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RESUMEN

La relacién hombre-cosmos pensada no como dualismo
sino como unidad: el hombre corporalmente es un pedazo
de cosmos, de polvo estelar.

La filosofia cdsmica piensa el hombre no como un ser vivo
en el cosmos sino como un ser césmico en la vida. Se
sustenta la utopia en la configuracion del ser hombre. Las
filosoffas han sido unilaterales, unicistas, monoliticas. Han
sido construidas para adeptos, para creyentes. El Vitalismo
Césmico no es un sistema, es una teoria para creadores.

ABSTRACT
Cosmos, Man and Utopia

The relation of man to cosmos, thought of not as a dualism
but as a singularity: man'’s body is a piece of the cosmos,
stardust.

Cosmic philosophy thinks of man not as a living being in
the cosmos but as a cosmic being in life. The essay supports
this utopian configuration of the human being. Philosophy
has been unilateral and monolithic. It has been created for
the converted. “Cosmic Vitalism” is not a system, but a
theory for creators.
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1 Cosmos esta alli, frente a nosotros,

lo columbramos en el espacio o avis-

tamos un retazo de él frente a nues-

tra mirada. El Cosmos es fisico, con-
figura el habitaculo de la vida, del hombre;
es el horizonte del espiritu como fuerza re-
flexiva, de ideacién, de creacién, de suerio,
de ejercicio vital... ¢El Cosmos es todo o es
una parte del todo? Parece ser s6lo un con-
tinente, pero si no puede ser mera forma
es también el contenido. Incluso la cosmo-
logia contempordnea propone que si nues-
tro universo es una mera burbuja al lado
de otras, llamemos Cosmos al supremo
universo. Seria entonces el infinito. Es muy
dificil operar con conceptos que no se de-
limitan. Es asi una especie de referente
general al cual se remiten todos los con-
ceptos cosmolégicos, es decir, los que tie-
nen una configuraciéon espacial.

El primer referente del hombre es el Cos-
mos. Ese término griego (Xéopog, Késmos,
mundo) es uno de los pilares del pensa-
miento filoséfico. El Vitalismo Cédsmico
parte del hombre-Cosmos. El hombre-Cos-
mos es una recurrencia a nuestros orige-
nes, pero es también una reflexion sobre
el presente; somos corporalmente seres
césmicos, nuestra identidad cdésmica abre
la perspectiva de una filosofia que integra
naturaleza y transnaturaleza (vida social,
en este caso), pero no como el positivismo
con la unidad de conocimiento; ni como los
neokantianos alemanes con una separacién
tedrica. El Vitalismo Cdsmico, por el con-
trario, los articula como dos momentos o
dimensiones de la unidad hombre, dos com-
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ponentes de la configuracién del hombre
en tanto ser natural-transnatural; el Cos-
mos es también la ruta para concebir al
hombre desde la perspectiva fundamental
de la biologia, de la cual parte Darwin; el
Cosmos es, finalmente, el principio irreba-
sable del hombre, de la naturaleza, de la
vida, desde un angulo filoséfico.

El hombre-Cosmos nos permite compren-
der que el Cosmos no es un mds alla de no-
sotros, ya que es el artifice de nuestro cuer-
po; el Cosmos es la antesala y el sustento
de la vida. Como seres césmicos, no pode-
mos morir, el Cosmos nos lanza a través de
la naturaleza a la militancia del mamifero
transgresor, del ser natural-transnatural,
pero nos transforma luego en moléculas
organicas en infinitud silente, de la cual
surge la nueva vida césmica, por la recon-
version de las moléculas sobrevivientes.

Una filosoffa cdsmica piensa el hombre
de una manera diferente:

Primero: el hombre no puede ser concebi-
do como un ser vivo en el Cosmos, sino méas
bien como un ser césmico en la vida; el
Cosmos es el origen y la materia irrebasa-
ble de la naturaleza en tanto orden de la
vida, y por esto lo es también del hombre.
En este primer momento se da una identi-
dad previa Cosmos-hombre.

Segundo: luego se considera la vida como
entidad cosmica, la fuerza organizadora y
creadora engendrada por el Cosmos; el ani-
mo vital es necesario distinguirlo de la ma-
teria inerte, la vida es una cualidad que fun-
da una nueva dimensién.

Tercero: la vida engendra en una esquina,
la de los mamiferos, otra dimensién nueva,
la transnaturaleza; identidad-no-identidad
hombre Cosmos. La vida universal —segun-
do momento- sigue inmersa en el Cosmos.

La canoa del doctor Crevaux remontando el Oyapock.

El Hominido bosquejé la tnica forma dis-
tintiva del Cosmos, en su largo camino ha-
cia el Homo sapiens, a través del lenguaje (ter-
cer momento).

