UNIVERSIDAD DE BUENOS AIRES

FACULTAD DE CIENCIAS SOCIALES

CIENCIAS DE LA COMUNICACION

TESINA DE GRADO

Tema

Analisis discursivo de la formacion “espiritualidad-practica”

Titulo
¢cuUn mundo mejor?

(Victimas de fe)

PEREZ ACEBEDO, Alejo Tutor: Marcelo Esteban Babio

DNI 32.991.861

DICIEMBRE 2013



Pérez Acebedo, Alejo

¢uUn mundo mejor? : victimas de fe / Alejo Pérez Acebedo. - la ed . - Ciudad
Auténoma de Buenos Aires : Universidad de Buenos Aires. Carrera Ciencias de la
Comunicacion, 2018.

Libro digital, PDF

Archivo Digital: descarga
ISBN 978-950-29-1729-0

1. Espiritualidad. 2. New Age. 3. Discurso. I. Titulo.
CDD 302.224

La Carrera de Ciencias de la Comunicacion no se responsabiliza de las opiniones
vertidas por los autores de los trabajos publicados, ni de los eventuales litigios derivados
del uso indebido de las imagenes, testimonios o entrevistas.

Esta obra esta bajo una Licencia Creative Commons Atribucidon-NoComercial-
SinDerivadas 2.5 Argentina (CC BY-NC-ND 2.5 AR)



“En la sociedad humana, lo politico es el principio estructurador englobante, de modo que toda

neutralizacion de algun contenido parcial como no-politico es un gesto politico por excelencia”

S. Zizek.-



INDICE

(1) Propésito de la tesina

=YY =T o =Yl T Y o OO p.04
[1.2] Introduccion a la espiritualidad-practica: éUn MUNAO MEJOI? ......ccocveueveiiiiieriiisisieeiissee et p.05
[1.3] Hipotesis y estructura general de trabajo ...t saenas p.05
[1.4] Constitucion del COrpuSs de FEFEIMENCIA ........ccuiiiiiiieiiscie e e bbbttt se e st p.07
[1.5] Relevancia de la propuesta de investigacion y su 0bJELIVO ......ccccviiiciiicicccee e e p.10
(2) Conociendo el mundo de la espiritualidad-practica
[2.1] Introduccidn al “Ser-espiritual”: éla Verdadera ESENCIA? .......coccvciieevici ettt sre e p.12
[2.2] La Representacién Mistica (equivalencia como pura diferencia) ........ccocoeveevieeeiceciesececee e p.13
[2.3] Fetichismo Espiritual: una clausura SiNtOMALICA .......c.cevviiiicicicicccec et p.15
[2.4] ¢EI UNO cOmMO Clausura @bSOIULA? .......coiiiiiiiieiie ettt st b et st st e e e st e sbesbeesbe et e e aesbeesbenneeaneas p.18
(3) Marco Teérico
[3.1] La formacidn discursiva de la espiritualidad-practica: un mundo de sentidos ........ccccecevevieeciccice s p.25
[3.2] El Ser-espiritual: MoONISMO PaN-MECANICISTA ......cccioiiiiiie ettt sreeebeeeas p.27
[3.2.1] Génesis historica: del Pan-vitalismo al Pan-meCaniCiSIMO .........ccccecvieiieeiieeieeee et p.27
[3.2.2] Del cuerpo indiviso medieval a la individualidad del cuerpo moderno .........ccccoceevieceiiccieeceeecec e p.29
[3.3] Un Mundo Mejor: éUna Fantasia Pan-@SPIritUaI? ........cccoeciiiieiiie ittt sttt sttt st ste st st sreseesaesreenas p.32
[3.3.1] Subjetividad pan-espiritual y (N0)SUJELO NUMANO0 ......ooouiiiiiicic et et p.32
[3.3.2] El aqui y ahora eternos: Heteronomia Pan-SPiritUal .........cccceevevieiieiieiee i sttt p.33
[3.3.3] Coordenadas de un desStin0 SiN AESEO(S) ...cccuiiiuiiiiiieiie ettt ettt ettt e e te e et e e st e e ete e e aeeebeesbeeeereessreean p.34
[3.3.4] Hipdtesis de apertura (Espiritualidad-practica y CapitaliSmO) .......cccccvveiiiviieciiieceiee et p.36
(4) Espiritualidad-practica: Monismo pan-mecanicista
[4.1] El cuerpo para la espiritualidad-practiCa ........ccccocoeeiiiiieie ettt b et e p.37
[4.1.1] NEGACION Y ENGAMO ..cuiiiveiitiicieteteie ettt sttt b ettt b et tese e s et ebe st e s et ese e e s et ase e ssebes e e esebese e e bebetesesaetetesranas p.37
I R N L =T = Lo OO U OU PR PRORURRPRRTPN p.41
[4.2] Pan-espiritualismo (0 lo que el dualiSmo NOS AEJO) ....ceiiiiiieiieirec ettt p.44
[4.3] Espiritualidad-practica: la muerte como mecanica de la Vida ..o p.46
[4.4] La iluminacidn o el despertar al Ser (Victimas de f&) ..o p.49
(5) Sujeto y dualismo clausurante: Conciencia, Mente, Yo y Ego
[5.1] Clausura Y SUDJEEIVIAAA ......c.ooiiiiiieei ettt eh e bbb b e s b e e st e s aeebesb b e st e e sbe e e e sbeenaeenbeeas p.53
[5.1.1] HOMDBIE @SPITTTUAN ..ottt bttt b e e b e s bt e ket e eb e e s bt e ae e s bt et e et e sbeebesbeeseeas p.54
[5.1.2] Sujeto del Pan-espiritualismo (conciencia de la iNCONSCIENCIA) ....occviiiieiiiecie e p.57
T3 I (o S = 01Tt o T Tt =T o o o] o o o PSS p.61
[5.3] Aqui y Ahora (la eternidad como NO-tieMPO Y NO-IUGAI) ..cooiiiiiiiit et p.63
(6) Linea(s) de fuga en la discursividad pan-espiritual
[6.1] éUn mundo mejor?: El deStin0 SiN AESEOS ......ccoiiiiiiiiiiieiee ettt b et et ae e p.66
[6.2] Karma y Ley de atraccién: Ser-Espiritual como complicidad ontoldgica .........cccooevveeeiiicieciciceeeceee p.69
[6.3] éLinea(s) de fuga? (aperturas problematicas del fendmeno pan-espiritual ..........ccccoeeeveieeiieieecccceeeee, p.74
(7) Apuntes finales
[7.1] Algunas ultimas consideraciones (o el resto indecible del Ser de la espiritualidad-practica) ........c.cc......... p.77
[7.2] (A-SEer) UN MUNAO NUEVO ..oeiieiiiitiiieite ettt sttt eie st e st e st st e es e eae s et eseeseameeseeseemeeseemeeneeaeameeseeaeameeseaseameaseenseneeseenseneenneas p.83
Bibliografia / Anexo — Listado del COrPUS ..............cooiiiiiiiiccce e s p.88

Corpus - Anexo-CDROM



(1) Proposito de la tesina

[1.1] Presentacion

Inscribimos nuestro trabajo en el campo de la comunicacion al emprender un analisis
discursivo del universo simbdlico referido como “espiritualidad-practica”, partiendo de un
trabajo exhaustivo sobre un corpus conformado en base a la publicacion grafica Un Mundo
Mejor.

La misma denominacion de “espiritualidad-practica” refiere a la propia definicion que,
desde una serie de productos culturales actuales y diversos, se instala como una singular
“forma de vida” inscripta en el marco de las filosofias heterogéneas New-Age, acercamientos
occidentales a experiencias espirituales provenientes del mundo oriental, practicas de yoga,
meditacién, alimentacidon vegetariana/vegana, etc.

Aquello que atravesaremos centralmente -como nuestro objeto de estudio- es el
universo simbdlico y el mundo de sentidos que esta formacion constituye y proyecta. Y nuestra
hipétesis general, es decir el eje que da inicio y estructura la totalidad de este recorrido, es
que esta formacion discursiva presenta una polarizaciéon ontoldgica -o dualismo extremo- en la
definicion del “Ser” que clausura de manera absoluta la produccién de todas las significaciones
posibles y pensables en nuestra realidad como sujetos humanos.

La perspectiva problematica en que se inscribe nuestro trabajo es la constitucién
discursiva de un “mundo” de sentidos en torno al significante nodal “Ser”. Desde alli se
formalizara con nuestro analisis, por un lado, (i) una serie especifica de dispositivos simbdlicos
gue resultan condicién de posibilidad de la regularidad en la dispersion del universo de la
“espiritualidad-practica” y, luego, (ii) una lectura de la inherencia global que tales estructuras

productoras de sentido pueden acarrear en nuestro contexto socio-historico.



[1.2] Introduccién a la espiritualidad-practica: éUn Mundo Mejor?

La espiritualidad-practica se define asimisma como parte de los movimientos de “la
nueva era” en tanto resulta un tipo de acercamiento a topicos provenientes del campo meta-
fisica, filosofias orientales, y una serie de apropiaciones respecto de religiones tradicionales,
tratamientos médicos alternativos, y otro tipo de terapias y practicas cotidianas “saludables” y
atentas a una nueva forma de comunidn con el entorno natural y el mundo en general.

El examen detallado sobre el modo de funcionamiento discursivo que tal formacion
posee pretende visibilizar un nucleo singular de creencias y disposiciones: aquellas que hoy
generan un tipo de socializacion extendido presentando sus postulados sobre el “Ser-espiritual”
como la Unica alternativa verdadera o ultimo refugio del sentido trascendental para nuestras
vidas, y que en consecuencia influyen en la trayectoria vital de una parte de la sociedad.

Por ello al trabajar en el analisis de esta formacion discursiva tomamos como referencia
la publicacion Un Mundo Mejor, pero considerando este corpus dentro de un continuum
eminentemente mas amplio de discursos heterogéneos que cobran “unidad de sentido” a partir
de su definicién del “Ser-espiritual” como excluyente elemento para lograr la trascendencia de
toda vida humana.

En cabal contraste con toda idea que proponga extasiarse pasivamente frente a la
afirmacién absoluta de Un Mundo Mejor en el que los sentidos de las cosas “ya son” lo que
“deben ser”, el marco general que guia las siguientes reflexiones no escapa a una
problematizacion critica de determinados procesos socio-historicos emergentes, ni de la
obligacion ético-politica que supone la construccion de alternativas eminentemente
emancipatorias en el sentido de la constitucidon -intelectual y material- de sujetos mas

autonomos.

[1.3] Hipdtesis y estructura general de trabajo

La consideracion fundante de nuestro trabajo es la presencia de un esencialismo, el cual
definimos como clausurante respecto de la totalidad de sentidos referidos a la formacion

discursiva de la espiritualidad-practica.



A partir de aquello que en este universo simbdlico se referencia como “Ser-espiritual”
consideramos a la formacién objeto de este anadlisis como un monismo “pan-espiritual”:
responde a la variante idealista de los monismos post-dualistas que Jonas (2000) reconstruye
en el devenir de la ontologia del Ser.

Una serie especifica de relaciones en torno al significante nodal “Ser-espiritual”,
apoyadas en un principio esencialista absoluto, configuran el universo de sentidos de la
“espiritualidad-practica”. Esta red de sistematicidades es la que buscaremos visibilizar,
presentando asi aquellos andamiajes simbdlicos que configuran “un mundo mejor”.

La estructura que deseamos implementar para el desarrollo del presente trabajo resulta
un tanto infrecuente, pero responde a una busqueda consciente por presentar la formacion de
la espiritualidad-practica de una manera global y detallada a quien sea ajeno a su universo de
sentidos.

¢Cual es la caracteristica que torna como poco comun al orden que implementaremos
en este andlisis? Basicamente se podra reconocer en el devenir del texto una taxonomia
tripartita.

Proponemos un primer apartado, previo a cualquier especificacion sistematica tanto
sobre la dimensién conceptual como respecto de la metodologia aplicada, en el que se
atravesara desde una posicién pretendidamente descriptiva al universo espiritual y su esencia
mistica. Esto brindara a toda persona que no reconoce la fisonomia basica de esta formacion
discursiva una presentacion inicial de la espiritualidad-practica.

La consecuencia directa es la posibilidad de un reconocimiento tanto de sus rasgos
mayores como del tipo de estructuracién simbdlica en que se constituye “Un Mundo Mejor”; y a
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la vez da cuenta también de la polarizacion de un sustrato ontologico “esencial” que hemos
afirmado como eje principal de analisis.

Ese diagndstico inicial establece formalmente las coordenadas necesarias para sostener
la continuidad de las reflexiones derivadas.

En segundo lugar se encuentra la constitucién formal del marco conceptual, tedrico y
metodoldgico que brinda una organicidad a las herramientas que anclaran el analisis posterior.

Apoyados en tal estructura basal, el desarrollo por capitulos establecerd las reflexiones

singulares sobre los dispositivos simbdlicos que conforman al mundo de sentidos de la



espiritualidad-practica.

Por Gltimo, en una tercera posicion, buscando algun tipo de finalizaciéon para el
recorrido tedrico-conceptual hasta alli esbozado, se organizaran una serie de consideraciones
generales o hipdtesis de lectura globales y -necesariamente- subjetivas del fendmeno pan-

espiritual.

[1.4] Constitucion del corpus de referencia

Como se sefald, nuestra propuesta concreta recae en el trabajo de un corpus
heterogéneo y complejo constituido por articulos, notas, entrevistas y textos presentados bajo
la publicacidon de una revista de entrega mensual titulada Un Mundo Mejor.

Heterogéneo en tanto que estas notas resaltan por su procedencia no centralizada bajo
una misma fuente o corriente de pensamientos; complejo por tratarse de una conjuncién muy
particular de elementos de diversas indoles (mensajes de maestros espirituales, notas sobre
diferentes tipos de religiones, notas sobre tematicas particulares, entrevistas a muy diversa
clase de personalidades, recopilacion de frases o mensajes también rescatados de ambitos y
campos divergentes, entre varios otros elementos).

Si todos las enunciaciones enmarcadas en la formacién discursiva de la “espiritualidad-
practica” estan inscriptas como expresiones de los movimientos de la “Nueva Era'”, y de una
concepcion “orientalizada” de la dimensién espiritual, la distincion que realizaremos para
delimitar su pertenencia es que en ellos se presenta un rechazo explicito a lo que plantean
como “dogmatismos” tradicionales (generalmente vinculados con los sistemas religiosos en su
concepcion ortodoxa) y del pensamiento “especializado/particularizado” de la modernidad
occidental; al mismo tiempo que se afirma desde varios puntos de vista, y en funcidon de
objetivos y supuestos de muy variada gama, una espiritualidad sin limites, inclusiva y
pluralista que da cuerpo a su visién “holistica” del mundo.

Por lo tanto lo que encontramos como eje condensador de elementos provenientes de

Se trata de un sistema de creencias no unificado, a la forma de un agregado de creencias y de practicas que

pueden resultar incluso mutuamente contradictorias. Todas las ideas, filosofias, concepciones re-significadas por esta
corriente “new age” se relacionan con una exploracion espiritual, la medicina y el misticismo; pero abarcan
transversalmente perspectivas generales sobre historia, religion, estilos de vida, mdsica, etc



tan diversas naturalezas, en lo que respecta al caracter transversal del corpus para la
realizacion del estudio, es que justamente terminan apareciendo en tanto formacion discursiva,
ellos mismos bajo una misma “sincronia” de horizontes en torno a la “espiritualidad”.

Esta categoria o dimension, como anclaje central de cada una de las piezas, es siempre
presentado bajo un esencialismo anclado en el significante nodal "“Ser-espiritual” que
confronta: el Alma -junto con toda la serie de remisiones conexas con que se vincula- por un
lado y el resto del mundo por el otro.

Es decir, lo que les da coherencia, en tanto un todo aparentemente asistematico y
heterodoxo respecto de sus procedencias, es la misma concepcion que despliegan sobre la
ontologia de lo existente, ni mas ni menos que el panmecanicismo idealista que retomaremos
a partir de los planteos de Jonas (2000).

Y en este punto lo que debe decirse, atendiendo a la posibilidad de que pueda llegar a
plantearse la razonable duda sobre la real pertenencia de ciertas piezas del corpus al
movimiento New-Age / espiritualidad orientalizada, como asi también que alguna de ellas este
por fuera de la visién esencialista aqui hipotetizada, es que aun en ese caso (como por el
ejemplo algun texto sagrado de religiones monoteistas que estan en flagrante contradiccion
con los supuestos de la nueva era), lo que termina siendo aplicado es aquella apropiaciéon laxa
de la “letra escrita” para asimilarla a su propio universo de significaciones “pan-espiritual”.

Quizas aqui es donde radica la propia ventaja metodoldgica para encuadrar los primeros
vectores de una nueva reflexion, y sea también el hueco en que se revela la mayor desventaja
al buscar justificar algun tipo de sistematicidad para aprehender analiticamente la formacién
de “espiritualidad-practica”.

Es en su propio nlcleo central de significaciones -al operarse bajo una ldgica
plenamente clausurante de los sentidos construidos- que el laxo limite del auto-proclamado
“anti-dogmatismo” de la formacidn espiritualidad-practica funciona como un agujero negro que
todo puede traccionar dentro de si y convertirlo en parte de su existencia.

Una vez decididos en colocar nuestro foco de atencion en la formacion discursiva de
este mundo espiritual el criterio de seleccidén utilizado, y a partir del cual optamos por trabajar
con la publicacion Un Mundo Mejor, se resume en la disponibilidad concreta para contar con

un corpus lo suficientemente nutrido y variado, a la vez que se presentaba en un soporte que



permite un trabajo extensivo como lo es el escrito.

Con la existencia prolongada en los uUltimos anos de una serie de productos en varios
medios (radio, televisién, revistas, libros, etc), que se encuadraron bajo una misma linea
editorial (la mayoria de los cuales estan relacionados con la direccién del Sr. Claudio Maria
Dominguez) auto-presentada como de “espiritualidad-practica”, la eleccion fue simplemente
recorte arbitrario tal como recién se mencionaba.

Lo que se pudo observar de estos productos culturales distribuidos en cada uno de los
distintos medios de comunicacidon puntuales, es que todos ellos (vinculados en toda su primera
etapa de difusion con el grupo infocomunicacional INFOBAE) no representaban una
contribucién inédita, ni siquiera complementaria del resto de los contenidos presentados en la
revista con la que trabajamos.

Mas bien se trata linealmente de una yuxtaposicion de las mismas tematicas, los
mismos enfoques, las mismas citas y presentaciones, sin que se presentaran innovaciones o
diferencias sustanciales en lo que hace a su contenido.

El recorte con el que conformamos nuestro corpus abarca desde la primera publicacion
de Un Mundo Mejor en septiembre de 2010 hasta la edicion del mes de diciembre de 2011.
Separamos un total de 117 notas (entre articulos, entrevistas, notas, textos de religiones o
maestros espirituales, etc), tomadas de 15 ediciones comercializadas en el lapso de tiempo
antes mencionado.

Consideramos por todos los puntos expuestos en este mismo apartado que el margen
temporal de las publicaciones con las que buscamos trabajar resulta lo suficientemente amplio
en funcién de nuestros objetivos.

Asi también entendemos que la cuestion temporal en si misma tampoco deviene un
elemento que influya en la posibilidad de llevar adelante un andlisis pertinente y coherente tal
como lo hemos planeado.

Efectivamente, vemos como innecesario recurrir a variables de “recorte” particulares
para lograr dar un encuadre basado en algun criterio de rigurosidad singular, puesto que las
significaciones espirituales especificas con las que trabajaremos, ellas mismas al ser
planteadas dentro del marco “New-Age”, destraban todo tipo de vinculo con alguna

sistematicidad temporaria, tedrica o tematica.
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Volviendo sobre nuestras palabras, la propia construccidon de nuestro objeto desplegaba
la posibilidad de saltear ciertas prerrogativas “candnicas” de una labor como la que nos
compete, pero a la vez generaba otro tipo de obstaculos y requisitos a nivel tedrico y practico.

Digamos, parafraseando los términos inherentes a esta formacién pan-espiritual, el agu/
y ahora absoluto con el que se desarrolla toda la constitucidon de sus significaciones habilita a
cuestiones tanto del pasado (libros sagrados de religiones milenarias, palabras de maestros
espirituales de distintas épocas, entrevistas varias provenientes de diversas culturas y
momentos histéricos, etc) y del presente a conjugarse en un plano de total “sincronia” 14gica;
es decir volcandolos a todos en un mismo horizonte o nivel homogéneo de “esencia-espiritual”
totalizante.

Los articulos que constituyen el corpus de analisis figuran en el apartado del anexo. Al
citarlas a lo largo del trabajo se utilizard la misma denominacién con la que aparecen listadas:

Numero de articulo — Mes de la publicacion - Afio.

[1.5] Relevancia de la propuesta de investigacion y su objetivo

El objetivo del presente trabajo es realizar una exposicién de los dispositivos simbdlicos
gue constituyen a la formacion discursiva de la “espiritualidad-practica”, y a partir de esta
operaciéon visibilizar el modo en que se opera una clausura absoluta de los sentidos
imaginables, pensables y efectivos que pueden construirse en torno a la experiencia vital de
cualquier ser humano.

La consideracion subyacente en que cobra relevancia dentro del campo de la
comunicacién un analisis asi planteado es el gran nivel de expansidén y penetracién que estos
discursos han logrado en muy diversos campos y hiveles de nuestra estructura social. Pero
especificamente éen qué términos entendemos debe anclarse esta consideracion?

Como retomaremos a lo largo de nuestro analisis en el contexto social actual, de gran
inestabilidad y fragilidad, donde la sensacién de inseguridad e insatisfaccién tienden a volverse
generalizadas y en un marco histérico en que incluso la fragmentacion de los grandes “relatos”
o certezas que tendian a organizar nuestras vidas se han diluido, la “salida interior” presentada

por este tipo de pensamiento pan-espiritual resulta un elemento que no puede alejarse ni de
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nuestro foco de reflexidon conceptualmente mas agudo, ni de una visidon politicamente
estratégica.

En tanto la trayectoria vital de distintas fracciones y clases que componen nuestra
sociedad contemporanea (abarcando con ello sectores insertos en una dinamica urbana o
moderna de constante desequilibrio, inseguridad, o con problematicas existenciales propias,
interpersonales o sociales, etc) se ven condicionadas por estas significaciones de corte
espiritual, resulta fundamental considerar el modo en que tal formacién discursiva construye
un universo de sentidos clausurado -y clausurante- en que el hombre ve negada tanto su

posicion de sujeto historico, asi como su experiencia vital en el mundo.
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(2) Conociendo el mundo de la espiritualidad-practica

[2.1] Introduccién al “Ser-espiritual”: éla Verdadera Esencia?

III

Dentro de la formacion discursiva que analizamos subyace un sustrato “esencial” en su
categorizacion ontoldgica; y es este caracter diferencial el que se revela como un principio
esencialista que regula y organiza la posibilidad de toda otra significacion.

Entonces écomo es que se cristaliza, dentro de este universo simbdlico, un
centramiento directo respecto de la significacion “Ser-espiritual?

