos viviendo, en el
filo entre dos mundos, asistimos a una profunda transformacion de la
carta humanografica: transferencia de apy en el mapa Gen-ético de una
Tierra simbélica. De la geopolitica de las naciones pasamos a la arkhi-
tectura de la tierra. Mas de una vez en el pasado hubo similares trans-
posiciones de genes culturales, sociales y espirituales: viajes miticos que
junto con las armas, el comercio y el mestizaje abrian nuevos caminos
magnéticos para asegurar la circulacion de la “sal de la tierra” (desde
el mitico Rama, pasando por las rutas invisibles del antiguo Egipto a la
naciente Grecia, por los ejércitos de Alejandro de Macedonia a la India,
por el Camino de Santiago, por las Cruzadas, llegando hasta el viaje de
las tres carabelas cruzando las grandes aguas y descubriendo Ameérica).
Y la Tierra contintia transformandose, globalizandose, trans-figurandose,
trans-mutdandose: por la tecnologia, por la politica, por el sacrificio, por
la trans-mision Gen-ética.

El desarrollo del nuevo fenémeno humano a escala global y planetaria
es una Obra de tal magnitud y profundidad que se nos escapa una y otra
vez de las manos. Es como un cristal multifacético y multidimensional
que también se nos escapa de la vision, por sus rapidas transiciones de
fase. ¢Cémo se manifiesta?, ¢cual es su naturaleza?, ¢como caracterizarlo?
ZCudl es su raiz ontologica? ¢Es una mistica?, sun conocimiento?, suna
organizacion? En el transcurso de este libro he podido, dentro de mis limi-
taciones, poner al descubierto algunas de estas facetas, pero el cuadro de
conjunto resulta siempre incompleto.

Habiendo hablado de “lunciones” y “oficios”, sélo nos queda decir algu-
nas palabras sobre “herramientas”.
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XIII.3 HERRAMIENTAS Logo-técnicas

El hombre como herramienta

El “oficio” y la “herramienta” con-figuran una unidad de sentido para el
hombre. ¢Cudl es este sentido? {Generar bienes de la vida! Esta correlacion
esencial entre “oficio”, “herramienta” y “vida” se ha perdido en la moderna
civilizacién tecnolédgica.

Asi como la cultura del Medioevo estuvo centrada en el discurso teolo-
gico, el pensamiento moderno gira vertiginosamente alrededor del centro
virtual de la técnica (sin alcanzar el centro). Mas atn, el “poder” de la técni-
ca se nos presenta hoy como un enigma que desborda la propia capacidad
del pensamiento para comprender sus leyes. A tal punto llega este desafio
a la racionalidad que un pensador de avanzada como Heidegger queda
envuelto en las contradicciones de su pensamiento metafisico. Si, por un
lado, Heidegger dice que “la técnica, cuya esencia es el Ser mismo, nunca
se deja superar mediante lo humano”, por el otro, tiene que reconocer que
“el hombre sin duda es necesario (requerido) para la superacion de la esen-
cia de la técnica”. En resumen, Heidegger llega a develar (metafisicamente)
la relacion esencial entre la técnica v el hombre, pero no alcanza a dibujar
la “herramienta” para transferir y traducir esa relacién al orden practico.
Lo mas que puede intuir es el “espacio esencial” donde esa relacion se
establece:

Para que se establezea entre la técnica y el hombre con res-
pecto a su esencia una relacion esencial, el hombre moderno debe
reencontrar(se) en la anchura de su espacio esencial.™

En el polo opuesto (antimetafisico) de la reflexion sobre la técnica estan
los pensadores “con mentalidad técnica”, quienes descubren en la revolu-
cion cientifica y técnica la liberacién de un “poder” auténomo que produce
extraordinarios resultados en el orden préctico: a este nivel, la esencia
de la técnica no es el Ser mismo sino los resultados que produce. Lo qtil,

76. Martin Heidegger, Die Kehre, p. 17.
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lo que funciona, es el nico eriterio de valor; el poder de la técnica ven-
dria a ser ¢l nuevo fuego de Prometeo que ahora el hombre arrebata a los
dioses: el mito moderno de poder. A tal punto ha llegado esta exaltacién
de la voluntad prometeica, que Thomas Berry (destacado pensador esta-
dounidense) dice que *la sociedad contemporanea ha recibido el mensaje
de la técnica como «mensaje de salvacions, mensaje que sustituye, a nivel
humano, el mensaje de trascendencia espiritual®.”™

Quiza la dificultad que hoy encontramos para descifrar el mensaje de
la técnica moderna sea porque todavia lo seguimos pensando en funcion
de “medios” técnicos del pasado: tenemos dificultad para revertir el pen-
samiento y pasar de la descripcion tecno-légica a la vision Logo-técnica.
Para aproximarnos a esta nueva geometria simbélica en que “oficio-herra-
mienta-vida” con-figuran un Gnico eircuito “Logo-técnico”, conviene que
nos apartemos momentaneamente de reflexiones filoséficas y aplicaciones
practicas para dirigir nuestra mirada a un nuevo “medio” recién abierto a
la conciencia humana: me refiero a los circuitos cibernéticos (en el drea de
la ingenieria electronica) y a las vias de transmisiéon genética por “molécu-
las mensajeras” (en el area de la genética molecular). Y digo expresamente
que se trata de un campo de investigacién “recién abierto”, teniendo en
cuenta que en 1947 John Bardeen descubre el transistor y en 1953 James
D. Waltson y Francis Crick publican el modelo de doble hélice del apx. Aun
estamos muy lejos de apreciar la profunda significacién de estas nuevas
revelaciones del pensamiento cientifico; la mente practica (la antigua men-
te), que reduce toda posibilidad animica en un bien material, se apoderd
de inmediato de los nuevos descubrimientos para traducirlos en simbolos
de poder, en herramientas de transformaciéon del mundo: redes electréni-
cas de informacién, ingenieria genética, trasplantes de organos, sintesis
de medicamentos. Todo esto trajo muchos beneficios materiales, jpero el
alma humana, una vez mas, quedd desilusionada! Los “bienes intrinsecos”
quedaron fuera de los circuitos de la civilizacién tecnotrénica. El mensaje
tecnolégico no pudo cumplir sus “promesas de salvacion™: crecié el niime-
ro de desempleados, se multiplicaron los estallidos sociales, la pérdida de
sentido se transformé en “neurosis de masas” (Viktor Frankl), cayeron por
dentro las defensas inmunolégicas y vinieron las drogas, el sida y los cri-
menes aberrantes (por "implosién de masa”). ¢Catastrofe apocaliptica? {No!
El sistema tiene gran poder de adaptacion, de disimulacién, de seduccion.
Pero habia otro poder que comenzaba a entrar en juego en la vida de la
comunidad organizada y que ya no era tan facil de controlar desde los cen-
tros mundiales del poder politico ¥ econamico: cambio de clima, inundacio-
nes, sequias, incendios, terremotos. Thomas Berry ya lo habia advertido: el
dafio ecoldgico que el hombre habia infligido al planeta era de tal magnitud
que podia esperarse “una reaccion masiva de la tierra”.

