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TENSAR LOS LIMITES PARA HABITARLOS: RELIGION Y ESPACIO
PUBLICO DESDE UNA CONCEPCION DE LA PRAXIS BASADA EN LA
SENSIBILIDAD

Tensing the limits in order to inhabit them: religion and public space from a
conception of praxis based on sensibility
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1. El espacio teolégico de la virtualidad: actualidad de la supersticion

Puede que el titulo de este escrito hubiera llamado la atencién de Benedicto
Spinoza porque, al fin y al cabo, la potencia desplegada de las individualidades en el
espacio de lo publico configura la maxima posibilidad de despliegue de la sustancia en la
inmanencia, y en acto politico, desde ya. Pues la religion es, para Spinoza, una forma de
sentir y pensar la politica, que supone el despliegue de la afeccion. En consonancia con
esto, la religion es pura afirmacion de la potencia de los modos articulados en extension y
pensamiento. Dios, la sustancia suprema, no se expresa de forma acabada en los atomos
sociales, pues esta forma fragmentaria de expresarse manifiesta la minima potencia, es lo
que se comprende —-tomando la terminclogia de la época y que recibe de Hobbes- el
concepto de estado de naturaleza, de caracter pre-politico. La potencia desplegada en un
colectivo marcado por la consonancia del afecto es un acto a la vez religioso y politico.

El oficio del tedlogo, en cambio, se ejerce direccionando y vigilando, instaurando
la obediencia a un sistema de poder que opera sobre los afectos, pero sirviéndose de las
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pasiones tristes, propias de la supersticion. El teélogo, maestro de la supersticion, teje su
trama en el miedo y la esperanza, en un tipo de afeccion servil, degradante. Por ello
Spinoza los llama tedlogos en el Tractatus Teolégico-Politico y no religiosos, a tales
prestidigitadores de la incertidumbre, pues transmutan la religion en supersticion. La
religion no precisa del miedo ni de la esperanza porque, precisamente, cancela la politica
de afectos que los produce y estimula. Asi, la gracia y compasiéon de Dios respecto al
destino de cada uno de nosotros, no como individuos sino como comunidad politica,
representa una respuesta religiosa, no teoldgica; la esperanza de ser queridos, aceptados,
cuidados, alimentados, reconocidos, es también wuna respuesta que no genera
incertidumbre, ni pesar, si no que la cancela. Esto se da en el despliegue maximo posible
de la potencia de lo colectivo, para Spinoza. Y aqui se abre otra diferencia.

La urdimbre de los tedlogos se teje alrededor de la soledad. Se trazan en el
horizonte de experiencia objetos supersticiosos cuya puerta de salida a tal estado de
indefensién conduce, indefectiblemente, al milagro. Cada uno se salva solo: esto es lo
propio del milagro, recordemos este punto, pues para el libre mercado cada uno se salva
solo, y de milagro; acaso Dios con su gracia otorga la fortuna, en un episodio
extraordinario, enmarcado en una teologia de la prosperidad. En cambio, en el acto
constitutivo de lo publico, en la emergencia del acto politico, no hay milagro alguno,
porgue no resulta para nada extraordinario concebir que entre todos los individuos -
mejor aun: ciudadanos o subditos—, pueden solucionar los problemas sociales, politicos,
econoémicos, que les atraviesan, o paliarlos del mejor modo posible. Es por ello que los
tedlogos se valen de milagros, porque lo extraordinario reside en que se salve el individuo,
aunque el resto se precipite al abismo, el individuo, atomo aislado, temeroso y super-
viviente en una virtualidad fantastica. Insisto con este punto, porque en la actualidad, la
oferta del mercado politico de los tedlogos actuales tiene esa melodia de fondo: cada uno
se salva solo y de milagro.

