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La Esencia Divina en el Interior: Recupe-
rando la Chispa Sagrada de las Cenizas del
Imperio

Alo largo de milenios, la humanidad ha buscado comprender su lugar dentro de la crea-
ciéon. Desde las orillas del Nilo hasta las montafias de los Andes, desde La Meca hasta Ate-
nas, innumerables tradiciones espirituales y filoséficas han reconocido una verdad pro-
funda: en todo ser humano reside una esencia divina —una chispa sagrada que nos in-
clina hacia la compasién, la no violencia y la armonia con el mundo vivo. Esta luz interior,
ya sea llamada fitra, Atman, logos o naturaleza de Buda, es el hilo que une las fes, las filoso-
fias y la sabiduria indigena. Sin embargo, en la era moderna, esta verdad ha sido oscure-
cida por sistemas de dominacién, codicia y explotacién —sistemas que se han apartado de
la esencia divina para adorar el lucro y el poder.

La Chispa Divina en las Tradiciones Espirituales
Contemporaneas

En las religiones vivas del mundo, la chispa divina no es una metafora —es una realidad
moral que exige justicia, compasion y mayordomia.

En el Islam, el Coran declara que todo ser humano nace sobre fitra (30:30) —una natura-
leza primordial sintonizada con la verdad, la misericordia y la adoracién del Creador. Esta
fitra ancla khalifa, el deber de mayordomia: proteger la vida, honrar la creacion y resistir la
corrupcion. Cuando los musulmanes dan zakat, se protegen de la crueldad y defienden a
los oprimidos, no se trata de mera caridad —actuan como guardianes del fideicomiso di-
vino. En un mundo impulsado por el lucro y la dominacién, fitra se convierte en un princi-
pio revolucionario: resistir todos los sistemas que explotan la naturaleza, los animales o la
humanidad.

El Hinduismo revela esta misma verdad en el Atman, el yo divino dentro de cada ser, inse-
parable de Brahman, la realidad ultima. El saludo Namaste —«Me inclino ante lo divino en
ti»— es un reconocimiento espiritual de la divinidad compartida. Ahimsa, el principio de no
violencia, surge de esta comprension: dafar a otro ser es dafiarse a si mismo. En una cul-
tura que mide el valor por el consumo y la conquista, Atman nos llama de vuelta a la reve-
rencia sagrada, a ver todas las formas de vida como expresiones de la misma fuente
divina.

El Judaismo proclama que la humanidad fue creada b’tzelem Elohim —a imagen de Dios
(Génesis 1:26-27). Toda vida humana posee, por tanto, dignidad divina. La Mishna ensefa:
«Quien destruye una vida destruye un mundo entero». Esta afirmacion radical del valor sa-



grado exige oposicidn a cualquier sistema —colonial, politico o econédmico— que devalue
la vida por lucro o poder.

El Cristianismo ensefia que la luz divina, el Logos, «ilumina a todo el que viene al mundo»
(Juan 1:9). Amar al préjimo como a si mismo (Mateo 22:39) no es un ideal pasivo —es un
mandato moral para confrontar la crueldad y la injusticia dondequiera que se manifiesten.
Las voces mas radicales de la fe, desde Jesus hasta Francisco de Asis, reconocieron a los
animales, los rios e incluso el viento como parientes. Sin embargo, hoy las sociedades que
se llaman cristianas a menudo sancionan la guerra, la explotacién y la ruina ecolégica —el
antitesis exacto de la ensefianza de Cristo.

En el Budismo, la doctrina de la naturaleza de Buda ensefia que todos los seres poseen el
potencial para la iluminacion. La compasién y la no violencia no son virtudes de conve-
niencia —son necesidades cosmicas. Dafiar la vida es oscurecer el propio despertar. El
bodhisattva, que retrasa la liberacion personal para ayudar a todos los seres, encarna ple-
namente esta compasion divina.

En Wicca y las tradiciones paganas, la chispa divina brilla a través de la misma tierra viva.
La regla del Rede —«Y si no dafias a nadie, haz lo que quieras»— expresa una vision moral
en la que libertad y responsabilidad son inseparables. La reverencia pagana por los ele-
mentos, la lunay las estaciones preserva una sabiduria ecolégica antigua que la civiliza-
cién moderna casi ha extinguido.

Pero mientras estas tradiciones llaman a la humanidad hacia la armonia, el mundo mo-
derno —particularmente el Occidente industrializado y colonial— se ha apartado. La bus-
queda del lucro se ha convertido en una religién de profanacién. Los bosques son masa-
crados, los océanos envenenados, los animales torturados en fabricas y las guerras libra-
das en nombre del beneficio econédmico o geopolitico. La esencia divina ha sido enterrada
bajo los idolos del materialismo y el imperio.