Lo que se encuentra a primera vista en toda la superficie de la formacién es la
referencia a un “Ser” especifico como punto de demarcacion absoluto para la generacién de
cualquier sentido dentro su propio universo simbdlico: “la verdad genuina divina de nuestro
Ser",

En funcion de todas las referencias, explicaciones, argumentaciones y apelaciones que
se realizan en todos los textos presentados en el corpus, y en el espiritu general implicito de
los mensajes que se enmarcan en el discurso de la “espiritualidad-practica”, se puede observar
de manera directa la presencia de algun tipo de elemento esencial-trascendente que brinda

univocamente “sustento” a cualquier otra cuestidon que pueda ser evocada.

Continuando esta focalizacidon sobre este exacto punto observamos:

“Hay un poder misterioso que cuida de todo. Ese poder es el Si mismo, la Vida, Dios, dele usted el nombre
que quiera. Es el fundamento, el soporte Gltimo de todo lo que es, lo mismo que el oro es la base de toda la

joyeria”.?

Aqui mismo vemos como se hace explicita la relacién entre un sustrato ontolégico especifico -

aquel identificado como “soporte” y “fundamento ultimo de todo lo que es”- y lo que queda por

fuera.

Desde esta discontinuidad radical pasamos a considerar la linea que clausura en
2 Anexo. Articulo Nro. 117 — Septiembre 2010 — Numero 1
$ Anexo. Articulo Nro. 73 — Marzo 2011 — Numero 8
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términos absolutos la totalidad de “sentidos” sobre la vida para la espiritualidad-practica.
Lo que se establece desde el universo de la espiritualidad-practica al momento de

|Il

proyectar aquel punto ontoldgico “esencial” o trascedente son absolutamente todas las
relaciones existentes y pensables (incluyendo las presentes, pasadas y futuras), sin dejar
posibilidad para ninguna vinculacion por fuera de un conjunto cerrado de posibilidades.

Esta clausura de categorias y sentidos nos hace considerar que la forma que adquiere el
universo de sentido conformado por la espiritualidad-practica se encarna en una divisién

fundante: entre aquello que es verdadero y esencial por un lado, y aquello que no forma parte

del ser espiritual, es decir lo simplemente mundano.

[2.2] La Representaciéon Mistica (equivalencia como pura diferencia)

¢Acaso esta ldgica de clausura, la cual cobra forma absoluta alrededor de esta distincion
esencialista, s6lo se observa en la espiritualidad-practica?, ¢qué implica que este universo
simbolico pan-espiritual se vea limitado cabalmente respecto de cualquier horizonte de sentido
emergente a partir de su definicion del “Ser Verdadero”?

Para dar cuenta del estado de la cuestion en el campo de la espiritualidad en general,
observamos que la distincién esencialista operada en la espiritualidad-practica (entre un
sustrato trascendente fuente de todos los sentidos y otro secundario) es homodloga a la
desarrollada por Laclau (2002) en su trabajo sobre el discurso mistico.

Lo que se sucede a lo largo de los articulos del corpus, y de los otros productos
culturales vinculados a la formacién seleccionada, es una necesidad constante por representar
a categorias como “la plenitud”, “la verdad”. Alli mismo se insiste en que la definicion de tales
instancias trasciende toda representacion, y por lo tanto -al igual que lo explicado por Laclau
respecto de la “forma” mistica-, en su aspiracién por dar expresion al contacto directo con “la
esencia divina”, choca en su imposibilidad de abordar la inconmensurable diversidad de
entidades existentes (o potenciales) en la naturaleza con “la nada” propiamente mistica.

Este mismo punto, donde el vacio mistico pretende clausurar la totalidad de objetos
posibles o pensables, lo podemos pensar en términos de “anamorfosis ideoldgica” (Zizek,

1992: 140): se trata de una instancia que, pese a su carencia de significacion directa, ocupa
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formalmente el lugar de la expresion colmada de todos los sentidos imaginables dentro de su
universo de referencia puesto que ha de ser aprehendida en su “totalidad momentanea” por
medio de la intuicidon o no serd entendida en absoluto.

Entre las notas del corpus observamos varias instancias similares a esta:

“Antes de que llegue ese tiempo estén preparados para cualquier cosa que sea necesaria, para revelarle a

cualquier ser vivo el verdadero sentido de la existencia. Nadie puede siquiera imaginarlo, esta mas alla de

toda comprension. [la italica es nuestra]™

¢De qué manera se puede concebir la posibilidad de expresar lo inexpresable? Al modo
en que Laclau lo presenta, esto se logra a partir de una cierto juego de relaciones complejo:
con una cierta combinacion de términos, por la cual cada uno de éstos resulta privado de su
sentido mas particular, y por medio de una equivalencia que destruye el caracter diferencial
que poseia individualmente cada uno de sus sentidos previamente aceptados como “comunes”.

La potencia de la operacion simbdlica, que se observa con este procedimiento en el
efecto de caracter mistico, radica en la reiteracion equivalencial que destruye todo sentido
diferencial de los atributos particulares de los que se parte, logrando que las palabras como
entidades instituidas por separado no cuenten como tales.

Podemos observar, en reiteradas situaciones, el mismo procedimiento dentro del corpus
recortado para la formacion discursiva de la espiritualidad-practica. Omitiendo los casos donde
se hace linealmente una suma de oraciones donde se expone, renglon tras renglén, la
superposicién de un mismo sujeto (Dios, El Ser, El Uno, etc.) con distintos adjetivos inconexos,

presentamos una cita de las muchas que el corpus posee:

“;Creen que son un cuerpo, mente, sentimientos, recuerdos? (...). Para nosotros, para nuestra percepcion, lo
que puede ser considerado real es lo que es eterno, lo que no cambia, lo absoluto, aquello de lo cual todo se
origina. Podemos llamarlo Dios, el ser, la conciencia divina, la conciencia ilimitada, millones de palabras

mas que en realidad tampoco tienen ningdn significado [la itélica es nuestra].”

4 Anexo. Articulo Nro. 57 — Mayo 2011 — Numero 10
> Anexo. Articulo Nro. 28 — Agosto 2011 — Numero 13
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Lo que se pone también de relieve segln esta misma estructuracién es que todo
discurso construido en torno a esta concepcidn mistico-espiritual niega cualquier tipo de
entendimiento en profundidad. Es decir, aquel que se pueda plantear en términos de lo que
llamaremos genéricamente como conocimiento conceptual, respecto de todo lo que se supone
sea inherente a la “divinidad” o “Verdad del Ser-espiritual”.

Lo que afirmamos como hipdtesis-guia de estas reflexiones recae en el reconocimiento
de esta “fuerza espiritual”, la cual posee una potencia clausurante de sentidos -a todo o nada-
gue requiere excluyentemente una aceptacién de caracter afectivo-intuitivo proyectada por
medio de las equivalencias que operan como medio de expresién de lo inexpresable.

¢Qué implica la otra posibilidad frente a la disyuntiva recién expuesta, en relacién a la
no “aceptacion intuitiva” del “Ser-espiritual”? Lo que supone evidentemente es un abandono
por asumir in toto la comprension global de estos sentidos pan-espirituales. El no arribo a esta
significacion, la cual imbuye la totalidad del universo “espiritual”, no permite por lo tanto
tampoco la posterior distincion entre elementos ontoldgicamente diferenciables.

Dice Laclau, y lo podemos observar como funcionamiento de los sentidos que opera en
el andamiaje simbdlico y discursivo del misticismo y de la espiritualidad-practica, se intenta ir
mas alld de todo sentido particular sobre la base de una expansion indefinida de la
enumeracion, tendiente a lograr la implementacion de una subversién universal del sentido a

través de esa propia equivalencia.

[2.3] Fetichismo Espiritual: una clausura sintomdtica

Para continuar esta descriptiva -y problematica- apertura referida a la naturaleza
singular del universo simbdlico de la espiritualidad-practica retomaremos una distincion
conceptual. Es aquella que realiza Zizek (1992) sobre el nivel éntico y fundamental que la
ideologia supone en su inherente estructuracion de aquella fantasia que da forma -y nos
permite volver inteligible- nuestra realidad social.

Los planteos de este autor evidencian un tipo de lectura sintomatica que sefala, a

diferencia del tipo de sintoma en la posicién marxista ortodoxa y su vinculo con una ilusiéon que
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enmascara el estado “real” de las cosas, la existencia de una fantasia “inconsciente” que
estructura nuestra propia realidad como uno de los modos radicalmente contingentes por los
que lo real resulta precariamente “domesticado” o simbolizado.

Entonces, en tal variable establecida por Zizek, si en esta segunda posicién respecto del
sintoma reconocemos que la ideologia no es algo que construimos para huir de la insoportable
realidad, sino que es una “ilusidon” necesariamente abierta y diversa que estructura nuestras
relaciones sociales concretas y efectivas, {qué debemos considerar sobre la forma en que el
universo simbdlico espiritual mismo se construye y proyecta?

Basicamente debe decirse que existe en su singularidad una sola fuente real o
posibilidad para la obtenciéon de un contenido con consistencia “positiva”: el Ser.

Observemos entonces:

“Lo que realmente existe es el Ser, el mundo, el alma individual y Dios, son apariencias en él. El Ser es

aquello donde no aparece absolutamente ningtin pensamiento Yo °

¢Qué podemos decir en principio al respecto? Son varias las cosas que necesitaran ser
recompuestas a partir de lo que esa breve cita supone, y que la totalidad de los capitulos
siguientes buscara analizarlos sin pretender agotar todas las dimensiones problematicas que
alli emergen.

Pero volviendo al nivel descriptivo de acercamiento a la formacidén discursiva de la
espiritualidad-practica, uno de los elementos presentes en la cita es lo que ya hemos
expresado difusamente como una clausura de sentidos en torno a la categoria del “Ser”. A
todas luces este simplismo no alcanza ni como mera presentacion para dar cuenta del
funcionamiento simbdlico en el que se constituye este observado “fetichismo espiritual”.

Algo mas que requiere visibilizarse en este caso en particular es lo que pensamos en
términos de enajenacion radical del sujeto, y que se concreta a partir de la segunda parte de

nw

la cita recién transcripta: “el Ser es aquello donde no aparece absolutamente ningln

"

pensamiento Yo ”. Ya nos enfocaremos en los capitulos de analisis en el tipo de sujeto o

posicién subjetiva que se implica dentro de la formacién pan-espiritual.

Anexo. Articulo Nro. 103 — noviembre 2010 — Numero 4
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Lo que si podemos decir con los elementos que contamos hasta aqui es que la clausura
de sentidos, que expresa sintomatica pero determinantemente un solo reconocimiento posible
y existente entre “cosas”, en su forma misma no permite la obtencién de ningun otro
contenido fuera del Ser, y vuelve asi absolutamente equivalente o idéntico al “Yo” o sujeto con
un objeto ya clausurado.

Aun asi debemos seguir anticipandonos a la aparicidon de ciertas dimensiones que mas
tarde reapareceran en su complejidad relacional en nuestro analisis, pero que incluso antes de
formalizar las herramientas pertinentes para su apropiacion conceptual conservan una
capacidad, digamos, “propedéutica” insoslayable.

Tenemos, como hemos visto renglones arriba, el “Ser-espiritual” como nodal instancia
de anclaje clausurante de los demas sentidos espirituales posibles. Y en la extensiéon
equivalencial, a la que antes también hicimos referencia, en este universo simbdlico se
establece complementariamente una relacion metonimica entre términos como Ser, Uno, Dios
/ Divinidad y el Alma; negando cabalmente en ese mismo movimiento de clausura, como
vimos, al yo, el individuo, el sujeto o lo diversamente mundano. Consideremos como se

expresa esto en nuestro corpus:

“El alma reside en todos los seres; s6lo hay Uno al que se le atribuyen diferentes nombres y formas, sélo
existe el Uno (...). Los individuos pueden diferir en nombres, formas y actitudes pero el Alma permanece
inalterada . De la misma manera Dios tiene diferentes nombres y formas, pero el Principio Almico sigue

siendo el mismo. El Alma es la misma en todos (...); el Principio Almico es el mismo en todos™

La clausura uniformante y homogeneizadora de sentidos proyectada desde el universo
de la espiritualidad-practica se ve subsumida por la trascendencia de un sustrato-esencial que
ante cualquier evento o contingencia (no) responde en su absoluta in-alteracion.

Sélo a partir del “"Uno” cobra existencia el resto de horizontes de sentidos, que por lo
tanto se encuentran clausurados a una finitud externa e impuesta por la naturaleza del mismo

“Ser”:

! Anexo. Articulo Nro. 90 — Enero 2011 — Numero 6
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“Es que en realidad existe un solo nosotros. Pensamos que existen seis mil millones de personas en el
mundo y que estamos separados, pero eso es una ilusion. La verdad es que s6lo somos uno. Existe solo un
£go que piensa que se ha separado a si mismo de la fuente y ha asumido esta identidad personal y esta

existencia individual. Pero en verdad somos solo uno.”®

Podemos también servirnos de otros extractos para explayar este mismo principio, que
se evidencia como sintomatico, respecto de la posicidon central que ocupa el elemento
“trascendente” o verdadero del Alma para trazar en un sélo y Unico movimiento todo su

universo simbodlico:

“Afirmemos desde un principio que s6lo existe una relacion verdadera: la relacion con Dios, nuestro “Yo

verdadero”. El resto son solo relaciones momenténeas (...). Siempre existe una sola relacion verdadera, y

esa es la relacion con Dios, nuestro Yo Verdadero y Eterno, pues en realidad eso es todo lo que existe.”®

y asi es que también:

“La verdad no cambia. Siempre ha sido la misma y lo nico que ha cambiado ha sido nuestra habilidad

para entenderla.”™

Si es cierto que “eso es todo lo que existe”, si hay una “Verdad” inmutable, tal como
analizaremos sucesivamente en los préoximos capitulos, el sujeto no puede ser sino otra cosa
gue un vacio, en el que el contenido es univocamente procurado de modo “esencialista” por
ese gran Otro llamado “Ser-espiritual”. Y también, en dicha enajenacién radical del sujeto, la
linealidad impuesta por el sentido espiritual también clausura eternamente al orden simbdlico.

Veamos lo reconocido hasta aqui de una manera mas sistematica.

[2.4] ¢El Uno como Clausura absoluta?

Anexo. Articulo Nro. 79 — Marzo 2011 — Numero 8
o Anexo. Articulo Nro. 68 — Abril 2011 — Numero 9
10 Anexo. Articulo Nro. 70 — Abril 2011 — Numero 9
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Lo que opera como ldgica de constituciéon del universo simbdlico de la espiritualidad-
practica se presenta como clausura absoluta de los sentidos. Existe en la formacion referida
una instancia “trascendente” que limita -en su sentido mas férreo y acabado- un tipo de
vinculo entre las sustancias o cosas, los sujetos y los conceptos-ideas.

Esto supone que, sea cual fuere la variante a considerar respecto de todas las
relaciones posibles, existe un a-priori de cualquier significacion emergente pues -
necesariamente- todos estos sentidos responden siempre a una realizacion o sucesién de
planos que ya estaban contenidos y pre-destinados en la propia naturaleza trascedente del
“espiritu absoluto”.

Lo que inferimos légicamente de esta consideracién es una construccién en términos de
identidad total. La formacion pan-espiritual solo puede existir como tal en la ponderacién

indiscutible de lo que podemos considerar propiamente su punto nodal de articulacion:

“La Unica respuesta que tiene sentido es que todo esta siendo hecho por el Ser para que el espiritu o la
conciencia tenga experiencias variadas a través de los cinco sentidos. La conciencia trascendental es

pura, radiante, por lo tanto desprovista de toda ilusion.”*

Lo que es especifico en este punto, y analiticamente expresa un requerimiento por ser
considerado para el resto del presente trabajo, es el modo en que este punto nodal “Ser-

Ill

espiritual” no solo crea su propio universo simbdlico. Mas bien lo que en él se da es un
movimiento clausurante de otro nivel: una absoluta reorganizacién performativa, que clausura
punto a punto, todas las significaciones posibles y disponibles para la “espiritualidad-practica”.

Este punto nodal anclado en el “Ser” resulta, como vimos homodlogamente con el

I n |II

discurso mistico, la instancia formal de significacion que da existencia al *mundo espiritua
como ese todo al que solo puede arribarse “intuitivamente”. En -y a partir- de esa instancia es
que la participacion de objetos, actos, individuos heterdclitamente divergentes cobran un
sentido de unidad indeleble. Y todas estas significaciones solo tienen referencia hacia “si
mismas”, como encarnaciones, en aquello que fue constituido como su referente.

éCudl es el movimiento que en su devenir comporta el mundo de sentidos pan-

1 Anexo. Articulo Nro. 60 — Mayo 2011 — Numero 10
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espiritual? En términos de orden légico creemos que lo correcto es decir que no existe en
verdad ningln movimiento, puesto que lo observado demuestra que en su interior no existe un
“devenir” en términos de proceso.

Nos referimos con esto a que expresa -como su naturaleza primaria- sélo relaciones
organizativas univocas o monocausales, pero siempre como aquello que ya es y nunca como
posibles organizaciones potenciales.

Las significaciones, en este caso entonces, estarian sélo sometidas a la clausura como

modo de criterio del Ser; sin que puedan todas ellas, y por fuera de esta clausura, referir a

otra cosa “"nueva” o distinta de lo que ya “era” en su nivel Verdadero.

Toda significacion en el mundo de la espiritualidad practica jamas alcanza un punto de
agotamiento sobre potenciales sentidos “nuevos” reales, posibles o imaginables. Nunca
encuentra alguna apertura a nuevas relaciones, y por lo tanto jamas se llega a presentar la
posibilidad de notar que estas significaciones se “agoten”.

El sentido de la espiritualidad-practica seria, en su singularidad, un sentido propio y
literal, implicado en una ontologia férreamente “dualizadora”. Lo espiritual, en este caso en el
que nos focalizamos, es concebido como un universo que ya constituyd sus dimensiones
absolutas y que no requiere, por lo tanto, mas que proyectar acabadamente su significaciéon
como la Unica total.

Las consecuencias de esta naturaleza se juegan a varios niveles, y en términos de una
complejidad irreductible, que buscaremos trabajar en toda la extension del presente escrito.
Pero suponen, como hipétesis implicita de quien se encuentra no solo intelectual sino también
afectivamente involucrado en su formalizacion por medio del lenguaje, implicaciones
ineludiblemente politicas y éticas.

La primera de todas ellas es presentada por esta formacion pan-espiritual en la
contradiccion que mantiene la engafiosa y efimera sustancia “clausurada” del mundo material
(de la ilusion o la “maya”) con una esencia trascendente que es sostenida por la “Verdad del

Ser”:

“Hay una realidad muy superior y mucho mas trascendente, que la ignorancia del mundo (...), que la que

nuestros cinco sentidos nos hacen creer que lo es todo. Dense cuenta ahora que todo lo que podemos ver,
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conocer o percibir a través de nuestros cinco sentidos es solamente posible debido a esa conciencia o
inteligencia abstracta que sustenta, compone y verdaderamente ES TODO. Es como el aire que esta en
todos lados, sin embargo es invisible y sin el cual no podemos vivir, es como el espacio que posee a todo

aquello que tiene nombre y forma en la creacion, contenido en si mismo.”*?

La figura metafdrica que usaramos ya en un momento de nuestro recorrido parece
interesante para pensar homoélogamente la estructuracién de los universos simbdlicos como el
espiritual. La idea del “agujero negro”, aunque escapa abiertamente a los limites de nuestro
conocimiento especifico y del trabajo en su extension, presenta segun la apreciacion mas
superficial al respecto, como lo es una definicion enciclopédica, ciertas aristas interesantes. La

definicidon genérica de este fendmeno reza que:

“Un agujero negro u hoyo negro es una region finita del espacio en cuyo interior existe una
concentracion de masa lo suficientemente elevada para generar un campo gravitatorio tal que ninguna
particula material, ni siquiera la luz, puede escapar de ella (...). La gravedad de un agujero negro, 0
«curvatura del espacio-tiempo», provoca una singularidad envuelta por una superficie cerrada, llamada
horizonte de sucesos (...). El horizonte de sucesos separa la region del agujero negro del resto del

. . L, . . . . , . 1!
universo y es la superficie limite del espacio a partir de la cual ninguna particula puede salir.”*?

Sabiendo que no resulta valido en términos de conocimiento riguroso, y conociendo el tipo de
distancia cualitativa entre un tipo de saber y otro, parece (tomandonos una licencia
“conceptual” en este punto, para hipotetizar a letra viva un vinculo que debiera profundizarse)
algo no compulsivamente forzado considerar en forma de hoyo negro al universo simbdlico
espiritual en particular.

¢En base a qué elementos se puede realizar una aseveracion como esta? En principio se
impone reponer como esa “gravedad”, que le es inherente a dicho agujero, comporta su
entendimiento en términos de “curvatura espacio-tiempo”, lo cual provoca una “singularidad”

envuelta por una superficie cerrada llamada “horizonte de sucesos”.

12
13

idem.
http://es.wikipedia.org/wiki/Agujero_negro
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Al respecto se observa una coincidencia no solo en la terminologia sino primeramente
en la légica interna de relacion o vinculo complejo entre todos estos elementos.

Es decir, tratando de aprehender algun tipo de modalidad pos-estructuralista que
pretenda romper con una ontologia “tradicional”, se hace visible como procedimiento
(seguramente tampoco es casual que los desarrollos, en el campo de la fisica tedrica y de las
ciencias sociales coincidan en crear o explicitar abiertamente estas nuevas ldgicas en la década
de los 60-70) el considerar a estas formaciones desde la proyeccidon singular que hacen
implicada en la constitucion de su propia espacialidad y temporalidad; y que como “modo de
ser” comporta un horizonte de sucesos (sentidos en el caso de la espiritualidad-practica, como
significaciones posibles) que les da una unidad o los separa del resto como limite o clausura de
su propia forma.

Pero volviendo sobre lo que planteabamos antes de la Ultima cita del corpus realizada,
vemos como se perfila desde alli una ecuacién formal rotundamente tautoldgica, puesto que
en su misma enunciacién se declara un uUnico posible reconocimiento “de lo real” y “natural”
sobre de lo que en Verdad somos.

En la singularidad de esta formacién simbdlica hay una clausura absoluta del universo
de sentidos que solo podemos considerar como (re)creacién en términos de in-alteracién por lo
que ya fue instituido por el “Ser-Espiritual”.

Tal (re)creacién significa en nuestro andlisis un universo comun en el que la red de
significaciones, en su recubrimiento de “todos los sentidos”, no deja instancia alguna para el
enigma del mundo que no sea el de su mismicidad. La mencionada re-creacién es solo
reproduccion o reconocimiento identitario, siempre bajo la categoria de una imaginacién
secundaria o que combina pero que no habilita a creacion de alguna alteridad impensada o

impensable:

“Todo es Dios. Se debe Unicamente a su ignorancia que le den espacio a diferencias como "Yo' y "TU".
No son entidades separadas (...). Tengan la fe de que Dios esta dentro de ustedes (...). Esta verdad es

Dios. La verdad no existe separadamente. No hay necesidad de buscar la verdad. La verdad no tiene
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forma. La verdad es verdad (...). No es la creacion de nadie. "El Amor es Dios, vivan en el Amor””.**

I\\

Las representaciones del “universo espiritual” no poseen una estabilidad especifica, ni
una fijeza mas o menos rigida en sus categorizaciones. Lo que se presenta en este caso en
particular es una auto-repeticion de la totalidad de los sentidos. Y sobre todos ellos no se
puede marcar algun “recorrido” o siquiera la posibilidad de conocerlos diferencialmente; todo
sentido responde a lo que siempre fuimos en nuestra “Verdadera naturaleza”.

