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LA MEGACRISIS

El déficit del ser y la pérdida
del sentido

La crisis que vive hoy el mundo
se diferencia de las crisis que regis-
tra la historia pasada en su caracter
planetario, lo que hace de ello un fe-
némeno histérico suigeneris que com-
promete por igual a todos los pue-
blos, anulando sus caracteristicas
tradicionales, reduciéndolos a la ca-
tegoria de miembrostransculturados
de un solo conglomerado humano.

En la historia pasada, cuando
los ciclos culturales de los pueblos
eran fenémenos histéricos localiza-
dos en el espacio y cerrados en su
propio desarrollo, las crisis, alomas,
abarcaban el drea geogrifica y las
zonas de influencia de los imperios
que levantaron las grandes civiliza-
ciones antiguas, aunque en ciertos
casos, como el del Imperio Romano,
la reunién de muchos pueblos dife-
rentes bajo una misma estructura de
poder constituyé una anticipacién
parcial y aproximada de lo que des-
pués seria una civilizacién mundial.

Es puesel caracter planetario de
esta civilizacién y la crisis que por
eso vive hoy el mundo en todas sus
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latitudes, lo que ha motivado la de-
nominacién de megacrisis, la gran
crisis, la inica, verdadera y definiti-
va crisis del género humano, cuya
magnitud ha llegado a poner en peli-
gro la continuidad de la vida en el
planeta.

Cabe observar, no obstante, que
el agente ecualizador que comprome-
te en la crisis a todos por igual se pre-
senta mas como un elemento meca-
nico que como una verdadera influ-
encia cultural de Occidente sobre los
dema4s pueblos ajenos a su tradici6n.
Es un hecho, si, que el poder e influ-
encia alcanzados por Occidente en
los tres ultimos siglos han difundido
también la cultura occidental por el
mundo, pero eso no es lo determinan-
te en la tendencia ecualizadora que
hoy se observa. Ese agente no es otra
cosa que la tecnologia, el sistema
financiero que le es inherente y todo
lo que de ello deriva como organiza-
cién social y sistema politico. Se po-
dra argiiir que la tecnologia es una
creacién de la cultura occidental y
que su adopcién por todas las nacio-
nes corresponde a una real influen-
cia cultural. La verdad es que la tec-
nologia occidental de hoy, que es el
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instrumento de un creciente poder
del hombre sobre el mundo, por su
naturaleza se sustrae al concepto de
cultura como una cosmovisién que
determina la actitud creativa basica
de un pueblo en su desarrollo histé-
rico. Por eso, esta adopcién de la tec-
nologia, al no ser un acontecimiento
espiritual que compromete la inte-
gridad del ser, carece de la trascen-
dencia de lo que podriamos llamar
una mutacién cultural integrada. Se
trata, como antes se dijo, de un hecho
mecanico y inicamente material que
irrumpe en la vida de los pueblos sin
integrarse a sus tradiciones cultu-
rales y determinando violentamente
las formas de vida que su adopcién
exige, loqueinvade en su totalidadla
existencia de las sociedades contem-
porineas.

Para un mejor discernimiento de
este tema, es preciso considerar que
todas las culturas, independiente-
mente de su envergadura material,
han sido creaciones cuya motivacién
y fundamento es el hombre y el ser,
pero que ia actual civilizacién impues-
ta por Occidente al mundo entero lo
es sélo de las cosas y del hacer.

Por eso, mientras todo progreso
se mide en indices macroeconémicos
y todo servicio al hombre es una em-
presa en la que necesariamente lo
determinante es la nocién de benefi-
cio, lo que interesa de él es su necesi-
dad, su situacién de carencia allenar
o su capacitacién y rendimiento, no
su ser, y toda la ciudad humana esta
organizadade manera queel concepto
de hombre implicito en el discurso
que sustenta esa organizacién, sea
despojado de lo esencial y definitivo
en él.

Ahora bien, si la adopcién irres-
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trictade latecnologia por partedelos
pueblos ajenos a la tradicién de Oc-
cidente ha traido para ellos cambios
radicales en sus formas de vida, con-
lleva también el sustento ideolégico
de un discurso destinado a determi-
nar sumariamente larealidad y defi-
nir la relacién hombre-mundo como
un conflicto, y la vida como una per-
manente batalla de creciente inten-
sidad por dominar la naturaleza. De
ello resulta la concepcién del poder
como un valor que de hecho adquiere
hegemonia en la conciencia social y
se alza como una meta, por si misma
justificada, de la conducta humana.