Mientras tanto, cuando las promesas politicas de una “sociedad sin cla-
ses” se agotaban y las esperanzas de un “bienestar para todos” del mensaje

77. Thomas Berry, citado por Valerio Ortolani, Personalidad ecoldgica.
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tecnolégico de salvacidn se revertian en sus efectos contrarios, los hombres
y las mujeres que se habian retirado al desierto participaban de una Obra
sistematica gigantesca que habria de permanecer oculta a la mirada de
los sabios y entendidos: la produccion (por dentro) de “bienes intrinsecos”
indispensables para “mas vida”.

La “implosién de sentido”, que iniciaba un nuevo ciclo co-evolutivo de
la humanidad, ya habia trazado —en un espacio virtual- un nuevo circuito
“Logo-técnico” de integracion de valores materiales y espirituales, circuito
(o recinto) que ofrecia el “medic” adecuado para transferir y traducir el
mensaje trascendente de la conciencia a “bienes intrinsecos” (individuales
vy sociales) que, como “ultraelementos”, jugarian un papel esencial en la fi-
siologia del hombre cosmico. Al fin y al cabo, si las algas y plantas verdes y
aun ciertas bacterias (rhodopseudomonas) podian captar y convertir la luz
solar en energia eléctrica y energia quimica; si la rodopsina (una proteina
fotorreceptora de los bastoncillos de la retina) puede absorber un foton y
generar la respuesta inicial de una cadena de fenémenos que culmina en
el sentido de la visién; si la quimica del cerebro puede fabricar “neuro-
transmisores” (moléculas organicas cargadas de sentide que intercambian
mensajes en la compleja red de emociones y acciones); si la naturaleza ha
desarrollado todas estas funciones para sostener la corriente co-evolutiva
de la vida hasta llegar al hombre, ¢;por qué a partir del hombre (y desde su
propia fisiologia) no podrian generarse nuevos circuitos (ultraquimicos) de
trans-mutacion de la materia?

Para realizar este salto cualitativo en las funciones de la vida era nece-
sario que en la sociedad humana entraran en juego nuevos “mensajeros”
(nuevas “moléculas mensajeras”) que, por in-corporacion de un “fotén” de
conciencia, transformaran los circuitos cibernéticos en “Logo-cibern-éti-
cos”. Recién a partir de esta re-conversion Logo-técnica podemos comenzar
a pensar en términos de Gen-ética social. Tratemos de aclararnos.

dQué es “cibernética"?

Muy poco se ha investigado en la dimension meta-tecnolégica de la ci-
bernética. Jorge L. Garcia Venturini, a quien conociamos por sus valiosos
trabajos en historia de la filosofia y filosofia de la historia, se adelanta, en
la década del 70, a examinar las relaciones entre filosofia y cibernética.
Mas alla de valorar la cibernética como herramienta practica, Garcia Ven-
turini intuye su sentido metafisico; descubre la fecundidad tedrica y prac-
tica de su funcion basica: “El feed back, ese insolito dispositivo que parece
encerrar tantas claves”. Y con respecto a las posibilidades futuras de estos
metacircuitos, dice lo siguiente:

No es lo ya construide (con ser mucho) sino lo que se puede llegar
a construir, aunque nunca se construya, y aun lo que nunca pudiera
construirse, sino lo que solo se ha disenado o atn solo pensado, lo
mas importante de la cibernética.”™

78. Jorge L, Garcia Venturini, *Filosofia y cibernética”, La Nacidn, Buenos Aires, 27
de agosto de 1972.
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¢Queé es lo que segiun Garcia Venturini “se puede llegar a construir, o
solo disenar, o solo pensar”? Para responder a esta pregunta, tendremos,
una vez mas, que abandonar el dominio del pensamiento y penetrar en
la raiz arkhetipica de oficios y herramientas. Dice el I Ching: “Cuando en
tiempos arcaicos Pao Hsi gobernaba el mundo, dirigio la mirada hacia aba-
jo y contemplé los sucesos sobre la tierra; y asi invento los ocho signos a
fin de ponerse en conlacto con las virtudes de los dioses luminosos y de
ordenar las condiciones de todos los seres”.”™ Esto es mas que tecno-logia,
es Logo-técnica.

Esta tecnologia a la segunda potencia (si pudiéramos llamarla asi)
que, “en tiempos arcaicos”, sélo era patrimonio del “santo sabio apostado
en el lugar correcto”, comienza a ser pensada por el hombre. Comen-
zamos a tomar conciencia de los circuitos cibernéticos en los que “nos
movemos y somos” por dentro. Comenzamos a conocer, por la ciencia y
la investigacion, como trabaja la naturaleza, y llegamos a re-conocer la
funcion genética del “lugar correcto”: el lugar correcto de los aminoacidos
en las moléculas de proteina determina su funcién especifica. Y comenza-
mos a pensar de otra manera y a formular nuevas preguntas. El feedback,
la retroalimentacion, se nos viene encima, ya no como interrogante meta-
fisico (doctrina del “Karma”) sino que se nos viene encima como energia
inversa: gqué estimulos del medio externo o interno, qué patrones de
comportamiento, qué valores puestos en juego en la rueda de la vida,
se nos “vuelven” de golpe convertidos en dolor, enfermedad y muerte?
¢No sera que nuestro cerebro esta trabajando con un programa equivo-
cado (acaso no sabemos que en depresiones severas hay una caida de la
produccion de feniletilamina)? Y al llegar a este punto viene la pregunta
clave: ¢a partir de nuevos valores, no sera posible construir una nueva
herramienta y fabricar nuevas sustancias? ¢No sera posible re-descubrir
el “lugar correcto” desde donde trazar ese circuito unificado [cibern-ético)
donde los valores del alma se unan a la quimica de la vida? ;No es, acaso,
ese “lugar correcto” el punto de Reversibilidad de Valores donde la meta-
fisica se une a la genética y donde el “fin” co-incide con el “principio™? Por
otra parte, sno es esa cibern-ética de co-evolucion el fundamento teérico
¥y practico para una Gen-ética de transmutacion a escala social? Todas
estas preguntas carecerian de respuesta adecuada si no llegaramos a
re-conocer que el “lugar correcto” es, al mismo tiempo, un “lugar sagra-
do”. Y en ese lugar sagrado se revela el “Codigo” del “oficio sagrado” que,
en funcidon de “moléculas mensajeras” (herramientas cibern-éticas), se
transcribe y traduce en “bienes intrinsecos”. Y es la trans-misién de estos
bienes intrinsecos (esenciales para la vida) la funcion mas elevada que,
seglin me parece, los dioses han confiado a la custodia de los hombres y
las mujeres que vienen.

