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ECONOMIA, CREMATISTICAY ECOSOFIA
Gabriel Restrepo

Resumen

El futuro del mundo depende de un giro epistemol égico: modificar de raiz
la metafora cibernética consistente en transformar energias en informacion
y control, por otra que considere transformar energias en sabiduria, en
la direccion de una ecosofia. Para realizar este transito es indispensable,
como lo ha propuesto Paulo Henrique Martins, socavar los fundamentos
utilitaristas de la dogmatica dei egoismo y los axiomas de un estado de
naturaleza eterno e inmutable regido por la equivalencia de la moral, la
economiay la politica de una felicidad fundada en una supuesta identidad
natural de intereses egoistas. Dicho transito ha de operar desde un mundo
de la vida enriquecido por la estética, la fiesta, la poesiay la disidencia
gue, por su potencia, altere los puntos cardinalesy el deseo de individuas,
lugares, naciones y mundo. Una profecia poética de lafiesta como medio de
emancipacion enunciada por Schiller, Holderlin, Mallarmé y Bajtin sirve
como hilo de Ariadna para salir dei laberinto de una contemporaneidad
regida por una invidente envidia.

Palabras claves
Cibernética imperial. Ecosofia. Critica ai utilitarismo. Fiesta, arte y poesia
como medios de disidencia creadora.

ECONOMY, CHREMATISTICSY ECOSOPHY

Abstract

The words future is depending of an epistemological tum: it is necessary
to review the prevalent cybernetic metaphor which states the transformation
of energies into information and control, so as to create a new relation:
the transformation of energies in wisdom. To make this tum possible it is
necessary, as has been proposed by Paulo Henrique Martins, to undermine
the utilitarian bases of the egoism dogmatic and the assumptions of a natural
state, eternal and inmodifiable, based upon a supposed natural identity of
egoisms. Such a tum must take into account a life s world enriched by
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the aesthetic, the feast, the poetry and the dissidence, so as to open a new
perspective to view with a new vision the local, national and world spaces.
A poetical prophecy that considers the feast as away to emancipation, stated
by Schiller, HAIderlin, Mallarmé and Bajtin, is a sort of Ariadnafile to find
the gates out of alabyrinth which isrules by an evident envy.

Keywords
Ecosophie. Antiutilitarian approach. Party, art and poetry as a means of
creative dissent.

El dilema del mundo

El camino del mundo se resume en el paso milenario de la
domesticacion loca del neolitico ala domesticacion global contemporanea,
una obra negra en la construccion de una ecosofia: amor a la casa de la
multitud. Con la invencién femenina de la casa, que domestica del todo la
mujer y en parte a hombre, se produjo una doma violenta de animales y
naturaleza. Violenta, pues no solo tgj6 a la especie humana de otras especies
al convertir al homo sapiens y demens en "selector natural™ y demiurgo
absoluto, sino que escindi6 alaespecie de la misma especie al encuadrar a
la multitud en la dominacién, la explotacion y e sujetamiento.

Este camino "contra natura' se corrobora en la filogenia y en la
ontogenia. En la ontogenia se revela en la crianza como imposicién de un
ethosmarcado con incisionimperativa: quien realice laexperienciahumillante
de latoma del yagé sabe lo que significa la expresion de San Agustin en
Las Confesiones. "nacemos entre lagrimas y excrementos'. El precioso
relato de Kafka, En la Colonia Penitenciaria, revelalaheridaprofundadela
inscripcion ética sobre la nuda estética de cada sujeto (LYOTARD, 1997, p.
1-57). El veneno moral instilado en lainfancia de cada cua debe redimirse
como don através del penoso madurar a una incierta sabiduria.