El hombre es un ser césmico que sin salir de
la naturaleza, disefa la transnaturaleza (in-
ternamente: lenguaje, mente, consciencia,
yo, ello, super-yo... y como proyeccién, la
cultura, la ética, el Estado, la civilizacion, la
produccion, el arte, la ciencia, la filosoffa...).
Lo que permite distinguir al hombre de to-
dos los demds animales es su transnatura-
leza; es la tinica dimensién no-césmica
destinada al didlogo y a la interaccién con
el Cosmos; es una ruptura que gener6 un
intercambio que ha sido inmensamente
productivo y creativo en la historia, pero
que en la forma desaforada en que se reali-
za hoy, puede generar la autodestruccion
de la vida; es la creacién-destruccion que
configura el ser del mamifero transgresor.
El hombre es un ser césmico que habla, pien-
sa, rie, imagina, desea, produce, crea... y pue-
de llevar a la praxis sus proyectos.

El hombre es un pedazo de Cosmos, de pol-
vo estelar, que tiene animacién. El Cosmos
es generalmente un término de la fisica (cos-
mologia) o de la charlataneria de los hords-
copos. {Por qué aludirlo filoséficamente? Es
como regresar al pensamiento griego a sus-
tentar de nuevo el bios; el Cosmos esta im-
plicito en todas las formas vivas. Todos los
vivientes estan relacionados intimamente.
La célula y la configuraciéon de todos los
entes vivientes forman una arquitectura
césmica. Y si todas las formas vivas son
cuerpos bacteriales, como piensan Lynn
Margulis, Dorion Sagan y muchos otros
grandes bidlogos de hoy!, el Cosmos, ma-
teria inorgénica, genera la materia orgédni-
ca, la vida, en algiin momento.

Al comenzar el Tractatus logico-philosophicus,
Ludwig Wittgenstein afirma:

! Lynn Margulis y Dorion
Sagan: ¢Qué es la vida?,
Barcelona, Tusquets, 1996,
pag. 69y ss.
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2 Ludwig Wittgenstein: Trac-
tatus logico-philosophicus,
Madrid, Alianza, 1973, pag.
35.

3 Consliltese Martin Heide-
gger: Ser y tiempo, Santiago
de Chile, Editorial Universi-
taria, 1998, N°63, pag. 91.

# Friedrich Nietzsche: citado
por Konrad Lorenz, La cien-
cia natural del hombre (El
manuscrito de Rusia), Bar-
celona, Tusquets, 1993,
pag. 138, quien lo atribuye
directamente a Goethe.

® Konrad Lorenz: op. cit.,
pag. 156.
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“l El mundo es todo lo que acaece.

1.1 El mundo es la totalidad de los hechos, no

de las cosas.

1.1.1 El mundo estad determinado por los hechos

y por ser todos los hechos.

1.1.2 Porque la totalidad de los hechos determina

lo que acaece y también lo que no acaece.

1.1.3 Los hechos en el espacio légico son el

mundo”?.

Aparece el concepto de mundo, diferente
del concepto de universo. El mundo es el
ambito de conocimiento del hombre, es el
campo de operatividad de la actividad hu-
mana, un referente obligado del Dasein®.

La existencia se da en el tiempo —para Hei-
degger— pero tiene como referente el mun-
do. Por eso Wittgenstein sostiene que el
mundo es la totalidad de los hechos, no de
las cosas. Los hechos son el resultado de la
actividad humana o de la operatividad de
la naturaleza, independientemente del
hombre. Restan las “cosas”; éstas estan da-
das, ¢configuran el mundo? El Cosmos
aparece asi como el ambito ¢pasivo?, en el
cual se cumple el mundo humano y el mun-
do natural.

El Cosmos es el campo en el cual nos move-
mos, habitamos y nos proyectamos. El
hombre y la naturaleza misma sélo se pue-
den comprender en interrelacién con el
Cosmos. Desde el punto de vista descripti-
vo, se avanza del Cosmos a la naturaleza y
a la vida, en una esquina de la cual surgira
la transnaturaleza.

Ahora, desde el punto de vista dindmico hay
una interrelaciéon inseparable: Cosmos, na-
turaleza, vida, en la cual apenas si podemos
hablar de momentos. El hombre-Cosmos
del Vitalismo Césmico implica la inmanen-
cia del Cosmos en la vida y del hombre en
la vida, luego el Cosmos no puede ser pasi-
vo. Asi la vida aparece como el concepto
central del pensamiento filoséfico.