Ahora bien, scudl es el rol del profeta? Este no es en verdad un tedlogo, sino su
desmitificador, pues denuncia sus estratagemas, de ahi que sea a menudo perseguido. Las
denuncias de Eliseo, Elias, Isaias, Oseas se alzan contra un sistema de dominacion
orquestado por la casta sacerdotal, que oprime a los pobres y concentra las riguezas: el
peyorativo de “casta” en la arena politica viene de ahi. Los grandes profetas predicen la
caida de Israel, subyugada finalmente por Asiria. La opresion de los ricos sobre los pobres,
;es voluntad de Dios?, claramente no. La Alianza preveia los abusos que generaria el hecho
de dejar al azar las relaciones de propiedad, es asi que cada cincuenta aiios se instituye el
jubileo y, merced a €l, las cosas vuelven al punto que estaban medio siglo antes; asimismo,
se deja descansar a la tierra el séptimo afio, hay una parte de las décimas para las viudas
y los pobres, etc. No exageramos si decimos que de la mano de Moisés la justicia social
llega al mundo. El germen de la dominacion, en la Israel previa al cautiverio, viene de la
mano de los reyes, quienes se cuentan con en el beneplacito de la casta sacerdotal, forjan
obediencia contraria a la Alianza. Spinoza propone una lectura de las Escrituras, entonces,
en clave religiosa, no teolégica. No es el rey, sino el pueblo unido en el espacio publico,
quien conforma y constituye, en plano de igualdad, la voluntad de Dios, esto es: de la
sustancia. Pues todos los individuos conforman diversas modalidades de sustancia, de la
sustancia una, que es causa de si (causa sui). En Dios, o en la naturaleza, nos sostenernos,
como potencias iguales, pues todos somos en algin punto iguales, en tanto expresion de
la sustancia divina. Asi, las modalidades de la sustancia se despliegan en lo publico, en un
presente, un ahora, y un espacio que corresponde a ese ahora. Pues la sustancia tiene como
atributos la extensién y el pensamiento, el cuerpo y la razén, los afectos estan atravesados
por esta doble dimensién de la vivencia. El profeta, entonces, y para dejar en paz a Spinoza,
advierte y denuncia que el pacto se vulnera, al posicionarse a unos individuos por sobre
toda una multitud que se ve abrumada por ellos: ;qué otra cosa representa el rey sino un
momento extraordinario que, en tanto rey guerrero, es sélo apto para situaciones
extraordinarias?, de ahi que, aunque Saul sea ungido rey, no fue algo concebido como
susceptible de ser institucionalizado y permanecer la monarquia en el tiempo. No
constituye para nada la regla, esta es expresada por la asamblea, que representa la
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presencia inmanente de la divinidad en los modos finitos que forman los sibditos en
comunidad.

Ahora bien, a una multitud subyugada se le debe impedir que conquiste,
justamente, el espacio publico, debe recluirsela al solipsismo de las redes teolégicas para
gue no llegue a tomar conciencia de si ni de su necesidad, tanto religiosa como politica.
Esto es: gue no llegue a tomar conciencia de la necesidad de constituirse en sujeto politico,
afectado de la diversidad modal, mediado por los otros y sus afectos, en que cada uno
siente a los otros, tanto como a si mismo, en una trama de compasion por la desdicha, con
la necesidad de re-ligar(se), de religionarse, si se me permite utilizar un neologismo, para
sentir la unién, la comunidad inmanente. No olvidemos que Spinoza concibe la posibilidad
de una republica cristiana, en el ejercicio del acto politico inmanente y colectivo, a la vez.
No hay, pues, aqui trascendencia, ni proceso dialéctico, sino acto publico, potencia politica
de la re-ligare, en extension y pensamiento. Hasta aqui, Spinoza.

2. Proyeccion y praxis: o Spinoza y Feuerbach

Jean-Pierre Osier sitia en una linea de continuidad a Feuerbach respecto de
Spinoza, v a La esencia del cristianismo del Tractatus teoldgico-politico. Nosotros
tenderemos un puente, pero desde otro lugar. Retomamos la idea de re-ligare que
esbozamos con anterioridad, y la vinculamos con la praxis.

Feuerbach nos permite establecer una conexiéon muy precisa entre religion y
politica. Pues, para €l, la politica no podria sino ser una expresion, jlaicizada, secular?, de
la religion. El principio de caridad es un pilar del cristianismo, basicamente consiste en el
amor al otro, a los ciudadanos. Y este principio, ya trabajado en esta linea interpretativa
por Spinoza, se corresponde con la piedad, esto es, con el amor a Dios, el otro pilar
fundamental del cristianismo. Pero si Dios, para Feuerbach, representa el género humano,
y el amor al otro como individuo, portador de género, es la caridad, en Feuerbach no
hallariamos sino una interpretacién secular de la republica cristiana. Por ello es que, antes
de ir a la idea de praxis, debemos profundizar sobre los aportes que La esencia del
cristianismo tiene para pensar acerca de la relacién entre religion y espacio publico;
maxime, partiendo del supuesto de que no hay algo asi como un ejercicio de la politica
desde el espacio publico en este escrito.