Cabe observar que ese discurso
halla sumais fiel versién en el idioma
inglés, llevado a sumds alto gradode
aptitud operativa y reductiva en la
modalidad hoy hablada en los Esta-
dos Unidos, idioma de pase para el
inmediato entendimiento entre una
y otra nacidén, justamente en un co-
mun ecualizador sicolégico, esto es,
el intelecto utilitario.

Este discurso corresponde a la
méximainstrumentalizacién dellen-
guaje humano y ha condicionado to-
dos los idiomas del mundo, infun-
diéndoles su estructura de pensa-
miento, forzando las palabras a per-
der su significacién original y su ri-
queza semantica, para conformarse
a una visién puramente operativa,
inmediatista, de la vida. Pero asu-
miendo estelenguaje reductivo todos
los pueblos hacen suyos, también sin
saberlo, los grandes supuestos que
constituyen el modelode cosmovisién
implicito en él, y es sobre todo en ese
aspecto de la influencia ejercida por
Occidente en los pueblos de otras
tradiciones culturales, que se echa
de ver el poder sugestivo del habla
occidental.



Pero esos supuestos, que en su
conjunto constituyen el actual para-
digma de cosmovisién de Occidente,
no pueden ser considerados como
culturales, sino como anticulturales,
pues en su conjunto vienen a ser la
negacién misma de losvaloresen que
se fundé originalmente la cultura
occidental cuando erarealmente una
cultura. Y es aqui que parece perti-
nente traer a la memoria la ilumina-
dora distincién que Oswald Spengler
ha hecho entre cultura y civilizacién.

Esos supuestos constituyen afir-
maciones derivadas e inconscientes,
que conciernen a la determinacién
de la realidad por el pensamiento.

Entre esos supuestos cabe des-
tacar, quizds como el mds importan-
te, latajante separacién hecha entre
el sujeto y el objeto, por la cual toda
definicién de la realidad implica ne-
cesariamente unareferenciaalootro,
no al sujeto observador como tal, que
queda por eso extrapolado del campo
determinado por la nocién de reali-
dad. Es asi como el hombre se vuelve
un extrano al cosmos en el cual habi-
ta, aquejado de la mas radical sole-
dad metafisica, al hallarse solo “fren-
te” ala realidad a la cual, por defini-
cién, no puede integrarse, aunque de
hecho sepaque ha venido aeste mun-
do por una proyeccién de la vida y
que originalmente nada hay en él
que no le haya sido dado.

De esa concepcién de la realidad
deriva también la concepcién de la
vida como una perpetua batalla por
someter ala naturaleza por medio de
una tecnologia cada vez mis eficaz,
previa reduccién de ella a la catego-
ria de mero “recurso”, vale decir, re-
serva de materia 1til para la satis-
faccién de necesidades e intereses.

De ese supuesto deriva también
la concepcién de la historia como el
desarrollo de una secuencia témpo-
ro-lineal, acumulativa, atravésdela
cual los pueblos progresan avanzan-
do por medio de conquistas sucesivas.
Y es por esta via que las naciones se
han constituido en organizaciones
competitivas para la reparticién de
la tierra por posesién o influencia, y
ha sido en la seleccién natural que
regula esta ley de la selva mundial,
que se han destacado los grandes
centros de poder que llamamos
“grandes potencias”.

Como antes se dijo, es en este
complejo de premisas y conclusiones
estrechamente trabadas que surge
necesariamente el poder como un va-
lor supremo, el cual, como bien lo
hizo notar Nietzsche en su ultimo li-
bro, La voluntad de poder, subyace en
toda forma de pensamiento y activi-
dad del hombre occidental, incluyen-
do en ello, por supuesto, el dominio
del hombre sobre el hombre en todas
las formas del ejercicio del poder.

Los otros grandes supuestos que
citaré més adelante exigen, para ser
debidamente entendidos, que antes
nos detengamos a considerar lo ya
dicho en el sentido de la mecénica
sicolégica que todo ello implica.