La vida es el gran piélago en el cual el Cos-
mos deviene naturaleza, la mas alta forma
de este universo. El verso de Nietzsche
personifica a Goethe y en €l el fenémeno
de la caracterizacién de la vida: “Si, yo sé
de dénde vengo, insaciable, ardo y me con-
sumo como la llama. Todo lo que apreso se
vuelve luz; todo lo que dejo, cenizas; una
llama, eso soy”*. La vida es un haz infinito
de fenémenos con una potencialidad ma-
ravillosa, pero para comprenderla cualita-
tivamente es necesario hacer muchas dis-
tinciones, precisiones y diferenciaciones.
Konrad Lorenz escribe: “Las leyes del mun-
do inorganico no tienen historia. Las co-
sas inorgédnicas, como una piedra, un pla-
neta o un sistema solar tienen, es cierto,
un pasado que explica su ser-asi-y-no-de-
otra manera, pero no por ello la antiquisi-
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ma cadena de fendmenos del reino inani-
mado da lugar a otros nuevos, mas com-
plejos y especiales”>.

La vida s6lo se origina de la vida, pero en
el comienzo del proceso las bacterias emer-
gieron probablemente de procesos proto-
biolégicos. La vida es un orden de la na-
turaleza, tardio y muy complejo, pero sin
duda se da una interrelaciéon de todos los
vivientes. La ecologia y el ambientalismo
parten de este hecho: la vida es una. Cuan-
do un individuo humano se preocupa por
su participacién en la vida, piensa con an-
gustia que su vida puede terminar pronto.
Pero la vida sigue, lo que se da entonces es
una manifestacion de la subjetividad pre-
ocupada por la disolucién de la identidad.
El individuo humano es un sujeto singu-
lar, pero posee, mientras dura, la vida como
energia universal en la singularidad. Cuan-
do ese individuo se transforma, la vida con-
tintia; lo tnico que se desdibuja —no que se
pierde- es la subjetividad. Las moléculas
orgéanicas que configuraron al individuo
que nos ocupa, contintian en el proceso
vitalizador y van a incorporarse a pajaros,
ranas, gusanos... y siguen en la corriente
indefinida de la vida, utilizando formas
que se configuran temporalmente para se-
guir escenificando la compleja densidad de
vivientes tan profundamente interrrela-
cionados, que nos permite concluir que la
vida se alimenta de la vida. La vida no
muere, a menos que una catastrofe c6smi-
ca, como seria la energia atémica o la des-
truccion sistematica de los ecosistemas, la
destruyera. La vida s6lo contiene vida. La
muerte es un concepto metafisico.

El hombre no es un fin de la naturaleza, sino
el resultado de la evolucién en una esquina
inopinada de los mamiferos. Por mas que
se profundice en la naturaleza, en la biolo-
gia, en la evolucion, no se podrd entender
la configuracion del Homo sapiens. Es un
principio capital del Vitalismo Césmico. En
efecto, la evolucién explica muy bien el
proceso desde el primate hasta el homini-
do: éste ha configurado una mayor capa-
cidad cerebral, se ha tornado omnivoro,
camina erecto, empieza a utilizar el fuego
y a usar herramientas; pero lo que produ-
ce la ruptura epistemolégica, la salida del
hominido de su ser tinicamente natural y
su configuracién devenida natural-trans-
natural es el lenguaje.

La conformacién del hominido, como ser
de transicion, era sin duda ya una ruptura
con el primate, ser puramente natural; asi
tendriamos necesidad de hablar de ruptu-
ras, en plural, pero se da una que va confi-
gurandose en el tiempo y produciendo el
cambio més hondo que se ha dado en el
orden de la vida, la transnaturaleza. El len-
guaje permitié al hombre emerger de la
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particularidad de la naturaleza: comer, re-
producirse, delimitar el territorio, defen-
der la manada... a la universalidad de su
ser natural-transnatural, en la cual el dis-
curso proyecta la ambicién humana a los
limites del universo.

Hombre es aquel ente que aun cuando se
mueve generalmente en la particularidad
de su ser especifico, estd en capacidad de
concebir, pensar y proyectarse en una pers-
pectiva universal. El propio lenguaje comtn
que utilizamos es ya de lo universal. El ser
de discurso de que hablara Heidegger es
en verdad el ser del hombre. Ser de discur-
so significa capaz de rebasar los intereses
particulares y asumir teérica y préctica-
mente los intereses generales, lejanos, ex-
trafos. La semidtica puede mostrar, inclu-
so para el hombre mas limitado, un sentido
que pertenece al mundo social, derivado
de fendémenos histéricos muy complejos.
El hombre es, pues, natural-transnatural,
ser bioldgico y ser de discurso, inmerso en
la naturaleza, poseedor de una ciencia y
un talento que le permiten interactuar con
la naturaleza e incluso danarla cuando se
produce el desfase de la transnaturaleza
respecto a la naturaleza.

Naturaleza y transnaturaleza ademas de ser
dos dimensiones objetivas mensurables,
son dos dimensiones internas del hombre.
El reloj bioldgico y la brajula creadora, pro-
gramadora, disenadora. Es necesario que
naturaleza y transnaturaleza estén equili-
bradas en el funcionamiento de la mente
humana. La vida biolégica y la vida trans-
natural en su armonia producen una pro-
yecciéon humana regulada, vital, creadora.