Vayamos a la praxis. El aporte fundamental de Feuerbach para el estudio de la
conciencia politica reside en la coincidencia de Dios con el género humano, cuya expresion
disciplinar conlleva la reduccion de la teologia a antropologia. Pero hay otro aporte, para
Althusser, mas central atn, y es el develamiento del mecanismo de proyeccion. Esto es,
una propiedad de un sujeto “x” se proyecta por si misma, se yergue por sobre el sujeto de
origen, lo que la constituye, en si misma, como absoluta. Vamos a un ejemplo: la razén es
propiedad del sujeto hombre, pero para Hegel, por caso, el hombre es producto de la razén,
y ve al espiritu como resolucion de la Razoén a lo largo de la historia, luego de alienarse en
naturaleza y superarse, en tanto negacion de la negacién. Feuerbach vuelve a poner en pie
al hombre, otorgandole el lugar central como sujeto y colocando a la razén humana como
predicado. Las determinaciones genéricas de corazén, voluntad y razén lo son del hombre,
son sus predicados, propiedades humanas. En la proyeccién el corazén gobierna al
hombre, la voluntad doblega la razoén, pero el punto no es que esto suceda, la cuestion es
gue una determinacion ocupa el lugar de sujeto y neutraliza, por decirlo asi, el campo de
operacion de otra determinacién genérica. Vamos con un ejemplo que presenta el filésofo
de Bruckberg: el caso de Bruto, ordenando matar a su propio hijo por haberse comprobado
gue este habria ayudado a los Tarquinos a volver a Roma para voltear la republica. Aqui,
Bruto es dominado por la voluntad, en abstracto, se neutraliza por completo el corazén del
general romano al condenar a su propio hijo a muerte, insensible a sus lagrimas. Un padre
jamas haria eso, si un jacobino, un fanatico republicano. Ahora bien, este mecanismo de
proyeccion tiene su contraparte en la reduccion, la vuelta al hombre en el centro de la
escena. Es aqui donde reside el efecto terapéutico de esta filosofia, pues denuncia el
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escenario teologico en que se ubica en el medio del altar al hombre concreto, al sujeto
humano, como hecatombe, frente a una deidad que no es mas que una propiedad humana,
alienada ya de su ser predicado e impostandose como sujeto. Mutatis mutandi, nosotros
creamos mercancias, y ella, reina del mercado, nos pone a nosotros de rodillas,
convirtiéndonos en sus meros apéndices, en sus siervos. Este analisis, claramente
marxiano, ya esta in nuce en Feuerbach, y es absolutamente actual.

Ahora bien, distingamos, qué entiende por religion (como esencia verdadera) y
gué por teologia (como esencia falsa); para pasar de alli, a reflexionar acerca del hombre,
organizado en comunidad politica, posicionado en su fundamento, en la naturaleza, lo que
derivara mas tarde o mas temprano en una reinterpretacion del spinozismo. Empero, lo
gue nos interesa a nosotros, es ahondar en una concepcién del espacio publico.

La religion es concebida como conciencia de infinitud, entre otras acepciones. Por
ello Dios ocupa el centro de la conciencia religiosa, y otorga al hombre una primera
conciencia de si. El hombre se piensa, en verdad, divino por si mismo (homo hominis dei).
Feuerbach se sirve, aqui y en muchas partes, de la Fenomenologia del Espiritu hegeliana,
pues nos explica que lo que deifica al sujeto no son sino los predicados. Hay que ver bien
aqui qué sucede con ellos, y qué consecuencias politicas se siguen de ello. Pues, que haya
proyeccion, esto es: que se proyecte el sujeto en el predicado, no significa por si la pérdida
del sujeto hombre, sino la transmutaciéon del predicado en sujeto, con la sumisién del
sujeto hombre, reduciéndose a mero apéndice, a efecto, del predicado; esto dltimo es lo
gue condena. En un caso hay religion o esencia verdadera; en otro, teologia. El teélogo hace
del hombre un apéndice de una razén particular, por caso, la razén de libre mercado hace
al hombre, y no al revés, siendo este, insisto en ello, el sujeto que crea y reproduce en su
fantasia la mercancia, el mar infinito de productos fantastico que lo aquejan, en el océano
del consumo. En esto descansa la primera lectura que hace de la fe nuestro filésofo: la
primera, porque luego de estudiar en profundidad a Lutero identifica fe y amor y concibe,
a partir de alli, una idea superadora de la fe, habiendo sido catalogada en La esencia del
cristianismo como razoén particular. Que el hombre entienda que divino es el corazon, los
sentimientos, la razén, la voluntad, etc., representa una manera de sentirse en
concordancia con la religiosidad. Que se convierta en efecto tiranico de la razén o del
sentimiento, es un hecho teolégico, y estd aqui alienado. Pues es la abstraccion del
predicado, que se escinde del sujeto y lo desgarra lo que determina que una proyeccion
sea de caracter teologica o religiosa, es alli donde se dirime la cuestion. Este mecanismo
es el que denuncia Feuerbach. Y es desde aqui donde reformula la idea de religion a partir
de la necesidad que tiene la conciencia humana de situarse. Porque lo que surge a la vista
en el andalisis de la primera edicién de La esencia del cristianismo (1841), es que el hombre
es un puro ente abstraido del contexto. Pero el hombre es un ente que tiene a la naturaleza
como fundamento, depende de ella; representa una combinacién modal de atributos en la
naturaleza, diria Spinoza, aqui reside el aporte que toma cuerpo en la segunda edicion
(1843). A esto obedece una modificacion en el segundo prélogo, para nada menor: debemos
dirigir los ojos de la religion del interior al exterior. Otro modo de decirlo: debemos
observar con ojos religiosos en derredor, el contexto, y, spor qué no?, transformarlo. Esto
es: humanizar la exterioridad, la naturaleza, volcar la humanidad en ella. Pero, sefialemos
algo de pasada, imbuirla de ella, de su esencia genérica, implicaria una previa vinculacion
contemplativa para con ella, como presupuesto de la accién politica, y articulando,
ademas, en los individuos, en esos especimenes de yo-tu corporizados, vinculos genéricos.
Después de todo, el hombre se encuentra a si mismo cuando el yo se vincula a un tu, y
llegan posteriormente, desde este reconocimiento, a la naturaleza.