79. I Ching, p. 416.
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XIv
UNA PAUSA
antes de entrar al quinto reino






Detenerse para mirar

Dirigié ln mirada hacia arriba

y contempld las imdgenes en el cielo;

dirigio la mirada hacia abajo

y contempld los sucesos sobre la tierra.
I Ching

¢Qué es lo que vemos hoy en el cielo? {Enigmaticos signos!

JY qué es lo que vemos sobre la tierra? Vemos que se ha perdido el “plano
original” de las construcciones; solo quedan copias, reproducciones. Se ha
perdido el “gen” de origen; sélo queda la memoria de los acontecimientos
grabados en el tiempo. Pero, ni las copias, ni las reproducciones ni la me-
moria son la vida (“Todo aquél que bebiere de esa agua volverd a tener sed”).

Y volviendo una vez mas al silencio, escuchamos una Voz que creiamos
perdida:

La gran indole de Cielo y Tierra consiste en
dispensar vida.

El gran tesoro del santo sabio es hallarse
apostado en el lugar correcto.

¢Como se conserva este puesto?

~Por medio de los hombres.

¢Camo se reline a los hombres en torno de
uno?

—Por medio de los bienes.

El ordenamiento de los bienes y la rectifica-
cion de los juicios que impiden a los hombres
hacer el mal es la justicia. (I Ching)

¢Qué queremos significar con esta vuelta a la tradicion espiritual de la
humanidad? ¢Sélo reminiscencia de una palabra perdida? ¢Sélo nostalgia
de una edad de oro? ¢Sélo recurso literario para reconstruir una philoso-
phia perennis? Algo méas que todo esto. (Simplemente volver a escuchar

Y volver a escuchar significa, al mismo tiempo, des-velar el “gen” de
origen de la civilizacion que viene.

Un destacado filésofo chino contemporaneo, Min Jiain, con importantes
contribuciones en ciencias cognitivas, teoria de sistemas y filosofia social,
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puntualiza una estricta diferencia entre “cultura” y “civilizacion”, dos tér-
minos que suelen utilizarse indistintamente: “Cultura sera definida como
gen-genética en un sistema social, y civilizacién es su fenotipo”.

Min Jiain trasciende el marco exclusivamente sociolégico al que suele
reducirse la reflexion sobre la “cultura” para avanzar sobre una teoria mas
general que incluye la informacion cosmolégica y genética: “Asi como la
concepeion cosmolégica de la cultura es una especie de analogia, también
lo es la concepceién que se apoya en la genética molecular. Ambas intentan
ofrecernos una nueva perspectiva para examinar la cultura: una desde un
punto de vista macro, la otra desde un punto de vista micro. Asi como la
moderna cosmologia se construye sobre los resultados de la microfisica,
la moderna culturplogia necesita una teoria de base gen-genético cultural
("theory of cultural genetic-gene”). Ambas concepciones confirman el anti-
guo proverbio: los extremos se tocan”. Min Jiain vislumbra una concepcion
global para la civilizacion que viene, pero tiene que reconocer que “hasta
ahora no hay ninguna cultura humana adecuada para una sociedad global
integrada, con armonia y estabilidad”.!

¢Es realmente asi? ¢O falta ojo para vislumbrar la arkhi-tectura simba-
lica de la civilizacién que viene?

“Dirigid la mirada “Concepcion cosmaldgica”
hacia arriba” (Min Jiain, punto de vista macro)
(imagenes, espacio)

|
1

\J
Lugar correcto
Trans-mision
“Dirigiod la mirada *Genética molecular”
hacia abajo” {punto de vista micro)

(sucesos, tiempos)

1. Min Jiain, “Culture and Culture-Genetic Gene-Engineering”, Isis Forum, vol. 23,
1993, p. 52.
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“Lugar correcto”: " Coamo se conserva este puesto?”
4 Por medio de los hombres?

LY

4 '

. POR MEDIO "l

“.Coémo se reline a ‘ DE -
los hombres?" \ LOS BIENES i

Circulacion de los bienes

Teoria de los bienes

“El ardenamiento de los bienes (Canocimienta)

y la rectificacion de los juicios que impiden Gen-ética social
a los hombres hacer el mal (Reversibilidad

de Valores) es la justicia.”
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A modo de resumen

De lo que llevamos dicho sobre las cuatro funciones primordiales, v
utilizando alternativamente el lenguaje arcaico-simbolico o el cientifico-
técnico, trazaremos a grandes rasgos una “teoria de los bienes intrinsecos”
que nos sirva de punto de apoyo para explorar los caminos recién abiertos
del quinto Reino.

Continuemos con el relato mitico del I Ching referente a la actividad
(Logo-técnica) de los creadores:

Pao Hsi mird hacia lo alto y contemplo las imdgenes
en el cielo: mird hacia abajo y contempléd los sucesos
sobre la tierra. Unié al hombre con la mujer; puso orden
en los cinco estados de mutacion y establecid las leyes
de humanidad. Diserid los ocho signos con el fin de go-
bernar el mundo...

El hizo cordeles anudados y los empleo en redes y
nasas para la caza y la pesca.

El traductor al castellano de la version alemana del  Ching, D.J. Vogel-
mann, al comenzar el parrafo citado anteriormente, nos dice que “en este
capitulo se expone como todas las instituciones culturales surgieron como
reproducciones de imagenes arquetipicas ideales”. Pero esto requiere un
“arte” que ya no es tecnolégico sino teurgico (si pudiéramos llamarlo asi).
Este “arte sagrado”, que tanto en el I Ching como en otros relatos tradi-
cionales aparece reservado al mitico fundador de una cultura, al héroe, al
sabio santo, comienza a ser recuperado por el hombre a través del “oficio
sagrado”.

Es en funcion del “oficio sagrado” como el hombre del future (prot-
agonista de la nueva historia) va a conquistar su “real” jerarquia de “co-
creador” en el proceso co-evolutivo de plasmaciéon de un nuevo mundo.
iNo son los dioses quienes vendran a ordenar el mundo, son los hombres
y las mujeres que vendran! El I ching lo dice bien claro: la funcion secreta
de “mediador” entre el Cielo y la Tierra le corresponde al santo sabio que
ocupa el lugar correcto (en términos biblicos, vendria a ser la funcion de
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Sacerdote del Dios Altisimo). Pero la funcién de “conservar” ese puesto
(sobre la tierra, sobre la materia) se realiza por “medio” del hombre (oficio
sagrado).

Por “medio” del oficio sagrado el hombre se con-stituye a si mismo
como “herramienta” de trans-mision Gen-ética: portador de energia cosmi-
ca (fuego sagrado) indispensable para iniciar el proceso de transmutacion
de la materia oscura en bienes intrinsecos de la vida. No se puede delegar
a la industria, a la cibernética, a la “tercera ola de poder informatico”, la
creacion de esos bienes.