Lo que ha ocurrido en la historia en los dos
altimos siglos es el desequilibrio naturale-
za-transnaturaleza. La transnaturaleza:
ciencia, técnica, accién teleoldgica (teleo-
logia humana, no césmica) han generado
una industrializacion y una forma produc-
tiva que estdn arrasando sisteméticamen-
te los ecosistemas y todas las formas ge-
neradoras de vida. La ecologia critica la
destruccién de la vida, pero lo hace sélo a
partir del resultado, es una concepcién re-
medial. El Vitalismo Césmico, en cambio,
es una concepcién genética que piensa la
destruccién de la vida como un desfase na-
turaleza-transnaturaleza en la mente del
hombre, un predominio de la visién técni-
ca sobre la cosmovitalidad, que da como
resultado una concepcién autodestructora
de la vida. El Vitalismo Césmico es por ello
la Gnica teoria capaz de concebir en su gé-
nesis la armonizacion de la vida y de equi-
librar a través de la autoeducacién natura-
leza-transnaturaleza.

En El derecho a la utopia® planteé una concep-
cién nueva, original sobre la utopia; ahora
intentaré sustentar la utopia en la configu-

racién del ser hombre. La vieja filosofia dice
que el hombre es racional; para el Vitalis-
mo Césmico el hombre es razén-no-razon.
La irracionalidad niega la razén; la no-ra-
z6n, por el contrario, la complementa. La
razon se ocupa de la proyeccién del hom-
bre en la vida laboral, productiva, organi-
zativa. La razon normativa dicta todos los
preceptos histéricamente regulados para
que se dé una proyeccién eficaz y lograda.
Cuando se pretermiten los preceptos se in-
curre en irracionalidad. La no-razén per-
mite pensar, reflexionar y orientar la otra
dimensiéon del hombre, la pulsidn, el in-
consciente, el proyecto creador, el mito, el
arte, la sensibilidad, la imaginacién...

El hombre es, en sintesis, razén, no-razén e
irracionalidad; natural-transnatural; cons-
ciente-inconsciente; se basa en el conoci-
miento y la experiencia; en la intuicion y la
ciencia. No existe ninguna mujer ni ningtn
hombre que pueda alegar que no tiene
creencias. La ciencia es apenas un punto en
una circunferencia; el resto se llena con
opiniones, reflexiones, razonamientos,
conjeturas, creencias...; el hombre es indi-
vidual y universal; puede conocer, creer y
crear. El hombre no es univoco, es multidi-
mensional. No existe un mundo verdade-
ro. La verdad tiene un estatus puntual en
las proposiciones. Un aserto puede ser ver-
dadero o falso, pero no podemos hablar
de un mundo verdadero, porque hay mu-
chos mundos posibles, como perspectivas
humanas fundamentales, pues no tendria-
mos un mundo falso para confrontarlo. Si
cambiamos la vida, como pretende el Vi-
talismo Cdsmico, el correlato mundo sera
un trazado nuevo. La utopia contempla el
mundo como un mecano, en el cual se dan
muchas piezas cifradas, que posibilitan a
los creadores idear mundos en los cuales
quisiéramos vivir.

Como senalé en EI derecho a la utopia, la
razoén esta ligada al mundo establecido,
determinado, al statu quo, por eso el para-
digma razén-no-razén permite no una
posibilidad sino muchas de crear mundos
nuevos. La articulacién razén-no-razén
despliega la pluridimensionalidad huma-
na: accion y pulsion; produccién y crea-
cién; aprendizaje y talento; por eso per-
mite otear perspectivas inéditas; combinar
lo conocido, medido, elaborado, con lo vis-
lumbrado, presentido, imaginado, con un
sentido autocritico que dé como sintesis
lo realizable. La utopia que defiendo no
conduce a lo utépico sino a lo utopista.

Las filosofias hasta hoy han sido unilate-
rales, unicistas, monoliticas. Han sido cons-
truidas para adeptos, para creyentes. El
Vitalismo Césmico no es un sistema, es
una teoria para creadores, que a partir de
unos principios construidos con investiga-

6 Darfo Botero Uribe: £/ de-
recho a la utopia, Bogota,
Universidad Nacional de Co-
lombia, 4° edicién, 2002.
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7 Sigmund Freud: “Lo in-
consciente”, en Textos fun-
damentales del psicoanéli-
sis, Barcelona, Editorial
Altaya, 1993, pag. 198.