La conciencia participativa

Cabe considerar que todas las
culturasdel pasado, por muy diferen-
tes que hoy parezcan, estdn basadas
enun paradigma original y cominde
cosmovisién. En ese paradigma el
hombre se hallainserto en el concier-
to universal, no sélo por tener un
cuerpo constituido de “tierra”, “agua”
y “aire”, sino también porque su ser
consciente estd igualmente inserto
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en el complejo fenomenal como
“conciencia participativa”.

La conciencia participativa, que
es caracteristica de la cosmovisién
de todas las culturas del pasado, in-
cluida la cultura occidental antes de
Newton y Descartes, se basa en el
supuesto no explicitado de que el
acontecer c6smico tiene una dimen-
sién siquica. La sicologia junguiana,
gue se ha ocupado en profundidad de
este tema, por esta via se ha vincula-
do con la antigua concepcién del
mundo como fenomenologia de la
conciencia. La cuestién es ardua y
exige para su comprensién de una
receptividad no condicionada por la
légica tradicional. Dicho en pocas
palabras, los descubrimientos de
Jung en este campo apuntan a que la
mecénica del acontecer asi llamado
objetivo, debidamenteinvestigadaen
relaci6én a un observador determina-
do, revela no ser tan objetiva como
podria creerse, toda vez que lo acon-
tecido, para el observador, tiene rela-
cién analégica con los contenidos mas
determinantes de su conciencia. En
este orden de ideas podria decirse
que no hay un acontecer indepen-
diente de un ser consciente que lo
presencie como acontecer personal,
es decir, no hay un acontecer nou-
ménico, sino un complejo fenoménico
en constante mutacién, pero cuya
secuencia espacio-temporal se orde-
na espontdneamente conforme a im-
perativos mentales, sin que el sujeto
observador pueda escrutar racio-
nalmente este encadenamiento.

Dicho estoiltimo sobre todo para
el hombre occidental de los dltimos
siglos, porque este encadenamiento
no causal entre los contenidos de la
conciencia y los sucesos aparente-
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mente externos que ocurren en el
dmbito de nuestra observacién, era
en realidad mucho m4s patente para
el hombre antiguo. Por eso, cuando
antes se dijo que las experiencias de
Jung se habian vinculado con la an-
tigua vivencia del mundo como fe-
nomenologia de la conciencia, se es-
taba aludiendo mas al sentimiento
generalizado que todo hombre del
pasado tuvo del substrato mental del
mundo que a teorias de filésofos.
Aunque ciertos fil6sofos antiguos
implicitamente hicieron referencia a
ello, como fue el caso de Confucio en
sus comentarios al Libro de las Mu-
taciones.

Tal es el aporte que la ciencia
puede hacer para aproximarse al
concepto de conciencia participativa,
lo cual prepara el campo conceptual
para entender el principio bésico de
la filosofia vedanta hindd, vale decir,
que el mundo, como se presenta al
hombre, es una apariencia proyecta-
da por la mente, en sdnscrito maya,
es decir, “ilusién”, o como dice el
Yoga-Sutra de Patanjaly: las cosas
existen como tales sélo para el viden-
te.

Ahora bien, esta relacién parti-
cipativa del ser consciente con el con-
texto césmico hace del acto cognos-
citivo un acontecimiento en el cual
sujeto y objeto no est4n separados,
sino integrados en unasola instancia
del acontecer universal. Para el bu-
dismo zen, conocer el mundo es co-
nocer la mente, porque todo es pen-
samiento; asi es como el hombre,
creyendo dar cuenta del mundo cir-
cundante, nohacem4s quedar cuenta
de su experiencia mental con las
manifestaciones del ser que es él
mismo. En este sentido, célebre esen



los anales del zen la pequena anécdo-
ta de dos monjes que al ver ondear
una bandera al viento preguntaron a
su maestro si era el aire el que movia
la bandera o labandera la que movia
el aire, alo que el maestro respondié:
“Es la mente la que se mueve”.

Jung denominé “sincronicidad”
a esta relacién de conciencia y mun-
do, la cual resulté ser, por lo demis,
la clave maestra de su terapia. La
alusién al tiempo que esta denomi-
nacién implica se debe a que en su
enunciado, como definicién globali-
zadora, se expresa en los siguientes
términos: El universo es un macro-
sistema en el cual no hay fenémenos
aislados. Todos los fen6menos perte-
necen a sistemas de fenémenos, y
todos los sistemas de fenémenos es-
tidn interrelacionados entre si, de
manera que lo ocurrido en un instan-
te del tiempo en cualquier punto del
universo est4 relacionado con lo ocu-
rrido en ese instante en todos los
puntos del universo.