La contemplacién de la naturaleza habilita un modo de torcer el destino, a su vez,
mediante el didlogo entre empiria y razén, poniendo en valor los vinculos horizontales
entre unos y otros. Por eso Feuerbach va en busca de otro fundamento, que resida mas
alla de la conciencia, un fundamento material de la praxis, pues la politica no es
excluyentemente relacion genérica, o no solo eso, sino conciencia de la comunidad politica
situada; de ahi que espacio y tiempo sean los primero criterios de la praxis, tal nos dice en
las Tesis provisionales para la reforma de la filosofia.
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Pero, a mas de este primer criterio espacio temporal, jqué es la praxis, puesto que
sin ella no se realizaria la emancipacion politica? Cuando la praxis no determina la
conciencia, y ella no vierte su esencia verdadera, religiosa, la practica politica resulta
abstracta, lo que quiere decir: conservadora. No nos brinda informacién aqui, en este
escrito que acabamos de citar, qué es la praxis, pero si en una carta a Ruge escrita en junio
de 1843, un aiio después de la publicacién de este escrito. Alli nos la presenta asi: un tipo
de practica comunicada, surgida en la conciencia; otra manera de pensarlo: un tipo de
interpretacién politica que es, a la vez, comunicada, pero que no reside en una sola cabeza
sino que se hace muchas, se vuelve masa (y nosotros vamos a agregar, en clave spinozista,
se corporiza, se vuelve muchos cuerpos). Lo que reside en una sola cabeza, nos dice, es
teoria; lo que en muchas, praxis, practica. La teoria se convierte en practica cuando se
masifica, se hace masa, en la conciencia (y el cuerpo) de cada uno. Esta comunicacion, hay
gue decir, y en esto reside toda comunicaciéon que no sea efecto de revelacion, implica
dialogo, diferencia, tension entre las individualidades, en esta su interpretaciéon del
espacio-tiempo en que viven, en gue sittian su drama politico, su problema existencial.
Quien lee la carta podria pensar que de lo que se trata alli es de una revelacion, pues esta
también se comunica, pero no necesariamente, porque si alguien revela algo que cada cual
tiene en su conciencia a modo de germen expresa su tiempo. Seria este el caso de un
intelectual, un publicista, un filésofo, por qué no un pastor o un sacerdote; como sea, seria
alguien que esculpe en su cabeza una idea mas acabada, una interpretacion, en medio de
un grupo humano situado. Eso haria que la comunicacion sea moldeada por una cabeza,
tal vez, pero no se trata de un modelo arbitrario, pues, en ese caso, jcomo podria ser
creido?, ;como se haria “carne”? Dejo esto como problema abierto, vamos a ver que puede
suceder una y otra cosa. La cuestion es si la comunicacién configura una conciencia
religiosa, emancipadora, politica; o bien teolégica, conservadora, expoliadora. Porque las
cabezas teologicas comunican también, pero utilizan otros resortes para hacerlo, y la
proyeccion es también supersticion. La ficcion que construyen y divulgan los tedlogos,
valiéndose del miedo y la esperanza, es también proyeccion. Me detengo un momento aqui
para conciliar a Spinoza con Feuerbach, o bien completar feuerbachianamente al gran
filésofo holandés. Lo que le falta a Spinoza es lo que le aporta Feuerbach; la supersticion,
ese “juguete del alma humana”, tomando la sentencia de Quinto Curcio, se cristaliza en
una proyeccion pero de caracter particular, gue responde a su vez a una razén particular.
La teologia es razon particularizada que excluye la universalidad del género. El miedo y la
esperanza tejen su trama en la irracionalidad de la razén particular. Pues, va de suyo, que
una razén particular es irracional, siendo la razén, por principio, universal, o bien
tendiente a la universalidad. Pero debemos ir mas alla de esto, puesto que también
hablamos de pasiones, tenemos que tocar el tema de la sensibilidad. Esta cabeza que se
hace muchas, esta contextualizacion espacio temporal de la comunidad politica en el
ejercicio de la praxis son dos caras de la misma moneda, pues solo lo que responde a un
interés universal reside en consonancia con su fundamento, v es este natural, en
Feuerbach y Spinoza. El espacio de la comunidad politica es, por antonomasia, espacio
publico, alli se da la maxima potencialidad, y la coordinaciéon modal entre razén y
sensibilidad.