8 Ibid., pag. 208 y ss.
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cién, reflexion y critica prevé caminos que,
al ser transitados, eventualmente deben
ser reformulados, reconstruidos. La utopia
es la sospecha sobre la afirmacién de un
mundo consciente, verdadero, definitivo.
Es la afirmacion de que podemos crear
mundos a la medida de nuestra imagina-
cién, nuestra capacidad creadora, nuestro
talento, nuestra ética y nuestra radicalidad.
El totalitarismo del dinero mata la utopia,
hay necesidad de disefiar un mundo en el
cual multiples perspectivas creadoras, in-
telectuales, artisticas, amorosas, de justi-
cia, investigativas, pasionales, de aventu-
ra, lacidas, oniricas, libidinales puedan
darse y desarrollarse. Quienes defienden
un mundo verdadero son los tiranos o los
realistas chatos.

Mi reflexion se abre a la perspectiva del in-
consciente, considera la participacion del
inconsciente en la proyeccion social de los
individuos. Para Freud, las pulsiones en tan-
to inconscientes no pueden ser conocidas,
s6lo podemos conocer los afectos que cons-
tituyen su manifestaciéon’. De acuerdo con
Freud, existe una comunicacién fluida en-
tre consciencia e inconsciente. Asi, tendria-
mos que si por regla general los contenidos
racionales son preponderantemente cons-
cientes y podemos explicarlos en su géne-
sis, exceptuando desde luego las ilusiones
de la consciencia, la consciencia falsa, la ex-
tralimitacién del umbral de la consciencia,
la mala consciencia; los sentimientos, los
estados animicos son inconscientes en su
génesis pulsional. Conocemos esta parte de
la produccién del inconsciente, que pode-
mos llamar directa, a través de los estados
animicos, si bien probablemente no la va-
loramos adecuadamente. Existe otra forma
que vamos a llamar indirecta, la que se ex-
presa en los suefos, los actos fallidos, el
poder, el amor, la personalidad, el lideraz-
go, la vida en tanto experiencia humana y
voy a incluir aca el resultado de la introyec-
cion, la comprension del contenido incons-
ciente, en estos casos se requiere de un pro-
ceso interpretativo méas o menos complejo.
En este campo de la no-razén, la manifes-
tacion del inconsciente implica una ldgica
distinta de la propia del mundo racional:
los contenidos carecen de toda relaciéon con
el espacio y el tiempo; se hallan sometidos
al principio del placer, no estan sujetos al
principio de contradiccion®.

Existen caminos determinables entre la
razén y la no-razén, los cuales van de la
consciencia al inconsciente o viceversa.
La consciencia y el inconsciente, si bien
son manifestaciones concretas de una indi-
vidualidad (singular-particular), son rutas
que obedecen a dimensiones que fueron
avenidas, concordantes en la configuracién
del hombre, pero que han llegado a ser his-
téricamente disimiles e incluso contradic-
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torias, por esa razon el puente vitalista re-
quiere varias calzadas, varias dimensiones.

En la vida cotidiana y en la historia siempre
tendremos —por lo menos en la perspectiva
de la civilizacién cristiana— manifestacio-
nes contradictorias de la personalidad del
hombre, qué digo, del mismo individuo: asi
se habla del corazén y la razén; de realidad
y suefos; de verdad y deseo; de utopia y
razon, de consciente e inconsciente, de ra-
zOn, no-razon.

La civilizacion ha descalificado todas las
manifestaciones de la no-razén, recha-
zandolas o subvalordndolas, y asi el pro-
tagonista de esta civilizacién es unilate-
ralmente racional; avanza cientifica y
tecnol6gicamente, pero retrocede en pun-
to a la convivencia, a la justicia, a la ale-
gria, a la pasion de vivir.

La utopia es mi propuesta para aquilatar las
dimensiones asimétricas, para hacer con-
vergente la verdad y la bondad; la alegria y
la produccion; la pasion y la responsabili-
dad; el esfuerzo (yo no defiendo el trabajo)
y la sensualidad; Apolo y Dionisio; el de-
seo y la creacion; el sexo y la amistad. La
utopia es un patrén de medida inconmen-
surable; ya me objetardn que esta es una
contradiccién en si misma; pero perdénen-
me, estamos saliendo de la légica tradicio-
nal. Wittgenstein, si reviviera, me llamaria
absurdo. S6lo que él se asomé muy lucida-
mente al mundo construido, al mundo de
la ciencia, y si a ratos vislumbra dimensio-
nes humanas miticas o de cultura popular,
en sus libros, éstos aparecen como un re-
ducto singular. Tanto en el Tractatus logico-
philosophicus como en las Investigaciones fi-
losdficas, hay referencias a vivencias de la
vida cotidiana, pero ellas son explicadas
como proyecciéon de ese mundo légico ra-
cional. Wittgenstein, como por lo demas
todos los pensadores de su época, sélo dis-
pone de la razén y, por tanto, de la 16gica
(l6gica formal y logistica) para pensar el
mundo. Es s6lo en la medida en que hemos
creado la no-razén, que hoy el mundo pue-
de pensarse en toda su complejidad. La uto-
pia es una mirada en la cual la razén es ape-
nas una dimensién concurrente con otras.
El mundo ya no es el resplandeciente y uni-
voco de los fildsofos positivistas 16gicos, o
racionalistas, sino el mundo del paradigma
razén no-razén, que busca atrapar la pluri-
dimensionalidad del hombre.