Como se puede deducir facilmen-
te, en este enunciado esta incluida
implicitamente la relacién analdgica
existente entre el acontecer césmico
y el acontecer siquico, en la medida
en que éste también es césmico, es
decir, enraizado en el inconsciente.

Al hombre occidental puede re-
sultarle chocante enfrentar afirma-
ciones como las del budismo zen, en
el sentido que conocer el mundo a la
postre no es sino conocer la la mente.
No obstante, la fisica contempora-
nea, sin proponérselo ni preverlo, se
vio enfrentada a esta inquietante
realidad cuando Heisenberg, inves-
tigando la estructura del 4tomo y el
misterio de sus particulas constitu-
yentes, llegé a un impasse insoluble,

en la medida en que sus experiencias
e interrogantes se basaban en la es-
tructura de pensamiento que corres-
pondia a la dimensién de mundo en
que él vivia, en la cual, como es légi-
co, hay cosas en el espacio y distan-
cias entre ellas, desplazamientos e
instancias temporales precisas, lo
cual era un condicionamiento insu-
perable para pasar a un mundo don-
delalégicanacida de esa experiencia
delarealidad norige. Asi, por prime-
ra vez un cientifico moderno occi-
dental se vio en la necesidad de re-
vertir la mirada del objeto conocido
al sujeto cognoscente para entender
el actode conocer como unainstancia
integrada, en la cual el conocimiento
que el sujeto tiene de si mismo es
previo al conocimiento del objeto, en
cuanto éste es un fenémeno que, como
tal, viene a ser indefectiblemente un
acontecimiento de la conciencia. El
principio de indeterminacién surgi-
do de este impasse no es méas que el
reconocimiento de los limites de la
mente como determinadora de la
realidad.

En contradiccién con estas expe-
riencias fundantes de una nueva vi-
sién del mundo, estd la tradicional
forma objetiva del conocimiento, vale
decir ilusoria, la cual continuara en
las décadas siguientes de la historia
en su vano empeiio hasta desfallecer
en el desierto de la misiones imposi-
bles, si antes no acaba con todolo que
queda de la organizacién global de la
vida en el planeta.

Occidente y el mundo que le
antecediod

A la luz de lo dicho se entiende
por qué el hombre de la antigiiedad
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no llegé a desarrollar el conocimien-
to puramente objetivo, la ciencia que
en él se basa, y el discurso que deter-
mina la realidad esencialmente co-
mo lo otro. Y la razén mas profunda
del porqué el hombre antiguo y el
medioeval no alcanzaron ese estado
de objetividad total que caracteri-
zaba a la ciencia moderna antes de
su crisis paradigmadtica, se halla en
lo que antes quedé definido comouna
cultura del hombre y del ser, a pesar
de que en todas las fases criticas de
esas culturas hubo aproximaciones a
esa objetividad que posibilita el dis-
curso y la empresa manipuladora de
la vida en gran escala.

Cultura del hombre y del ser
significa que la cosmovisién asumi-
da por una comunidad humana y las
creaciones e instituciones que de ella
derivan, es decir, eso mismo que lla-
mamos cultura, tiene por centro el
ser, fundamento comin e invisible
de todo lo existente, y el hombre,
conforme a un modelo de excelencia
que él realiza por su vinculacién al
ser, concebido como causa primera,
divinidad, supremo sefior, espiritu
personificado, etc.

Asi concebida, la cultura viene a
ser la organizacién de la vida huma-
na en vista a un modelo humano de
excelencia y no a un sistema de co-
nocimientoteéricoy operativoenvis-
ta al desarrollo ilimitado de la capa-
cidad constructiva del hombre.

Frente a este paradigma que
determina el sentido de las culturas
antiguas, la civilizacién occidental
aparece como la dnica que ha con-
sumado la total abolicién del fun-
damento espiritual y humano de la
cultura, al desvincular la mente
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consciente del hombre de sus raices
inconscientes (vale decir, c6smicas),
alcanzando la pura objetividad del
testigo neutro que registra, combi-
na y mide fenémenos, definiendo la
realidad en una aparente asepsia
cientifica, la cual, no obstante, es la
condicién para que el poder manipu-
lador de la vida adquiera su méxima
eficacia, actitud que se ha hecho ex-
tensiva a todos los aspectos de la
existencia.