3. Los limites de la praxis en la realidad latinoamericana

Bien, ahora vamos a hacer filosofia, esto es: vamos a interpretar la realidad. Nos
guedamos en la tesis once sobre Feuerbach de Marx, pero ya eso es, sobre todo en estos
tiempos, muchisimo; pues la filosofia entregéd irresponsablemente a las ciencias la
prerrogativa de interpretar la realidad. La ciencia nos permite interpretar la realidad con
mayor riqueza explicativa, tomando la expresion de Imre Lakatos, pero, jeso es todo?.
Podriamos llegar a aceptar, siendo como somos, filésofos benevolentes, que la ciencia en
la modernidad realizé notables progresos; pero, en la posmodernidad, con la posverdad a
la cabeza, jno se concedi6? Lo voy a decir en otras palabras: jno se renuncié demasiado?
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Si la ciencia representa la forma preponderante en que la cultura contemporanea aborda
la realidad, hay un limite a semejante interpretacion certificada, que salta a la vista cuando
hablamos de politica; este limite lo constituye la religién. No hay ciencia de la religion, sin
mas, a lo sumo sociologia de la religion, fenomenologia religiosa, antropologia de la
religion, formas metodolégicamente limitadas para comprender el fendémeno religioso,
pero la filosofia de la religion nos invita a la pregunta por la religién como un conjunto de
efectos, y nos sitia en el problema de nosotros mismos. La religiéon tensa los limites, sea
de la psique humana, sea de la comunidad politica. Se ensancha, religiosamente, cualquier
tipo de sociedad. Para empezar, a la finitud de la vida presenta un modelo de eternidad, o
de trasmundo; a la presencialidad de la comunidad en acto, sacraliza con la forma del
dogma trinitario. La religion constituye un intento humano, demasiado humano, de forzar
el limite; la politica nos permite vivir, vivir bien, en ese limite. Sistole y diastole, o bien,
tensar el limite para habitarlo. Por eso es que, tal como sostiene Alfred Schmitt, la religion
llega al corazén del alma humana, y cada proyecto politico debe expresar, a su vez, la
religiosidad, o al menos no debe posicionarse en contra de ella, so pena de volverse
abstracto y convertirse en una pila de sal.

La subjetividad politica se volvié en contra de la idea misma de ciudadania. En
esta etapa del capitalismo, con el ejercicio constante del consumo, se conforma un sujeto
de consumo que es a su vez politico, aunque se podria de caracterizar como a-politico, en
contra de la politica, o indiferente hacia ella. Me gusta pensar la democracia actual como
una democracia mercantilizada, y al sujeto (a)politico que la constituye como un
ciudadano consumidor o bien, para huir del oximoron, y tomando este elemento del
representante de la Escuela Austriaca Ludwig von Mises, soberano consumidor. Este
sujeto consume la mercancia politica como cualquier otra. Las marcas que le atribuye al
consumidor, en el ejercicio de su soberania, las indica Mises como egolatria, indiferencia
para con los demas, volubilidad, capricho, etc. El vinculo que tiene con la mercancia que
consume quita su vista de los demas, su relacion es estrictamente personal con el objeto.
La opcién politica se agencia mediante un conjunto de anuncios gue inhieren en la
necesidad de representacion que este sujeto tiene, de su necesidad en lo que hace a la
gestion de gobierno. La mercancia mas barata que satisfaga la necesidad del consumidor
soberano es la que sera elegida, y el empresario que la produzca y/o distribuya sera exitoso;
si no lo hace, fracasa.