En lafilogenia, lahistoriaseresumeen el paso delacasaalaades, ala
ciudad, alaciudad estado, a estado imperioy a imperio mundial constituido
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como biopoder: el poder global de control sobre los 6.500.000 millones de
habitantes de esta maltrecha casa global, habitada por los fantasmas de los
cien mil millones de seres parlantes que han existido. Es un camino marcado
por laecuacion cibernética: transformar energias naturales, socialesy, hoy,
psiquicas, eninformaciony control mediante dispositivos dered y dindmicas
imperativas para extraer plusvalia con la correlativa minusvalia de aquellos
de quienes se extrae energia. La concentracion de capital va a la par con la
dispersion de la multitud, sujetada por la produccion a distancia del deseo,
Begierde o apetencias (HEGEL, 1970, p. 139), através de esa caja negra del
capitalismo tardio que es la publicidad.

Hoy en la obranegra de la ecimene, inquilinato de la multitud, se
experimentala sensacién de los homeless, € sentimiento del heimweh, dolor
en € retomo, y lanecesidad del homing, esa experienciade |las especies que
vuelven aprocrear y amorir en el nacedero. La pardbola ya fue fijada en la
Odisea, no en Homero, sino en el canto 27 de laDivina Comedia de Dante:

Cuando me separé de Circe, que me mantuvo més un afio
preso en Gaeta, antes de que Eneas la llamase asi, ni la
dulzura del afecto ami hijo, ni la piedad por mi anciano
padre, ni € amor que debia hacer feliz a Penélope
pudieron vencer en mi e ansia que sentia de conocer bien
el mundo y losvicias y e valor humanos, por lo cua me
lancé por e ancho mar vierto, solo, con unabarcay los
pocos compafieros que no me abandonaron nunca | ... ]
(DANTE, 1973, p. 147-149).

Udiseo penaen € circulo del infiemo que encierraalos arrogamc, y
relata su periplo catastrofico por el otro costado del mediterraneo:

Pronto nuestra alegria setomé en llanto, pues de lanueva
tierra arrancd un torbellino que sacudié € barco por la
proa, lo hizo girar tres veces en el agua y a la cuarta
levantar la popa en ato, mientras la proa se hundia como
quiso Aquél, hasta que & mar se cerré sobre nosotros.
(DANTE, 1973, p. 147-149).

itaca aln espera € retomo de Udiseo. Penélope sigue tejiendo
y destejiendo la tela en medio de guerras locales y globales. La metafora
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cibernéticaimperial concluye en el abandono. Telémaco somos todos, en el
vaivén entre e mito patriarcal y € matricial, esperando a Godot, segun €
drama de Beckett, lo que no llega, 1o que jamas llegara si no hay sabiduria.

Pero es preciso confiar en la obra, como enunciaba de modo
criptico Holderlin en su poema Fiesta de la Paz. «porque oyen la obra,
das Werk, / preparando desde hace tiempo, desde la mafiana/hasta la tarde"
(HOLDERLIN, 1994). Pues en el advenimiento del trabajo, das Werk, la
sabiduriaadivina €l trabajo del advenimiento: laobrauniversal de lajusticia,
como la anunciaba dei mismo modo €l poeta simbolista Mallarmé, cuando
refiriéndose a "las fiestas futuras', deciaz "A pesar de todo sobreviviria,
comun aceptacion de una entre las Quimeras, la religion, en esta orueba
liminar, laJusticia" (MALLARME,1993, p.| 04).

Dante sabia por qué se serviade Virgilio como guia. La Odisea es la
épica del vencedor, dei astuto, del enganador. La Eneida es, en cambio, la
épica del vencido, quien huyendo de Troya lleva a su padre en los hombros
y al hijo de lamano. Pero es la épicadel vencido hasta cierto punto. Treinta
y tres veces llama Virgilio piadoso a Eneas, hasta cuando en el ltimo canto
el héroe clava lalanza en € contrincante que pide clemencia. La critica se
ha preguntado por qué queria Virgilio quemar su inconclusa epopeya. La
respuesta es obvia: después de ese acto de la pax romana, impuesta por la
guerra, cuando €l vencido se tomavencedor, murio la piedad que sostenia la
epopeya, como hatendido amorir en el mundo, porque en €l cristianismo la
piedad cedi6 a lalibido dominandi de las cruzadas o alalibido possidendi
del protestantismo o a la libido amandi del sujetamiento contemporéaneo:
tres formas de pasiones tristes que producen invidere, envidia como un no
mirar viendo demasiado.