Estamos en presencia de una
catastrofe espiritual sin preceden-
tes en la historia, anunciada si por
acontecimientos del pasado en que
hizo su aparicién parcialmente, pe-
ro sin la radicalidad con que hoy se
asienta como el modo de ser de una
civilizacién mundial. Quien estudie
la historia de Roma en sus tiempos
decadentes podra apreciar cé6mo la
sociedad latina y todos los que fue-
ron entonces influidos por la via ro-
mana de vida, liberados de hecho de
la sabiduria ancestral, pensaban, ac-
tuaban y sentian sélo en referencia a
un proyecto civilizador que no era
sino un despliegue ilimitado de
poder que no guardaba relacién con
el paradigma de hombre surgido en
la Repiiblica, cuando la cultura lati-
na estaba en su apogeo espiritual,
porque esta claro que el gigantis-
mo caracteristico de los tiempos im-
periales acusa una pérdida de 1a me-
didahumanay, en consecuencia, una
crisis de sentido confrontada con los
grandes mitos fundantes de esa cul-
tura.

Ahora bien, esta desnudez légi-
ca, esta pura objetividad, este frio
registro factual cuantificado del pen-
samiento moderno, es la més exten-
sa reduccién que ha podido hacerse



del acto cognoscitivo, al extrapolar al
sujeto, con toda su riqueza siquica y
su vinculacién al eolectivo incons-
ciente de la especie y del cosmos todo,
despojado del amor, de la intuicién,
del juego, del ocio creativo, de la
poyesis como gesto revelador de un
conocimiento espontaneo y no proce-
sado, planteando al hombre sélo por
su parcela pensante de vigilia. Por
eso la frase “Pienso, luego existo”,
marca el comienzo de un proceso por
el cual la sabiduria y la felicidad
debian ser paulatinamente evacua-
das del mundo.

Se entiende, por otra parte, que
esto ha sido posible gracias a la vo-
cacién civilizadora de los pueblos
arios de Europa, cuya capacidad
operativa(anunciadaya en la tenden-
cia abarcadora del imperio romano)
no tiene parangén en otras familias
raciales. Esta claro también que la
pagana valorizacién de este genio
constructivo y dominador de los
pueblos arios europeos es la base que
ha hecho posible el mito nazi de la
raza superior y el mito nietzscheano
del superhombre. Y esto estantomas
patente cuanto que en lostresdltimos
siglos ese genio europeo no va ya
equilibrado por una conciencia refle-
xiva suficientemente serena y pro-
funda que ordene yregule tal desplie-
gue de energia conforme a un para-
digma de hombre que sea el real
fundamento de una cultura del
hombre y del ser, vale decir, una
sabiduria que armonice la accién del
hombre con el sentido del mundo. En
el medioevo, especialmente en los
siglos XII y XTII, el fundamento espi-
ritual de la cultura europea logré
encauzar la energia creadora del
hombre nérdico a maravillosos resul-

tados. A pesar de eso, ya en la arqui-
tectura gética, en la teologia y la
filosofia de la época se destaca como
caracteristica de la sicologia nérdica
un constructivismo sin objeto preci-
so, el cual en su propio despliegue
halla su justificacién, su meta y su
motivacién, a la manera de un arre-
bato creativo desmesurado, cuya
proyeccién acusa un insaciable an-
helo de lo ilimitado. Posteriormente,
la orientacién global que la civiliza-
ci6n occidental tomé desde los co-
mienzos de la era industrial, da ple-
na razén a esta observacién sobre la
cultura medioeval, y también a
Spengler, quien ve en el motorinterno
dela cultura europea un sentimiento
fundante y difuso que él denominé
con el apelativo de “fAustico” y cuya
intima tendencia, segin él, es lo ili-
mitado, sin advertir quizas que al
vincularlo al personaje de Fausto de
Goethe, esta de algiin modo diciendo
que la cultura nérdica lleva oculto un
ingrediente demoniaco.