Y a su vez también este universo simbdlico clausurado se encuentra siempre “oculto”

tras un mundo irreal vinculado con nuestros sentidos sensoriales, y por lo tanto con la

instancia del cuerpo:

“Seguimos prisioneros de la irrealidad, sufriendo ademas la irrealidad mental de las otras partes de
nosotros mismos, que también han caido prisioneras de algunas reglas del juego y no logran recordar que
es solo un juego, para ir superando las etapas de lo que no somos y después entrar de pleno en el deleite
de volver a recordar lo que si somos, lo que siempre fuimos, lo que no podemos no ser, lo que es nuestra

Gnica realidad y naturaleza: el alma divina, el alma universal, la energia universal, el amor.”*®

El caracter singular del universo de la espiritualidad-practica es el mismo que aparece una y
otra vez a lo largo de todo el corpus, y que sefala “que todo es un reflejo de la plenitud que ya
hay en nosotros como nuestro derecho y esencia natural”!® presentado reiteradamente bajo
metaforas en base a “telenovelas”, “suefios” o “pesadillas” sobre las que se debe alcanzar un
estado de iluminacion (algo que analizaremos mas adelante en profundidad).

En todo lo que ya ha sido esbozado o presentado, podemos comenzar a considerar la
complejidad del fendmeno pan-espiritual, presentando las dimensiones inherentes a su

estructuracion singular e implicancias proyectadas, permitiendo recomponer una mirada

especifica y global sin negar las ldgicas particulares o tensiones emergentes.

1 Anexo. Articulo Nro. 30 — Agosto 2011 — Numero 13
1 Anexo. Articulo Nro. 32 — Agosto 2011 — Numero 13
16 Idem.
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(3) Marco Teérico

En el siguiente capitulo brindaremos una presentacion general del marco tedrico-
conceptual con el que se analizarda la singularidad de la formacidn espiritualidad-practica
expresada en la publicacion Un Mundo Mejor.

Nuestro recorrido sobre ciertas dimensiones fundamentales permitird, bajo los
atravesamientos que proponemos con nuestro analisis, hilvanar progresivamente relaciones
transversales y complejas.

Si en nuestra inicial presentacion del trabajo hablamos de una fisonomia tripartita en lo
gue hace la estructuracién del trabajo, en el caso del marco conceptual pueden observarse
también otra tres instancias que operan como escenario conceptual para la formalizacién y
desarrollo de nuestras reflexiones.

En primer término resulta ineludible la necesidad por establecer las consideraciones
generales en que se encuadra un trabajo focalizado sobre una formacidon discursiva. La
inscripcién de la espiritualidad-practica como el universo simbdlico singular que pretendemos
analizar se apoya en lo trabajado por Foucault (1970), es decir entendiendo que toda practica
discursiva se constituye como una instancia en que las significaciones sociales se producen y
circulan.

Por su parte, en una segunda instancia, partiremos de nuestro cuestionamiento sobre
écudl es la naturaleza ontoldgica de la formacion de la espiritualidad-practica?, y en directa
consecuencia con ello équé posicidn ocupa el cuerpo-vivo como expresion de nuestra condicion
humana en el mundo? Para ello nos apoyaremos, como matriz generadora de un enfoque
singular de nuestro objeto de estudio, en los planteos sobre e/l Ser de Jonas (2000) y del
cuerpo por Le Breton (2002). Presentando aqui un acercamiento a la génesis histérica de la
doctrina del Ser y sus diferenciales apropiaciones sobre el problema del cuerpo y la vida,
podremos volcarnos ya en nuestro anadlisis al monismo “pan-espiritual” en su complejidad.

Habiendo brindado un ordenamiento a nuestro primer acercamiento descriptivo al
fendmeno de la espiritualidad-practica y tornandose como referencia de articulacién central

para lo que conformaran nuestras consideraciones finales, el otro marco tedrico-conceptual
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gue brindara sustento a nuestros planteos se desprende del trabajo de Zizek (1995) en torno a
“la fantasia ideoldgica”. En efecto, siendo nuestra hipotesis de partida la existencia de un
dualismo-esencialista que caracteriza singularmente a la formacién pan-espiritual, el trabajo
sobre el “Ser” como sustrato ontoldgico que clausura la totalidad de los sentidos nos fuerza a
considerar la constitucién de este universo simbdlico bajo la forma de una inversion fetichista.
Veamos en detalle las consideraciones generales en que se encuadrara el devenir del

presente trabajo.

[3.1] La formacién discursiva de la espiritualidad-practica: un mundo de sentidos

El andlisis discursivo de la formacion espiritualidad-practica habilita un acercamiento al
modo en que su universo simbdlico inscribe singularmente su existencia en nuestra sociedad.
Considerando que en “el analisis del campo discursivo (...) se trata de captar el enunciado en la
estrechez y la singularidad de su acontecer; de determinar las condiciones de su existencia, de
fijar sus limites de la manera mas exacta, de establecer sus correlaciones con los otros
enunciados que pueden tener vinculos con él (...) [y de] mostrar por qué no podia ser otro de
lo que era” (Foucault, 1970: 45), recompondremos a lo largo de este trabajo las instancias que
consideramos claves para analizar aquel universo simbolico presente paradigmaticamente en la
publicacién Un Mundo Mejor.

La formacion discursiva "espiritualidad-practica” resulta aquella “unidad de sentidos” a
la que arribaremos reflexivamente en su compleja totalidad, y no expresa alguna forma que
buscamos tornar mas nitida: “detras del sistema acabado, lo que descubre el analisis de las
formaciones, no es, en ebullicion, la vida misma, la vida alun no apresada; es un espesor
inmenso de sistematicidades, un conjunto estrecho de relaciones multiples” (Ibid: 126).

El trabajo con el concepto de discurso supone, en nuestro caso singular, considerarlo
como aquella instancia de la vida social en la que las significaciones se producen, circulan,

cambian, se transforman, etc. Por lo tanto nuestro acercamiento a una formacioén discursiva®’

17" “En el caso de que se pudiera describir, entre cierto nimero de enunciados, semejante sistema de dispersion, en el
caso de que entre los objetos, los tipos de enunciacién, los conceptos, las elecciones tematicas, se pudiera definir una
regularidad (un orden de correlaciones, posiciones en funcionamientos, transformaciones), se dira, por convencidn, que
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y sus enunciaciones implicard recomponer instancias de aquel universo simbdlico emergente
que consideramos como sus andamiajes o dispositivos claves, en tanto su presencia formaliza
la regularidad singular de todos sus sentidos pan-espirituales en dispersién.

De esta manera entendemos que se debe tratar a los discursos “como practicas que
forman sistematicamente los objetos de que hablan. Es indudable que los discursos estan
formados por signos; pero lo que hacen es mas que utilizar esos signos para indicar cosas. Es
ese mas lo que los vuelve irreductibles a la lengua y a la palabra. Es ese "mas’ lo que hay que
revelar y hay que describir” (Foucault, 1970; 81). Lo que referimos -en funcion de las
enunciaciones de nuestro corpus- como espiritualidad-practica puede ser presentado como
aquella formacién discursiva pan-espiritual sobre la cual buscamos explicitar y problematizar
ese mds o exceso en que inscriben la densidad de sus de sentidos.

Como dijimos no estamos tratando en este devenir de llegar a una “cosa” que posea
una existencia objetiva -el secreto del universo espiritual y su “Verdad” a secas- que preexista
como sustancia pura a la dimension propiamente discursiva. Para abocarnos a nuestro trabajo
entendemos justamente que aquello “de lo que aqui se trata, no es de neutralizar el discurso,
de hacerlo signo de otra cosa y de atravesar su espesor para alcanzar lo que permanece
silenciosamente mas alld de él; sino por el contrario mantenerlo en su consistencia, hacerlo
surgir en la complejidad que le es propia (...). Sustituir el tesoro enigmatico “de las cosas”
previas al discurso, por la formaciéon regular de los objetos que sélo en él se dibujan. Definir
esos objetos sin referencia al fondo de las cosas, sino refiriéndolos al conjunto de las reglas
que permiten formarlos como objetos de un discurso y constituyen asi sus condiciones de
aparicion histérica” (Foucault, 1970; 78-79).

Con el movimiento resultante de nuestras futuras reflexiones empero, a través del
despliegue analitico de las regularidades que rigen la dispersion de la formacion discursiva
espiritualidad-practica que constituimos como nuestro objeto de estudio, no se pretende

agotar o cerrar cualquier otra posicion divergente que pueda ser presentada al respecto.

se trata de una formacion discursiva.” Foucault, Michel: “Las unidades del discurso” en Arqueologia del saber, Siglo
XXI, México, 1970, pag 62.
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[3.2] El Ser-espiritual: Monismo pan-mecanicista

Con esta problematizacion de lo discursivo en tanto aquel campo relacional de
enunciados a partir del cual se construyen las significaciones, comenzaremos nuestra
busqueda por brindar un encuadre tedrico general al universo holistico-espiritual puntualizando
su ontologia subyacente. Y asimismo extendiendo esta interrogacién hacia el modo en que se
concibe la existencia del hombre en esta categorizacion dntica, y el tipo de construccion sobre
el cuerpo-vivo que el Ser-espiritual comporta.

El modo en que abordaremos una definicidon del esencialismo clausurante en que este
universo inscribe sus sentidos, que ya hemos referido como modo de Ser excluyente de la
formacion espiritualidad-practica, se apoya sobre una comprension de su inmanente
categorizacion ontoldgica. Siguiendo a Jonas (2000) y la reconstruccion histérica del Ser,
definimos de esta manera a nuestro objeto de estudio como un panmecanicismo monista en su
vertiente idealista.

¢Qué caracteristicas son las que habilitan a inscribir la formacion de la espiritualidad-
practica en términos de monismo pan-mecanicista? Para llegar en lo que sera nuestro analisis
al fenomeno singular de la pan-espiritualidad debemos reflexionar primero -siguiendo a Jonas
(2000)- sobre la doctrina del Ser, su génesis historica desde la etapa pre socratica hasta la
modernidad occidental. Estos elementos son los que presentaremos a continuacién a la
manera de una breve introduccion al panmecanicismo.

Por su parte la vinculacién con el problema de la vida y del cuerpo desde alli derivadas
sera enmarcada a partir de lo trabajado por Le Breton (2002). La existencia del hombre sera
presentada bajo este marco, considerandolo como punto sintomatico de los monismos post-

dualistas.

[3.2.1] Génesis histérica: del Pan-vitalismo al Pan-mecanicismo

Sefiala Jonas que en los albores de la humanidad, ésta, en su propia interpretacion del

Ser, encontraba vida por todas partes puesto que “Ser era lo mismo que tener vida” (Jonas,
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2000; 21). Siendo que el alma era quien animaba la totalidad del mundo, se tenia en claro una
perspectiva respecto del universo bajo la cual el “animismo” era la mas extendida
manifestacion de este estadio.

Que el propio mundo se encontrara animado era la mas natural de las suposiciones,
razon por la cual la apariencia de las cosas siempre parecia ser coherente con tal posicion vital.
Con la primacia de un panvitalismo genuino, la presencia de la vida era el fendmeno principal
e indiscutible bajo la naturaleza toda; y donde lo Unico que cabia ser planteado como enigma
era el problema de la muerte.

En definitiva, esta visidon del mundo era una perspectiva integra y estructurante por la
que abiertamente la vida es la regla general y lo natural; y la muerte -que era su concreta
negacion- solo podia y debia hacerse comprensible de un modo en que se la asimile a la propia
vida. El asombro, dice Jonas en su recorrido, por el perturbador secreto de la muerte fue por
un largo periodo de la historia de nuestra especie aquello que estaba mas necesitado de una
explicacion; la vida debia asimilar a su contrario para negarla, reducirla a un cambio de forma
de si misma.

El punto de quiebre de este equilibrio animista se da, en términos del autor, con el
pensamiento moderno en general -y con el propio Renacimiento como enfatico punto de su
génesis- donde la situacion tedrica generada por el dualismo terminard por invertir
completamente la situacion previa: “lo natural y comprensible es la muerte, lo problematico es
la vida” (Jonas, 2000: 24). Partiendo de las propias ciencias de la naturaleza, la ontologia que
domina el conocimiento de toda la realidad moderna tiene como sustrato determinante a la
pura materia, obviamente despojada de todo rasgo de vida.

Lo que se opera es una reduccion que parte del concepto de naturaleza, que en este
punto comienza a ser determinado en su totalidad por el concepto de saber. Lo que carece de
vida es aquello que se convierte en cognoscible por excelencia, es decir el fundamento
explicativo de todo o en el Unico reconocido fundamento ontoldgico de ese “todo”. Y por tanto
también “la vida” es la enigmatica excepciéon a ser “mecanizada” a las reglas del mundo-ser
fisico.

Con este panmecanicismo vuelto la amplia hipdtesis respecto de lo que “es” el

mundo, la ontologia de la muerte se generaliza. La vida considerada como un problema tiene
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que ser negada y convertida en una variante posible de lo carente de vida. Detallaremos en
nuestro analisis el modo en que la formacidon espiritualidad-practica supone una realidad
ontolégica de la versién idealista del monismo panmecanicista, pero en continuacién légica con
ello restara cuestionarse sobre édénde queda situado el lugar de la vida, y del cuerpo, en esta
situacion?

Dice Jonas que la vida en el mundo se ve reducida al organismo, en tanto aquella
problematica forma y ordenacién particular de la sustancia extensa, puesto que solo en él se
encuentran efectivamente el ser pensante y el ser extenso. Ambas dimensiones han sido
arrancadas y llevadas a dos esferas ontoldgicas separadas, siendo “el mundo” solo la res
extensa, y la res cogitans algo que ya no pertenece a él.

El encuentro de ambos "“seres” dentro del organismo es el indescifrable enigma
emergente en tal situacidn, incluso aln con la pretension del panmecanicismo de reducir a tal
organismo como un “pedazo del mundo” que no puede escapar a su generalidad de ser inerte-
mecanico compuesto de materia en el espacio.

Pensaremos asi, junto a Le Breton (2002) en funcién de anclaje conceptual, en qué
modo se concreta efectivamente el vinculo con el cuerpo dentro del universo de espiritualidad-
practica. Desde alli podremos al momento de desarrollar nuestro analisis, por un lado,
recomponer la posiciéon del dualismo metafisico en tanto aquel “vehiculo” (Jonas, 2000) que
llevara al espiritu humano del monismo vitalista antiguo al monismo materialista moderno; y
por otro, centrarnos con tal movimiento en las consecuencias relevantes para lo singular del

“Ser-espiritual”.

[3.2.2] Del cuerpo indiviso medieval a la individualidad del cuerpo moderno

En el panvitalismo la vida era aquello que funcionaba como consideracién implicita
frente a todo lo que se daba, alli el hombre -siguiendo a Le Breton (2002)- no se distingue de
la trama comunitaria y cosmica en la que estd inserto. Se trata de aquel mismo cuerpo
grotesco trabajado por Bajtin (1999), entremezclado con la multitud desbordando vitalidad en
toda su presencia.

Nos encontramos dentro de este primer monismo con un cuerpo entendido como el
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vector de una inclusion que conecta al hombre con todas las energias visibles e invisibles que
recorren al mundo. Pese a que ya en el siglo XVI se ve en las capas mas formadas de la
sociedad una insinuacion del cuerpo racional que supone una frontera entre un individuo y
otro, presagiando una nueva clausura del sujeto, en los sectores populares la persona aun esta
subordinada a una totalidad social y cdsmica que la supera.

En ese marco los limites de la carne no marcan la separacion de la ménada individual.
No existia alli, valiéndonos de la descripcién de Le Breton, dentro de ese panvitalismo
imperante, una ruptura cualitativa entre la carne del hombre y el mundo puesto que su
inscripcidon se sostenia en un tejido holista en el que todo es interrelacion.

El cuerpo social, unitario tal como el hombre que es su propio cuerpo, comienza a sufrir

I\\

una ruptura en aquel “continuum” entre la condicion humana y el mundo natural. Es con el
ascenso del individualismo occidental que se lograra discernir, poco a poco, y de manera
dualista, algo hasta entonces impensable: entre el hombre y el cuerpo. Tal distincién requiere -
junto con un abandono de toda perspectiva religiosa- la irrupcion de una vision abiertamente
profana.

éQué caracterizara a ese individuo nacido en la modernidad? Se trata de aquel que
comienza a anteponer (el comerciante es el ejemplo clasico) el interés personal como mévil de
sus acciones, aun en detrimento del bien general.

Con el impulso que toma el capitalismo a fines del siglo XV y principios del XVI, el
movimiento de autonomia relativa de los sujetos de ciertos grupos sociales se acentla cada
vez mas expandiendo la propia légica del interés privado. Se observan a partir de esta bisagra
historica procesos paralelos y complementarios para la sociedad occidental, en funcién de la
individualizacion del hombre y de la desacralizacion de la naturaleza.

¢Qué pasa en concreto con el cuerpo entonces? Con la promocidn historica del individuo
se sefala la promocion del cuerpo, y este actla por lo tanto como factor de individuacion: el
cuerpo se convierte en la frontera precisa que marca la diferencia entre un hombre y otro. Asi,
se lo considerard una encarnacién contingente, un accidente. Pero al mismo tiempo se lo
comienza a posicionar decisivamente como un obstaculo para el conocimiento del mundo que

lo rodea.

Es a partir de ese hombre ya habilitado a su anatomizacidon que el cuerpo pasa a ocupar
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la posicion de un puro resto. En el siglo XVI, con las primeras disecciones oficiales y bajo la
figura paradigmatica de Vesalio, la distincién ya aceptada entre cuerpo y persona humana,
opera y se traduce en la mutacion ontoldgica decisiva a la que necesitdbamos arribar para
proseguir con nuestro trabajo.

Nuevamente ese quiebre hacia un corpus de la ciencia moderna es un clivaje
fundamental, aunque como dijimos no liberado de todas las representaciones que le precedian.
De todos modos es en este punto, con el establecimiento de dicho quiebre de la episteme
occidental en relacion al hombre y al cuerpo, donde radica el origen del dualismo como
condicion de posibilidad de todo diagndstico al mundo contemporaneo.

Las transformaciones por los procesos de advenimiento del capitalismo derivadas sobre
la trama cultural abrieron definitivamente el camino a una secularizacion de la mirada sobre el
mundo guiada por una racionalidad que llamamos panmecanicista. Con la axiologia
cartesiana encontramos la version acabada del pensamiento inicialmente trastocado por la
anatomia de Vesalio: distingue en el hombre el alma y cuerpo, pero solo le da valor al primero,
y en su afirmacién del cogito conlleva una depreciacion del cuerpo pues es un signo
desprovisto de valor.

¢Qué implica ese dualismo instaurado cabalmente tras el cartesianismo? El cuerpo se
libera de toda referencia a la naturaleza y al hombre que encarnaba, pero esa autonomia
privilegia como dijéramos el polo espiritual de modo absoluto. Si la nueva racionalidad del
cuerpo occidental es el fundamento que suplanta al religioso, marcando la confinacién del
cuerpo como limite de la individualidad, su propia naturaleza -la del organismo humano- es la
que se ubica como el enigma que se resiste a ser reducido mecanicamente en toda su
extension.

A partir de estas consideraciones generales podremos, en el desarrollo de lo que sera el
primer capitulo de nuestro analisis, formalizar una definiciéon singular sobre el esencialismo
clausurante en que el universo de sentidos de la espiritualidad-practica cobra existencia; y

I\\

también nos veremos habilitados a considerar el modo en que tal “inversion” sobre un estrato
trascendental de su mundo pan-espiritual construye al cuerpo-vivo del hombre como punto de

negacién y rechazo absoluto.
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[3.3] Un Mundo Mejor: éUna Fantasia pan-espiritual?

Las consideraciones generales al respecto ya han sido presentadas de manera global en
lo gque presentamos como un acercamiento descriptivo al fenémeno pan-espiritual.

En efecto el universo de la espiritualidad-practica se estructura como tal bajo la
presencia de un esencialismo absoluto y clausurante. Asi la totalidad de las significaciones
constituidas por este monismo pan-espiritual giran necesariamente en torno al punto nodal del
“Ser-espiritual”.

La presencia de un sustrato ontologico Verdadero o trascendental resulta la causa-
fuerza interna que da forma a la inversion espiritual-fetichista. Y el “Uno” en tanto eje de
anamorfosis ideoldgica se constituye como el punto colmado de la totalidad de sentidos
posibles, escondiendo en esa inversion clausurante su condicién de “nada mistica".

Entonces, si para Zizek la estructuracion de toda fantasia ideoldgica (1995) resulta un
intento precario por encubrir un nucleo real-traumatico imposible de ser simbolizado, équé
sucede con la espiritualidad-practica?

Aquello que observamos en esta formacidn, en tanto tautologia clausurante del Ser y la
(re)creacién de lo inalterado por su mismicidad, es el limite mismo de su existencia como un
(no) deseo propio su negacién ontoldgica fundante.

El universo simbdlico pan-espiritual pretende, incesante y fallidamente, abarcar la
totalidad de los sentidos existentes, posibles y pensables: es su inversién fetichista la
condicion de posibilidad para el anclaje de la totalidad de todos aquellos sentidos sobre el
punto nodal “Uno” o Ser. Y lo que asi constituye como realidad Verdadera y trascendental es la
negacidon ontoldgica extrema de nuestra experiencia vital humana.

¢En qué cuestiones se pueden expresar las consecuencias derivadas de este
encuadramiento general de la formacién de la espiritualidad-practica en su especificidad?

Diremos que son varios los niveles en que extenderemos nuestro nivel de reflexiones.

[3.3.1] Subjetividad pan-espiritual y (no)sujeto humano

Por un lado se vuelve necesario en este punto, contando con el acercamiento
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descriptivo a la forma pan-espiritual y el trabajo sobre su naturaleza ontoldgica, pensar el
modo en que se constituye la subjetividad propia de la espiritualidad-practica.

La posibilidad de trabajar en el modo en que las categorias del “ego”, “mente”,
“conciencia”, “yo” se estructuran dentro de este universo simbdlico -siempre ancladas en
aquello que presentamos como la negaciéon del cuerpo-vivo en su inherente complejidad-
dando lugar a lo que denominamos el *“hombre-espiritual”.

Uno de los elementos alli presentes, la “conciencia”, resulta aquel elemento bisagra a
partir del cual el punto nodal Ser-espiritual plantea su “salida interna” a la irrealidad de la
maya mundana. Tal como se vera a partir del dispositivo simbdlico de ‘la iluminacion a la
Verdad del Ser’, es la Conciencia Universal (siendo un elemento que en realidad debe ser
reconocido en una existencia dual, que implica la discontinuidad ontoldgica entre la esencia y
su epifendmeno) aquello que da cuerpo al Sujeto Pan-espiritual como aquel que clausura la
totalidad del universo simbdlico.

Esta distincion respecto del “Uno” como clivaje, que cualitativamente separa aquello
que es considerado como ilimitada fuente de Verdadero sentido y lo que es irreal o falso,
resulta fundamental para poder realizar cualquier apreciacion de grado superior respecto de la
formacion de la espiritualidad-practica. La razén de esto es que esa separacion establece de

manera clara un tipo de estructuracién que niega toda apertura significante.

[3.3.2] El aqui y ahora eternos: Heteronomia Pan-espiritual

La necesidad de considerar el modo singular de existencia discursiva del “Ser-espiritual”
permite recomponer el tipo de temporalidad y espacialidad que implicitamente estructura.