El camino haciae imperio global no tendrialimites desde el imperio
latino, con mayor razén cuando fuera vencida larebelidn de los esclavos
liderada por Espartaco, derrota que obedecié a una inexorable ler: los
esclavos imitan a amo en lo peor. Lo que harala Iglesia con las cruzadasy
con la domesticacion espiritual serd potenciar esa enorme energia psiquica
de lafe o del trust, que Henry Adams no por azar apareara con la energia
fisica en € capitulo iluminante La Virgeny la Dinamo de su libro clasico
(ADAMS, 2004, 393-403). Hasta llegar a un mundo contemporaneo en el
cual la reproduccion del capital es la reproduccion obsesiva de un deseo
adicto.
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Con Aristoteles distinguimos la economia a secas, oikos nomos,
regulacion dei hogar (acada cual segin su necesidad), de la crematistica, que
es la economia salida de madre, desentraiiada, guiada por usura y ganancia:
"La crematistica tiene que ver ante todo con el dinero ,.. su funcién es
descubrir las fuentes de dénde acumular mésy més"' (ARISTOTELES, 1989,
p.I1Sl). Para Aristoteles, la economia es "natural” (nocion criticable, como
veremos), mientras que la crematistica no lo es: en términos de los griegos,
ello significa que la crematistica es simulacro, imagen, fantasmagoria,
eidolon:

Otros sostienen que el dinero acufiado es mera ficcion..."
Y, afiade: "En cuanto a la riqueza que viene de la
crematistica, no hay fronteras..." Y luego: "Pera mucha
gente todo lo convierte en hacer dinero, como s éste fuera
el fin y todo debiera conspirar a é. (ARISTOTELES,
1989, p.15l)

Conocemos los pasos de la crematistica exacerbada desde elllamado
descubrimiento deAmérica: el camino de Flandes y laenfermedad holandesa:
el oro entonces 0 € petréleo ahora infiaron las burbujas especulativas
gue ali arruinaron a Espanay a sus colonias, como pusieron en jaque a la
economia neerlandesa en los anos ochentas.

Sabemos que €l término revenue, la ganancia, €l dinero engrosado
gue regresa luego de una expedicién por ultramar, se emparenta mas que
etimologicamente con e revenant, aquello que vuelve una y otra vez
como fantasma. Marx lo indicaba cuando examinaba e fetichismo de la
mercancia (MARX, 1964, T. L, 1- 47) Y luego cuando se referia en el tomo
tercero al caracter "ficticio" del crédito (MARX, 1964, t IIl, 381-394). Y
ya advertia, con el fondo de Toméas Moro, que €l capital arrastraba consigo
una legion de fantasmas a partir del despojo, la orfandad, e desplazamiento,
el aplazamiento, & reemplazo (MARX, T. |, p. 474-479). El capitd
corporativo, ese dinero etéreo no contante y sonante, que Marx reconocia
como la "maxima socializacion en los limites del capitalismo”, recorre a
mundo como fantasma de la avaricia con sus capitales golondrinas y sus
burbujas teleméticas.