JCudles son estos bienes intrinsecos?

*« La verdad

* Lasalud

* La providencia
* Laguia

= La produccién

Son “bienes esenciales”, como las vitaminas, los aminoacidos, las en-
zimas: sostienen la vida, le otorgan sentido. No son valores abstractos,
sino valores-sustancia, ultraclementos indispensables para sostener la
fuerza de la vida a niveles cada vez mas elevados de conciencia: energia de
evolucién. La pérdida de estos “ingredientes imponderables” es fatal, toda
una civilizacién puede derrumbarse. Ya empezamos a sufrir los primeros
sintomas. Hoy estamos padeciendo verdaderas enfermedades sociales por
carencia de esa “sal” del espiritu capaz de fecundar la tierra.

Ordenamiento de los bienes y Gen-ética social

rectificacion de los juicios

“Unié al hombre con la mujer;

establecio las leyes; Logo-técnica

diserié los ocho signos”

Trasladando {a simbologia arcaica al lenguaje moderno cientifico-técni-
co, podriamos decir que cuando el texto tradicional dice: “El ordenamiento
de los bienes y la rectificacion de los juicios que impiden a los hombres ha-
cer el mal, es la justicia”, con esta sentencia esta formulando una “Teoria
Cibern-ética”. Y cuando dice: “Unié al hombre con la mujer; puso orden en
los cinco estados de mutacién y establecis las leyes de humanidad; diseno
los ocho signos con el fin de gobernar el munde”, en funcion de tales pasos
descendentes en un ciclo cosmogénico-social, sienta las bases practicas de
“Disefio Logo-cibern-ético”.
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Tearia y practica de co-participacion y co-evolucion. Nos instalamos en
una “nueva dimension de vida", para desde alli, desde el “lugar carrecto”,
asumirnos como “prot-agonistas” de la civilizacion que viene. Nueva jerar-
quia de funciones-oficios-herramientas: gobierno de las fuerzas, manejo

inteligente de la energia creadora.

Sintesis de Funciones

Arkhetipicas

El Orden arkhetipico funda, desde
el Ser, el orden social.

La creacion del mundo (orden cos-
mogonico) es antes que las leyes
del hombre (“Unié al hombre con
la mujer”).

Orden césmico y orden humano co-
mo una sola expresion de la Ley
(“Puso orden en los cinco esta-

dos de mutacién y establecio

las leyes de humanidad").

Trans-cripeion de las “funciones”
primordiales a “oficios” y
“herramientas” (“Disefid los

ocho signos”).

Unidad de sentido de la organi-
zacion social; correspondencia
entre el poder politico y la sa-
biduria que guia la evelucion
(“...con el fin de gobernar el
mundao”).
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"Unid al hombre con la mujer; puso
orden en los cinco estados de
mutacion y establecio las leyes de
humanidad. Disend los ocho signos
con el fin de gobernar el mundo.”

Primera Funecion de Sintesis:
UNION

Segunda Funcion de Sintesis:
LEY

Tercera Funcién de Sintesis:
FUERZA

Cuarta Funcién de Sintesis:
FORMA
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Quinta Funcion de Sintesis: LA PALABRA

o de la iniciacion espiritual de la humanidad

Puso en orden los cinco estados de mutacion
y establecid las leyes de humanidad.
I Ching

La corriente humana ha llegado actualmente a un “punto critico” de
fluctuacion de materia-energia (cuarto hombre), a partir del cual salta (por
ruptura de simetria e implosion de sentido) a una con-figuracién humano-
divina completamente nueva: iniciacion espiritual de la humanidad (quinto
hombre). A esa trans-sicion antropologica corresponde una nueva funcion
cosmoldgica. Ya no hablamos aqui de sociedad humana sino de “reino
humano”.!

Ese “punto critico de hominizaciéon” (si pudiéramos llamarlo asi) es,
al mismo tiempo y por trans-sicion de fase, punto inicial de trans-socia-
lizacion, Teilhard de Chardin vislumbra una nueva etapa evolutiva de la
humanidad [nuevo estado de conciencia que define como “ultra-humana”),
pero aclara que “en las capas ultra-tecnificadas, ultra-sociabilizadas, ul-
tra-cerebralizadas de la masa humana, puede emerger algo completamen-
te nuevo que ya ni siquiera es el fin de lo Ultrahumano sino el inicio de lo
Transhumana”.?

Pero, ¢cimo caracterizar de alguna manera este “punto inicial” de con-
vergencia entre lo que es del hombre y lo que esta maés alla del hombre?

Puso en orden los cinco estados de mutacion
y establecid las leyes de humanidad.

1. El “tono” genético fundamental de lo gue llamo “hombre 4" se simboliza en la qui-
mica del carbono (C), de valencia 4. La transicion gen-ética al *hombre 5" se realiza
por in-corporacién de valores nuevos (al modo de arménicos que se superponen al
tono fundamental)

2. Pierre Teilhard de Chardin, El porvenir del hombre, p. 364.
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Se da aqui una enigmatica correspondencia entre las fuerzas del hom-
bre y las premoniciones del cielo. Se trata de un “orden a la segunda po-
tencia®, de una trans-figuracion de la materia social, de una integracion
de todos los valores sociales con las fuerzas de la naturaleza y del cosmos.
Al poner en orden los cinco estados (es decir, no sélo los cuatro que con-
figuran lo humano en el orden terrestre sino también el quinto, que hace
de puente entre lo humano y lo divino), al integrar esos cinco estados con
las leyes fundamentales del Ser y de la Vida, la humanidad (como un todo)
cntra a operar como “Reino” entre el Cielo y la Tierra. Aun estamos muy le-
jos de alcanzar este quinto estado. Aun estamos tratando de alcanzar una
socializacién que se nos escapa una y otra vez de las manos.

En los umbrales del siglo xx1, el gran desafio que tenemos por delante
a escala social es re-descubrir las leyes de humanidad. Esas leyes fueron
establecidas desde el origen en un espacio virtual (arkhetipico), pero hoy, al
llegar al “punto critico” de hominizacién (que es, al mismo tiempo de des-hu-
manizacion), necesitamos “re-establecer” las leyes de humanidad para poder
funcionar como “Reino Humano”. Este salto cualitativo de las funciones hu-
manas a una nueva dimension de vida va mas alla de todo “humanismo”.
Esta hominizacion de quinta dimensién no nace de los discursos académi-
cos sobre el “nuevo paradigma cientifico”, de las pomposas “cumbres ecolo-
gicas de la Tierra” o de los “mensajes alternativos” de la nueva era, sino que
nace de una co-rrespondencia trascendente entre el orden divino y el orden
humano: génesis espiritual atin desconocida por la ciencia.