En el caso del universo simbdlico pan-espiritual, en tanto aquel que se pretende la
instancia de mayor plenitud de los sentidos posibles, recurriremos a la caracterizacion
esquematica de una posicion tedrica particular -la de la fenomenologia- para poder comparar a
partir de su edificio conceptual aquello que se presenta en la formacion objeto de nuestro
analisis.

La espiritualidad-practica construye de manera continua una referencia al “aqui y

ahora” como valores existenciales fundamentales para poder lograr algun tipo de sentido
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trascedente en nuestras vidas. Como veremos estas dos palabras, de una temporalidad
presente y una espacialidad del lugar exacto en que nos encontramos, se encuentran
vinculadas a la misma inversion fetichista que su negacion de toda ontologia requiere. Por ello
es que siempre se ven acompaiadas por la caracterizacién de lo eterno, absoluto, siempre
igual a si mismo; este tiempo y espacio como un infinito recurrir simplemente es parte de
aquello que no es el Ser-espiritual Verdadero.

La comparacion como dijimos, de ese aqui-ahora eterno que singulariza la
espiritualidad-practica, sera realizada basicamente desde el esquema basico que constituye la
denominada estructura de horizonte (Merleau-Ponty, 1957). Desde esta posicion podemos
considerar que el aqui y ahora si resultan instancias siempre abiertas a la posibilidad de
institucion de sentidos originarios, puesto que no se encuentran clausurados por ningun estrato
ontoldgico que se erija como esencia que determine vinculos absolutos.

Con esta ubicacion especifica de la formacién pan-espiritual, es decir la consideracion
respecto de su existencia como férrea negacién de toda apertura significante, puede
establecerse un posicionamiento abiertamente heterénomo. Todo aquello que existe, la
sociedad, los sujetos y su condicidon histérica, se ven absolutamente clausurados bajo la
omnipresente dimensién Verdadera del Ser; aquello que puede ser dentro de esta
temporalidad-espacialidad es solo parte de un “sueno” en el que todo resulta repeticién de una

irrealidad constante.

[3.3.3] Coordenadas de un destino sin deseo(s)

La forma del universo simbdlico de la espiritualidad-practica constituye, desde su propia
inversion esencialista fundante, una fantasia que es su realidad espiritual. ¢Qué es lo que esta
constitutivamente reprimido en esta formacidon discursiva?, écual es el nucleo traumatico
alrededor del cual se estructura la unidad del monismo pan-espiritual?

El dualismo ontoldgico que estructura al pan-espiritualismo posee una clausura absoluta
de los sentidos, es decir se funda en una causa-interna o dentro de si: el “Uno” o “Ser-
espiritual” como fuente clausurante de todos los sentidos.

De esta manera lo primero que consideraremos resulta del tipo de enunciacion que se
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repite en torno a la idea de un destino que se apoya en el imperativo de “un mundo mejor”, y
sobre la insistencia de la categoria del deseo como aquello que debe ser suprimido para
alcanzar esa trascendencia o iluminacidon que todo destino debe alcanzar.

Existe para la espiritualidad-practica un desequilibrio propia de la irrealidad que se
experimenta en la maya mundana. El camino hacia el equilibrio interno se logra por medio de
la supresion de los deseos (tan falsos como efimeros) construyendo -en esa experiencia que se
despoja de todo lo que viene “de afuera”- el Unico camino que (re)conozca al destino interior
de Trascendencia e Iluminacién hacia el Ser-espiritual.

Con la estructuracion fantasmatica del universo de la espiritualidad-practica el deseo-
humano, que se revela como imposible, es la distancia del centro de la experiencia vital de
todo sujeto humano; y expone su propia l6gica deseante como sujetos que nunca pueden ser
clausura absoluta respecto de un orden simbdlico sin barramiento.

La formacién pan-espiritual es en sentido claro una re-territorializacién® del deseo, es
decir establece las propias coordenadas de una logica deseante que para mantenerse en su
unidad niega todo deseo.

¢De qué modo se puede explicar y articular esta ldgica de un (no)deseo, y de un
(no)goce, en tanto regla general que da unidad al universo simbdlico de la espiritualidad-
practica?, écuales serian sus disposiciones y agenciamientos?

A partir del Karma y la Ley de Atraccion se establecen dos mecanismos simbdlicos
complementarios que brindan -a través de su ldégica monocausal y univalente- al monismo
pan-espiritual toda coherencia y unidad en torno al significante nodal Ser-espiritual.

La complicidad o monarquismo ontolégico que esta légica del goce de la espiritualidad-
practica configura es para nuestro analisis el nlcleo duro de esta formacion discursiva, y
expone claramente en su funcionamiento la imposibilidad por simbolizar /a vida misma en

consonancia respecto de su negacidn de toda ontologia.

18 Sin lugar a dudas pudiera encararse todo un trabajo especifico alrededor de esta cuestion de los

agenciamientos y disposiciones del deseo a partir de los trabajos de Deleuze (1995) y los aportes conjuntos del mismo
autor con su colega Guattari (2004)
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[3.3.4] Hipdtesis de apertura (Espiritualidad-practica y Capitalismo)

Aquello que deseamos presentar al final de nuestro trabajo son una serie de hipétesis
gue no clausuren nuestros analisis previos. Para abrir estas lineas de reflexidn, insertas en una
perspectiva de problematizacion socio-histérica y politica, se presentara una apropiacion de
nuestra parte sobre ciertas nociones provenientes de dos marcos diferenciales.

Por un lado trabajaremos en la parte final de nuestro analisis apoyandonos
estructuralmente en lo que Zizek (1995) retoma de Marx para dar una definicion del
capitalismo y su desequilibrio constitutivo. Y por otro, aquello que Pécheux (2003) desarrolla
como el par de condiciones ideoldgicas de la reproduccidon/transformacion de las relaciones de
produccion.

El eje en que realizaremos esta doble apropiacion, y que da coherencia a esta
consideracion conjunta, parte de considerar a la ideologia en aquella naturaleza o6ntica de
distorsién fundante que da sustento fantasmatico a un modo radicalmente contingente de ser
del campo social.

El capitalismo, en las sociedades contemporaneas, tiene -segun la hipdtesis que vamos
a formalizar- un marco discursivo-ideolégico a partir del cual logra asegurar
predominantemente la reproduccion de sus condiciones de produccidon/existencia. Y la
espiritualidad-practica es, en su llamado a una absoluta entrega pasiva del mundo interior
como la unica Verdad Trascendente, parte de ese entramado fantasmatico que permite una
“salida” hacia el equilibrio perdido por la légica desenfrenada que caracteriza al desequilibrio

constante y potenciado que da forma al capitalismo como tal.
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(4) Espiritualidad-practica: Monismo pan-mecanicista

Ya hemos considerado en nuestro esquema tedrico previo -en consonancia con los
planteos de Jonas (2000)- el esquema ontoldgico general del Ser que finalizd en la
conformacion del monismo panmecanicista. Y en virtud de aquello, se presentd la derivada
focalizacion de tal posicionamiento ontoldgico especificamente en el cuerpo vivo -en términos
de Le Breton (2002)- como punto sintomatico de la (in)capacidad abarcativa de tales
monismos post-dualistas.

Es el momento de observar el modo en que la espiritualidad-practica se inscribe

singularmente dentro de tal escenario global.

[4.1] El cuerpo para la espiritualidad-practica

Comenzaremos deliberadamente por aquello que se presenta como el nivel de analisis
mas reducido (el cuerpo-vivo), para luego poder abrirnos hacia lineas de reflexion mayores
sobre la ontologia total de la espiritualidad-practica. Lograremos asi presentar ciertos
elementos constitutivos, y a partir de ellos el modo en que estos suponen implicancias de nivel
superior al ampliar el grado de consideracién en que nos ubiquemos respecto de la formacién

discursiva pan-espiritual.

[4.1.1] Negacidn y engafo

La pregunta que deviene fundamental considerar en este punto de nuestro analisis es
clara: ¢écomo es representado y concebido el cuerpo dentro del universo simbdlico del pan-
espiritualismo?, y por lo tanto équé supone su consideracion, en tanto sintoma primario, como
enigma irreductible para el monismo mecanicista? Todo ello, obviamente, requiere profundizar
lo esbozado en el capitulo introductorio de nuestro trabajo. Veamos entonces dos citas de

nuestro corpus:

“Debemos ver al cuerpo solo como una caja fuerte en donde se guardan las piedras preciosas de las
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buenas cualidades y acciones™

“Mi cuerpo, como todos los demas, es un habitaculo temporal, pero mi poder es todo permeable y eterno.
Este cuerpo ha sido tomado para que sirva a un proposito: el establecimiento de la ensefianza del Dharma
[rectitud](...). El nacimiento y la muerte pertenecen solo al cuerpo (...). El alma no muere; solo el cuerpo

(...). La muerte es el ropaje de la vida. Al igual que uno se quita la ropa usada y se viste otra, asi el alma

se quita y se pone cuerpos (...). El cuerpo y la mente son meros instrumentos™. %

En la primera de las citas, el cuerpo se presenta en una relacion de exterioridad; tal como
sucede en la postura moderna se proyecta en el individuo una divisién ontoldgica en dos partes
heterogéneas: el cuerpo y el alma.

Y en lo que se sigue de la funcidn planteada del cuerpo, podemos comenzar a observar
su condicion de epifendmeno secundario, de “receptaculo”; algo que supone, siguiendo
también nuestro recorrido anterior, la misma carga de decepciéon y desvalorizacién, por su
intrascendencia, que el pensamiento cartesiano implicaba.

¢Qué queda del otro lado del cuerpo como resto? El alma, por su parte, parafraseando a
Le Breton (2002), permanece en nuestra cita bajo la tutela de dios como “parcela de divinidad”
aun a pesar del desencantamiento del mundo. Ella es la causa-fuerza que ontolégicamente
supone en su naturaleza la condicién de “piedra preciosa” en tanto buenas cualidades y
acciones.

Es sobre el cuerpo, en tanto punto de encarnacién contingente y fatalmente accidental,
en donde se descarga abiertamente desde el universo de espiritualidad-practica la
responsabilidad respecto del “adormecimiento” en que la Verdad del Ser se ve atrapada por la
ilusién o “maya” mundana.

Justamente en la segunda cita podemos ampliar la serie de relaciones y consideraciones
sobre lo recién expuesto. El dualismo se consolida en términos aun mas profundos e
irreconciliables puesto que se oponen ambos términos en una distancia entre esencia vy
substancia absoluta: lo temporal, lo que nace pero muere, lo que se abandona y cambia, /o

gue es instrumental por un lado y lo eterno, lo inmortal que todo lo permea, aquello que es

10 Anexo. Articulo Nro. 104 — Noviembre 2010 — Numero 4
2 Anexo. Articulo Nro. 57 — Mayo 2011— Numero 10
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principio de movimiento sobre medios varios.

El cuerpo, resto mecanico, es la sustancia finita tomada por una esencia vital que fija
un proposito -la ensenanza de la rectitud- y se vale de sucesivos instrumentos para llevarlo
adelante. El dualismo, iniciado en términos de Vesalio y formalizado con total rigurosidad tras
Descartes, se mantiene en este descentramiento del cuerpo respecto del sujeto mismo: se
trata de un accesorio.

El registro en que esa oposicidn irreductible se desliza va desde ser al poseer. Sin
necesidad de forzar los términos ni las distancias, una cita como la siguiente seria totalmente
valida en el pensamiento de aquellos fildsofos mecanicistas que dieron sustento tedrico al
panmecanicismo en tanto el dualismo se basa entre el movimiento y la materia: si el
universo se compone de engranajes invariantes, pero inertes, sin dinamismo propio, entonces
el hombre es objeto de la misma escision entre el alma, vector de movimientos, y el cuerpo,
materia, maquina, en la que repercuten los movimientos del alma.

Sabemos de esta manera que ese cuerpo despojado del hombre se entiende en
nuestras referencias también como una maquina. Pero, si estamos en busqueda de aquello que
hace a la naturaleza especifica del universo pan-espiritual, toda otra serie de elementos,
determinaciones y consideraciones tiene que ponerse también en juego. Veamos otras dos

citas:

“¢Es el mundo real?, ;qué es lo permanente y qué lo ilusorio? Deja de creer que este mundo es la verdad
y la absoluta realidad. Recuerda, esto solamente es temporario y estd cambiando constantemente. Es sélo
una experiencia de aprendizaje. ;Qué es lo que genera esta falsa creencia de la aparente realidad del
mundo que nos rodea, esta conviccion de que todo es ‘real” y “solido™? El error surge de la mente, que
identifica a estas cosas como reales y palpables (...).Como consecuencia de este razonamiento
equivocado, la hipdtesis formulada es: "Si yo puedo verlo, escucharlo, tocarlo, saborearlo y olerlo,
entonces debe ser real pues mis cinco sentidos pueden verificarlo”.”*!

“Maya -la ilusion-, crea el universo; despliega ante la mente la vasta parafernalia del mundo objetivo. Es

una ilusionista, una maga que seduce la inteligencia y atrapa los sentidos.”?

2 Anexo. Articulo Nro. 37 — Julio 2011— Numero 12
2 Anexo. Articulo Nro. 39 — Julio 2011— Numero 12
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La maya, la ilusidon, un mundo que se pretende real, pero que so6lo es un engafo en constante
fluctuacién, resulta una sustancia temporaria vacia de significacion que se ve alimentada por
una falsa creencia erigida en nosotros por aquello que podemos ver, escuchar, tocar, saborear
y oler.

La sensacidn, en su mas acabada integralidad, es decir en lo que el cuerpo nos brinda
como vivencia del mundo, es la “base” con la que cuento para pensar luego hipotéticamente
con mi mente sobre la “informacion” objetiva que recopile sobre la realidad. Pero al mismo
tiempo -aqui esta lo fundamental- es aquello ante lo que tiendo a rendirme como quien cae
cooptado frente la seduccion de un hechizo pergenado por un mago todopoderoso.

Vemos nuevamente al cuerpo como sélo molestia, y encontramos a los sentidos
atrapados en su incapacidad por una parafernalia de artilugios que insisten en tendernos una
trampa ilusoria.

¢Qué se imprime en la superficie del cuerpo con este movimiento del universo pan-
espiritual? Exactamente lo propio del sujeto moderno y su barramiento ontoldgico: un cuerpo
con una desventaja incluso en relacion a una maquina, puesto que no es suficientemente
confiable y riguroso en la percepcién de los datos del entorno. Como hemos visto, y casi
parafraseando a Descartes, lo racional no es una categoria del cuerpo sino del alma.

En el marco de la formacion espiritualidad-practica, y siendo que nosotros como
humanos creamos esa prision con nuestras percepciones de la que el cuerpo resulta elemento
que sintomaticamente expresa la necesidad por trascender la incompletitud que la maya nos
tiende por mundo objetivo, écomo se pretende o proyecta implicitamente una “superacion” de
esa irrealidad, una salida a la posicion de extrema dualizacion?

Dos cosas son las que pueden trazarse como complementarias para abordar este punto.
La primera de ellas, capital en nuestro entendimiento de aquello que creemos singulariza a
nuestro objeto de estudio en tanto universo simbodlico de la espiritualidad-practica, resulta
como la operacion concreta con la que se efectiviza la construccién de sentidos literales y
absolutos descriptos en nuestro primer acercamiento: hablamos de la “salida” espiritual

entendida en términos de “iluminacién” o despertar al Ser Verdadero. Trataremos esto Ultimo
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en el siguiente capitulo.

Y la segunda posible respuesta al interrogante de las posibles “salidas” a la posicion de
extrema dualizacidon, que expondremos ahora mismo, resulta de considerar una serie de
practicas, consumos y “formateos” que se aplican al cuerpo como una suerte de precaria -
puesto que es simplemente para tener un transito temporal “mas ameno”- via de salvacion

para la experiencia mundana en la que hemos encarnado.

[4.1.2] Alter-ego

Volviéndonos a servir de los planteos de Le Breton (2002), podemos considerar el modo
en que el dualismo moderno encuentra su prolongacion dentro de un nuevo imaginario del
cuerpo, construyendo posibles vias para su “liberacion”. Sefala el autor que la persistencia de
la polaridad del hombre y su cuerpo, a finales de la década de los sesenta del siglo pasado,
supuso la posibilidad de que éste ultimo tuviera la chance de abandonar, por medio de
practicas y discursos sociales inspirados por una nueva sensibilidad narcisista, el lugar de resto
y error a ser corregido.

Si la ensomatosis, tal como la desarrollamos en el anterior apartado, implicaba una
culpabilzacién del cuerpo-vivo, équé implica esta “nueva” posicidon en el marco del universo
espiritual en el que trabajamos, aun sabiendo que la oposicion entre el cuerpo y lo
inaprehensible del hombre se sostenga como discontinuidad ontoldgica fundante?

Al establecerse para la espiritualidad-practica el dualismo tal como lo hemos repuesto
esta “via” relativa para una mejor convivencia con ese alter-ego del hombre que es su cuerpo
se enmarca para nosotros en una nueva etapa del individualismo occidental y la sociedad de
consumo.

Estas formas inéditas de socializacion que privilegian el cuerpo, en el caso en particular
al que nos estamos abocando, lo vuelven, paraddjicamente, un objeto de una creciente
inversion, pero que encuentra su justificacion en ese “gasto” en la busqueda por una
exploracion intima que ayude despojar a las personas de sus impulsos “artificiales” e ilusorios
que la vida mundana ordinaria les proyecta.

Esta situacién para Le Breton (2002) se trata de una inversion del valor del cuerpo en
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virtud de la cual si bien permanece en una clausura simbdlica absoluta, lo hace bajo la forma
de un dualismo atemperado.

En lo singular del monismo pan-espiritual nos encontramos con una serie de practicas y
representaciones vinculadas a: la alimentacion naturista y organica, con el vegetarianismo /
veganismo, la concrecion de rutinas de actividad fisica, ejercicios de yoga, respiracion,
meditacidn, reiki, terapias “alternativas”, medicina homeopatica, la realizacion de mantras y
mandalas, entre otros elementos que se vislumbran como instancias precarias pero
“sanamente” recomendables si se desea “ayudar” en la construccion de un equilibrio de la
“materia organica” y efimera del cuerpo.

El objeto global de todo esto es linealmente “lograr” un transito mas amable y ameno
en la experiencia mundana, con “proyeccién” a facilitar el alcance de un estado de conciencia
superior o de despertar al Ser Verdadero.

Consideramos innecesario incluir al corpus las notas efectivamente referidas a toda esta
cuestién puesto que creemos escapa a las posibilidades y alcances de este trabajo dar cuenta
en profundidad de lo que aislada y singularmente suponen. Con esto queremos decir que, a los
efectos de los planteos propios que guian nuestro desarrollo conceptual general, y la
problematizacion en particular de la dimensién del cuerpo, sélo alcanzaba con una
presentacién somera de algunos elementos para lograr una recomposicion analitica pertinente
con nuestros fines.

De tal manera, se nos volvia epistemoldégicamente irrelevante e improcedente
sobrecargar el corpus con una serie de notas sobre las que no tenemos, por un lado, entidad
tedrica para establecer juicios de algun tipo puesto que se refirieren e instituyen sobre campos
de conocimientos ajenos al nuestro, y por otro lado, siendo que efectivamente en la correlaciéon
de hipédtesis y planteos en la que necesitamos manejarnos no tiene peso alguno aquello que
haga a la especificidad del contenido puntual/especifico de cada una de todas esas notas.

Esto Ultimo resulta clave para justificar nuestra elecciéon, puesto que en funcion de lo
gue implican nuestras aseveraciones y conclusiones parciales, su arribo no se veria modificado
formalmente o en esencia por el tipo de contenido de una u otra nota, sino que todas ellas,
metodolégicamente, ocupan, en este punto del trabajo, un conjunto también homogéneo en

relacion a lo que el propio universo de la espiritualidad-practica propone, expone y por lo tanto
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estructura sobre el cuerpo del hombre en tanto algo que es deseable de comunicar y compartir
“en general”.

Pero si el cuerpo se convierte en esa especie de socio al que se le pide una mejor
postura y no sdlo algo a lo que nos abandonamos en su contingencia, ésu condicién de parte
maldita y defectuosa se ve realmente relativizada?, éel cuerpo recupera en esta aparente
condicion de sujeto un vinculo mas profundo con el hombre?

El dualismo que se sigue de todo lo analizado obliga a ser rotundo en la negacién de tal
posibilidad. En ninguna instancia se abre el camino a una dualidad en tanto que se atienda a
partir de ella una presencia humana labil, y que se integre de manera compleja en la
inherencia de todos los elementos igualmente insoslayables en nuestra experiencia a-ser en el
mundo.

Como vimos para la espiritualidad-practica los sentidos se encuentran ya clausurados in
toto, el cuerpo entonces sigue portando esa misma dimensidon plana y carente de toda
simbolizacion que nace con el individuo moderno. Pero como parte de su “propia aventura”
mundana, se vuelve un sujeto-otro, alejado del Ser o del Sujeto-humano que implica divinidad
y posibilidad de trascendencia. Y por lo tanto puede “jugar” su aventura personal volviéndose
un instrumento o “habitaculo” mas sano o mejor mantenido.

En esa direccion creemos que la “pasion” por un cuerpo saludablemente “equilibrado”,
qgue se moviliza en el universo simbdlico de la espiritualidad, modifica el contenido del
dualismo sin cambiar la forma en la que se estructura.

Lo que no resulta para nada casual tampoco -y nos queda planteado en este caso para
luego retomarlo con mas elementos- es el hecho de que los vestigios que el supernumerario
cuerpo de la modernidad dejo, anclados en este cuerpo que “incesantemente” insiste desde su
caracter irreductible en no ser suprimido totalmente a un mero resto, pretendan ser
trascendidos desde una representacién “orientalizada”. Lo que esta alternativa singular de
trascendencia supone es que desde ella se negaria en efecto el individualismo, pero, a su vez,
estructuraria a partir del modo de Ser espiritual practicas abiertamente individualistas vy
reproductoras de una identidad pre-fabricada por el narcisismo imperante en las sociedades de
consumo.

Volveremos sobre algunas conclusiones o hipotesis liminares sobre esto hacia el final de
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nuestro recorrido.

[4.2] Pan-espiritualismo (o lo que el dualismo nos dejod)

¢El dualismo constituyd la mas importante etapa intelectual de las habidas hasta ahora
en la historia del espiritu? La respuesta, siguiendo nuevamente a Jonas (2000), es que si en
tanto implicé de manera directa en sus resultados que el propio descubrimiento de las esferas
especificas del espiritu y la materia rompieran el panvitalismo de los albores de la humanidad.
Y, tras tal movimiento, en orden ldgico, crearan -aqui debemos centrar nuestro esfuerzo
analitico y reflexivo de cara al objeto de nuestro estudio- para siempre una nueva situaciéon
teorica.

Efectivamente se habia llamado la atencion sobre la diferencia fundamental de dos
esferas, las cuales en su separacion dualista derivaron en considerar el modo de ser peculiar
de cada una, haciendo que se vuelva imposible volver a mezclarlas.

Cualquier consideracion del Ser posterior al dualismo es -por su propia naturaleza-
post-dualista. Ninguna de las dos posiciones posibles -el materialismo moderno o el idealismo
moderno- que se pretenden monismos pueden “superar” la instancia previa, pues ambas se
basan en la polarizacion ontoldgica producida por el dualismo, y abarcan -desde el polo
reclamado para si- toda la realidad.