Delos antecedentes conocidos de
otros pueblos y culturas, el Imperio
Chino es el tinico caso histérico que
podria por su envergadura compa-
rarse con el Occidente europeo; con
todo, debemos admitir que las pro-
bables analogias de las tendencias
de uno y otro universo cultural son
s6lo aparentes. China ha sido siem-
pre grande en extensién territorial,
poblacién y envergadura de civiliza-
cién, pero el imperio en que materia-
lizé su cultura politica no fue una
estructura dominadora ni expan-
sionista, vale decir, no fue un impe-
rio como lo concebimos nosotros los
occidentales con nuestra sicologia
competitiva y dominadora. En cam-
bio, su formidable energia creadoray
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operativa si fue, a diferencia de Occi-
dente, orientada, y hasta se podria
decir sublimada, por una sabiduria
que siempre tendié a armonizar la
accién del hombre con el sentido del
mundo, evitando como un pecado la
empresa titanica, y tal es, por lo de-
mas, el secreto de su longevidad de
cinco mil afios.

El sentido del mundo

Por esta via nos vamos aproxi-
mando al siguiente supuesto que to-
dos los pueblos del mundo asumen
inconscientemente al adoptar el dis-
curso occidental, el cual est4 referido
alanocién de “sentido del mundo”, lo
que los filé6sofos chinos llaman “Tao”.

En efecto, la conciencia par-
ticipativa, que es supuesto y caracte-
ristica de todas las culturas del pa-
sado, es inseparable de la nocién de
“sentido del mundo”, vale decir, que
el universo es una trama de referen-
cias homogéneas, un cosmos y no un
caos, y que en consecuencia el hom-
bre debe desarrollar su vida en refe-
rencia al orden preexistente y no
alterarlo por la eleccién de un punto
de referencia arbitrario. En el domi-
nio del pensamiento puro, el hombre
occidental podria admitir aiin esta
proposicién como verdadera, pero de
la actitud fundamental que sustenta
la empresa civilizadora occidental, y
de la misma definicién de cultura
que se da en Occidente, vale decir,
que la cultura ha sido creada por los
pueblos para dar sentido, se infiere
el supuesto basico de que original-
mente no hay sentido, porque en il-
tima instancia los verdaderos valo-
res o antivalores en que se fundauna
civilizacién se muestran mas en lo
que esa civilizacién de hecho hace
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que en los que sus pensadores
elucubran. Porque, de hecho, los va-
lores en que se fundé la cultura occi-
dental no estin ya vigentes. De ma-
nera que la nocién de “sentido del
mundo”, expresada basicamente en
la nocién del hombre y el mundo
como creados por Dios puede, residir
en el pensamiento de muchos, pero
de hecho en Occidente no se concibe
mas sentido que el proyecto civiliza-
dor le quiera atribuir al acontecer. Y
asiha sido c6mo el sentido intrinseco
del mundohadegenerado enlanocién
de desarrollo o crecimiento, lo cual
por sus resultados ha demostrado
ser lanegacién misma del sentido del
mundo. La nocién de desarrollo
sustentable no es mas que el paliativo
tardio que se pretende aplicar cuando
se llega a evaluar el desastre produ-
cido por la tradicional nocién de de-
sarrollo.

La falta de receptividad del ge-
nio occidental moderno para hacer
consciente el orden universal y sus
implicaciones (que incluyen el hecho
irredargiiible de ser el hombre una
obra de la vida y que, en consecuen-
cia, nada hay en él que no le haya
sido dado) es una consecuencia de la
pérdida de la conciencia partici-
pativa, lo que a su vez es una conse-
cuencia de la tajante separacién que
el pensamiento occidental ha hecho
entre el sujeto y el objeto.

Desde la perspectiva del I Ching
o Libro de las mutaciones, y del Tao
Te King o Libro del Tao y de su vir-
tud, la actitud de la civilizacién oc-
cidental moderna vendria a ser lo
que Confucio llama una empresa
titanica, esto es, una voluntad hu-
mana en rebeldia contra el Cielo,
una fuerza depredadora que actia



fuera y contra el sentido del mundo.