No comprenderiamos bien el alcance [y trascendencia) de lo que hemos
llamado “punto inicial’ si no tomaramos conciencia de gque dicho instante
“inicial” es, al mismo tiempo, “tiempo del fin”: fin del credo de posesion, fin
de los intermediarios entre el productor vy el necesitado, fin de la sociedad
que hace “masa”, fin de la hegemonia del poder, fin del aislamiento césmi-
co del hombre. En la co-in-cidencia de “punto inicial” y “tiempo del fin” se
dibuja el nuevo paradigma trans-social, la nueva funcién de resonancia de
un Cuerpo sacial que funciona como “Reino Humano” entre las fuerzas de
la Tierra y los misterios del Cielo.

¢Cuales son las figuras simbolicas de iniciacién que marean los pasos
de la nueva Gen-ética social de resonancia cosmica?

—
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Hay algo que no conviene olvidar y que lo hemos repetido mas de
una vez: el sentido de comunidad es antes que las “funciones madres”; la
mistica de la comunidad naciente se expresa en un cuerpo social solida-
rio. Los seres humanos llamados a integrar la nueva forma arkhetipica se
re-conocen por similitud veocacional. A partir de ese re-conocimiento, de
esa solidaridad inicial, de esa vocacion de vida en comun orientada a una
liberacion trascendente, a partir de ese “centro del alma” todo adquiere
sentido: la comunidad de esfuerzo, la comunidad de bienes, la comunion
de sacrificio. Quiza no se encuentre relato mas significativo para tipificar
esa mistica inicial que funda el orden social de las civilizaciones nuevas que
el texto de los Hechos de los Apastoles referido a las primeras comunidades
cristianas:

Los que habian abrazado la fe tenian un
solo corazon y un alma sola,

y ninguno tenia por propia cosa alguna,
antes todo lo tenfan en comuin.

Hechos, 4:32

Y ahora si, a partir de este “gen” espiritual que se transcribe y traduce
en funciones, oficios ¥y herramientas de un cuerpo social solidario, nos
resultara mas facil descubrir los caminos invisibles por donde circulan las
fuerzas creadoras del “Reino Humano™:

Iniciacién en el HOGAR

Iniciacion en la ESCUELA

Iniciacion en el OFICIO
Iniciacion en el Hogar

“:Qué es el hogar?”, pregunto un discipulo a su maestro. Y el maestro
respondia: “Es un lugar para quedarse”. La palabra deriva del latin: focus,
fuego (“es el sitio donde se coloca la lumbre”). En la sociedad moderna, ese
lugar “para quedarse” ha sido reemplazado por un “lugar para irse": alber-
gue transitorio. No es sélo la “casa” (en sentido tradicional) sino también el
“templo” (la casa del Sefior) y el “recinto de la comunidad espiritual” (lugar
donde se custodia el fuego sagrado). La pérdida de este primer circulo her-
mético ha sido fatal para la evolucién espiritual de la humanidad: apagado
el fuego sélo queda la pareja biologica, la comunidad de intereses y la dis-
persion de los hijos. Esto ya no se arregla con “cursos para matrimonios”.
Tenemos que recuperar el misterio de “iniciacién de Amor”.

Iniciacion en la Escuela

También se ha perdido. Funciones humanas enteras han quedado de-
tenidas en su desarrollo evolutivo. La energia creadora no utilizada refluye
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peligrosamente hacia abajo, activando la violencia y los “genes malditos”
de las enfermedades sociales. ¢Qué es lo que queda de este “vaciamiento”
de las escuelas? Queda la informacion (a secas). Y esto ya no se arregla con
nuevos programas pedagogicos. Necesitamos recuperar el misterio de ini-
ciacion del nino en la escucla. Thomas Berry fue uno de los primeros que
lo vio con claridad: “No hay ninguna Divina Comedia”, dice. “El nifio que
entra a la escuela y empieza sus estudios de la Tierra o sus estudios sobre
la vida, no experimenta ninguna presencia sobrenatural. Ni siquiera la
escucla de orientacion religiosa, que ha adoptado sélo extrinsecamente la
concepcién moderna de la Tierra, puede provocar en el nifio esta experien-
cia; mucho menos lo podra la escuela de tipo secular. La historia no esta
completa, no tiene ningin aspecto humano ni espiritual. Esto tiene una
importancia muy especial, porque los afios de escuela del nifio desempe-
nan ahora en nuestra sociedad un papel muy semejante al papel que des-
empefiaban las ceremonias de iniciacion en las sociedades tradicionales.™
La “Universidad de Sintesis”, a la cual me he referido en esta misma obra,
apunta a una “nueva iniciacion en la escuela”.

Iniciacién en el Oficio

No se trata del técnico, del profesional, sino del “mensajero” (trans-mi-
sién Gen-ética). La mayoria de los problemas humanos que hoy nos afee-
tan no tienen selucién en el contexto del “medio” social en que se plantean.
Para re-edificar la sociedad en funcién de la nueva vision del mundo ya no
es suficiente el oficio calificado (tecnolégicamente) ni el master universita-
rio [con excelencia académica) sino un nuevo tipo de “obrero” (jerarquizado
por dentro), que haya in-corporado el sentido global de la Obra y que sea
capaz de trabajar en ella como fermento en la masa: nobleza del trabajo.
Esta “nobleza” del trabajo, en cuanto ingrediente “cualitativo” de la obra,
se ha perdido; y se ha perdido en beneficio de la “productividad”, de las
“horas extras”, del “salario” y de otros tantos indices “cuantitativos” de
la economia de mercado. Es urgente recuperar la dignidad del oficio (del
trabajador manual, del maestro de escuela, de la enfermera, del médico,
del juez, del gobernante), centros de fuerza que con-stituyen (por conver-
gencia de misidn) la columna vertebral de la sociedad futura. Todos estos
oficios participan, en mayor o menor medida, del “oficio sagrado”. :Por
qué sagrado? Porque es una "misién” asignada al hombre desde el origen:
“cultivar” ciertos bienes intrinsecos indispensables para la vida (para que
no se degraden) y “cuidarlos” [para que no se pierdan). Volvemos al “lugar
correcto” en la Obra y a la “misién” especifica en el Jardin: “...para que lo
cultivase y cuidase” (Gén. 2:15).

3. Thomas Berry, citado por Valerio Ortolani, Personalidad ecolégica, p. 225.
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La Cara Oscura de la Revelacion
o de las contradicciones internas del Reino

Cada dia mas, y con mayor intensidad, se esta haciendo patente en no-
sotros un sentimiento, hasta ahora desconocido, de “presencia del mal en
el mundo”. Se trata de una conmocién indefinida de nuestra sensibilidad
profunda, no sélo por el impacto de acontecimientos aberrantes que ocu-
rren por fuera sino por la vaga percepcion de una fuerza oscura que nas
amenaza por dentro. Pareciera como si se hubiese despertado, a nivel hu-
mano, una “ultrasensibilidad organica”, presencia del espectro de la som-
bra, algo asi como la cara opuesta y en alguna medida complementaria de
la alta fidelidad de los instrumentos técnicos que hoy exploran el espectro
de la luz a escala césmica.