Los monismos particulares contemporaneos, en los que la separacion ontoldgica es
condicion de posibilidad de su propia formacién, difieren cualitativamente de un monismo de
caracter integral. Lo hacen tanto del primero en términos de panvitalismo en el que los
aspectos estaban a-problematicamente organizados sin separacidn pensable alguna entre
ellos. Y también son divergentes de un nuevo monismo que se pretenda -por los propodsitos
gue persigue- integral, en tanto que asume aquello que estd en el Ser mismo, y que desde esa
polaridad haga emerger una superacion de otro orden mas alto en donde el problema no sea
negado o esquivado, sino replanteado hacia nueva sintesis.

Decimos pues que estas posiciones ontoldgicas contemporaneas, estos monismos,
reclaman cada uno desde sus puntos de vista la reivindicacién para si de la totalidad del Ser,

excluyendo ipso facto al otro como posible.
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¢Como lo vemos expuesto en el caso del pan-espiritualismo? En su necesaria negacién
del cuerpo, como impugnacién de cualquier descripcidn vital-interna sobre la imposibilidad de
autonomia de lo extenso. La conciencia idealista requiere, para proyectar lo absolutamente
inextenso e interior, una clausura en la que el cuerpo vivo y el organismo sea expulsado de su
calidad de interioridad, aun en tanto sabemos que pertenece al campo de las sensaciones y de
la actividad voluntaria.

Es la vida del cuerpo mismo, como venimos subrayando, quizas el punto donde mas se
concentra todo intento de la espiritualidad-practica por clausurar lo que el Ser no es. Y es en el
cuerpo, como aquella membrana que nos coloca en el mundo conectando el exterior con el
interior, en donde mas se expone el limite insalvable de una ontologia que pretende volverse
totalidad.

éPero no hemos visto hasta aqui al acercarnos a la fisonomia del universo simbdlico de
la espiritualidad-practica una constante propensién a problematizar -como sucede en el
panvitalismo- aquellos sentidos de la vida, y no, efectivamente -como se da en el
panmecanicismo-, la perspectiva desde la muerte como razén de todo lo que existe?

En un primer acercamiento esto pareciera ser cierto; existe algo asi como una aparente
inversion del planteo general al diagndstico que hemos expuesto para la situacion
contemporanea. El problema de la vida (Jonas, 2000) es un problema central de la ontologia, y
en particular es también una fuente de perpetua intranquilidad para las dos posiciones
antitéticas de la ontologia moderna -materialismo e idealismo- recién repuestas.

¢Por qué se da esta inversion?, éen qué términos debe ser entendida? Se trata de un
planteamiento que deviene como limite final de la contraccién de la vida iniciado con el
advenimiento del dualismo; lo carente de vida fue tomando todos los espacios, y en un
“exceso de éxito” lo carente de vida llego a ser co-extensivo con el propio Ser objetivo.

En primer término aclaramos, tal como lo hace Jonas (2000) con nitidez, que es el
materialismo, por un lado, el representante legitimo de la ontologia post-dualista (“de la
muerte”), y, por otro, el auténtico opuesto a la ontologia pre-dualista del panvitalismo. La
causa por la cual el materialismo es la ontologia real de nuestro mundo desde el Renacimiento
es clara: éste abre en su margen de objetos de referencia, entre todos los demas cuerpos, al

cuerpo vivo, permitiendo en tal exposicion a la construccién de un punto de vista realista.
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En cambio el idealismo no se encuentra obligado a someter a sus principios al cuerpo
vivo, pudiendo ahorrarse siempre el problema de la vida y el de la muerte pues la conciencia
pura los considera fendmeno externo.

Tomando esta ultima aclaracion, entendemos que el idealismo de la filosofia de la
conciencia, como tipo general que configura al Pan-espiritualismo en el que nos estamos
concentrando, es un reflejo complementario de la posicion materialista, y en calidad de ello es
uno mas -parafraseando a Jonas- de los rostros de la ontologia de la muerte.

¢Qué tenemos que considerar respecto de su naturaleza especifica?, éiqué
consecuencias supone este posicionamiento? Como punto de vista ontoldgico se trata de la
negacion de toda ontologia. Lo que pudiéramos llegar a saber del mundo sin el cuerpo vivo
responderia meramente al orden perceptivo o intuitivo.

El mundo mismo se tornaria estrictamente exterior y no nos brindaria posibilidad de
acceso real alguno hacia él. éNo es eso acaso lo que nos encontramos en nuestro primer
acercamiento a la representacién mistica, en el vector férreamente clausurante vy literal de los
sentidos, y todo ello por medio de la relacién monocausal y de enajenacion del cuerpo y del
sujeto?

Sin dudas hay una causalidad clara en lo que se sigue de todas estas cuestiones. La
conciencia pura es tan carente de vida como la materia pura que se sitla frente a ella. Y por
tanto ambos posicionamientos monistas -y particulares- se encuentran desorientados frente a
un mundo que no comprenden, o mejor dicho frente a un mundo que ya ha muerto para ellos.
Las abstracciones, en las que proyectan su destilacion de lo que el Ser no puede ser, terminan
por derivar en la muerte de ambos polos debido a su separacién del centro vital, de la
experiencia concreta de la vida corporal como medida exacta para el hombre de todas las

cosas.

[4.3] Espiritualidad-practica: la muerte como mecanica de la vida

Contamos en este punto con el sustento conceptual y légico de haber presentado con

mayor claridad y profundidad tanto las razones como el modo en que se termina por constituir,
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dentro del universo simbdlico del pan-espiritualismo en tanto encarnacion de una de las dos
variantes posibles del panmecanicismo, una polarizacion férreamente reductora de los sentidos
posibles de la vida.

Lo que se vuelve necesario empezar a rastrear ahora es el modo especifico en qué la
muerte emerge irremediablemente como el Unico rostro ontolégico posible. Tomemos solo una

parte de las citas que presentamos en uno de los apartados previos:

“La muerte es el ropaje de la vida. Al igual que uno se quita la ropa usada y se viste otra, asi el alma se

quita y se pone cuerpos.”®

La muerte es presentada sin relativizacion alguna en tanto ropaje de la vida, y esto
expresa en concreto aquello que nos preguntamos lineas arriba, éno aparece bajo la forma de
una aparente busqueda por los sentidos de la vida, y no una insistencia -como se supone
desde una variante del panmecanicismo- hacia la muerte como teoria implicita para todo lo
que existe? Dijimos ya que ésta aparente inversion resultaba claramente entendible en funcién
de la abstracciéon absoluta de la vida que se emprendié desde ambas polarizaciones
ontoldgicas, siendo estas representantes excluyentes e irreductibles de los residuos que el
dualismo posibilito.

¢Qué sucede si buscamos situarnos en lo singular del caso con el que construimos
nuestro objeto de estudio? Se observa inevitablemente como es que esta posicion idealista
deja a la espiritualidad-practica obviarse la pregunta por la vida o la muerte. Y nos permite con
ello entender la potencia a partir de la cual la totalidad de los sentidos en vinculacién al “Ser-
espiritual” se nos presentaron en nuestra introduccién bajo absoluta clausura, es decir como ya
constituidos plenamente en torno al significante nodal “Uno-verdadero” o mistico. Esto es la

negacion de toda ontologia. Veamos otra cita:

“;Quiénes somos realmente?, ;Somos sélo el cuerpo o sélo tenemos un cuerpo?, ;Somos la mente o
tenemos una mente? Estd claro que no somos ni lo uno ni lo otro, nuestro cuerpo y mente son

herramientas que nos fueron dadas para vivir en el plantea, para movernos, pensar, hablar (...) el alma es

2 Anexo. Articulo Nro. 57 — Mayo 2011— Numero 10
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lo que realmente somos™?*

¢Quiénes somos en realidad?, équé es lo tenemos como “Verdad”? La pregunta por la
vida conduce, en la abstraccién de lo especificamente inherente a la vida caracteristica de la
posicion del monismo pan-espiritual y su imposibilidad de una aprehension compleja al
respecto, a perfilar a la muerte como la instancia central de apertura a algun sentido vital
posible.

El alma es lo que realmente somos, y se trata de una Vida que sélo puede llegar a ser
tal -y a entenderse como posible- cuando todo lo que la vida o “maya” ilusoria de este mundo
se convierta en no-existencia. El cuerpo, la mente, nuestras sensaciones, pensamientos, nada
de eso es lo que somos realmente; ninguno de todos estos “artificios” permiten aprehender o
develar la Verdad del Ser.

Al hacer de la muerte el mecanismo general que todo lo regula, lo que podemos llegar a
saber de este mundo, sin reconocer la dual inherencia que hace propiamente Unico al cuerpo
vivo, responde al orden perceptivo, intuitivo. EI mundo mismo es irremediablemente exterior
en todas sus magnitudes, y por tanto no ofrece vias de acceso alguna a su real naturaleza.

La verdad del Ser-espiritual no habilita algun tipo de entendimiento que se pueda
construir como conocimiento conceptual, y logra con su posicion idealista vaciar de sentido
cualquier problematizacién por la vida o la muerte.

En ese movimiento da la justificacion que explica la potencia universalmente
clausurante que todas sus significaciones requieren: todas ellas necesitan constitutivamente de
una clausura plena e identitaria del orden simbdlico, todos los sentidos siempre se presentan
como ya clausurados.

Todo acercamiento a la Verdad del Ser, siendo que el mundo es algo inaccesible y en
todo caso innecesario, sélo puede lograrse desde una asuncion afectiva, de una creencia que
abiertamente se reconozca asimisma como tal.

El hecho de la propia vida, en tanto unidad corporal-animica, segun se nos da en la

propia experiencia de nuestro organismo, convierte al intento de separacion absoluta pro-
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tendido excluyentemente por alguno de los polos ontoldgicos post-dualistas en una posicién
conceptual y facticamente ilusoria y falaz.

Es efectivamente la coincidencia de hecho entre interioridad y exterioridad en el cuerpo
vivo la que fuerza a esos dos posicionamientos monistas a pretender la reduccion del Ser a sus
propios términos, a aquello que para si mismos resulta pensable e imaginable, y los confina a
una clausura que sélo puede ser vista como una aceptaciéon de la muerte como regla general
del mundo.

Debemos retomar en este exacto punto una de las preguntas que dejaramos abierta
anteriormente, y se trata de abordar especificamente el modo en que el propio universo
simbdlico de la espiritualidad-practica proyecta su superacion respecto de la “irrealidad” que
implica la vida como maya-ilusoria.

La singularidad a la que debemos aspirar nos permitird comprender bajo qué dispositivo
simbdlico concreto la construccidon de estos sentidos plenamente identitarios y absolutos se
sustentan y reafirman.

Veamos entonces como el “alma” logra sortear los obstaculos que este mundo artificial
y “carente de vida” le tiende en el camino a su despertar a la Conciencia Universal del Ser

Verdadero o Uno.

[4.4] La iluminacidn o el despertar al Ser (Victimas de fe)

“Lo real puede ser conocido solo a través de lo ilusorio. No puedes conocer la verdad directamente.
Primero tienen que conocer lo que no es verdadero. Primero tienen que encontrar lo que es falso. Y es a
través de ese encuentro cuando se vuelven capaces de conocer la verdad. Si conocemos lo falso como

falso, la verdad despertara en nosotros.”*

La salida implicitamente estructurada al interior de monismo pan-espiritual con el que
venimos trabajando es aquella que ya mencionamos en términos de “la iluminaciéon” o el
despertar a la Verdad del Ser. Supone, en tanto acercamiento a la real esencia de la vida

espiritual, una superacion cualitativa del mundo ilusorio proyectado por la maya.

% Anexo. Articulo Nro. 92 — Enero 2011 — Numero 6
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Este estado de “absoluta” plenitud implica también que, en su llegada a cada alma
individual, se presente bajo la forma de un todo colmado de sentido que ya hemos presentado
como el punto de anamorfosis ideoldgica -o la nada mistica- en la que las significaciones se

sobreponen todas juntas para dar arribo a lo inexpresable:

“No seamos nunca mas parte de ese juego amnésico del planeta que sigue sin comprender la verdad,

viviendo distintos estadios de mentira y sufrimiento.”?®

Hemos senalado aquel especie de juego “metonimico” en relacién a la construccion alegorica
de la vida mundana -o la experiencia de la naturaleza terrenal cotidiana- como aquello de lo
que se debe despertar.

Este planteo se sustenta en torno a la idea de esta ilusién como un suefio,
adormecimiento, telenovela, pesadilla o estado que falsamente proyecta sobre la esencia
almica -el Unico estrato de Verdad en esa “perversa” proyeccion- multiples pero igualmente
irreales “estadios de mentira y sufrimiento”.

La comprensién de esa Verdad trascendente obviamente requiere el ya marcado
desprecio -y negacion- por el organismo viviente en su integral totalidad, pero debe ampliar en
su polarizacion ontoldgica un rechazo absoluto de todo lo que se nos da experiencialmente

como seres humanos. Veamoslo en la profundizacién de otro fragmento del mismo articulo:

“Seguimos prisioneros de la irrealidad, sufriendo ademas la irrealidad mental de las otras partes de
nosotros mismos, que también han caido prisioneras de algunas reglas de juego y no logran recordar que
es solo un juego, para ir superando las etapas de lo que no somos y después entrar de pleno en el deleite
de volver a recordar lo que si somos, lo que siempre fuimos, lo que no podemos no ser, lo que es nuestra

Ginica realidad y naturaleza: el alma divina, el alma universal, la energia universal.”?

La mente propia, y la de los otros con los que compartimos este mundo y esta vida, nos

mantiene “presos” de una irrealidad fraccionada. Y conduce al alma a un juego de sucesivas

2 Anexo. Articulo Nro. 32 — Agosto 2011— Numero 13
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etapas por las que cree equivocadamente que es algo diferente a nuestra -ya marcada y
predestinada desde siempre- esencia superior-Unica: “todos somos Uno”.

Todo aquello que si somos, lo que siempre fuimos y lo que no podemos no ser,
representa dentro del universo simbdlico de la espiritualidad-practica el imperativo primero
para asegurar -y a la vez como central condicidn necesaria para su estructuracion- la
literalidad de los sentidos posibles.

En esos términos es que nos parece plausible considerar a la iluminacién como un
dispositivo simbdlico central, puesto que marca el limite clausurante entre lo que este
posicionamiento ontoldgico polariza como la realidad, y todo lo que por fuera de él resulta algo
sin-sentido, irreal y por lo tanto sin vinculacién legitima con el Ser-espiritual.

Dos son las consideraciones que emergen claramente en esta instancia. Por un lado,
nos queda aun por considerar mas en profundidad la cuestiéon -en continuidad con lo que
hemos ya analizado del cuerpo- sobre la mente, la conciencia, el ego. A partir de esto
llegaremos a lo que presentamos como enajenacion radical del sujeto, y que responde a una
clausura eterna del orden simbdlico de la espiritualidad-practica en torno al punto nodal “Uno”.
Veremos esto en el proximo capitulo.

En segundo término falta abocarnos a una dimension inherente de la “iluminacion”,
como dispositivo central clausurante de los sentidos, que consideramos resulta clave para
recomponer lo hasta aqui desarrollado y para articular los siguientes apartados. Veamos una

cita especifica al respecto:

“La respuesta proviene de afuera del sistema del tiempo y el espacio y lo Ginico que podemos hacer en el
universo del tiempo y espacio es despertar de él. Eso fue lo que hizo Buda cuando dijo “Yo estoy
despierto” queriendo decir que habia despertado del suefio en su totalidad. La mayoria de las personas
confunden la iluminacién con estar un poco mas despiertos dentro del suefio (...). La verdadera

iluminacion es despertarse completamente del suefio”.?®

Con esto ultimo nos referimos a la propia advertencia que desde la espiritualidad-practica se

sostiene sobre ese despertar a la Conciencia Universal, puesto que se afirma que este salto
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hacia la “Verdad” del Ser-espiritual no puede entenderse u observarse desde una vision
anclada en nuestra individualidad “escindida”.

El requerimiento, o en términos mas exactos y en funcién de su especificidad, la
condicion sine qua non de la instancia de “iluminacion” se juega al nivel que hemos expuesto
como el de asuncién afectiva sobre la totalidad absoluta del Ser-espiritual: implica
homdlogamente lo que Piaget define como una equilibracién cualitativamente superior o
“mayorante” (Coll, 1983) en tanto el alma “sale” del sistema espacio-temporal proyectado por
el suefio 0 maya, y recupera en su nueva Yy total reestructuracién la condicion de Uno como
fuente inescrutable de todo.

Lo que no se debe confundir, se afirma en este punto dentro de la formacién pan-
espiritual, es a esta iluminacion -jugada a “todo o nada”- con la infinita y siempre abierta
multiplicidad de deslizamientos que podemos vivir en tanto estados de mayor lucidez “dentro
del suefio”. Todos esas posibles (ir)realidades, aun referidas a la condicién de “estar un poco
mas despiertos” dentro del mismo suefio, no pueden ser otra cosa mas que confusiones de un
mismo tipo, y por lo tanto implican y abarcan cuantitativamente la inabarcable cantidad de
sentidos que se puedan imaginar en todo tiempo y todo espacio, homogeneizandolos a todos

como ilusorios.
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(5) Sujeto y dualismo clausurante: Conciencia, Mente, Yo y Ego

[5.1] Clausura y subjetividad

Hemos visto en nuestro analisis el modo en que el Ser-espiritual polariza su universo
simbdlico a partir de la categoria absoluta de la clausura, reduciendo la posibilidad de
representarse asi mismo a través de uno de los rostros -idealista- de la ontologia de la muerte
post-dualista.

A partir de ello hemos considerado la posicién -rechazada y rotundamente negada- por
la formacién espiritualidad-practica en la que el cuerpo se presentifica como aquel enigma
irreductible a toda posicion que requiere una exclusidon dualista de su opuesto ontoldgico.

Pero debemos dar un paso adelante para terminar de completar especificamente
aquello que vimos emerger en conjunto al vaciamiento significante del cuerpo plano e irreal en
el que el principio almico encarna contingentemente.

Hablamos, en este sentido, de centrarnos en las instancias restantes para completar el
rompecabezas que hace al propio conjunto paradigmatico que acompafia generalmente al
sintagma de “lo corporal” dentro del monismo pan-espiritual, considerando la naturaleza

singular de términos como lo son la Conciencia, Mente y el Ego / Yo. Veamos:

“Cuando trasciendes la conciencia de este mundo, sabiendo que no eres ni el cuerpo ni la mente y

sintiéndote, no obstante, mas consiente que nunca de que existes, esa conciencia divina es tu naturaleza

real, eres aquello en lo cual se origina todo lo existente en el universo.”%

Nuevamente, y en este apartado se visualizard con total contundencia, la posicién del
dualismo espiritual se ejercita una y otra vez en la presentacion de pares de términos que en
su oposicidn-excluyente o bien se refieren a la instancia Verdadera del Ser (la conciencia divina
de naturaleza real) o bien a aquello que es irreal y falto de todo sentido (conciencia de este
mundo, mente, cuerpo).

Sabemos que el “Uno” o "“Ser-espiritual” funciona como aquel punto nodal de
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significacion que para cobrar alguna entidad “expresable” -respecto de su sentido de absoluta
plenitud- requiere de la destruccion de toda otra distincion en el resto de los sentidos ya
constituidos.

Y en la ocupacién de su polo ontoldgico -el espiritual- vemos entonces aparecer todo el
tiempo referencias a una de las partes del dualismo entre los términos que estamos

I\\

analizando; y obviamente sobre esa posicion vinculada con el “alma” y su Conciencia Universal
y por otro a la conciencia mundana, limitada, al ego y al “Yo”".

Es innecesario extendernos en reponer una y otra vez la continua presentacion, en
términos de dualidad-oposicion, de elementos de nuestro corpus expresados del mismo modo
en que recién considerdbamos. Ahora bien, ébajo qué posicionamiento y de qué modo
debemos poner en consideracion todos estos elementos dentro del universo simbdlico de la
espiritualidad-practica?, ¢todos resultan iguales y se estructuran en una uniformidad plena?

Resulta clave a nuestro entender la posibilidad de marcar ciertas particularidades

fundamentales al respecto, sin dejar de lado todo lo trabajado hasta este punto, para poder

luego llegar a otra instancia de nuestras problematizaciones.

[5.1.1] Hombre espiritual

El “cuerpo-vivo” representa -dentro del universo simbdlico al que nos referimos- una
instancia carente e “imposible” de toda significacion, y por lo tanto remite en su consideracion
de no-vida a la fijacion ya pre-establecida de sentidos ferreamente clausurados por el Ser. Esta
primera instancia ocupa lo que consideramos un primer nlcleo rigido o capa a-significante
dentro del entramado de sentidos que constituye el *“mundo” de la formacidn pan-espiritual.

Pero la resolucion respecto de lo que se opera en la espiritualidad-practica en

I\\

cuestiones como el ego, el “yo”, la mente y la conciencia responde, seguin lo expondremos, a
un nivel-otro dentro de este monismo. Comencemos a considerarlo con mas detalle con dos

citas:

“El pensamiento Yo' es el primero que surge en la mente, y esto es el ego. Del mismo lugar que se

origina el ego, también se origina la mente (...). Lo que realmente existe es el Ser. El mundo, el alma
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individual y Dios, son apariencias en él. El ser es aquello donde no aparece absolutamente ningdn

pensamiento Yo %

“Yo no soy mi cuerpo; soy mas. Yo no soy mi habla, mis 6rganos, el oido, el olfato; eso no soy yo. La
mente que piensa, tampoco soy yo. Si nada de eso soy, entonces ¢quién soy? La conciencia que

permanece, eso soy.”>

El Ser, como sabemos, es algo que estd mas alla del cuerpo, de los sentidos y ahora también
debemos sumar a nuestras consideraciones una distancia que aparenta ser igualmente
cualitativa respecto del “Yo”, del ego y por tanto de la propia mente.

Cuando afirmabamos a la “iluminaciéon” como un dispositivo simbdlico fundamental
entendiamos que, en esa linea divisoria de pura clausura, quedaba expuesto de uno de los
lados -el de lo irreal y sinsentido- no sdlo el organismo como cuerpo sino también la mente y
la conciencia individual.

Si el cuerpo siente, y al hacerlo solo se engafia con la informacion que los sentidos le
brindan en funciéon de la maya, équé papel jugaria la mente en todo esto?, éresponde de
manera automatica e irremediable en términos de error absoluto?

Nos gustaria presentar una consideracion que difiere justamente de una ldégica tan
lineal como la que expusimos sobre la ensomatosis en cuanto a la necesaria falla del cuerpo
como incesante engano ilusorio. Si vemos la Gltima de las citas, la mente ejerce otra funciéon o
tiene otro tipo de potencial que no es simplemente el de un mero receptor de proyecciones
sensibles sobre el mundo exterior; /la mente piensa incluso aunque no sea mi Yo verdadero.

Esta diferencia, aunque parezca formal o menor, puede cobrar relevancia si se la
permite conformar parte de un panorama un tanto mas amplio de elementos. En la mente, en
el lugar donde tenemos algun tipo de actividad vinculada con lo intelectual, existen
pensamientos; y para la formacion espiritualidad-practica el primero de todos ellos es el
pensamiento “Yo”, que nos ubica en relacién a un centro-ego.