En ningun lugar es esto mas claro que en Gaza, donde los olivares —simbolos de pazy
sustento divino— son arrancados de raiz y comunidades enteras aplastadas bajo la maqui-
naria de la ocupacion. Aqui, el silencio del mundo revela una pérdida colectiva de la chispa
sagrada. La opresién del pueblo palestino, llevada a cabo con la complicidad de las poten-
cias occidentales, no es solo un crimen politico —es una catastrofe espiritual, prueba del
distanciamiento de la humanidad de su naturaleza divina.

Tradiciones Antiguas e Indigenas: Vivir en Equilibrio
Sagrado

Antes del auge de los imperios, las civilizaciones mas antiguas de la humanidad vivian en
reconocimiento del aliento divino que anima toda vida. Sus mitos, rituales y estructuras
sociales estaban tejidos en torno al equilibrio cdsmico, la justicia y la compasién.

En el pensamiento sumerio y acadio, la humanidad fue moldeada del aliento divino de
Enlil y confiada con mantener me —las leyes sagradas que regian tanto el cosmos como la
comunidad. Violar estos principios no era solo desorden social, sino corrupcién espiritual.



La cosmologia babilénica en el Enuma Elish veia de manera similar a los humanos como
socios en el mantenimiento de la armonia cdsmica. Su vida ética estaba entrelazada con el
orden divino, enfatizando el cuidado de los vulnerables y la alineacién con los ciclos de la
naturaleza.

En Egipto, el principio de ma‘at —verdad, justicia y equilibrio— era el latido del corazén de
la civilizacidn. Vivir injustamente era deshacer el cosmos. Los faraones eran juzgados no
por su poder, sino por la preservacion de ma‘at. Los ritmos del Nilo, el arte de los templos 'y
los rituales agricolas reflejaban todos esta ecologia moral.

La religion y filosofia griega consideraban el alma divina y eterna, su pureza mantenida
mediante la virtud y la moderacidén. La reverencia romana por numen, la presencia divina
en todas las cosas, cultivaba pietas: deber, gratitud y armonia con los dioses y la
naturaleza.

Entre los nérdicos, el concepto de wyrd expresaba un sentido sagrado de destino e inter-
conexion —la vida como una red de consecuencias morales. Actuar deshonrosamente o
explotar la naturaleza era desenredar los hilos de la existencia.

Sin embargo, en ningun lugar se encarné mas profundamente esta conciencia de interde-
pendencia sagrada que entre los pueblos indigenas. La comprensién algonquina de Ma-
nitou veia espiritu en cada ser —piedra, rio, pajaro o viento. La cosmologia maya descri-
bia la vida como un don sostenido por la reciprocidad. La reverencia inca por Pachamama
(Madre Tierra) produjo sistemas sofisticados de mayordomia ecolégica. El Shinto en Japén
honora kami, los espiritus divinos dentro de la naturaleza; el Taoismo en China ensefia wu-
wei, alineacidn sin esfuerzo con el Tao.

Estas tradiciones compartian no solo reverencia por la vida, sino también una relacién ra-
dicalmente diferente con la muerte. La muerte no era temida —era comprendida. Para
ellos, la muerte era un retorno al todo sagrado, una continuacion de la relacién con la tie-
rra, los ancestros y lo divino. Vivir correctamente era morir en paz, sabiendo que no se ha-
bia traicionado el orden de la vida.

Esto contrasta fuertemente con gran parte de la mentalidad occidental moderna, donde la
muerte es temida, evitada, esterilizada. ;Por qué? Porque en lo profundo, muchos saben
qgue han vivido en traicién a lo sagrado. Una civilizacién que destruye bosques, tortura ani-
males y libra guerras interminables no puede enfrentar la muerte con paz. Su miedo no
esta arraigado en el misterio —sino en la culpa. En algun lugar dentro, incluso la mente
mas secular percibe el ajuste de cuentas divino. El miedo a la muerte es el miedo al juicio
—no desde arriba, sino desde dentro.

Tradiciones Filosé6ficas: La Razén como Luz Sagrada

Incluso las tradiciones racionales de la filosofia, a menudo divorciadas de la religién, hacen
eco de la verdad de la chispa divina. Sécrates hablaba de su daimonion —una voz interior

divina que lo guiaba hacia la justicia. Platén ensefiaba que el verdadero hogar del alma es
el reino del Bien eterno, y que el conocimiento y la virtud son actos de recuerdo. Aristote-



les encontré el florecimiento humano (eudaimonia) en el ejercicio armonico de la razoén, la
amistad y el equilibrio con la naturaleza.

El Estoicismo, con su creencia en el logos —el orden racional divino que impregna el uni-
verso— ofrecié una ética espiritual de aceptacion, virtud y compasion. Vivir en contra de la
naturaleza era vivir en contra de la razén misma.

El Confucianismo y la filosofia de la Ilustracién continuaron esta linea: Confucio a través
de ren (humanidad) y Kant a través de la ley moral interior. Sin embargo, incluso estas tra-

diciones, cuando se despojaron de su humildad espiritual, fueron cooptadas por imperios

coloniales para justificar la dominacion bajo el pretexto de la «civilizacién». La razén, divor-
ciada de la reverencia, se convierte en un instrumento de conquista.