La utopia es, pues, ese camino, esa medida
desigual, esa coexistencia entre el mundo
despierto y liicido con el mundo onirico; esa
pulsion de creacién intelectual y artistica;
previsible e imprevisible; desigual; unidi-
mensional y pluridimensional. La utopia ha
descubierto que no existe sélo una logica
sino l6gicas, dimensiones que no concurren
al mismo fin sino que nos llevan en direc-
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ciones opuestas. La utopia no es la inge-
nuidad, no busca un camino univoco, cla-
ro, aproblemdtico sino caminos disimiles
pero convergentes, lecturas sobrepuestas,
hermenéuticas que se cruzan y una dimen-
sion humana que supere el moralismo, la
légica totalitaria, la pretension de domi-
narlo todo, de traducirlo en premisas uni-
vocas, de crear consuelos, perdones e ideo-
logias con postulados grandilocuentes... La
utopia busca interpretar la vida en clave
de complejidad, no ofrece férmulas, no tra-
ta al hombre como una unidad monolitica,
sino que descubre las rutas por las cuales
podemos unir elementos de la razén y la
no-razon, en cada una de las instancias
de la vida; plantea una dindmica del indi-
viduo y la comunidad; el individuo no se
disuelve en la socialidad; el individuo se
vigoriza como base de la ética, del pensa-
miento, de la creacién, pero pienso en un
individuo social, ético, solidario, que tie-
ne en miras una forma concreta de inte-
gracion, de participacion, de colaboracién
y ayuda con la comunidad.

Aproximarnos al hombre implica desmon-
tar las ensonaciones de la consciencia. La
consciencia nos engafa porque nos hace
creer que si pensamos algo conscientemen-
te, ese algo tiene fundamento real y pode-
mos defenderlo como verdadero. Vamos a
tratar las cuatro falacias de la consciencia:

1°. No reconocer el umbral de la consciencia. E1
limite principal es el inconsciente. No todo
lo psiquico es consciente. Algunas de las
manifestaciones més corrientes de la vida
social (dmbito afectivo, poder, personali-
dad...) en la cotidianidad tienen un origen
inconsciente, si bien las percibimos a tra-
vés de la consciencia (cognoscitiva) y la
conciencia (ética), para la reflexién es fun-
damental reconocer su origen inconscien-
te. S6lo asi hacemos justicia al pensamien-
to de la no-razon.

Arbol de Santa Maria del Tulé (Oaxaca).

2°. Las ilusiones de la consciencia. Es el feno-
meno que descubrié6 Schopenhauer, cuan-
do caracteriza nuestra actividad psiquica
jalonada por dos fuerzas, voluntad e inte-
lecto. El intelecto es retérico, aduce razo-
nes, piensa que si algo es concebible racio-
nalmente es posible praxiologicamente. La
voluntad se encarga de operar el ambito
pulsional, de acercarnos a un conocimiento
completo del ser. La voluntad es, en la con-
cepcién de Schopenhauer, una fuerza teld-
rica inconsciente, la gran energia que mue-
ve la naturaleza. Todas las formas de vida
—-monera, protista, hongos, vegetales y ani-
males— se sirven de una voluntad perfecta.
La inteligencia es superior en el hombre que
en otras especies, pero la voluntad, propia
de todos los vivientes, no es susceptible de
mejoramiento; en los vegetales o en los in-
sectos es tan perfecta como en el hombre.
La voluntad decide con un criterio pura-
mente pulsional. Ante las demandas de
manifestarse afectivamente, o incluso de
acciéon o de proyeccion en el mundo, su Gni-
ca respuesta es me gusta, no me gusta. Y se
hace lo que la voluntad desea. Es el princi-
pio del placer que rige en el ello, segiin la
caracterizacion de Freud. La voluntad es
dictatorial; Nietzsche construird a partir de
ella la voluntad de poder, y Freud la libido.
La oposicién intelecto-voluntad, la cual
corresponde en Freud a libido-inteligen-
cia consciente, siempre me ha impresiona-
do mucho, porque permite comprender de
una manera paradéjica la impotencia de la
consciencia intelectual. Para no llevar el ra-
zonamiento al absurdo, conviene precisar
que lo que mueve al hombre a adoptar una
causa, un principio, a emprender una obra,
a estudiar una carrera, a optar entre pers-
pectivas sociales, culturales, politicas, es
una manifestacion de la voluntad, de la li-
bido o de la voluntad de poder o, en otras
palabras, de la no-razén, pero el proceso
mismo de construccion intelectual, de ar-
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mazon tedrico, de realizacién praxioldgi-
ca, proviene de la razén La razén y la no-
razon son complementarias; pero ignorar
el mundo de la no-razén y adscribirlo a la
razon como hace la filosofia tradicional
conduce a un mundo unilateral, moralista,
mediocre y chato.