Todo ello, sefalan las citas, igualmente no es mas que apariencias en lo que realmente

existe, es decir el Ser-espiritual. Pero aun asi, vemos un margen proyectado en lo que el
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“hombre espiritual” supone, puesto que en principio lo que hace la mente no tiene porque
considerarse bajo una linealidad instrumental como lo que sucede con el cuerpo y los sentidos,

no es respuesta-mecanica erronea. Veamos otra cita:

“Y pueden ver que la cerradura es una, la llave es una, todo depende de la direccidn en la que la giren.

Vuestra mente es la llave: girenla hacia Dios y en sentido contrario a los deseos mundanos, y asi, mejoren

espiritualmente.”*

Concretamente se ve emerger a lo largo de todo el corpus una consideracion respecto
de la mente, de la conciencia como individual, y de los pensamientos que dan forma a estas
instancias, en tanto tiene un caracter "neutral” respecto de su valoracion u orientacion posible.

La mente es neutral, es una llave, que si se la gira o utiliza hacia el lado correcto, es
decir para hacer el “bien”, se puede lograr un contacto con lo Verdadero del Ser-espiritual.

Debemos ser precavidos en este punto, puesto puede generar en su interpretacion una
contradiccion légica y flagrante respecto de muchas de las cuestiones que ya hemos planteado,
y de lo que sostendremos en lo sucesivo. éEsta posibilidad de “buena” utilizacion implica que
aln existe un margen o resabio dentro del hombre espiritual, del individuo como tal, para
generar alguna apertura significante dentro del orden simbdlico del Ser Verdadero?

La complejidad inherente a una respuesta como esta comporta una re-apropiacion
conceptual de aquello que hemos presentado hasta aqui: los sentidos del Uno estan ya-
clausurados en todo tiempo y todo lugar. El cuerpo es pura irrealidad sensible; y la mente
sufre una inversién derivada de la misma operacién que sucedia con las ontologias post-
dualistas, en virtud de la cual la insistencia por la vida resultaba del exceso de triunfo respecto
de la muerte como fundamento de todo lo existente. Por lo tanto se habla de una “neutralidad”
y de una supuesta capacidad por hacer lo que estd “bien”, pero caeriamos en una desatencion
si no afirmamos que en realidad no existe tampoco -para la espiritualidad-practica- desde el
lado del hombre algo nuevo por-hacer que no sea lo que el Ser Verdadero “ya es”.

El hombre espiritual, su conciencia mundana, su mente y su ego pretenden ser

portadores de una neutralidad, aparentan constituir una apertura significativa en tanto realicen
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un buen uso de sus disponibilidades y capacidades. Pero claramente observamos en este punto
gue esto es impensable, inimaginable en el funcionamiento del propio universo simbdlico de la
espiritualidad-practica: “si nada de eso soy, entonces déquién soy? La conciencia que

permanece, eso soy”>>

[5.1.2] Sujeto del Pan-espiritualismo (conciencia de la inconsciencia)

“El hombre es una combinacion de tres entidades: el cuerpo, la mente y el espiritu. EI cuerpo es el
instrumento de la accion; la mente piensa y la conciencia es el espiritu que existe como conciencia (...).
Si el cuerpo funciona independientemente sin consultar a la mente y al espiritu, o si la mente actla
independientemente sin coordinarse con el cuerpo y el espiritu, la actividad sera una actividad animal.

, . , . L, . . . , 34
Sélo si el espiritu acttia independientemente, las acciones trascenderan al cuerpo y la mente”

Ya tenemos en claro esa “trampa” que nos tiende el monismo pan-espiritual sobre la
mente y su falsa neutralidad, puesto que siempre ésta se encuentra, en su aparente apertura,
de todos modos pre-juzgada y pre-destinada a priori. En el hombre, el cuerpo es instrumento
de la accién, y la mente es quien construye pensamientos.

El “buen uso” de la mente, y esto sera capital en las consideraciones sobre el deseo que
abordaremos en el capitulo 6, requiere de ella una detencion o cese sobre el efecto ilusorio de
la propia maya que nos “hace creer que lo de afuera es real, cuando es una mera proyeccion
de quienes somos (...). Yo soy, y eso que soy no puede ni siquiera ser definido por palabras,
sblo puede ser sentido, percibido, captado. Ese momento supremo en que no hay mente, no
hay mundo, solo estamos nosotros y la totalidad se resume en el ser.”*.

El espiritu Universal o “Uno” es la diferencia cualitativa para el humano respecto de lo
animal. Si no logra una trascendencia sobre el cuerpo y la mente es porque las cosas estan
“mal” hechas por nosotros, porque efectivamente no se ha logrado vaciar a la mente de las

proyecciones falaces y fluctuantes de la irrealidad mundana, es decir se mantiene rodeada de

sin-sentidos no Verdaderos.
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¢Pero no aparece la conciencia, en una posicidon extrafia, vinculada con ese tercer
elemento que combina el hombre con el espiritu?, éla conciencia estd mas alld o mas aca de la

“iluminacion”? Veamos con mayor detalle:

“Somos la conciencia suprema, pero nos consideramos un conjunto formado por el cuerpo, la mente y el

intelecto. Ciertamente, cualquier cosa que le sucede al cuerpo, a la mente o al intelecto, no afecta para

nada a la Conciencia eterna que les da vida.”*

La conciencia, si bien forma parte de los pares de elementos opuestos dualmente que hemos
considerado al principio de este capitulo, ocupa para nosotros la posicion de una bisagra con
caracter divergente en su naturaleza. Abarca con este posicionamiento sus dos “niveles”
ontoldgicos: respecto del orden simbdlico ya clausurado (con mayuscula) y sobre el
“continuum” de la irrealidad proyectado por la maya-ilusoria (conciencia en minudscula).

En efecto, la conciencia, ubicada y centrada en ese Ego-Yo, sigue apareciendo en el
corpus como la Unica instancia por la cual los sentidos Verdaderos del Ser pan-espiritual
parecen tener algun tipo de operacionalizacion emergente sobre el (re)conocimiento in toto de
lo ya clausurado. Por eso mismo la operacion propia del dispositivo de la “iluminacion” tiene
como recurso central, y categoria constituyente, la referencia a la conciencia en su despertar
hacia una significacién trascendente.

Nos referimos con esto a que la conciencia, dentro de la formacion pan-espiritual, se
puede considerar -andlogamente con lo que sucede entre las pulsiones y la psique segun
corrientes de psicoanaliticas- como la Unica potencia capaz de lograr con su (in)accién, en
tanto detenga el flujo de representaciones proyectadas por la ilusibon-mundo que atraviesan la

mente de todo ser humano, un despertar del vinculo con la “Conciencia eterna que les da vida

y “que permanece”. Sigamos con otra cita:

“;,Qué es la mente? Sai Baba nos dijo una vez que la mente es la ilusion de pensamientos y de deseos
entremezclados que parecen conciencia limitada, como una pequefia cosa separada del todo. Algo que

existe. Y la respuesta es: no. Si vos quitaras cada pensamiento, disolvieras cada deseo, ¢qué quedaria?
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Nada. ;Qué es nada? Es la conciencia ilimitada (...). Permitanse caer, hundirse, permanecer en ese estado

de nada, en ese vacio. En ese momento simplemente sos lo que siempre han sido y s6lo podes siempre

. 37
ser, es mas, lo que nunca podes es no ser.”

La ilusién generada por la maya engafa a nuestra mente, a nuestra conciencia, y deja
que sobre ella se proyecten pensamientos, sensaciones y representaciones siempre irreales. La
propia consideracién de cada una de estas cuestiones por separado, la misma idea de una
conciencia mundana individual, expresa la limitacion de no (re)conocer al Uno como fuente y
Verdadero Ser.

El arribo a la nada mistica, al vacio y la hipostasis como estado del Ser-espiritual, no es
otra cosa que la asuncion ontoldgica de un panmecanicismo espiritual en el que actia “la
muerte como ropaje de la vida”. Esa instancia de no-vida aparece como el suceso Unico a
partir del cual los sentidos vital-espirituales afirman su eternalizacion.

Dos son las cosas que se operan sobre este olvido primero® del inconsciente sobre el
“Ser-espiritual” con ese vaciamiento logrado por el despertar: la absorcién de la infinita
multiplicidad de ilusiones mundanas proyectadas en nosotros y luego su puesta en

equivalencia a través de (re)conocimiento del Uno como fuente de todo:

“La primera cosa que debemos entender es que nuestra mente inconsciente conoce todo. No hay nada en
el universo del tiempo y del espacio que nuestra mente inconsciente no conozca (...). Y una de las cosas
que sabe es que en realidad existe uno solo de nosotros (...). S6lo existe un solo ego que aparenta ser
muchos y tu mente inconsciente sabe eso.”*

“Los individuos pueden diferir en nombres, formas, y actitudes, pero el Alma permanece inalterada (...).

De la misma manera, Dios tiene diferentes nombres y formas, pero el Principio Almico sigue siendo el

mismo. El Alma es la misma en todos; se ha originado en el Supremo Consciente y se le denomina

3 Anexo. Articulo Nro. 28 — Agosto 2011 — Numero 13
38 Entendemos que se trata de una discontinuidad radical, aquello que marca la distancia cualitativamente
insuperable de la esencia del Ser-espiritual y la irrealidad de la maya. Usamos esta definicion como una referencia
metafdrica pero no sistematica a los planteos de Pécheux (1978) sobre el olvido nimero uno del inconsciente, aunque
efectivamente en nuestra formacion discursiva la “iluminacion” permitiria un acceso imposible en los términos que este
autor lo plantea.

Anexo. Articulo Nro. 79 — Marzo 2011 — Numero 8
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"Conciencia’.”*

Con esta operacion afirmamos que en la formacién de la espiritualdad-practica el Sujeto
es el Sujeto del Pan-espiritualismo; y este sujeto es el que clausura absolutamente todos los
sentidos. Debemos postular entonces una clausura que tiene que ver con la conciencia
mundana en tanto esta se “despierte” a su forma Verdadera e inconsciente, abandonando en
ese movimiento cualitativo su ilusoria escision de la Fuente I-limitada de sentido o el Uno.

Se trata por lo tanto de una clausura que funciona con todas las especificidades que
hemos desarrollado en este andlisis, y requiere para su imposicion total-afectiva una entrega
pasiva hacia lo que “siempre fue” la Verdad del Ser.

Tal movimiento clausurante se encuentra siempre ya-constituido puesto que posee
causa absoluta dentro de si; en su caracter identitario auto-referencial y tautoldgico sutura
rotundamente el problema del sentido. Volveremos en el proximo capitulo sobre este punto al
considerar las derivaciones sobre el problema del goce y el deseo que surjan desde esta
posicion del sujeto de la espiritualidad-practica.

Pero esa clausura sobre el orden simbdlico, en la polarizacion ontolégica idealista del
pan-espiritualismo, supone necesariamente la enajenacién radical del sujeto-humano puesto
que el hombre-viviente no existe; o para decirlo de otra manera, las operaciones significantes
que pudiera crear el hombre espiritual pertenecen sélo al campo de la maya sin-sentido, y por
lo tanto son irreales.

Veamos, en efecto, y con esta distincidén ya repuesta entre lo que el hombre espiritual -
cuya experiencia de separacion mundana es pura ilusion- y el Sujeto del Pan-espiritualismo -
en tanto clausura irrevocable hacia el Uno o la Verdad del Ser-espiritual como lo inexpresable o
inexplicable-, la siguiente explicaciéon que resulta abiertamente clarificadora de la distincién

con la que estamos trabajando:

“En el suefio profundo sin suefios s6lo existe el ser, pero alli la ilusion también lo sigue. Ustedes no
tienen entonces conciencia de que son divinos; ésta es la diferencia entre el conocedor y la etapa de suefio

profundo. El conocedor sabe que es uno con Dios; la persona en suefio profundo sin suefios no lo sabe

40 Anexo. Articulo Nro. 90 — Enero 2011 — Numero 6
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(...). No es real, no es explicable. No podemos no declararlo como no existente pues sus efectos estan en
todas partes; no podemos declararlo existente pues cuando se experimenta la Realidad, ya no hay ninguna
dualidad. Desde el punto de vista de la sabiduria, la ilusion es irreal; en la visién del santo iluminado, no

hay ilusion,”*

[5.2] “Yo”: Proyecto Heterénomo

Pero considerando las implicancias de alcance mas amplio respecto de todo lo que ha
dejado expuesto nuestro recorrido, podemos volver sobre la instancia del “Yo” en el monismo
de la espiritualidad-practica para comenzar a trabajar en una linea de problematizacién

especifica. Veamos una cita mas:

“El ego nace con nosotros cuando venimos al mundo (...). Pero este centro es un centro reflejado. No es
nuestro verdadero ser. No sabemos quiénes somos, simplemente sabemos lo que los otros piensan de
nosotros. Y este es el ego: un reflejo de la opinion de los demas (...). El ego es una necesidad social (...).
La sociedad crea un ego, porque el ego puede ser controlado y manipulado. Nadie ha escuchado jamas
que la sociedad pueda controlar al SER: eso no es posible (...). Obtenemos la idea de quienes somos por
los demé&s. No es una experiencia directa. Vivimos con ese centro falso sin saber que llevamos nuestro

verdadero SER dentro nuestro.”*?

Tal como sucesivamente aparece en el corpus, se afirma respecto del Ego/Yo un
posicionamiento dentro de la experiencia mundana como falso-centro en el que nos
ubicariamos los humanos a través de la proyeccion de la maya.

Dicha instancia del “Yo”, por lo demas, pudiera ser cuestionada con mayor detenimiento
respecto a la luz de algunos planteos del estructuralismo, para dar cuenta de ese caracter de
“irreal reconocimiento”: équé se pone en juego alli, con esta construccion de su Ser-espiritual
como puro desconocimiento o “ilusion”? Toda esta operacion justamente se constituye en el

terreno de la conciencia -"limitada” en el caso del panespiritualismo-.

4 Anexo. Articulo Nro. 39° — Julio 2011 — Numero 12
42 Anexo. Articulo Nro. 92 — Enero 2011 — Numero 6
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Sabemos, segun lo ratifica la cita transcripta, que ese “Yo” se trata de “un reflejo” de
aquella realidad externa -y por lo tanto inaccesible- pero vuelto sobre nuestro ego con el fin de
darle alguna aparente sustancia o ilusién de contenido. La propia sociedad -como efecto
colectivo de la maya- utiliza esto que es no-ser para poder controlar y manipular a la
conciencia. Y asi la discontinuidad hacia el plano ontoldgico del “Uno” Verdadero es absoluta,
no se logra con una “experiencia directa” sino con un despertar al Ser que trasciende y vacia al
ego de sus sin-sentidos.

La diferencia singular en nuestro objeto, por ejemplo respecto de la posicién lacaniana,
que ya queda expuesta por lo mencionado renglones arriba, es que justamente existe una
“necesidad interna” -o causa absoluta dentro de si- tendiente a que la clausura de lo ya-
constituido como universo de sentidos se “despierte” en la conciencia y asi el Uno se
(re)conozca en su mismicidad absoluta. Es decir que la constitucién, en el marco de un orden
simbdlico sin barrado alguno, de los sujetos-humanos es algo rotundamente imposible puesto
que no hay espacio alguno para su advenimiento.

El sujeto humano en tanto tal implica un caracter de inimaginable, puesto que su
consideracién misma refleja la constituciéon inherentemente heterénoma del monismo pan-
espiritual -derivado de su posiciéon idealista, negadora de toda ontologia- tanto sobre la
posicion subjetiva como respecto de la sociedad en tanto algo puramente externo e ilusorio,
ambas instancias proyectadas como reflejos falsos de la maya.

La organizacion de lo social, de la sociedad -aun bajo el velo de irrealidad sobre el que
se “experimenta”- parece ser siempre negacion o construccién imaginaria, y de signo opuesto
a los sentidos literales establecidos por el Ser, bajo la omnipresente dimensién Verdadera de lo
ya clausarantemente constituido como su universo simbdlico.

Hablamos de heteronomia en tanto se trata de un estado en el que son dados de una
vez y por todas las “significaciones” Verdaderas: el reconocimiento del Ser como fuente eterna
de sentido clausurante sobre la sociedad y sobre los individuos -incluso siendo estos desde su
posicion parte de un “suefio” que no existe- anula toda posibilidad que puedan tener para
obrar sobre si mismos.

El caracter de indiscutible e indiscutido respecto del sentido esencialista-trascendente

presente en el universo simbdlico de la espiritualidad-practica supone la negacion de nuestra
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experiencia vital en tanto apertura -y también como potencial posibilidad de ruptura- en el
devenir de la historia. Volveremos sobre esto, pero se torna necesario conceptualmente
considerar la cuestién proyectada en la propia definicién del ser en cuanto a su temporalidad-

espacialidad.

[5.3] Aqui y Ahora (la eternidad como no-tiempo y no-lugar)

Sobre este punto es necesaria una exposicion en profundidad puesto que resulta, de
hecho, una dimension complementaria a la compleja unidad del objeto de estudio en que nos
hemos centrado hasta aqui, y, por lo tanto, en el devenir de los ejes que fuimos planteando
siempre se problematizaba implicitamente la cuestion de la temporalidad-espacialidad ya

|\\

constituida por el “Uno”.
Contamos entonces con las referencias de lo ya elaborado, pero focalicemos ahora
nuestras consideraciones en lo propiamente singular de esta doble dimensidn complementaria

de la espiritualidad-practica:

“La mente va todo el tiempo del pasado al futuro, de lo irreal porque ya paso, a lo irreal porque no llegd
(...). Si pudiéramos estar en el aqui y ahora siempre, en este eterno presente, lograriamos que el tiempo

, . . . 43
cesara (...). Solo estamos vivos, realmente vivos, en el aqui y ahora”

En efecto, para el universo simbdlico que ha sido constituido como nuestro objeto de estudio,
la categoria del “aqui y ahora” es expresada sucesivamente como una constante “absoluta”
vinculada como Unica via a lo real-vital. Asi, la regularidad en la dispersién de la formacién
pan-espiritual estructura de la manera mas extrema la negacion del tiempo a través de su
absoluta clausura de los sentidos posibles.

¢Acaso el presente temporal-espacial, en tanto referencia fundamental, no es

considerado como categoria central por el pensamiento fenomenoldgico justamente en la

posibilidad de institucion originaria de sentidos? Observemos otra cita:

3 Anexo. Articulo Nro. 114 — Septiembre 2010 — Numero 1
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“No hay tiempo ni espacio en que el ser no exista, siempre esta presente, esta ahi, estuvo siempre y estara

siempre. Sélo se puede descubrir lo que esta afuera aparentemente, mientras que lo que siempre estuvo

- syd4
adentro es lo que se puede saber, no descubrir.”

“Puedes pensar en la iluminacién como un despertar del suefio del tiempo y del espacio (...). Dios es la
realidad y que todo lo demas es tu propia pesadilla y que no existe. Es como si nos hubiéramos quedado
dormidos por un momento y nos despertamos enseguida, y ahora nos sentimos atrapados en el suefio y es
por eso que se siente muy real y lo que va a pasar para todos nosotros sin ninguna excepcion es que

vamos a despertar a la realidad (...) y cuando nos despertemos -que eso es lo que significa la iluminacion

r . . . . 45
-alli nos daremos cuenta de que siempre estuvimos con Dios, que nunca nos fuimos”.

Si consideramos al “presente” a partir de la estructura de horizonte trabajada por
Merleau-Ponty (1957) nos veriamos “tedricamente” posicionados, en principio, respecto de la
institucion de sentidos, bajo una modalidad no-clausurada por ningun condicionante del
pasado ni del futuro. De ésta manera, a partir de la pro-tensién o la re-tensién en tanto
instancias que otorgan alguna continuidad al “presente” puro del aqui y ahora pan-espiritual,
aquello que esta por-ser no puede entonces encontrarse clausurado respecto de su grado de
imprevisibilidad, puesto que implica posibilidad de institucién originaria de significaciones en el
ahora.

Pero afinando la vista y estableciendo continuidades respecto de las conclusiones a las
gue arribamos previamente, observaremos que lo opera desde la espiritualidad-practica en
ambas citas se trata de aquella misma inversién que ya analizdramos con anterioridad
respecto de la negacién de toda ontologia.

Efectivamente, écdmo es que debemos considerar la idea de eternidad junto con la de
aqui y ahora? y éporqué se habla de un cese del tiempo?

Si el Ser-espiritual lo abarca, o mas correctamente ya lo abarcoé todo, desde siempre no
puede sino considerarse a esa pronunciacion por el aqui-ahora absoluto como resultado de la
inversion clausurante por la presencia de la eternidad del Uno como Verdad ya constituida y

cerrada sobre si misma.

44 Anexo. Articulo Nro. 51 — Junio 2011 — Numero 11
4 Anexo. Articulo Nro. 87 — Febrero 2011 — Numero 7
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Tanto como la pregunta por la vida resulta de la huida de lo vital para la posicion
idealista del panmecanicismo moderno -como uno de los rostros de la ontologia la muerte-,
asimismo el tiempo no es nunca pregunta o apertura hacia lo que serd, hacia lo nuevo, sino
gue necesariamente debe resolverse como negacién de todo tiempo y de todo lugar.

El sentido posee una fuente absoluta para toda la eternidad. La irrealidad que resulta
de la experiencia humana como puro vinculo con el mundo exterior no puede llegar a conocer
la esencia trascendente, sino que debe “descubrirla” por medio de la iluminacién en la que la
mente cesa, el tiempo deja de serlo y la Conciencia Universal (re)conoce su estado ilimitado
negando la ilusion envolvente que la maya proyecto sobre nuestras conciencias mundanas.

Para la espiritualidad-practica lo “real” resulta del movimiento de signo opuesto y
excluyente a todo lo que se nos da como seres humanos en nuestra experiencia sensible a
través de nuestro cuerpo propio. Y define, en tanto posicién que surge de una negacion de
toda ontologia, todo lo que el Ser-espiritual no-es a partir de la incesante representacion y
alusién a lo que todos los hombres asumimos, sentimos y vivenciamos como lo mas cercano y
fiel de nuestra propia existencia contingente.

La mente, la conciencia individual, requieren -en su despertar al Ser- una
discontinuidad radical y cualitativa por la cual se vacian de todo lo que les es propio para llegar
al sentido del Uno.

La formacién pan-espiritual resume, de manera limite y absoluta, la clausura de la
ontologia post-dualista por la cual lo sucesos, en definitiva, no resultan siquiera despliegue de

un espiritu trascendente, sino de una Verdad ya constituida por toda la eternidad.
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(6) Linea(s) de fuga en la discursividad pan-espiritual

Nos encontramos con un minimo recorrido de categorias, operaciones y elementos
fundamentales que permiten realizar consideraciones cualitativamente divergentes sobre
nuestro objeto de referencia.

En este apartado se vuelve posible el establecimiento de una nueva serie de esbozos -
quizds menos sistematicos pero a la vez mas complejos- en los que el foco de las
problematizaciones fundamentales a ser desarrolladas se centre prioritariamente respecto de
la inherencia global de la formacion discursiva de la espiritualidad-practica.

Abriremos las perspectivas sobre las que nos mantuvimos en el recorrido previo,
tratando de recorrer transversalmente aquello que pueda ser considerado como condicién y/o
efecto de esta construccién simbdlica en el contexto socio-histérico en el que se insertan. Y
advertimos que no se trata de un error entender a éstas dos instancias, de condicién y efecto,
como “inseparables” entre si mas alld de cualquier operacion analitica: desde un movimiento
de identificacidon-especulativa, y en funciéon de lo que ya hemos consideramos como “Uno” en
tanto causa-dentro-de-si absoluta para la clausura de los sentidos del universo de la
espiritualidad-practica, ambas responden al mismo plano de clausura absoluta del orden

simbdlico y no permiten distincién ldgica alguna.