a:. Unadelas propiedades mas conspicuas del podercuando se ejercecon
arrogancia es lainvidencia, invidere. Latragedia de Edipo es la ceguera dei
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poder. Tiresias esvidente, siendo ciego, Edipo esciego, viendo. El imperativo
obturay larazon deja de ser sensible. En ladialécticadei amoy del esclavo
(HEGEL, 1970, p. 145-155), se condensa €l problema contemporaneo:
en ambos hay ausencia y sin embargo ansia de reconocimiento reciproco
porque al tratarse unosy otros como cosas degjan de mirarse como sujetos: es
como s €l sujeto fuera valor de uso que pierde su singularidad como valor
de cambio, principio que llegard a su maxima expresion en el consumismo
cuando los fetiches de lamoda se conviertan en medida de felicidad efimera
(BAUMANN, 2009, p. I-50). Veresdistinto de mirar y éste diferente de
alcanzar visién. Lo mismo sucede entre oir, escuchar y auscultar. Hoy
hay mucho ruido, escasa escucha e infimo auscultar. Ver y oir son actos
fisiolégicos, mirar y escuchar intelectivos, alcanzar vision y auscultar son
la gracia de larazén. Al amo y a esclavo les falta razon porque producen
y padecen envidia. Las pasiones ciegan. La l6gica dei biopoder no ha sido
develada porgue e mundo esta cegado por la envidia, una suerte de mal de
0j0 que afecta tanto alos nuevos amos como a los nuevos esclavos. Incluso
ahora, cuando es el amo quien ruega al esclavo para que le descubra laclave
de sus deseos para reciclados como felicidad instantdnea prometida.

Hoy & mundo en su lento retorno a casa, a la casa global, padece
tres enfermedades. La primera, cronica, no se sabe s incurable, pues los
remedios a las crisis son o paliativos o placebos, es la mina mundial por
descrédito, por la quizas inexorable entropia de aquello que funda las
finanzas contemporéneas, el trust, la confianza, evidente en la reciente
crisis financiera de Wall Street, ya minada cuando en la alianza de sinrazon
y tecnologia e fundamentalismo derrumbo las Torres Gemelas, como si
pusiera al frente del simbolo financiero la carta de lacaida de latorre. Nueve
anos antes de aquel acto sublime por lo tragico Morin y Castoriadis habian
predicho ante la primera guerra de Irak del primer Bush: "Esperemos lo
inesperado” (CASTURIADIS, 1998, p. 59). Hoy estamos ante la misma
prediccion: "Esperemos lo inesperado”.

La segunda enfermedad podria ser terminal y es la muerte lenta por
calentamiento global. EIl mundo se toma irrespirable, el delicado balance
bidtico se quiebra: a la lucha ancestral por la energia se afiade la pugna
por € aire y por €l agua. Hasta e momento, las neguentropias por las
cuales funcionaba a la perfeccion € capitalismo mundial se favorecian
por la apariencia de espacios ilimitados. Hoy, cuando el espacio es uno,
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superpoblado y finito porgue todo esté a distancia de lavelocidad de laluz,
la antigua virtud de acumulacion se muestra como entropiay cismogénesis
del sistema. Fue lo que anuncié el nazismo como su lucha por e Lebensraum,
el espacio vital, y se exacerba en la disputa por una pequena tierra entre
israelies y palestinos.

La tercera enfermedad es mortal y esta cifrada en la posibilidad de
una reaccion nuclear en cadena que, segun Stephen Hawkins, tardaria cinco
segundos después del estallido de una primera bomba nuclear. No hemos
aprendido de Hiroshima o Nagasaki, y ello porque estamos ciegos, porque
unapublicidad capturanuestros deseos y hace que nuestros ojos orbiten frente
alaespuma de champafia de las finanzas. La publicidad suturalo sublime, es
decir, larelacién con lanada y con la muerte, aguella que permite pensar a
fondo, y satura a sujeto con laepifania de lo bello y efimero. Un estudiante
de NuevaY ork ve en once anos de escolaridad tres mil quinientos millones
de imagenes, muchas de ellas elaboradas como publicidad para modelar €l
deseo. La manipulacion del deseo como invidere, como no mirar viendo
demasiado, nos llevard a desastre: ambas palabras, desideriumy des astra
provienen de los astros, navegacion guiada por las estrellas, personales o
colectivas, deseos carentes de orientacion y en deriva porque en € nuevo
mundo han caido los puntos cardinales y no se han fijado otros alavista en
la sociedad de laincertidumbrey del riesgo.