Leo en un diario de Espana una nota de A. Gil Terrdn:

La atmésfera esta enrarecida. El ambiente cargado y tenso. Las
gentes desorientadas ya no saben hacia qué lado mirar. Una cortina
negra y opaca cierra el escenario de un futuro inmediato que se intu-
ye radicalmente distinto. El baile de las sombras... ¥ no me refiero tan
solo a nuestra Comunidad ni tan siquiera a Espana. Me refiero a este
viejo mundo que agoniza. Algo va a pasar. Se respira en el ambiente.
Al tiempo.*

Comenzamos a “ver” la “otra” cara de la Revelacion. El ingreso de la
luz ha puesto al descubierto el poder de la sombra. Los fisicos hablan de
“energia inversa”, los socidlogos de “transparencia del mal” (Baudrillard).
Pero hay algo mas. Mas alla de la teologia moral comenzamos a pre-sentir
una “quimica del error” (la genética molecular nos pone sobre la pista: hay
“moléculas malditas”, engendros de la sombra que conducen a la enferme-
dad, a la locura y a la muerte).

Cuando ya creiamos tener al alcance de la mano el “Reino Humano”,
la forma por venir, la identidad divina del hombre, la egoencia del Ser, he
aqui que nos encontramos con la barrera de la “Sombra”. Habiamos ha-
blado de iniciacién cosmica de la humanidad. Pero “iniciacion” es precisa-
mente lo que indica la palabra: mas una promesa que una realidad. Para
que esa potencialidad virtual se haga efectiva, el ser humano debe medirse

4. Las Provincias, 2 de noviembre 1993, p. 5.
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con su propia sombra. No es suficiente la dialéctica interminable del bien y
del mal; es necesario medirse frente a frente con el poder maldito. Aun los
seres mas sublimes han debido pasar esta prueba: Jests es tentado por
Satan en el desierto, Shakyamuni es tentado por las fuerzas malignas de
Mara y sus ejércitos en el proceso de su iluminacion al pie del arbol Bodhi.
Es una ley césmica.

Hay una “serpiente emplumada”, que asciende verticalmente al cielo, ¥
una “serpiente del polve”, que se arrastra sobre la tierra. De todos modos,
éstos son maravillosos simbolos que ocultan poderes consmogonicos, pero
hoy, en el inicio de la era césmica, todo nos hace pensar que lo que otrora
fue representado como mito de “héroes arquetipicos” comienza a ser vivido
como drama sagrado por el hombre. Ya no se trata solamente de la “noche
oscura del alma”, preludio de iluminacién cantado por los poetas misticos,
sino de una “materia oscura” que circula por las venas abiertas del cuerpo
social bajo la forma de “moléculas malditas”,

En resumen, cuando intuyo un “reino humano” no me refiero a arque-
tipos cosmicos ideales, reinos utapicos de fantasia, sociedades perfectas o
platos voladores, sino al ecosistema humano (con su biodiversidad de fun-
ciones) operando como “Cuerpo trans-sicional” o “pauta que conecta” (en
la terminologia de Gregory Bateson) haciendo de puente entre los demas
Reinos del cielo y de la tierra. A este nivel profundo, las corrientes de la
vida se manifiestan como lenguaje césmico, y cuando intentamos apresar
conceptualmente su cédigo Gen-ético lo podemos traducir simbélicamente
como la doble hélice del apn, la “doble hélice matematica®, el doble movi-
miento de orden y desorden, la doble naturaleza de la luz o el “matrimonio
del cielo y el infierno” (William Blake).

Volviendo a la “cara oscura de la Revelacion” y a las contradicciones
internas del Reino, “la Peste” sale de pronto del mundo objetive de las
bacterias y los virus para hacerse universal, incontrolable: un poder sim-
bélico. Ya no es la “peste” que leemos en la novela de Albert Camus o en la
metafora cinematografica de Luis Puenzo (1991) sino simbolo de un poder
maléfico (“transparencia del mal”) que nos amenaza por fuera y circula
por dentro. Y es a través de esta ultrasensibilidad a la energia inversa que
comienzo a tomar conciencia de la “otra” cara de la Revelacian. A partir de
este momento de contacto sublime con la realidad profunda de la vida, la
Revelacion —por lo menos para mi- ya no es solamente des-ocultamiento
del Ser (Alétheia) o des-ocultamiento de la Luz sino, también y, al mismo
tiempo, des-ocultamiento de la Sombra. Y comienzo a conocer el “mal”; no
el mal de los otros, el mal del mundo, sino mi propio mal: una “materia
prima” para ser transformada. Un nuevo punto de partida: de la teologia
moral paso a la alquimia de la vida.

Este trinsito de lo que hasta ahora hemos llamado “conciencia indi-
vidual” ¥ “conciencia social” a la “conciencia del Reino Humano” (desple-
gandose en el doble movimiento césmico del bien y del mal), ese cambio
de dimension introduce una variable cualitativa completamente nueva que
obliga a un giro radical en el orden del conocimiento, en la geometria de
las funciones y en el significado del esfuerzo. El “Reino” es algo mas que la
sociedad sin clases, la comunidad organizada o la asamblea de Naciones
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Unidas. Si tuviera que apelar a una imagen diria que es como el "Arbol del
Conocimiento del Bien y del Mal” ubicado “en el medio del jardin”. El res-
cate de esta jerarquia de medio humano en el contexto del medio cosmico
es lo gque hara posible un nuevo salto evolutivo a los demas reinos (actual-
mente paralizados, cuando no devastados, por el “olvido” de la funcién
especifica del hasta aqui llamado homo sapiens).

El “reino humano” (en cuanto conciencia de “reino”) atn no existe; lo
unico que existe es un conglomerado de naciones, de puebles, de razas,
de culturas en luchas antagonicas entre si y sin conciencia del rol, de la
funcion, del lugar que el hombre ocupa en el universo. Pero hay un hecho
nuevo que ha pasado inadvertido y que crea condiciones de medio para
una re-lectura de los acontecimientos que se suceden vertiginosamente en
el mundo de hoy y que conmueven el alma del hombre: me refiero al impac-
to de una Revelacion que atn no ha sido reconocida como tal. El ingreso
de la Luz (invisible por naturaleza) ha puesto al descubierto el poder de la
Sembra, y ese “acontecimiento paradigmatico” no sélo ha inaugurado un
“nuevo paradigma” en el pensamiento cientifico sino que nos ha permitido
tomar conciencia de la “guerra arkhetipica” que se inicia.