[6.1] ¢Un mundo mejor?: El destino sin deseos

Retomaremos aqui la categoria del “deseo”, acompafidandonos de una manera abierta
por ciertos planteos de la forma pan-espiritual que hemos esbozado en nuestro marco
conceptual, buscando acercarnos a la consideracidn especifica de lo que implica para el
universo simbdlico espiritual su central afirmacion de “Un Mundo Mejor”.

¢Es esta una expresion que debe leerse como referencia mas bien prescriptiva?, éacusa
un caracter de aspiracion ética o afectiva superior a la que el género humano debe pro-tender
indeclinablemente?, éo se encamina hacia un diagndstico esencialmente descriptivo del estado
del Ser, menos rigido y taxativo? Veamos entonces las posibles respuestas a estos

interrogantes a partir de lo que se explicita y entiende por “destino” dentro de la formacion
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pan-espiritual.

En la consiente -y exageradamente lineal- apropiacidon subjetiva que proponemos en
este breve apartado, entendemos que lo singular del universo simbdlico de la espiritualidad-
practica es su existencia como potencia constituyente en que la totalidad de sus sentidos estan
ya-clausurados. Y consideramos que tal estructuracion o re-territorializacién, en virtud de la
cual se establecen las propias coordenadas en que el deseo cobra existencia para el monismo
pan-espiritual, supone aquel excluyente movimiento de clausura significante tautoldgico y
heteronomo que hemos observado en los capitulos previos.

No resulta azaroso, incluso desde la simplificada y meramente descriptiva apropiacion a

I\\

la que recurrimos en este apartado, que tal “estructuracion” del deseo resulta exactamente
aquella singular forma en que la espiritualidad-practica construye un tipo de “fantasia
ideologica” (Zizek, 1992) que solo reconoce al “Ser” como fuente real para el anclaje de
cualquier sentido Verdadero.

El "Uno” como fuente absoluta de sentido requiere un dispositivo discursivo en el que se
lo postule como poder indiscutido e indiscutible, y en consecuencia se vuelve explicita también
la linealidad de un “destino” que soélo puede recomponerse como siempre igual a si mismo.

De esta manera encontramos en el monismo pan-espiritual referencias continuas a la

idea de un “equilibrio interior” o estado del “deseo” Verdadero que implica todo lo que ya se

sefiald sobre la “Iluminacion” y la trascendencia de la Conciencia Universal:

“Soélo nuestra mente es la causa de nuestra esclavitud y falta de libertad. Debemos disciplinar la mente a
fin de encontrar paz, alegria y libertad.”*®

“Como dominar la mente, para que ella no nos domine a nosotros (...). Para nuestra alma no existe ni el
nacimiento ni la muerte. El ejercicio continuo mientras estamos encarnados en el cuerpo es no abandonar

el equilibrio ni la paz interior.”*’

El deseo es presentado en esta formacion discursiva bajo una premisa aportada por la

sabiduria de la filosofia denominada “oriental”, la cual prioriza como imperativo absoluto la

46 Anexo. Articulo Nro. 110 — Septiembre 2010 — Numero 2
4 Anexo. Articulo Nro. 100 — Diciembre 2010 — Numero 5
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necesidad por abandonar la irrealidad exterior del mundo o “maya” al mismo tiempo que
reclama el reconocimiento de la “Verdad interior del Ser” como aquello que conduciria a la paz
interior o equilibrio absoluto por medio de la iluminacién.

Este clivaje, o disrupcidon plena y cualitativa con aquello que nuestro “destino” espiritual
comporta, habla de la expuesta negacion de toda ontologia en que la espiritualidad-practica
constituye su universo de sentidos. Es decir, tal distancia entro lo que supone nuestro
“Destino” y lo que de verdad es nuestra realidad, revela la huida de una posicién monista -
idealista- excluyente y polarizante hacia toda conexion con la experiencia vital-humana.

Se niega rotundamente, bajo el rotulo del “destino”, todo lo que representa nuestra
existencia-vital en tanto seres encarnados como sujetos compuestos por una unidad-dual
(Jonas, 2000) de interioridad y exterioridad, al mismo tiempo e inextricablemente.

Nuestra hipdtesis recae en sefialar tal implicacion, que consideramos esencial, puesto
gue atraviesa el nucleo duro sobre el que proyecta performativamente su universo de sentidos
la espiritualidad-practica: el (no) deseo como estado de iluminacién del Ser.

Resta observar los sentidos vinculados al estado que hemos sefialado como [falta de
todo] deseo, puesto que constituye primariamente la Iégica de un (no) goce a partir de la
negacion dentro de la subjetividad “pan-espiritual” a cualquiera instancia que no refiere -lineal
y compulsivamente- a la ya descripta heteronomia pre-determinada in toto del “Uno” como
fuente de sentido y valor absoluto de lo real.

Indudablemente las aristas que, desde esta situaciéon, puedan comenzar a considerarse
analiticamente seran infinitas ya que dependeran, en sus variaciones contingentes, de los
elementos y relaciones que se puedan proponer. Nos centraremos con mayor énfasis en
aspectos capitales vinculados a la recomposicion del (no) goce de la espiritualidad-practica, y
su vinculo con una ontologia de la (no) vida.

Por un lado consideraremos el modo en que tal re-territorializacion clausurante del
deseo del hombre se estrecha, abierta y vincularmente, con una supuesta “Verdadera
naturaleza” que se sigue de suyo. Y también reflexionaremos sobre este posicionamiento pan-
espiritual, que evidencia su auto-justificacién por medio de la importacion “neutral” de ciertos
rasgos o nociones provenientes de culturas/épocas lejanas a nuestra realidad efectiva (vivimos

actualmente en sociedades organizadas predominantemente bajo estructuras global-
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financieras, con patrones de acumulacidn capitalista-transnacional) buscando garantizar con
ello la constitucion de las coordenadas de un (no) deseo tendiente a la iluminacidén -interior y
expectante- del Ser.

En definitiva tal construccién de su universo simbdlico, en tanto fantasia ideoldgica que
constituye su realidad siempre como ya clausurada, nos lleva a la inevitable pregunta implicita
de la cual partimos en el primer acadpite de nuestro trabajo: ésintomaticamente que se ha
evidenciado con tal devenir heterénomo y negador de toda ontologia?, écudles son “los
secretos” de esta forma(cién) llamada espiritualidad-practica en funcién de su (no) ontologia y
(no) logica del goce?

Como afirmaramos, a continuacidon solo seguiremos algunas lineas de reflexién sin
desconocer, por un lado, que su replanteo no agota los horizontes a los que aspiramos; y por
otro, que sera de suma necesidad para ampliar la validez y rigurosidad de los breves aportes
preliminares siguientes toda otra serie de analisis detallados y diversos, externos a esta
propuesta, que se valgan de perspectivas y definiciones que aqui por razones epistémicas y/o

metodoldgicas divergentes no podemos profundizar.

[6.2] Karma y Ley de atraccion: Ser-Espiritual como complicidad ontoldgica

Llamando a la cosas por el que pretende ser reconocido como su legitimo nombre al
interior del universo simbdlico de la espiritualidad-practica, debemos presentar y articular en
su configuracion discursiva-estructural las dos fases que proponemos dan forma a su mismo
disefio-ldgica del goce: el karma y la ley de atraccion.

Las relaciones que esquematizaremos sucintamente en este apartado se desprenden
irremediablemente de los desarrollos puntuales hasta aqui trabajados. Aun asi consideramos
valiosa y oportuna la posibilidad de bosquejar provisoria/esquematicamente una captura
ineludiblemente taxativa respecto de la cuestidon, puesto que permitira incluso organizar
prioritariamente ejes y areas de problematizacion a futuro o como inicio para la conformacion
de nuevas hipdtesis de desarrollo.

Hemos observado con claridad el tipo de vinculo que para la formacién pan-espiritual se

da entre el sustrato ontoldgico del “Ser-espiritual” (con su correlacidon clausurante-esencialista)
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y aquello que representa todo lo que no posee valor o sentido real alguno puesto que se trata
de pura sustancia ilusoria o “maya”.

La puesta en juego de este vinculo, que definimos aqui en términos de complicidad o
monarquismo ontolégico, resulta no menos que evidente: la clausura significante y la
enajenacion radical que presentaramos respecto del sujeto de la espiritualidad practica se
encuentra auto-desarrollada bajo la explicacion de la ley de atraccion o las implicancias del
karma.

De esta manera, en el recorrido general del corpus y de las invariantes centrales que
hacen a la formacion de la espiritualidad-practica, la figura de leyes centrales o fundamentales
que rigen al “universo” se encuentran casi en términos de sindnimos -asi como de
continuaciones naturales- en referencia a estos dos elementos. Veamos con mas cercania una

de esas instancias:

“El karma no es malo ni bueno, es neutro (...). Es todo aquello que hacemos, sentimos o pensamos (...).

La famosa ley de causa y efecto™®

Carece de capacidad explicativa reponer punto a punto lo ya analizado respecto de la
supuesta idea de “neutralidad” implicita en el monismo pan-espiritual. Esta caracterizacion de
“lo neutral” es un elemento neuralgico que la légica del (no)goce sostiene en su continua
explicitacién, tal como lo desarrollaremos a continuacion.

Estos dos grandes “mecanismos”, Karma/Ley de atraccién, son las instancias que
brindan coherencia y unidad a la totalidad del universo simbdlico de la espiritualidad-practica
en su incesante movimiento en torno al significante nodal “Uno” o Ser-Verdadero. Su
operaciéon, al dar el Unico orden posible a la totalidad ya-clausurada de sentidos para el
universo pan-espiritual, funciona en base a todas las implicaciones que tratamos de exponer
en los capitulos previos.

Pero entonces, écomo se articula formalmente el accionar de estos engranajes en dicho
universo de sentidos pan-espiritual?

En primer término, aclaramos nuestro abierto reconocimiento a la profundidad compleja

8 Anexo. Articulo Nro. 108 — Septiembre 2010 — Numero 2
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gue supone trabajar el concepto del Karma. Entendemos que, tanto para culturas y filosofias
orientales, la existencia de estas significaciones puede resultar totalmente ajena a lo que este
trabajo en singular abarca. Insistimos en nuestro reconocimiento consciente de evitar todo tipo
juicio de valor sobre creencias respecto de la sucesion de vidas, reencarnaciones y temas que
hacen ipso facto a la inherencia propia de tales cuestiones en contextos y situaciones ajenas al
mundo occidental.

Lo que aplica concretamente en nuestro caso -al tratarse de universos simbdlicos
vinculados con sociedades en las que el capitalismo, su técnica moderna y sus significaciones
regulan predominantemente todas las relaciones efectivas- es que claramente no se pretende
ni busca volverse extensivo el analisis hacia aquello que estd mas alld de sus horizontes de
problematizacion epistémicos.

Esta consideracion se extiende légicamente también a otros conceptos, ideas o
principios provenientes de distintas constelaciones de referencia que resulten bajo un mismo
proceso articulados y resignificados por el universo de la espiritualidad-practica.

Debemos ahora agudizar la mirada para aprehender el modo singular en que estos
elementos fundamentales se superponen unos con otros al punto de otorgar esa unidad

discursiva del universo pan-espiritual a la que haciamos referencia lineas arriba.

“El hombre se puede liberar del ciclo de nacimientos y muertes por medio del desapego de los sentidos y

. . 49
el apego al proceso de indagacion dentro de su naturaleza real”

Serian demasiadas, y muy extensas en cada caso, las citas del corpus a las que
deberiamos remitir en todo este apartado; pero en todos los casos seguimos considerando que
las conclusiones parciales a las que tratamos de arribar nos habilitan a dar continuidad a las
precarias conclusiones -y siempre provisorias- a las que apuntamos en todo este capitulo. Por
ello utilizaremos este fragmento solo como un puntapié para dar desarrollo posterior a
nuestros planteos.

Nuevamente nos encontramos, a partir de las palabras citadas, con el clivaje

esencialista que hace a la clausura espiritual la categoria central de la cual -invariante e

49 Anexo. Articulo Nro. 6 — Septiembre 2011 — Numero 17
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inevitablemente- se debe partir al considerar el universo simbdlico de la espiritualidad-
practica: hay una naturaleza real, distinta y cualitativamente otra a la de los sentidos -del
mundo material, efimero, ilusorio de la maya- o “exterioridad”. Se trata de auto-conocernos,
de la busqueda de un conocimiento hacia el interior que nos develara la Verdad del Ser-
espiritual en toda su Divinidad ilimitada y eterna.

Esto lo hemos considerado desde el plano ontoldgico, reconociendo como un monismo
espiritualista requiere de un posicionamiento idealista a partir del cual todo aquello que exista
por fuera de la propia conciencia deviene un mero reflejo, irreal y secundario, de la Unica y
posible existencia Verdadera.

La aparicion del Karma como mecanismo simbolico fundamental para la formacién de la
espiritualidad-practica recupera, por un lado, la potencialidad de afirmar que todo aquello que
acontece en la experiencia mundana -es decir en la sucesion de vida(s) por las que las que el
Ser-espiritual encarna ilusoriamente- no deja de consistir ad infinitum en el resultado
inequivoco de su propio destino, es decir algo siempre ya pre-determinado.

Y por otro lado, sin mas, el Karma resulta también el medio por el cual se debe superar
el juego de acciones y reacciones desequilibrantes que supone la maya para finalmente
alcanzar la Unica meta real: un encuentro con la paz interna o iluminaciéon que permite a la
conciencia baja acceder a un despertar a su esencia Divina.

De alli que el “auto-conocimiento” es el encuentro con La Verdad espiritual, y por lo
tanto el final tajante de la experiencia humana en tanto tal.

Hemos sefialado que la idea de complicidad/monarquismo ontolégico estd mas que
clara en la posicion de un monismo pan-espiritual como el que venimos analizando hasta aqui.
Pero en efecto, en un segundo nivel al que ya hemos referido cuando trabajamos sobre el
concepto de la “conciencia”, existe una instancia mas en la que la idea de cierta complicidad
entre las instancias del Ser-espiritual tiene lugar.

Siendo claro que la imposibilidad por un acercamiento puramente complejo al nucleo
vital de la experiencia humana lleva a la espiritualidad-practica a exponer abiertamente en la
superficie de su discursividad una “apertura” por la que todo seria vida -pero que en su
inherencia hace con esta inversién uso del Gltimo de los recursos para no asumir su caracter

de negacion de toda ontologia o de la vida misma-, nos encontramos en consecuencia con la
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postulacion explicita de la conciencia como “espacio” de supuesta apertura a la creacion de
sentidos por parte de los seres humanos en su condicidon de tales.

En ese caso se expresara la aparicién de la llamada “Ley de atraccién”. Esta es la
condicion general de lo que resulta como “experiencia ilusoria de la maya” por parte de todas
las encarnaciones que los hombres atraviesan hasta el momento de su despertar a la Verdad
del Ser. A éste se lo identifica como el estado divino y eterno por el que siempre todos fuimos

-y somos inevitablemente- parte indivisible del “*Uno”:

“Nuestros pensamientos son muy poderosos. Si visualizamos algo, si realmente lo creemos, se hara

realidad (...). Creamos en nuestra vida lo que creemos que nos merecemos.”

Una y otra vez se puede observar en los articulos seleccionados la insistencia sobre la
necesidad de comprender la diferencia absoluta entre lo real, interior y lo material,
“epidérmico”, efimero.

Pero esta consideracion de las personas como creadores de su propia realidad en el
“paso por este planeta” falsamente se apoya en que la clausura del Ser ya esta constituida de
una vez y para siempre.

La complicidad en este nivel, dentro de la propia maya o ilusidon de realidad en la que
viviriamos al encontrarnos en alguna encarnacion, también se juega -y logra una
autojustificacion que es la que permite al monismo pan-espiritual evadir cualquier tipo de
vinculo con la “vida” como tal- primero por medio de la ley de atraccién.

Todo lo que exista por fuera de esa “conciencia” humana encarnada es reflejo de lo
interior, y por lo tanto creamos “fuera” como epifendmeno aquello que estamos “actuando,
sintiendo y pensando” por dentro.

Aquello que operaba en la conciencia mundana, referido en el apartado de nuestro
analisis correspondiente, es expuesto bajo la misma idea de “neutralidad” que supone un
sujeto con capacidad para obrar y operar en su realidad. La ley de atraccion, el nombre que se
utiliza para referir al infinito numero de “irrealidades” en las que puede estar inmersa una

persona dentro de la maya mundana, permite dar respuesta a cada una de las cosas que -

%0 Anexo. Articulo Nro. 14 — Octubre 2011 — Numero 15
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falsamente- “existan” dentro de este suefio que es la vida en la tierra tal como la conocemos.
Todos atraemos aquello que nos rodea, pues es reflejo de lo que mora en nuestro
interior; pero el juego de acciones y reacciones (bajo una linealidad clausurante o monocausal
plena) llamado Karma es el que a su vez supone la razén en si -la causa intrinseca del sujeto
de la espiritualidad-practica- de la continua sucesion de encarnaciones y vidas a las que

advendriamos una y otra vez. Es por ello que vemos expresiones tan claras como la siguiente:

“Ustedes son (...) creadores de su realidad a su paso por el planeta. S6lo que es hora de crear conciencia
plena, lo que se llama ‘El Despertar”.”"

“La trampa fascinante del mundo (...) es la de impedir que los seres despierten, atrapandolos en una
marafia de ofertas y demandas (...), por supuesto, siempre inalcanzables; pero con continuas promesas de
esperanzas, ultima trampa para sacarnos del unico instante (...) en que podamos vislumbrar la verdad y
saber que siempre fuimos libres (...); que todas las liberaciones que buscamos, ya eran nuestro estado
natural; que no habia que buscar ninguna felicidad afuera (...). Tan s6lo necesitamos fundirnos en nuestra
vision interna y experimentar que todo aquello que anhelamos es un palido reflejo de lo que ya somos.”*
“Recordemos que no hay nada afuera que no esté ya en nosotros, que todo lo que existe afuera, para que
pueda existir necesita un sujeto que lo piense, que se enfoque en ello; ese sujeto es nuestra mente, y si
vamos quitando la mente de esa conciencia limitada y externa (...) ;A donde va la mente que ya no puede

correr detras de tanta ilusion? Esa mente va a dirigirse hacia el Ser. Hacia lo que somos.”>

[6.3] éLinea(s) de fuga? (aperturas problematicas del fenémeno pan-espiritual)

Dijimos que hariamos foco en aquellas implicancias que hacen politicamente relevante y
prioritario considerar en sentido global y complejo a la formacién discursiva espiritualidad-
practica. Por ello puntualizamos la re-territorializacién del (no) deseo pan-espiritual, inscripto
tanto bajo la legitimidad de la Verdadera Naturaleza Humana como también por medio de la
utilizacion pretendidamente neutral de “leyes” universales que son extrapoladas de

formaciones sociales totalmente ajenas al mundo occidental en el que nos encontramos en

51 Anexo. Articulo Nro. 14 — Octubre 2011 — Numero 15
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este nuevo siglo.

Hablar de una naturaleza humana resulta consecuencia directa de cualquier posicion
esencialista tal como la que referimos en el presente trabajo. Pero si buscamos detallar con
mayor énfasis ciertos aspectos, tal como se ve en las ultimas citas, se observa el
establecimiento de manera unilineal del vinculo entre Verdad de aquel Ser-espiritual e interior
por un lado, y por otro de nuestro Estado Natural de total libertad y felicidad, pues siempre

|\\

fuimos y nunca dejamos de ser parte del “Uno”.

La légica del (no) goce pan-espiritual supone un vinculo con el dato de lo natural
siempre ya clausurado a partir de su re-territorializacion bajo la total referencia al Uno-o-Ser
como fuente de la Verdadera Naturaleza humana.

Volveremos en breve a exponer ciertas consideraciones al respecto, pero sin lugar a
dudas puede plantearse como lineas de investigacion a fortiori el tipo de relacién -
complementaria, supletoria, solidaria, etc- de una ontologia clausurante como esta con otras
formaciones discursivas que antes serian consideradas bajo la categoria de “humanismos”. La
recuperacion de estos horizontes sélo emergerd por medio de comparaciones externas a las
lineas de nuestra somera exposicidon particularizada.

Y, en el mismo sentido, considerar cuales son los puntos de contacto del Ser Verdadero
de la espiritualidad-practica con aquello que hace a la filosofia tradicional -centrada en la
posicion de “conciencia” como eje de la disposicidon existencial humana-, y de la complicidad
gue supone colocar como protagonista Unico, primario y trascendente por sobre cualquier otra
posibilidad a la figura del sujeto-hombre individual en el devenir de su “aventura” en la historia
que construye sin condicionamiento alguno.

Trabajar entonces sobre este proceso discursivo de normalizacion sobre lo natural del
hombre resulta probablemente un punto en el que puede realizarse un relevamiento y
proposiciones analitico-tedricas mucho mas complejas y profundas para abordar la cuestién
con un nivel de rigurosidad que nos escapa en esta instancia.

Por su parte también hemos positivamente transitado ya las consideraciones mas
elementales y primeras respecto de estas “reglas universales” como lo son el Karma y la Ley

de Atraccion.

La légica monocausal y univalente, a partir de la cual estos dispositivos simbdlicos
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suturan la clausura férrea y absoluta del universo de sentidos de la espiritualidad-practica, nos
fuerza a entenderlos como elementos que han sido importados arbitrariamente de formatos
sociales y discursivos del mundo oriental antiguo y tradicional pero que cuentan en su
articulacién “fantasmatica” presente con una carga ideoldgica -en el sentido de soporte o
marco de la realidad- potencialmente otra a la originaria.

Todo esto nos conduce eventualmente a un punto central que ya hemos anticipado: la
légica disefiada por medio de un tandem de dispositivos simbdlicos complementarios -Karma

III

y Ley de Atraccidén- constituye su “posicionamiento vital” en un (no) goce necesariamente
vinculado a un proyecto heterénomo y negador de la capacidad humana de auto-creaciéon de
su destino.

¢Pero en qué “complicidad” estamos pensando cuando hablamos de formaciones
constituidas en base a principios heteronomos que colocan la posibilidad de auto-construccion

de las verdades en puntos externos, eternos e indiscutibles? Nos abocaremos en esta direccion

ahora mismo en el préximo apartado.
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(7) Apuntes finales

[7.1] Algunas ditimas consideraciones (o el resto indecible del Ser de la espiritualidad-

practica)

Para esbozar la problematizacion que acabamos de formalizar en el capitulo anterior
con una complejidad y densidad conceptual mayor retomaremos aqui la reflexién trabajada por
Zizek (1992) del concepto del plusvalor pergefiado por Marx y el plusgoce -constituido en base
a este primero- presentado por Lacan.

Evitando extendernos innecesariamente diremos que siguiendo los planteos de Zizek,
Marx, en su trabajo al presentar la nocion de plusvalor, puso de manifiesto respecto del
capitalismo que la forma misma de la relaciéon de produccién es quien conduce el desarrollo de
las fuerzas productivas, lo que es el desarrollo de su propio “contenido”.