Ante este panoramano queda més remedio que cambiar de paradigma
y de episteme y esta ha de ocurrir de modo personal y vital, local, naciona
y global. Setrata de producir una ecuacion distinta: transformar energias en
sabiduria'y no en informacion y control. Sabiduria implica saber, incluso
saber tecnol6gico y técnico, pero los relaciona con gracia con € saber sery
el saber vivir, esdecir: con el mundo de lavida (el habitar, laestancia) donde
cobran sentido la estética, la ética y las significaciones profundas. mitos,
filosofia, religion como religar de lo disyunto y sapiencia como articulacion
preciosadel mundo de laculturay del mundo de los sistemas con € mundo
primordial de lavida. Se impone transformar el biopoder en biosaber o en
ecosofia: un saber no solo sobre lavida, sino, a modo del arte mayéutica, un
saber gque acreciente el don de dones, €l don germinal, €l don de lavida, del
cual dependen todos los dones posibles. Esta transformacion ha de ocurrir
mediante tramas y no redes y fundarse en la preguntay no en el imperativo,
en e didogo y no en el mando; en e reconocimiento comprensivo de las
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diferencias y no en su subordinacion bajo imperativos; en la emancipacion
de los sujetos para que no sean "los dormidos despiertos" o los"sonambul os
civiles'; enellento tejido de lo més artificial que posee la especie como obra
de la cultura, la solidaridad, para que la ciudadania se transforme en con-
ciudadania tejida por sujetos que comprendan en si mismos su dimension
sabia y demente, su mismidad en la multiplicidad.

Pero para realizar esta transformaciéon es necesaria deconstruir €l
pasaje de laeconomia”natural” alaeconomiamoral y alaeconomiapolitica
mediante una critica de los supuestos axioldgicos establecidos por Newton,
Mandeville, Smith y Bentham. Es decir, ensayar desde América Latina
una arqueologia que devele los supuestos fundamentales dei utilitarismo
(MARTINS, 2010, p. 15-43), una de tal naturaleza que supere la reaccion
neotomista y conservadora decimonénica basada en el retomo a la idea
medieval del bien comun, lo mismo que las interpretaciones marxistas o
neomarxistas que no han calado en el fondo del problema por descuidar las
dimensiones éticas.

De la economia " natural" ala economia politica

Mauss tiene plenarazon cuando indicaai inicio de su célebre ensayo
sobre los dones que no hay propiamente economia "natural" (MAUSS,
1971). Todo intercambio humano sal e de la esfera de una supuesta economia
"natural”, que solo mereceria llamarse como tal en tanto cadena trofica,
intercambio homeostético de vida y muerte, uno que privilegiaen el balance
la recreacion de la vida, sufriendo empero los trances de la muerte.

Entonces, por qué lafundacion delaeconomiacomo cienciaen Adam
Smith parte de la presuncion de erigirse como economia " natural" ? ;De qué
modo una configuracion histérica de los intercambios adquirio el semblante
de un estado de naturaleza, eterno e inmutable? Nuestra interpretacion
apunta a una hipoétesis que pareceria excéntrica, si no fuera porque la hemos
rastreado con diligencia (RESTREPO, 2010. p. 287- 405» : Newton, el gran
pensador inglés de la teoria de la gravedad, fue el responsable de trasladar
las metaforas de la economia natural , expresada como mathesis universalis,
a laembrionaria economia politica; Ila gravitacion de las monedas en tomo
a un patrén unico se enlazaba con la gravitacion de los planetas en tomo ai
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sol, mediante la idea detenninante dei trust, la confianza ultra determinista
en la naturaleza o en las finanzas como estados naturales.

Esta afirmacion pareceria extralia si se considera a Newton sblo
como cientifico. Pero Newton fue mucho més que un gran fisico. La obra
cientifica fue excedida por las facetas de tedlogo y aquimista, politico
(fue parlamentario), y, mas importante, inspector y director de la Casa
de la Moneda durante casi una década, justo cuando ai nacer € Banco
de Inglaterra, pionero del sistema financiero internacional, se necesitaba
asegurar la confianza, trust, en lamoneda (CHRISTIANSON, 1987, pAQ6-
469). Las labores de Newton en dicha institucién no solo se referian a su
papel técnico en los procesos de acufiaci 6n, sino atareas como detective y
polida, para !levar ajuicio, incluso a la horca, a los monederos falsos que
entonces pululaban en Inglaterra.