3°. La consciencia falsa. Esta la vamos a llamar
la resistencia a la verdad. Freud y en gran
medida el psicoanalisis han librado una lu-
cha en pro del desocultamiento. La cons-
ciencia falsa estd ejemplificada en el drama
de Edipo. Edipo protesta porque se niega a
ser el hombre que se confronta con el des-
enlace de la tragedia. Como ha escrito Paul
Ricoeur: “De este modo, la tarea de veraci-
dad nos es propuesta en el punto central de
la dificultad de vivir. En la historia de Edi-
po, la verdadera tragedia no es haber mata-
do, sin haber querido, a su padre y haberse
casado con su madre; eso tuvo lugar en el
pasado; es su destino pasado; lo tragico es
que el hombre que él ha maldecido por el
crimen de otro, es él mismo, y que debe re-
conocerlo. La sabiduria seria reconocerse y
dejar de maldecirse. Sin embargo, el viejo
Sofocles, al escribir Edipo en Colona, sabia
que Edipo, aun ya viejo, no habia acabado
con la “célera” contra si mismo.

Se comprende ahora por qué es vano pedir al psi-
coanalisis una ética inmediata sin haber cambiado
previamente su consciencia: el hombre es un ser
mal acusado®.

La consciencia construye justificaciones que
nos hacen aparecer mejores, que buscan no
asumir las consecuencias o asumir culpas
por una conducta inevitable, en la cual he-
mos sido factores en vez de sujetos. Tene-
mos que aproximarnos a la consciencia con
una fenomenologia muy critica.

4° La mala consciencia. En La genealogia de la
moral, Nietzsche, reflexionando sobre la
aparicion y el desarrollo diacrénico de los
conceptos relativos a la moralidad y ha-
ciendo uso de un gran sentido critico, se
encuentra intuitivamente con lo que de-
nomina la mala consciencia. Este fenéme-
no tardio estaria posibilitado por la jaula
de hierro de la civilizacién. El hombre, que
en periodos tempranos de la historia podia
hacer uso de la aventura, del capricho, des-
fogar sin restricciéon sus tendencias agresi-
vas —-lo que Freud llamaria Tanatos, o la
pulsién autodestructiva-, de una manera
mas o menos incoercible en el dmbito de la
civilizacion, aparece como una fiera enjau-
lada. Si consideramos con Jung que el in-
consciente fue la forma psiquica original y
que mucho tiempo después, sin duda pre-
sionado por la civilizacion y el desarrollo
de la razén, aparece la consciencia', asi ten-
driamos que, como afirma Nietzsche, “ to-
dos los instintos que no se desahogan ha-
cia fuera se vuelven hacia adentro”"; luego
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todo el dolor, la soledad, las cortapisas y la
opresion de la civilizacién traducidos en cé-
digos, en prohibiciones, en procesos restric-
tivos, redundarfan en la teoria del ello que
explicard Freud en la metapsicologia, como
el lugar de lo prohibido, la censura, la inhi-
bicién y finalmente de la represion.

Esto nos deja una ensefianza para la utopia.
Si bien hay necesidad de liberarse de la mala
consciencia, la lucha no es tnicamente con-
tra los ordenamientos sociales, sino que al
construir el paradigma razén-no-razén de-
bemos buscar satisfacciones compensato-
rias al reglamentarismo y la coercibilidad.
En la medida en que implementemos el
paradigma razén-no-razon, el equilibrio psi-
quico consciente-inconsciente debe transfe-
rir las necesidades pulsionales de auto-
destruccién a la realizacién de objetivos
humanos creadores, ltcidos, realizadores.
Pienso que la mala consciencia mata al
hombre, lo lanza a la guerra o a la autodes-
truccién en la medida en que no puede re-
convertir el Tanatos, en gran parte, en fuer-
za creadora y en otra parte en la lidica.