La contradiccion interna alli expuesta es la que obliga al capitalismo a un desarrollo
constante (la reproduccién extendida y constante de sus propias condiciones de produccién), y
convierte a la “revolucién permanente” en su Unico estado “normal”.

Tal necesidad inmanente de equilibrio fuerza, por medio de esta contradiccion inherente
a su naturaleza, a que el propio limite antagénico®* del modo de produccién sobre el que
operan nuestras sociedades “lejos de ser constrictivo (...) es, asi pues, el impetu mismo de su
desarrollo” (Zizek, 1992; 84).

De esta manera vemos como el capitalismo solo puede sobrevivir revolucionando
incesantemente las propias condiciones materiales previas, es decir pudiendo permanecer “en
si mismo” solo a costa de renunciar a un equilibrio interno impensable.

Siendo, en definitiva, el plusvalor la “causa” que pone en movimiento el proceso
capitalista de produccion, tal como sucede con el plus-de-goce como el objeto-causa del
deseo, écon qué finalidad terminamos por apuntar estas constantes relativas al nucleo
axiomatico de la forma social-capitalista?

Basicamente porque resulta fundamental, en los sentidos en que pensamos y ubicamos

> Pudiera considerarse que homologamente se trata de la misma concepcion desarrollada por Ernesto Laclau

(1985) respecto de la figura del antagonismo como limite de toda formacién social-discursiva.
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esta breve investigacion, dar cuenta la complejidad inherente del discurso de la espiritualidad-
practica.

Podemos decir, siguiendo esta linea respecto a la re-territorializacién y considerando la
condicion de posibilidad del deseo, que aquella “causa-externa” del capitalismo pareciera
entonces existir en funcién de la obtencién de un plus de valor de manera incesante y
exponencialmente multiplicado.

Y también entendemos que no puede dejar de apuntarse al respecto que las sociedades
vernaculas del mundo contemporaneo occidental suponen en su constituciéon fantasmatica un
tipo central de cambio cualitativo.

Sin pretender mas que mencionar esta transformacion que incumbe a muchas
formaciones capitalistas, hablamos por ejemplo del paso a las sociedades de control (Deleuze,
1991) siguiendo la linea de Foucault (1993) sobre las sociedades disciplinarias; o la referencia
al tipo de estructuracion que abandona su modelo basado en la productividad dando paso a la
primacia de las formaciones guiadas en torno al patrén de la consumatividad / consumo
(Baudrillard, 1987; 81-82).

Con esto en vista estamos posibilitados para reflexionar, aun en un nivel
reconocidamente provisorio, respecto del devenir efectivo en el que cobran espesor hoy -entre
otras- la formacion discursiva del “Ser-espiritual” al que aqui nos referimos.

Nombrabamos, en algun punto de los capitulos previos, al capitalismo justamente como
habitante de una fase global-financiera. Como asi también se hizo referencia a la categoria del
cuerpo como alter-ego en sociedades de consumo e identidades reproductoras de un
individualismo pre-fabricado y narcisista.

En ambas instancias, el vinculo que protendiamos es el que se articula en el parrafo
anterior. ¢Pero en qué se fundamenta, y qué significa mas detalladamente, dicha exposicidén?

Aguello que ha pasado a predominar como nucleo articulador en esta nueva naturaleza
del capitalismo no tiene ya un anclaje pesado en la “materialidad” del que podemos llamar
proceso de produccion de todas la dimensiones de la vida, y se ve mas vinculado a flujos
informativos verdaderamente insustanciales que, por ejemplo, son capaces de decidir los
destinos de pueblos alrededor de todo el mundo en cuestién de segundos con el sélo operar

anonimo y simbdlico de las bolsas del mercado.
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Se potencia también el peso creciente de tales intereses vinculados a grupos
transnacionales a otros ambitos. Tanto en el negocio de la informacién y las noticias, con la
monopolizacion en la construccién de “relatos” que segundo a segundo ocupan el lugar de
“novedad” en una sucesiva linealidad a-temporal e infinita, o con la presién por el desarrollo
respecto de marcas y campanas comerciales/publicitarias que continuamente son renovadas
por la aparicion de “avances” que in-utilizan abiertamente la legitimidad de todo lo
anteriormente lanzado al mercado para ser consumido.

Sin olvidar la exportacién global de identidades y productos culturales “estandarizados”
al resto del globo jugando un papel fundamental en la constituciéon de practicas y creencias.

Vemos entonces que actualmente existe un acentuamiento mas nitido, a diferencia de
momentos histéricos previos del capitalismo, sobre la condicidon contingente y fantasmatica
con la que toda sociedad constituye su propia realidad de sentidos.

Esta situacion, alejada de un gran relato que autdonoma y externamente diera garantias
tangibles y explicaciones absolutas sobre lo que la realidad “debia ser”, sin dudas conduce al
reconocimiento sobre la labilidad de los sentidos que investimos como pantalla que cubre “lo
real”.

Y por ello el referido contexto al que apuntamos, como fase diferencial del mundo

I\\

capitalista, se apoya mas que nunca en aquella constitucion de una subjetividad del “consumo”
muy particular.

Tal como advertimos previamente se trata de un tema teodrica y conceptualmente
inabarcable para nuestros restringidos propdsitos analiticos.

Pero arriesgandonos a salvar esta compleja enormidad tematica con hipdtesis tan
provisorias y precarias como las presentes, se debera postular el énfasis presentado por la
propension en los individuos a un aumento también exponencial -y proporcionalmente
multiplicado- de necesidades/consumos que se retroalimentan en aquella ldgica o sinergia
incesante propia del capitalismo.

El desequilibrio inmanente, la causa misma del devenir para el capitalismo, se ve hoy
en su version mas paradigmatica y desarrollada.

La forma que hace a la logica del deseo de las sociedades -como la nuestra- en que el

discurso de la espiritualidad-practica se asienta, constituye entonces, como podra advertirse a
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esta altura, algo mas que una simple casualidad sin-sentido.

Por el contrario, la causalidad ontolégica que vuelve visible la complicidad del Ser Pan-
Espiritual se presenta -si nos referimos a su re-territorializacion- como el marco o fantasia
ideoldgica que opera a nuestro entender en términos de variable clave para la reproduccion
ampliada de las condiciones de produccion-existencia del capitalismo.

Esto ultimo lo pensamos en los términos en que Michel Pécheux trabaja la nocién de
“condiciones ideoldgicas de la reproduccion/transformacion de las relaciones de produccién”
(1978; 157), en tanto que al interior de las formaciones sociales -bajo determinaciones
siempre histdricas- se juega un conjunto complejo de contradicciones que no siempre, y en
funcién de una lucha de clases imposible de predecir a priori en su devenir, tienden
uniformemente a la reproduccidn de las relaciones de produccién dominantes

El reconocimiento del caracter “fantasmatico” de toda forma social obliga a no caer en
posiciones maniqueas o mecanicistas: por ello la necesidad de hablar no de reproduccion a
secas bajo el paraguas del adjetivo “"dominante”, y si poner también en juego la complejizacion
que efectivamente opera en estos procesos cuya resultante nunca esta pre-determinada.

Apropiarse de la dualidad emergente del eje reproduccion/transformacion hace visible,
en el marco de cualquier investigacién en particular, y de nuestro acercamiento en singular,
cuestiones fundamentales a ser consideradas.

Insistimos, por lo tanto, que el monismo pan-espiritual objeto de nuestras reflexiones
demuestra constituir una instancia que, al menos primordialmente, actla en sentido de
complicidad para la reproduccidon del orden “de las cosas” dentro de las sociedades capitalistas
en las que se cristaliza.

En ese sentido es necesario sefialar a la espiritualidad-practica como discurso que
constituye una -sin dudas entre otras- de las condiciones efectivas dentro del “marco
ideologico” del capitalismo tendiente en esencia a la reproduccion de las condiciones
“dominantes” de existencia.

¢No resulta una conclusién apresurada por su amplia extension? Sin dudas que lo es,
pero si no lo fuera probablemente careceria de validez -para nuestros parametros- su misma
problematizacion y puesta en analisis.

Como ya sefialaramos en reiteradas ocasiones estas hipotesis tan basicas son solo
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enunciaciones generalisimas, planteadas ellas mas como multiples puntas de reflexion a
realizarse y no bajo la implicacion de un programa sistematico de abordaje con pretensiones
de clausura teorica.

No alcanza tampoco, lo hemos dicho también, en las posibilidades conceptuales vy
epistémicas de nuestra presentacion actual la capacidad de trabajar en profundidad las
perspectivas implicitas de las formaciones sociales, el capitalismo, las identidades
estandarizadas y el vinculo con la sociedad del consumo, etc. a las que hemos de recurrir para
formalizar nuestras aseveraciones al respecto.

Sin dudas somos conscientes de todo ello, pero aun asi lo que creemos se perfila como
insalvable luego del devenir de nuestros acercamientos a la cuestién es que no resulta banal
coincidencia el auge y la penetracion de lo que esta ontologia pan-espiritual expone y pre-
dispone bajo la forma de una subjetividad abierta y globalmente coherente con el
funcionamiento eficiente de la forma capitalista.

¢En qué nos basamos finalmente para sostener esta posicion? En una realidad, dentro
de las sociedades globalizadas del capitalismo occidental, signada por la pérdida de aquellas
referencias monoliticas y garantias centrales a las que apuntamos previamente; de la
mutacion en la técnica y los modelos de relaciones en el mundo junto con el tipo de calidad de
vida alli desprendido a todas sus dimensiones; con aquella institucién de una subjetividad que
explota incesante y multiplicadamente una retro-alimentacion de consumos que poseen una
“utilidad” -siempre social claro esta- temporalmente efimera; la configuracion inherente y
primaria de estas estructuras sociales -guiadas por un desequilibrio constante como causa de
su devenir-ontoldgico- logra un grado de coherencia, entre otros factores o “condiciones
ideologicas”, a partir de la expresion presente en el monismo pan-espiritual.

Si es parcialmente correcta la apreciacion enunciada, como ya hemos visto desde la
discursividad de la espiritualidad-practica, en relacién a la continua sucesion de “irrealidades”
ilusorias en que habitamos cotidianamente nuestro mundo, pues la re-territorializaciéon del
deseo o la articulacion fantasmatica en que cobra existencia nuestra realidad simbolica asi lo
revela.

Pero lo central de la cuestion, en una lectura integral al respecto, es que podemos

afirmar rotundamente que el posicionamiento desde el que se postula la consideracién monista
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de tales fendmenos es clausurante y reduccionista en extremo. Y por lo tanto aquello que
desde la polarizacion ontoldgica de la vertiente idealista -constituido por el “Ser-espiritual”’- se
confirma como estado de Verdad, de iluminacién o encuentro con el “Uno” como fuente lineal
de todos los sentidos, no es mas que signo de la absoluta imposibilidad de la clausura plena de

las significaciones como identitarias.

“La mente es algo inerte, nuestra mente es creacion. Cuando una corriente de pensamiento fluye en forma
directa eso es la mente. Una gota de agua aislada no puede ser un rio, cuando muchas gotas se juntan, ahi
se convierte en rio. Cuando podemos ser testigos de todos esos pensamientos y permanecer silenciosos,
guedamos como observadores de esa pelicula y ese es el estado de iluminacion o de realizacién. Ser el
espectador viviente de todo el flujo de los pensamientos. El alma universal, la energia divina es eterna, no

nace, no muere, como la electricidad. Aunque el bulbo o aunque la lamparita no estuviera o se apagara la

electricidad, siempre existe, eso es el alma universal, eso es el atma.”®

La légica del (no) goce de la espiritualidad-practica no implica otra cosa que un
constructo de subjetividad cuya frontera (el mundo interior como Unica instancia para lograr el
auto-conocimiento o camino al despertar de la Verdad del Ser-espiritual) es solidaria operativa
y ontoldégicamente con la disposicion inmanente de la forma capitalista.

El deseo como tal, para el Ser-espiritual, causalmente se vincula con la necesidad clara
de “refugiarse” en lo interior como un templo de lo esencial y tender a la aplicaciéon de un
supuesto equilibrio solo plausible a partir de la pura negacion de la experiencia humana en su
complejidad. La iluminacion del Ser, para la espiritualidad-practica, requiere alcanzar la Unica
condicion “natural e invariable” existente para el hombre: el vaciamiento de la mente, los
pensamientos y los irreales deseos mundanos con que la maya nos tienta en su “telenovela”
ilusoria y sus objetos a consumir sin-sentido.

A nuestro entender, la renuncia indeclinable a mantener real compromiso y busqueda
necesaria de algun control o responsabilidad por sobre las cosas que pasan en el mundo
“exterior”, que se hace presente en el (no) deseo que agenda las disposiciones o re-

territorializacion de la espiritualidad-practica; y la inexorable distancia “meditativa” o

% Anexo. Articulo Nro. 51 — Junio 2011 — Numero 11
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expectante-pasiva que de alli resulta emergente, es sin dudas vector clave de una complicidad
inmovilizante e inmovilizadora para el libre funcionamiento de la reproduccion extendida de las

condiciones de existencia global-capitalistas. Veamos:

“No contemplen la muerte; es s6lo un incidente en la vida; contemplen a Dios, que es el amo de toda
vida, a Dios, que es el morador interno en este marco fisico (...). La vida es un suefio. En el suefio
experimentan alegria y pesar; pero cuando reconozcan que la alegria y el pesar son irreales, cuando
despierten a la conciencia del alma, ya no tendrdn méas la emocién de la alegria ni la depresion del

pesar.”>®

La heteronomia resultante bajo una articulacion tal queda expuesta en tanto que el pretendido
equilibrio absoluto es simplemente la expresién sintomatica, o la inversion fetichista, de la
renuncia indecible e impensable del capitalismo: s6lo puede tener existencia y desarrollo en
tanto su real naturaleza sea la de una revoluciéon permanente.

Negacidon ontoldgica de la vida, negacion de toda construccidn subjetiva y de toda
temporalidad, negacion en definitiva del modo de ser -del deseo como causa externa-
complejo que hace a la experiencia humana en este mundo. Y por lo tanto, construccién
simbolica y discursiva erigida en torno a la negacién de lo humano como Unica instancia

existente.

[7.2] (A-Ser) Un mundo nuevo

“El socialismo sin la moral comunista no me interesa. Luchamos contra la miseria, pero luchamos al
mismo tiempo contra la alienacion. Uno de los objetivos fundamentales del marxismo es eliminar el
interés, el factor “interés individual” y el lucro de las motivaciones psicolégicas. Marx se preocupaba
tanto de los factores economicos como de su repercusion en el espiritu. Llamaba a esto “hecho de
conciencia”. Si el comunismo se desinteresa de los hechos de conciencia, podra ser un método de

distribucion, pero no sera jamas una moral revolucionaria.”®’ Ernesto Guevara

>6 Anexo. Articulo Nro. 57 — Mayo 2011 — Numero 10
> Guevara, E. (2007) “El comunismo debe ser también una moral revolucionaria”, en El socialismo y el hombre
nuevo, Buenos Aires, Argentina, siglo xxi editores, pag 243.
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Aguello en que lo que quisiéramos insistir en este espacio final no responde a una
reposicion sistematica y en continuado de lo que ya ha sido expuesto en el cuerpo mismo del
presente trabajo. Se tornaria improductivo forzar aqui una improvisacion respecto de las
hipdtesis que hemos trabajado con la mayor profundidad posible.

En cambio nos gustaria reconsiderar brevemente la persistencia observada por parte de
la formacion espiritualidad-practica en su vision y entendimiento “holistico” del mundo, siendo
este el exacto punto de partida al que recurrimos en la caracterizacién de su pretendida
naturaleza “new age”.

La aceptacion de todas las creencias, deidades, doctrinas, pensamientos, etc. como
multiples expresiones de la omnipresencia del Ser-espiritual resultdé en una inversidon
estratégica fundamental para invisibilizar su renunciamiento ontoldgico al centro vital de la
experiencia humana. En virtud de la clausura vinculante del "Uno” -como punto nodal central-
es que la mencionada apariencia desbordante de “multiplicidad universal de vida” deviene en
la negacién de toda ontologia.

El “todo espiritual”, que esconde bajo esa anamorfosis ideoldgica descripta su rostro de
nada mistica, es considerado como fuente Unica del sentido; la exclamacién indiscriminada del
principio vital como nucleo inmanente de todo y todos los entes; la equivalencia extendida de

la infinita gama de creencias en un mismo plano “anti-dogmatico”; el anuncio de una

|\\ I\\

temporalidad siempre presente -en el instante del “ahora” y la espacialidad del “aqui”- que se
niega a si misma con la prolongacion de una eternidad absoluta y clausurada en todo lugar y
todo tiempo; la construccion de una subjetividad cerrada a todo nivel sobre si que imposibilita
la afirmacion enunciada explicitamente en su discurso respecto a la creacion de los individuos
sobre su propia y “heroica” historia; conforman, entre otros de los casos que hemos
puntualizado, dimensiones simultaneas y co-formantes de esta formacion pan-espiritual
cabalmente heterénoma cuya mecanica monista de articulacion fantasmatica hemos
constituido como objeto de nuestras reflexiones.

La construccion de toda significacion, a partir de la propia imposibilidad para
materializar algin sentido positivo sobre el Ser-Espiritual, se opera por medio de una serie de

dispositivos simbdlicos anclados en un monarquismo esencialista; e implican todos ellos, en su

unidad, la légica de un (no) goce causalmente solidario en la reproduccion de la forma de
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organizacion occidental-capitalista en que el discurso de la espiritualidad-practica logra
expandirse.

Como hemos apuntado, aquel esencialismo clausurante de la “Verdadera Naturaleza”
humana, configurado a partir del Ser-Espiritual, debera tornarse particularmente problematico
en cuanto a su construccidon de un tipo discursivo de humanismo.

III

Tal es asi que, en tanto movimiento New-Age, todo el conocimiento “espiritual” se
vuelve per se global, y pasa a ocupar una posicién paradigmaticamente homogénea e
indistinguible dentro de su formacion.

Hablar de un posicionamiento que busca construir una subjetividad universal, en la que
todos los dogmas conocidos son plausibles de sufrir una re-territorializacion en sentido de
sintagmas equivalentes, no resulta de ninguna manera alejado a la potencialidad de institucién

Ill

de una nueva forma de humanismo “global” que garantice una amplitud de proyeccién, inédita
en términos historicos, bajo el paraguas del capitalismo transnacional-financiero.

Forzando aun mas estas lineas hipotéticas que hemos estado trabajando respecto de las
implicaciones sistematicas de la espiritualidad-practica quisiéramos arriesgarnos en dar incluso
un paso mayor en la direccion de nuestras preocupaciones.

Nos referimos con ello a la necesidad de categorizar con una rigurosidad cientifica mas
sistematica, ajena a nuestros recursos actuales, el habitus de clase en que encarna con mayor
énfasis el universo simbdlico pan-espiritual.

Con la expuesta pretension globalizante ya formalizada no debe omitirse ese clivaje
que, ademas de considerar la diversidad en términos culturales, también tiene que centrarse -
prioritariamente- en la propia desigualdad con que se efectla este tipo de consumo tan
particular.

A nuestro entender se trata de una formacion discursiva instalada en cierto horizonte
de identificacion poseedor de estatus culturales, simbdlicos y econdmicos que les habilitan un
acercamiento -desde distintos dogmas, corrientes de pensamiento y trayectorias divergentes-
interesado (en el sentido de inversidon en el juego o “illusio” como fantasia) en encontrar una
salida facil, interior y expectante sobre una dindmica socio-capitalista brutalmente lanzada en
la propagaciéon y multiplicacion de su desequilibrio constitutivo.

Si las cosas pasan a sucederse con una rapidez extrema hoy en el mundo occidental, tal
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que todos esos cambios no posibilitan acostumbramiento o respuesta en los viejos patrones de
referencia social, entonces las clases y grupos que mas se encuentran expuestos a los efectos
de la nueva ldgica estructurante y posean experiencias abiertas pero insatisfactorias con
creencias del ambito religioso mas canodnico, posiblemente se veran “tentados” e interesados
en un nuevo método que aporte paz y equilibrio a su existencia trastocada y ahora mas que
incierta que nunca.

En ese marco la emergencia del cuerpo como alter-ego expone, segun el criterio del
presente trabajo, un elemento sintomatico del factor socio-cultural al que apuntamos con
claridad. Pero la adopcidon de una discursividad pan-espiritualista, como hemos dicho, encubre
con su mensaje manifiesto de “libertad absoluta” su complementariedad “ideolégica” a una
dindmica capitalista que logra un re-aseguro en sus condiciones de reproduccion a través del
llamado a la apariencia de cordura mental y defensa al nucleo intimo de nuestro Ser
Verdadero.

Esto es asi en tanto que la naturaleza “ilusoria” de la realidad, si bien es evocada
acertadamente por la discursividad espiritualidad-practica, se vuelve proyecto heterénomo por
su ubicacion bajo una ldgica del deseo negadora de toda ontologia humana. El abandono de
este monarquismo esencialista del Ser a cualquier experiencia vital es el que lo convierte en

I\\

cémplice de la autonomizacion del *mundo externo” y el estado instituido de las cosas.

Su condena a cualquier forma de deseo como expresion de excesivo anhelo y apego a
cosas “insustanciales”, inexistentes e irreales, no sélo no permite la construccién de una légica
deseante con otro signo en su direccionalidad que no sea lo que llamariamos plus-consumo o
consumismo, sino que deja “liberada” a la realidad “material” -"estructuras objetivas”- bajo las
reglas de juego actualmente vigentes.

No resta, para finalizar este corte precario de remisiones esbozado en este apartado,
sino declarar con total firmeza la conviccidn de necesaria y consciente politizacion con el que
hemos comenzado este trabajo. Creemos, genuina y honestamente, en la necesidad concreta
de estar aportando, para nuestra realidad histérica, en la construcciéon de una posicion
auténoma en su raiz y emancipatoria en su radicalidad estructurante.

Aungue en un primer plano pareciera reducirse nuestro acercamiento a un puro

discurrir de ideas contra ideas, se trata por el contrario, desde la perspectiva en que estamos
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aqui involucrados, de acercarnos criticamente a aquel plus de sentido a partir del cual emergen
los objetos construidos complejamente desde la formacion de la espiritualidad-practica.

Se trata indudablemente de la constitucion de una realidad cuyas implicancias
trascienden cabalmente el plano de las puras ideas. Y que, en funcidn del recorte de nuestro
objeto de estudio, comporta una organizacion clausurante de las significaciones que puede
predominantemente resultar en la constitucion de trayectorias vitales signadas en su mas
intima creencia por un principio heterénomo y negador de todo margen “creativo”.

Por eso no nos parece exagerado considerar que una posicion pan-espiritual asi
estructurada, existente no so6lo desde la negacion del presente como siempre abierta lucha por
los sentidos y el futuro como nuestra indelegable problematica, apela a la conversion de
individuos en victimas de su fe, victimas de un supuesto destino inmodificable e inevitable.

Un mundo mejor no puede nunca ser resultado de un hechizo magico que nos fuerce a
vivir ciegamente arrodillados tras su inescrutable opacidad; no puede justificar la absoluta
negacion de la experiencia humana, y la imposicion de una verdad revelada, bajo la
imposibilidad de (re)conocimiento alguno sobre la naturaleza “divina” del Ser-Espiritual.

Un mundo mejor, en definitiva, no deberd jamas, en nombre de algo que no es nada,

prescindir de los sujetos en que su propia historia es humanamente auto-instituida.
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