Pero nosotros, desde la lectura que hacemos de la praxis feuerbachiana, tomamos
dos elementos para pensarnos: a) la interpretacion espaciotemporal de la comunidad
politica, particularmente, del contexto, en que emerge la interpretacion situada, y b) 1a idea
gue se hace masa, lo que constituye la accién politica. En la primera, predomina el objeto;
en la segunda, el sujeto. La praxis articula ambos elementos. Ya habiamos dicho que la
innovacion feuerbachiana, en su reformulaciéon materialista de la religion, que a su vez es
concebida como antropologia mistificada, reside en el acto de dirigir los ojos desde el
interior de la esencia humana, de la conciencia de si, hacia el exterior. Religion y espacio
publico, pues, van de la mano. Los tedlogos de la actualidad, concentran, en cambio, la
mirada hacia la mercancia, que captura la atencion del sujeto. El sujeto es, propiamente,
en una democracia mercantilizada, como la que nos atraviesa en la actualidad, sujefo a la
mercancia, a la forma mistificada, endiosada, sacralizada, de un objeto particular, que
excluye el vinculo yo-ti propiamente articulador de la politica, lo que implicaria, el
posicionarse en la dualidad yo-tu de la subjetividad, la opcién liberadora del verse cada
uno frente a frente, cara a cara, en el espacio publico. Antes, como ahora, la teclogia teje
su trama de miedo y esperanza en la razén particular del mercado, de los intereses de
sectores conservadores, duerios o representantes de los poderes facticos concentrados
hacia un objeto, donde no hay un otro, sino atomos sociales. Pero la responsabilidad,
éticamente hablando, siempre es para con un otro, no para con un objeto.

Es en estos atomos sociales donde se altera la nocién de espacialidad. Y este tipo
de individuo posmoderno haya su espacio en la virtualidad. Asi, el espacio converge, en la
posmodernidad, por caso, en una red social; por cierto: un espacio bombardeado por la
imagen. La imagen no es tiempo, mas bien congela el tiempo, la imagen es espacio. Y es a
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través de imagenes que opera el tedlogo, produciendo y reproduciendo, a modo de sistole
y diastole en el corazén del sujeto, miedo y esperanza. Es alli donde adquiere sentido el
concepto de praxis. Porque lo que hay que desentraiiar es la madeja de miedo y esperanza
gue opera como prisma, como lente, para interpretar una realidad ya tergiversada. Acaso
el espacio publico se disputa, en gran medida, en las redes; acaso el hecho de tomar el cielo
por asalto supone arrojar del cielo, de este Olimpo virtual, a los dioses, e instalarnos alli
con nuestros cuerpos y bagajes, tal como pretendieron hacer los orgullosos andréginos,
gue recoge el mito de ElI Banquete platénico. Alli donde hay imdagenes, hay espacio;
nosotros, flujos temporales, permanecemos sus cautivos, nuestro tiempo que somos queda
cautivo de la imagen, fijo, alienado, en tanto se proyecta una particularidad que se torna
absoluta en nuestro cielo de representacién politica. Ahora bien, jcéomo disputar el
espacio?, jsera, por caso, tomar las calles?

En junio del 2013, con el movimiento Pase Libre, tomaron las calles de San Pablo
actores que no habian sido movilizados con anterioridad lo fueron, en un contexto de crisis
en lo que hace al cumplimiento de las demandas de consumo por parte de un gobierno
gue tiene por politica, o intenta al menos, distribuir la renta. Estos sujetos, de los cuales
emerge la nueva clase trabajadora, en palabras de Marilena Chaui (2013), pero que
podriamos denominar precariado, se encontraron en un espacio publico, de golpe, de
pronto, articulando una demanda. Muchos de ellos pasaron de la virtualidad espacial de
las redes, de las dos dimensiones de la imagen a las tres de los objetos reales. Desde el cielo
de la imagen cristalizada en las redes sociales a la tierra del cara a cara, a la Avenida
Paulista; desde la representacion a la presentacion; de la espacialidad de la imagen a la
temporalidad de los cuerpos vivos y demandantes; de la teologia al re-ligare. ;Cémo hacer
para que ese espacio virtual de las imagenes sean neutralizadas del miedo y esperanza que
la determinan, lo que alteraria la percepcion que tienen de si los sujetos? La disputa, una
vez mas, se da en el escenario de la representacion.

En el orden del analisis que venimos haciendo, Feuerbach y Spinoza, ahora, como
en el mayo del 68, en que también actuaron como oraculos para filésofos de la talla de
Althusser, Toni Negri, etc., son de gran utilidad para pensarnos. La irreligiosidad de Marx,
de manera equivocada estimo, genero en el progresismo una escision con la dimensién
religiosa. Se perdi6 con ello el vinculo con el corazéon de las personas, el corazon es el
sancta sanctorum de la politica. No es la mente, sino el corazén, lo que se juega en
definitiva. Debemos tomar conciencia gue no hay efectiva transformaciéon sin un
diagnostico preciso de los modos en que las imagenes nos capturan, nos hacen temer y
esperar, y alteran profundamente nuestra racionalidad. Consumir imagenes es solamente
posible intercambiandoselas por tiempo. Lo que dejamos en el altar de la representacién
es lisa y llanamente nuestro tiempo.