Sobre este particular, es intere-
sante relacionar estas reflexiones con
algunos de los mitos heroicos grie-
gos, especialmente Prometeo, Teseo
y Edipo, en los que la moderna sico-
logia (Jung, Diel y otros) vela actitud
del hombre que se desvincula de la
direccién trascendente del Cielo, esto
es, del sentido de la vida, para cons-
truir un mundo trivial, intrascen-
dente, reducido a la problematica
puramente material dela ciudad. En
el caso de Prometeo, degradando la
inteligencia espiritual, y en el caso
de Edipo, constituyéndose en tirano,
matando a su padre, simbolo del es-
piritu, y desposandose con su madre,
simbolo de la corporeidad, de la tie-
rra, de lo material.

Cabe explicar, no obstante, que
la falta de receptividad antes men-
cionada para captar el orden univer-
sal y sus implicaciones no excluye
una intensa actividad de investiga-
cién cientifica que es caracteristica
del hombre occidental, cuya minucio-
sidad y penetracién desafian toda
otra bisqueda que en el mismo sen-
tido se haya intentado en el pasado.
Porque se puede pensar que el inau-
dito registro de fenémenos alcanza-
do en todas las ramas de la ciencia
moderna supone naturalmente una
receptividad extraordinaria. La ver-
dad es que la manipulaciéndelavida
en todas sus formas de que hace gala
esta civilizacién, acusa, por susresul-
tados, una real falta de comprensién
de la naturaleza de las cosas y del
acontecer césmico, ante la cual no se
puede menos que cuestionar a fondo
las supuestas verdades buscadas al-
canzadas por las asi llamadas con-
quistas dela ciencia, toda vez quelas

representaciones de la realidad que
sustentan los paradigmas cognosci-
tivos cientificos, como las sucesivas
revoluciones cientificas lo demues-
tran, no son méds que esquemas pro-
visorios que, por acumulacién de
experiencias contradictorias, se ter-
mina por desechar. Asi, la vigencia
de un paradigma es sélo una verdad
operativa, relativa a lo que las socie-
dades dominadoras (no sélo de otros
pueblossinodelarealidad misma)se
han propuesto realizar con los avan-
ces de su ciencia en un determinado
periodo de tiempo, porque el para-
digma dominador, cuyo secreto mo-
tor es, como Nietzsche dice, la vo-
luntad de poder, domina a todos por
igual, sean seres pacificos, contem-
plativos, reflexivos u hombres de
armas, politicos o empresarios.

Asi, la crisis del paradigma tra-
dicional, incluso del que pusiera en
vigencia la teoria de la relatividad,
nos abre la ilimitada e inquietante
perspectiva del principio de inde-
terminacién, lo que coincide en la
evolucién histérica de esta civiliza-
cién con el fin de los paradigmas
ideolégicos, sobre todo del de aquellas
ideologias que se preciaban de estar
basadas en una visién cientifica del
hombreydelahistoria. Para algunas
mentes esclarecidas, esto despeja el
campo a un sano escepticismo sobre
las reales posibilidades del discurso
manipulador de la vida, del que los
paradigmas cientificos y las ideolo-
gias han sido sus variadas manifes-
taciones. Porque el conocimiento
derivado de una visién objetiva del
mundo es sélo conocimiento de las
apariencias, no del sentido, y de eso
se ocupa sélo la parcela operativa de
la mente, no su totalidad, porque el
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hombre no sélo conoce con su parte
pensante, sino con todo su ser, es
decir, con el ejercicio integrado de
toda su mente, incluyendo sus zonas
inconscientes. Pero de eso s6lo es
capaz una conciencia que participa
del orden universal y del acontecer
chésmico y que en cierto sentido es el
acontecer césmico, lo cual sé6lo es
posible en la medida en que el espi-
ritu que discierne esté integrado alo
que en elhombre es superconsciencia
intuitiva, lo que paradojalmente
viene del inconsciente.

La dindmica siquica

Todas estas afirmaciones supo-
nen, claro estd, una sicologia racional
cuyos conceptos habria que explicitar.

Todo acto consciente tiene un
referente implicito al niicleo o centro
llamado “si-mismo” o self, al cual pue-
de ser reducido, independientemen-
te del pensar que derive de él. En
relacién a la mente, que es mévil y
cambiante, que elabora, procesa y
desarrolla el conocimiento, el centro
o niicleo del acto consciente es inmé-
vil, del mismo modo que la velocidad
de un cuerpo es relativa a un obser-
vador inmévil que la percibe por
contraste y mide.