Més ann, comenzamos a ver que los horrendos crimenes que se reali-
zan por fuera, la corrupcién moral, el desequilibrio ecolégico, el hambre,
las enfermedades, el desempleo v la muerte del alma con que tropezamos
a cada rato, todo ese espectro de miseria, dolor y muerte que condensa
la degradacién humana es sélo la “Sombra”, en la pantalla social, de la
guerra arquetipica que prot-agonizamos por dentro. Y este contacto con
la “Sombra”, mejor dicho la “conciencia del poder de la Sombra”, es el
primer paso hacia la trans-sicion co-evolutiva que en mas de una oportu-
nidad hemos llamado “conciencia césmica” y que ahora, a partir de una
visién mas profunda, debiéramos llamar “Iniciacion espiritual” de la hu-
manidad a escala global (dicho en otras palabras, “sentido de pertenencia
en el reino humano”). .

Al referirme una vez mas a la “Iniciacién” como funcién trans-finita de
una humanidad en trance de cruzar la barrera césmica, no estara de mas
recordar la diferencia que puntualiza Heidegger entre “comienzo” (Beginn),
que implica tiempo, e “inicio” fAnfang) que esta fuera del tiempo. De todos
modos, cuando digo “Iniciacién” no me refiero solamente a “inicio” como
principio metafisico, sino a contacto inicial con un Misterio espiritual del
alma humana. Pero este “contacto inicial” no supone mas que lo que for-
mula el lenguaje: una luz que irrumpe en la noche y alumbra stbitamente
el camino a seguir. A partir de esa senal “inicial” comienza €l camino del
EUerrero.

Todo me hace pensar que en las proximas décadas la lucha sera muy
dura, tanto por fuera como por dentro. El Poder que hoy gobierna el mundo
no nos dejara salir tan facilmente de Egipto: ya esta exigiendo el sacrificio
de los inocentes. No es tan facil medirse con la Sombra. La clave ya no esta
en la dialéctica de los opuestos sine en la reversibilidad de valores.
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Hierofania universal
o de la trans-misioén de lo sagrado

Coronando la Obra, mas alla de la Gen-ética social (que preserva el
patrimonio biolégico y cultural de la humanidad), mas alla de las revolu-
ciones cientificas (que alumbran nuevas dimensiones de la mente), mas
alla de las revoluciones sociales (que quiebran viejas estructuras sociopo-
liticas de los pueblos de la tierra), mas alla de las avanzadas tecnologicas
(que abren el camino a las estrellas), mas alla de la guerra arquetipica del
bien y del mal (o del mal contra el mal), en sintesis, mas alla de las teorias
de la evolucion, de la dialéctica de la historia, de la filosofia politica y de
las teologias de la liberacion, comenzamos a pre-sentir la irrupcién en el
mundo de hoy de una Palabra de trascendencia espiritual.

El destino de nuestra raza humana (de los que son, de los que fueron y
de los que vendran) no se define por los resultados de la seleccién natural,
el desarrollo cultural, las decisiones del poder politico o la influencia de los
medios de comunicacion, sino que se orienta y cobra sentido trascendente
por la trans-mision Hiero-fanica de un “gen” espiritual (energia sagrada)
que “toca” el alma del hombre y “fecunda” la entrafa de la Tierra.

Las distintas tradiciones espirituales de la humanidad han reconoci-
do, de una u otra manera y valiéndose de diferentes simbolos, el ingreso
subrepticio de este gen sagrado como des-ocultamiento de una Presencia
numinosa que se con-stituye en Estrella guia de tode un ciclo histérico o
de la trayectoria de toda una civilizacion.

Hoy ya no tenemos oido para escuchar el sonido trans-simbdlico del
lenguaje poético-mistico de los libros sagrados. Sin embargo, pre-sentimos
{sin poder explicarlo) la irrupcion de un poder Hiero-fanico en la trama de
nuestro tiempo histarico.

¢Qué es “trans-misién Hierofanica”?

Solo podemos aproximarnos por analogia, por transposicién simbéli-
ca: es “come el rocio del monte Hermon que desciende sobre el monte de
Sion” (Salmo 133: 3), “como Juan bautizando en el Jordan”. La clave esta
en la Palabra. Hoy hemos perdido el acceso a esa Palabra ordenadora del
mundo, pero podemos aproximarnos a su poder Hiero-fianico tratando de
re-descubrir la corriente invisible del lenguaje en cuanto “alma de los he-
chos”. Porque el mensaje esta ahi, ante nuestros ojos, en los acontecimien-
tos de tedos los dias, en los hechos, hablindonos ininterrumpidamente
desde el “alma de los hechos”. Pero, ¢qué es “el alma de los hechos™? Es
una Lengua Madre que hemos dejado de escuchar hace mucho tHempo y
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que hemos olvidado de pro-nunciar. ¢Qué podemos hacer? ¢Volver a la
simbologia tradicional? ¢O recurrir a la lingtiistica moderna? jA ninguna de
las dos! El lenguaje, los simbolos, las vestiduras que hemos utilizado en el
pasado para representar el “poder ontofanico” de la Palabra primordial, ya
no encuentran eco en la sensibilidad humana de nuestro mundo técnico.
Y en cuanto a la linghistica simbaélica, si bien ha prestado extraordinarios
beneficios para construir los codigos del lenguaje informatico, se muestra
insuficiente para una lectura en profundidad del “alma de los hechos”. De
todos modos, no estara de mas y quiza nos ofrezca algin punto de apoyo
recordar el esfuerzo del lenguaje poético y mistico para representar de al-
guna manera la “coreo-fonia” de una Palabra esencial que se nos escapa
de las manos. Teilhard de Chardin recurre al ceremonial sagrado y con-ce-
lebra, con las fuerzas del cielo y de la tierra su “Misa sobre el Mundo”. Jaa
Torrano, en su Teogonia, cuando quiere representar el “a-corde” inaugural,
prefigurativo, de la era arcaica en tiempos de Hesiodo, habla del “Canto de
las Musas” (porque es bajo la forma de “Canto” que la sensibilidad griega
captaba la Presencia de lo divino en la historia). Si vamos al Evangelio, en
el pasaje de la “Tentacién del desierto”, cuando Satan dice a Jesus: “Si eres
hijo de Dios, di que estas piedras se conviertan en pan”, oimos que Jesus
responde: “No sélo de pan vive el hombre, sino de toda palabra que sale de
la boca de Dios” (Mt. 4:3-4). Y si vamos al Antigue Testamento, nos damos
cuenta de que en Isaias el poder divino se revierte en palabra profética:
“Yavé me llamé desde el seno materno, desde las entranias de mi madre me
llamé por mi nombre. Y puso mi boca como cortante espada” (Is. 49: 1-2).