Las Consecuencias Culturales de Perder la Chispa Divina

El declive espiritual del mundo moderno no es un misterio —es el resultado légico de una
civilizacién que reemplazoé el orden divino con calculo econédmico. Donde la ley antigua
buscaba armonia, la ley moderna consagra la propiedad. Donde el ritual indigena honraba
la reciprocidad, el comercio moderno impone extraccion. El resultado es devastacion pla-
netaria: bosques destruidos, océanos asfixiados y miles de millones de seres sintientes sa-
crificados por conveniencia.

Los imperios que una vez justificaron su expansién como misién divina ahora perpetuan la
violencia a través de mercados y ejércitos. Gaza, alguna vez parte de la cuna de la profecia
mundial, ahora esta reducida a escombros bajo la mirada de naciones que se llaman cris-
tianas o democraticas. La chispa divina parpadea entre el humo de los drones y los llantos
de los nifios. La profanacién del olivo —simbolo de paz y resistencia— es la profanacion de
lo sagrado mismo.

Y detras de todo ello acecha el terror de la muerte —un terror nacido no de lo descono-
cido, sino de lo no expiado. Un mundo que destruye la creacion sabe que ha pecado. Su
miedo no es metafisico —es moral.

Convergencia Etica: Mayordomia y Compasién como Ac-
tos de Resistencia

Todas las tradiciones convergen en dos imperativos sagrados: mayordomia y compasion.
Ser mayordomo es guardar lo sagrado; ser compasivo es actuar como su emisario. Estas
no son virtudes de debilidad, sino las armas de lo divino contra el imperio.

La khalifa del Islam, la ahimsa del Hinduismo, el b'tzelem Elohim del Judaismo, el manda-
miento de amor del Cristianismo, la karuna (compasion) del Budismo, la Rede de Wicca, el
me sumerio, el ma‘at egipcio, el Manitou algonquino, el gi taoista —cada uno nos llama a la
misma rebelidén contra la crueldad y la codicia.

Recuperar la mayordomia es confrontar las fuerzas que lucran con la muerte. Practicar la
compasion es rechazar la complicidad en sistemas que destruyen la vida. Todo acto de



bondad, toda proteccién de un bosque, todo rechazo a la deshumanizaciéon es un acto de
desafio espiritual.

La Chispa Divina y la Muerte: Memoria del Alma

La chispa divina no solo guia la vida —nos prepara para la muerte. En las tradiciones sa-
gradas del mundo, la iluminacién no es escape, sino realizacion: Jannah, moksha, Nir-
vana, cielo, Valhalla, Tlalocan, Summerland o paz estoica no son reinos lejanos, sino es-
tados del alma ganados mediante la no violencia, la compasién y la armonia. La muerte,
para quienes honran la chispa, no es ruptura —es regreso al hogar, un retorno al todo
sagrado.

Un agricultor palestino, replantando su olivo entre escombros, camina este camino. Su
lucha es la justicia de fitra, la divinidad de Atman, la energia de teotl, la reciprocidad de Ma-
nitou —un voto de bodhisattva vivo. No teme a la muerte; la trasciende.

Pero donde la chispa es traicionada —donde los bosques arden, los animales gritan en
jaulas y los nifios son enterrados bajo bombas— la muerte se convierte en terror. No por-
gue sea desconocida, sino porque es conocida. El alma, en lo profundo de su fitra, re-
cuerda. Conoce el balance. Sabe que el olivar era sagrado. Sabe que el ataque con dron
fue blasfemia.

Luchar por la iluminacion es vivir sin miedo a la muerte. Temer a la muerte es confesar
gue nunca viviste.

Conclusion: Recuperando el Fuego de lo Divino

La esencia divina —fitra, Atman, logos, teotl, kami, b'tzelem Elohim— no es una idea abs-
tracta, sino la presencia viva de la verdad en todos los seres. Recuperarla es resistir todo
imperio, toda ideologia, toda economia que niega la sacralidad de la vida.

Los pueblos indigenas aun viven esta verdad mediante la simplicidad y la reciprocidad. Los
musulmanes la invocan mediante la mayordomia y la justicia. Budistas, hindues, cristia-
nos, judios y paganos por igual sostienen fragmentos de la misma luz. Es la luz ahora en-
terrada bajo los escombros de Gaza, las cenizas de los bosques y el silencio de quienes sa-
ben mas pero no hacen nada.

La chispa divina arde mas brillante en la resistencia: en la madre que protege a su hijo, en
el agricultor que replanta su olivar, en el manifestante que se planta frente a la maquina.
Restaurar el mundo es recordar para qué fuimos creados: compasién, no violencia y armo-
nia. Cualquier cosa menos es blasfemia contra la creacién.

Y cuando llegue la muerte —como debe— no deberia encontrarnos temerosos, sino listos.
Listos para enfrentar no castigo, sino verdad. Para decir: Honré la chispa divina. No des-
trui, protegi. No exploté, amé.

Ese es el significado de la fe. Esa es la senda de regreso a Dios.