Ahora bien, en la mente misma,
en la cual el si-mismo se identifica
para vivir como propias las experien-
cias de relacién a lo otro, puede dis-
tinguirse una conciencia esencial y
una conciencia operativa. La esen-
cial es arquetipica y capaz de captar
el sentido, en cambio la conciencia
operativa es racional unicamente y
apta para organizar, verbalizar e
instrumentalizar el conocimiento que
brota de la zona profunda. La zona
profunda que es el dominio del si-
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mismo es superconsciente, aunque
desde la perspectiva de la conciencia
operativaracional, que es la que esta
activa en el estado de vigilia, esa
superconsciencia aparece como in-
consciencia. Asi, el estado que llama-
mos cominmente consciente es més
el dominio de la conciencia operativa
que el de la conciencia esencial o del
sentido. En este orden deideas podria
considerarse que un hombre sabio es
quien ha armonizado ambos tipos de
conciencia, evitando que la manifes-
tacién del si-mismo quede reducida a
s6lo respaldar la actividad de la
conciencia operativa, que por si
misma es reductiva, De este modo, el
espiritu que discierne queda sometido
al espiritu primordial, como dice el
yoga taoista, que desde la super-
consciencia (no manifiesta directa-
mente) irradia las amplias visiones
quetrasciendenla contingenciadela
cambiante mente racional.

Lo que lamamos “razén”, que en
el lato sentido de la palabra es la
conciencia operativa, deriva de la
misma raiz que “racién”, es decir,
“porcién”, y estd referido a la capa-
cidad de determinar la realidad por
medio de nombres y conceptos, divi-
diendo, parcelando y fijando fronte-
ras precisas.

Sabemos que toda creacién del
hombre es precedida por una intui-
cién global e intemporal inconscien-
te, la cual con relativa rapidez
irrumpe en el plano consciente, insi-
nuindose primero como una leve
mutacién inicial, pero dotada de un
gran poder sugestivo, capaz de movi-
lizar una considerable energia siquica
para plasmar en formas inteligibles
lo que desde la superconsciencia
presiona por adquirir su acabada



existencia en el espacio-tiempo.

Ahora bien, si todo conocimiento
y toda creacién tiene esa génesis, el
drama del hombre occidental ha sido
el de Prometeo, vale decir, robar el
fuego al Cielo para entregarlo a los
hombres, esto es, recibir las inspira-
ciones procedentes de la super-
consciencia para hacer de ellas un
uso trivial, con lo cual queda, comoel
titan, encadenado a lo material.

El mejor ejemplo que se puede
hallar de esta temeraria afirmacién
es el caso del fisico Albert Einstein,
quien intuyd, instantianea y global-
mente, como él mismo lo ha confesa-
do, todo el sistema de la relatividad
universal, y posteriomente a la for-
mulacién y desarrollo de su teoria,
entregé al presidente Roosevelt su
férmula de la energia para la fabrica-
ci6n delabomba atomica (como consta
en un documento enviado por el cé-
lebre cientifico al jefe del Estado nor-
teamericano de aquellos afios).

Asi, todos los mitos del héroe
trivial que traiciona el sentido de la
vida y profana la sacralidad original
de las cosas, esto es: Midas, Teseo,
Edipo, Orfeo y Prometeo, son, de he-
cho, aplicables a la civilizacién occi-

dental.

Con las reflexiones que antece-
den, y volviendo al titulo del presen-
te ensayo, podemos ahora precisar
qué se quiere decir con las expresio-
nes “déficit del ser” y “crisis de senti-
do”. Se quiere decir que es \inicamen-
te la conciencia operativa la que go-
bierna el mundo y define al hombre
contemporaneo, lo cual implica que
su pensar y su hacer carecen de un
real fundamento ontolégico, lo que, a
su vez, es motivado por la ausencia
de una disposicién receptiva y una
devocién de la vida para una sana
integracién con su ser mas profundo,
inconsciente y superconsciente. En
consecuencia, el hombre contempo-
raneo esta atrapado en la zona mas
superficial de su mente, de manera
que su energia realizadora se pierde
en el desglose permanente de una
supuesta realidad pensada como ob-
jetiva, en cuya apariencia no cesara
de registrar modalidades ad infini-
tum, sin que eso logre cambiar una
minima parcela de su calidad ética, y
cuyos efectos nocivos sobre la trama
global de la vida irdn en aumento
mientras no haga consciente su pro-
pia aberracién siquica.
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