“Misa sobre el Mundo”, “Canto de las Musas”, “Palabra que sale de
la boca de Dios”, “Palabra que sale de la boca del profeta come cortan-
te espada®, todas representaciones maravillosas de un lenguaje simboli-
co arkhetipico, pero insuficientes para poner al descubierto la estructura
humano-divina de un “gen” de trans-mision espiritual que codifica las fun-
ciones, oficios y herramientas de una humanidad en trance de con-figurar
un Reino. ¢Por qué “insuficientes”? Porque una cosa es el simbolo y otra
la funcién. Una cosa es repetir hasta el cansancio el texto de Isaias 49:1-
2 y otra cosa es ser Isaias. Una cosa es comprender intelectualmente la
grandeza espiritual del profeta que “escucha la voz divina que lo llama por
su nombre desde las entrafias de su madre y pone su boca como cortante
espada”, y otra cosa es disponerme yo mismo a escuchar el mensaje de la
Lengua Madre que resuena por dentro, reconocerlo como Palabra para mi,
asimilar el mensaje, transformarlo en mi propia carne y pronunciarlo con
mi propia voz: Egoencia del Ser. Esa funcion de la Palabra sagrada ya no
es genética, ni siquiera ontofanica, sino “Hiero-fanica™ ya no es la palabra
que habla de lo pensado por el hombre, sino la Palabra que da testimonio
de lo divino por boca humana.

Tal revelacién Hiero-finica de la Lengua Madre es hoy sisteméticamen-
te negada, olvidada o reducida en todas las representaciones modernas
del mundo, sea que se utilicen modelos cientificos, filosoficos, sociales,
cosmolégicos y aun teolégicos. Ni la metafisica del Ser (en Heidegger), ni el
principio de autoorganizacién de los sistemas vivos (Self-organizing Univer-
sej, ni la genética molecular, ni la fisica de particulas de alta energia, ni la
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filosofia de la historia, ni la revolucion social, ni la dinamica simbélica del
inconsciente colective (Jung), ni la antropologia evolutiva, ni los mensajes
esotéricos de distinto tipo, ninguna de estas formas, modelos o paradig-
mas con que la mente ilustrada intenta atrapar la operatoria del Misterio
divino en la materia humana alcanza a develar esa “pauta que conecta”
(Bateson) los valores del alma con la quimica de la vida. Sin embargo, en
cl polo opuesto y complementario del “ocultamiento del Ser”, y como sefal
que anuncia el inicio de un Quinto Reino, comenzamos a percibir la onda
expansiva de una Hierofania Universal: Palabra de iniciacién espiritual
para la humanidad que viene.

Me resulta dificil hablar de esta “Hierofania Universal”, ya no como re-
cuerdo historico de antiguos misterios de iniciacion sine como vivencia de
“contacto” con una corriente de energia espiritual que en nuestro tiempo
y en nuestro mundo cambia la con-figuracion de las moléculas de la vida.
Y digo que me resulta dificil, porque no encuentro en el lenguaje corriente
puntos de apoyo como para traducir esa funcion esencial (que pertenece a
un Orden Sagrado) a las formas individuales y sociales de la vida cotidiana.
Sc trata de la trans-mision de algo esencial, algo “vivo”, indispensable para
iniciar (como molécula catalitica) el proceso de desenvolvimiento de la vida
espiritual. La ciencia moderna explica el desarrollo espiritual del hombre
en términos evolucionistas, de seleccidon y autoorganizacion de la materia
viva. Las religiones lo explican en términos de fe, de dogmas, de rito, de
culto. Es dificil para el hombre moderno, que ha puesto su voluntad de
poder como Unica herramienta de evolucion, re-conocer |y mas dificil atin
in-corporar) un “gen” que viene de otra parte y cuyo mensaje In-sonoro lo
llama por su propio nombre. Hay muy pocos que puedan comprender que
la voluntad humana “es buena tnicamente para tareas serviles”, de orden
practico, pero que “el germen divino viene de otra parte”.®

De todos modos, a pesar del espeso velo que opone la mente actual
(constelada con el poder de la técnica) a niveles superiores de conciencia,
el hombre que ha puesto su pie en el Quinto Reino (todavia muy pocos)
pre-siente la onda vibratoria de una Hiero-fania Universal y despierta el
re-conocimiento de una Palabra fundante que lo llama por dentro y por su
propio nombre (desde “las entranas de la Madre” -recordemos a Isaias-). Y
el hombre nuevo comienza (quizas balbuceando, como un nifio) a pronun-
ciar la Lengua Madre y manejar [con prudencia) el tremendo poder de su
energia creadora.

La trans-mision de esta Palabra de fuego de esta corriente de energia
espiritual, oficiada en el pasado a través de ritos simbélicos por Hierofan-
tes de Misterios hermeéticos, es un oficio sacerdotal” (de orden sagrado) que
comienza a ser interiorizado, “in-vestido” (por reversibilidad de valores) por
hombres ¥ mujeres con vocacién de renunciamiento y consagrados como
“mensajeros” (portadores) de bienes intrinsecos de la vida. Ellos no son
intermediarios de la Palabra, ellos son la Palabra.

3. Simone Weil, La gravednd y la gracia, p. 25.
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El restablecimiento de la circulacion de los “bienes intrinsecos” (magne-
ticos, animicos, sagrados) pondra a disposicion de la humanidad futura una
energia espiritual de evolucion hasta ahora encadenada por un materialis-
mo irreflexivo, una técnica de dominacion y una genética de involucién.

¢Coémo vislumbramos la humanidad Total funcionando como Quinto
Reino?

Sera un mundo diferente, donde los padres transmitiran a sus hijos el
sentido de lo trascendente, donde el maestro transmitird a los alumnos
en forma directa, sin intermediarios y por medio de un lenguaje de re-
sonancia , el conocimiento-y-la vida, donde el gobernante encauzara con
justicia las corrientes economicas de su pueblo y lo guiara con palabra de
sabiduria, donde los nuevos “therapeutas” curaran con la palabra, el co-
nocimiento y la técnica, donde todos los obreros de la Tierra participaran
(con su propia medida) en la integracion de la gran obra.



A-corde final

Cuando las revoluciones decaen, cuando las iglesias se vacian, cuando
el habito ya no hace al monje, cuando siete mil grupos étnicos corren ries-
go de desaparicion en el planeta y los cientificos buscan rescatar su aon
(codigo genético de todas las caracteristicas actuales y pasadas) y quieren
preservar ese patrimonio molecular de la humanidad en un gran “Museo
de la Vida", cuando toda la experiencia de un ciclo que se cierra se codifica
en capsulas de supervivencia, ya se descubre una nueva humanidad en
marcha portadora de un “germen divino que viene de otra parte”, mensa-
jera de una Lengua Madre que quiere, una vez mas, restablecer el dialogo
entre el Cielo y la Tierra.
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POSLUDIO

Mais alla de la palabras,
Hay Algo

que NO se puede decir,
que NO tiene forma,

que NO es representable.

Mas alld de la

catastrofe de los dinosaurios,
de la guerra de las galaxias,
del nuevo orden mundial,
hay un Orden Sagrado,

hay un Misterio del Alma,

hay una Palabra Creadora.

Buenos Aires, otono de 1996
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