Alexis de Tocqueville sefiala que en visperas a la Revoluciéon Francesa, los
escritores, los intelectuales, que dieron forma inteligible y comunicable a las demandas
del tercer estado, crearon un mundo imaginario que fue reemplazando la realidad, cito un
breve pasaje:

or encima de la sociedad real cuya org
ar

Ine}

rganizacion era aun tradicional, confusa e
irregular, donde las leyes eran diversas ¥ contradictorias, los rangos estaban
separados y las condiciones eran fijas y desiguales las cargas, se iba edificando
poco a poco wna sociedad imaginaria en la que todo parecia [insisto, “parecia’”]
sencillo y coordinado, uniforme, equitativo y razonable.

Y, continta, a modo de diagnéstico aciago:

La imaginacién de la muchedumbre fue desertando gradualmente de la primera y
pasandose a la segunda. Se desinteresd de lo que era, para no pensar sino en lo
gque podria ser, v se vivio, en fin, espiritualmente en agnella cindad ideal
construida por los escritores (1982, p. 161).
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El alarido irreligioso de Marx es siempre un grito religioso: jtomar el cielo por
asalto!. iImplorar al cielo!, como ultimo recurso, bramaba Locke. Acaso nos olvidamos
rapida y funestamente que la critica de la religion es el presupuesto de toda critica. Hoy,
como antaiio, la disputa por el cielo precede necesariamente la disputa por el poder
politico, por eso es que el escenario no reside sélo en los periédicos y publicaciones, en los
panfletos del Mayo Francés o de la misma Revolucion Francesa, sino en las redes sociales,
en la representacion que cada quien se hace de la politica capturada por imagenes que,
como tales, capturan la atencién del sujeto. Ahora bien, jtodo se juega en las redes? Pues
no.

Aqui es clave profundizar acerca de la sensibilidad. La religion vive de la
sensibilidad: el pueblo, las personas, los individuos, sienten. La religion vive mas de la
sensibilidad que de la razén, de ahi la terrible imagen de Cristo en la Cruz, del Dios
sufriente. La Cruz no es un instrumento de la racionalidad, al contrario, representa el
escandalo; es, tomando una expresion feuerbachiana, el tragico lamento infinito de lo
finito que se pierde

Ahora bien, jqué sucede en el espacio publico que no acontece en las redes
sociales? Esto: la sensibilidad redime de la madeja de fantasias, de elementos ficticios, que
se cristalizan en las redes por la imagen. Solamente en la calle, en las plazas, en el afuera
de la espacialidad virtual las personas pueden realmente verse, como caidos, en la misma
cruz. Y es eso, justamente, lo que los sustrae de la subyugacién imaginaria del espacio
virtual. Quien habita en algin momento el espacio publico no puede susiraerse de este
afuera que a su vez adentra en la sensibilidad, a su vez nos saca del interior y proyecta en
derredor, horizontalmente. En las redes rige lo pregonado por Schopenhauer, a saber: el
mundo de la representacion. Pero el otro que es un cuerpo que tensa y eriza el espacio, uno
junto a otro, es voluntad, nada que representar hay ahi, se me podra decir que el cuerpo
del otro esta en espacio-tiempo, claro que si, ya iremos alli; lo que no captura la imagen es
el sufrimiento del otro, lo traduce tieso, estatico, muerto; pero en el encuentro real aparece
vivo, a través del grito de los cuerpos.

Las movilizaciones de junio del 2013 fueron, tal vez, el escenario de irrupcion de
otra subjetividad, otros que, en calidad de atomos sociales, recorrian el territorio como
parte del entramado del intercambio econdémico, pero gue no ponian en SUSPeENso ese
entramado en el reclamar por reconocimiento. No era lo principal el “aumento 20 de
centavos, sino la dignidad”, tal se decia. Estos nuevos agentes de irrupcion del espacio
publico tomaron conciencia de su politicidad habitando la avenida paulista. Antes de tal
evento los caracterizaba la virtualidad, la queja, que se expande en el espacio de las redes;
ahora bien, en las calles los cuerpos se tensan, las voces convergen, el movimiento hace su
lugar de irrupcion en el suceder palido de lo cotidiano. No se traté de un movimiento
religioso, desde ya, 1o que hubo alli es una manifestacion politica de un sujeto de consumo,
al gue no se le atendian suficientemente sus demandas, no se lo atendia con “dignidad™
empezaba a golpear fuerte la crisis del 2008, cuyos efectos atin no culminan.