La utopia parte de la critica de la cons-
ciencia y se abre al inconsciente. El incons-
ciente fluye a la consciencia a través de
las manifestaciones de la no-razén: en la
expresion de los sentimientos, en el 4&mbito
afectivo, en la creacion intelectual o artisti-
ca o en campos en los cuales concurre con la
razén y juega un papel tan grande o mayor
que ella. Asi quien estudia el poder en una
biografia o un fenémeno historiogréfico
atinente a la personalidad de los lideres,
debe comprender que se mueve en un am-
bito con una raiz inconsciente. El estudio o
la comprension de una decision que en la
medida en que rompe con intereses socia-
les y econdmicos seria motejada por mu-
chos como irracional, con frecuencia, si se
mira profundamente, puede ser compren-
dida como una manifestacién de la no-ra-
z6n. Cuando investiguemos manifestacio-
nes que se han hecho conscientes, pero que
pertenecen a la no-razén, debemos tener
en cuenta para interpretarlos adecuada-
mente que corresponden a logicas nuevas.
Si les aplicamos la razén y la logica formal
o la logistica, con la mentalidad preconce-
bida, estaremos contribuyendo a crear un
mundo unilateral, intolerante, unidimensio-
nal. La no-razén debe ser interpretada como
una dimensién diferente a la racional, que
parte de otros principios, obedece a otras
necesidades. Sélo asi reconstruiremos la
complejidad humana, pero al mismo tiem-
po la base para una sociedad libre, no tota-
litaria. La utopia es, pues, el camino de la
libertad. La utopia consiste en reconstruir
el hombre como ser inacabado, asimétri-
co, desigual, ser de posibles... Asi se ha
construido uno de los pilares del Vitalis-
mo Cdésmico.
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Descontando el inconsciente colectivo de
Jung, tenemos:

1°. Un inconsciente ontogenético, que se
alimenta de lo que acaece en nuestra vida,
especialmente en la infancia; alli queda ar-
chivada la memoria de los sucesos afecti-
vos. Alli quedan registrados especialmen-
te, segin pensaba Freud, los sucesos
penosos, las cortapisas puestas por la edu-
cacién a la manifestacion libre de los im-
pulsos y deseos.

2°. Un inconsciente social, basado en la in-
troyeccidon que previé Freud y desarrollé
Melanie Klein. Esa introyeccién nos comu-
nica inconscientemente imégenes de los
acontecimientos sociales, de la personali-
dad de otros, de sus valores. No tenemos
un conocimiento racional de esas vivencias
que nos impresionaron profundamente,
pero las hemos fijado en la mente a través
de un aprendizaje intuitivo, en la obser-
vacién de nuestros congéneres en la vida
cotidiana.

El inconsciente ontogenético se comunica
mediante la expresion de los sentimientos
y en general del &mbito de la no-razén; el
inconsciente social se comunica a través de
actitudes. Para conocerlo y reprogramarlo,
ya que implica un obstaculo para cambiar
al hombre, pues los estereotipos de la vieja
sociedad estdn calcados alli, se oponen y
desvirtian las mejores intenciones cons-
cientes, debemos aplicar el método peda-
gogico del Vitalismo Césmico, que he es-
bozado en otros ensayos.

A partir de la obra de Freud la comunidad
filosofica y cientifica concibi6é al hombre
como ser consciente-inconsciente; pero la
praxis filosofica y cientifica solo excepcio-
nalmente se ha dado por aludida.

El estructuralismo, por ejemplo, concibe los
sistemas de parentesco y otras estructuras

El salto de Panama.

inconscientes en el estudio del mito. En ge-
neral, se sigue haciendo una filosofia y una
ciencia a partir de la consciencia. Si el hom-
bre acttia, reflexiona y se comporta social-
mente de una manera consciente, hay algo
que se escapa en la comprensiéon del mun-
do, una dimension cognitiva que puede ser
muy valiosa para complementar el conoci-
miento consciente.

La razon deviene; en cada momento sélo
capta lo histérico, lo conocido, lo estableci-
do. La utopia es la puerta a los pasos proxi-
mos del devenir. Intuye por qué camino
puede evolucionar un determinado asunto
en la historia; pero ante todo, la utopia per-
cibe los intereses de la emancipacién y, sus-
tentdndolos, contribuye a ponerlos al or-
den del dia en la consciencia ptublica. La
evolucién de la sociedad no es hoy un ca-
mino predeterminado, ni mucho menos fa-
tal; esto lo sabemos a partir del principio de
indeterminacion de Heisenberg. El movi-
miento social es tendencial, por supuesto.
Si bien la evolucion depende de muchos
factores, si podemos contribuir al desarro-
llo de tendencias sociales y culturales que
mejoren la condicién humana. El proceso
no es sencillo ni simple, pero la utopia es
una apuesta abierta a la lucidez, a la creati-
vidad humana y a la receptividad del pro-
ceso histdrico hacia la emancipacion. Deter-
minadas causas y determinados momentos
son mas propicios que otros. La utopia es la
medida de la indeterminacién humana, de
la capacidad de pensar liicidamente lo que
en la historia se da de una manera oscura y
de reorientarlo con fines humanistas.

Para un artista, para un fil6sofo, para un crea-
dor, la utopia es una herramienta con la cual
piensa, disefia posibilidades desconocidas
e ignoradas, humaniza el mundo y si no lo
logra todo, por lo menos puede vivir sin
hundirse en la esquizofrenia.
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