Detengamonos un momento aqui, a fin de distinguir el espacio religioso del
teologico: esto es lo que no queda claro en Spinoza; Feuerbach, en cambio, sitia el espacio
de la teologia en la mente —de ahi los esfuerzos por romper con la naturaleza por parte de
los tedlogos—, y de llevar adelante, por su parte, un analisis fenomenolégico de la religion.
Spinoza halla la expresion teolégica, que captura al individuo, justamente en él: es el
individuo quien teme y espera, quien entra en panico, por ello observa que los te6logos
aislan a fin de dominar, reducen a un sujeto a la capacidad minima de potencia en que, de
encontrarse con otros y permitir el despliegue de la potencialidad por convergencia, se
expresarian religiosamente; siempre y cuando, claro esta, no los vincule entre si el panico,
el temor, la esperanza fundada en la supersticion.

La diferencia, en Spinoza, entonces, entre teclogia y religion, respecto al
despliegue de sujetos en el espacio publico, reside en que, en la primera, quienes habitan
el espacio publico son individuos subyugados por el miedo y la desesperacion; presas del
miedo, irrumpen en la escena publica; y cuya razén y cuerpo estan gobernados por
pasiones tristes. De hallarse juntos estos individuos, no habria consonancia mas que en la
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expresion de la impotencia de cada uno. El espacio religioso, en cambio, es propiamente
el del encuentro de cuerpo y razén, en consonancia, en alegria, con los otros. Spinoza llega
a utilizar la expresion “odio teolégico”, pero en ningtn momento dice algo asi como “odio
religioso”, y es que no podria serlo, porque la religion no promueve pasiones tristes. Lo
mismo sucede con Feuerbach quien, al aportar la idea de proyeccién, pone en escena un
elemento fundamental. La teologia tiene su lugar en una proyeccion que desgarra la
relacion entre unos y otros (yo-td), entre el género y la naturaleza, entre Dios y el hombre;
la religion siempre re-ligare, encuentro, vinculo, experimentacion de gue el yo encuentra
un t4, no de que un yo encuentra otro yo. Por ello entiende y celebra la riqueza de la religion
natural; en cambio, seria algo imposible concebir una teologia de la naturaleza. El espacio
teoldgico reside en la mente, no hay nunca espacio publico teoldgico, sino para dar rienda
suelta al pavor de los cuerpos, atravesado por pasiones tristes. Por eso, el odio en las calles,
no es mas que una expresion teolégica.

Acaso Spinoza no haya sido contrario a la teologia, y si a los tedlogos. Lo mismo
Feuerbach. Es una linea muy fina, Marilena Chaui, a quien cité con anterioridad piensa, o
pensaba, que Spinoza critica la teologia, negandola, para afirmar la religion y 1a filosofia.
Sin embargo, Spinoza, en el Tractatus, sostiene que no se contraponen filosofia y teologia,
una se encarga del conocimiento de Dios, la otra de la caridad y la piedad. Tal vez
deberiamos sustraer esos dos pilares fundamentales de las manos de los tedlogos, pues la
caridad y la piedad constituyen la religiosidad humana: una reptublica cristiana tiene por
pilares la piedad, o el amor a Dios, y 1a caridad, o el amor a los hombres, a los ciudadanos,
tal es el pensamiento de Spinoza. Estos pilares, en manos de tedlogos, son transmutados
en el rechazo a Dios y la guerra de todo hombre contra todo hombre, en la selva de la libre
competencia, en el darwinismo social, del que estamos acostumbrados. Y esto es en la
época de Spinoza tal como en la actualidad. Lo mismo Feuerbach: Harvey, uno de sus
comentaristas, sugiere la idea de que aquel considero la teologia demasiado valiosa para
dejarla en manos de teélogos.

4. Conclusiones

Spinoza y Feuerbach nos llevan a asumir el compromiso de la Realpolitik, el
compromiso de disputar el campo teologico, de la virtualidad espacial in mente que
conduce al odio y la desesperacién, y afinar, practicar, proponer, realizar el encuentro
religioso en las calles.

La gran tarea que compete a la praxis politica, entonces, consiste en la
reivindicacion de la alegria como potencia de los cuerpos, de esos “limites de la razén”,
para decirlo feuerbachianamente, recuperarlos del odio teolégico, de las pasiones tristes,
y llevarlos a pasiones alegres, potentes. Julius Fucik, aquel periodista checo asesinado por
los nazis el 8 de septiembre de 1943, lo dijo muy claro: “que la tristeza jamas se una a mi
nombre”; completemos la idea: que nunca se una a nosotros un recuerdo triste, hemos
nacido para la alegria, militamos, nos arriesgamos y morimos por ella.

Que nunca la teologia nos domine: ese es el gran desafio religioso.
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