Un estudio afondo de laviday obra de Newton, inspirado en parte
en el psicoandlisis, pero apoyado en mayor medida en otros métodos, arroja
luces sorprendentes, Newton fue primogénito y unigénito de un matrimonio
entre una mujer letrada, pero pobre, casada con un campesino medio, pero
iletrado. El padre de Newton murié entre la concepcion y el nacimiento de
Newton. El se sintié predestinado por dos razones: nacer el mismo dia de
celebracion de lanatividad y € hecho de haber sido nombrado como |saac.

No obstante, al quedar viuda, la madre se desposd pronto con un
campesino medio, pero letrado. Madre y padrastro esposados en riqueza
campesina y letras algjan a hijo, que vive con la abuela. En la asimetria
de los dos matrimonios de la madre de Newton cobra validez una aguda
observacion dei novelista hingaro Sandor Méarai: "La mayoria de los
matrimonios son meésalliances. Los esposos ignoran que es lo que acaba
separandolos, situdndolos en dos bandos enfrentados’ (MARAI, 2007, p.
79). Newton experimentd e sindrome de Hamlet: la traicién de la madre
a lamemoria del padre carnal de Newton. Cerca de su pubertad, € pietista
Newton confiesa como pecado su deseo de quemar la casa con su madre y
padrastro adentro. Rasgo psicético, no fue pecadillo de juventud, porque
Newton, quien no se casd y fue frio en amistad o afecto, experimenté una
severa crisis psicética a mitad de su vida, de la cual fue rescatado por su
amigo Locke.

(En qué consiste la pauta de vida y obra de Newton? La respuesta
es sencilla: lalucha contra el falso padre, en lacual, a modo de Hamlet, se
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resolvio todo el deseo de la vida de Newton: el encono contra el padrastro,
el sustituto del padre. La coherencia es monumental: lucha a muerte contra
el falso padre de la Iglesia, € papa. Oposicion radical a falso rey Jacobo,
catdlico. Antagonismo frente a Leibniz, quien descubriera simultaneamente
el célculo, disputandole la"patemidad" de lainvencion: o mismo ocurrira
con muchos otros cientificos. Oposicion secreta a la idea de trinidad y
confesion intima de fe arriana consistente en creer que sdlo hay un Dios
y no tres personas distintas. Ideacion de un sistema heliocéntrico como
referente de la gravitacion universal. Y en las finanzas, la metaforaredunda
en asegurar un trust en el "soberano”, como se Ilamaba la moneda, para lo
cua era indispensable una lucha a muerte contra los monederos falsos.

Estos rasgos del caracter de Newton no desdicen de su obra, pero
indican de donde procede el desentrafiamiento de la naturaleza y de las
finanzas, en la direccion del "espiritu del capitalismo"” como una "jaula
de hierro" que describira Max Weber como trabajo del protestantismo.
El sistema de Newton era "natural” porque carecia de historia: ali no hay
entropia. Kelvin vendriamucho después. Einstein no figuraba en el horizonte.
Hawkings con su historia del tiempo y toda la secuela de pensar el cosmos
como hig bang estaban muy lejos de las prefiguraciones de Newton y de su
imagen de un mundo que paraél sera como esy como ha sido siempre.

Al célculo de Newton de un mundo perenne y regido por un solo
axioma le siguieron el ardid ético monumental de Mandeville y los
postulados de Smith y de Bentham. Entre los siglos XVII y XVIII, € inglés
Bernard Mandeville produjo un decisivo giro del concepto de virtud. Ya
no se trataba ni de la virtud platénica, ni de la virtud teolégica de Santo
Tomas, ni siquieradel descenso atierra alanominalistavirta de Maguiavelo.
Empirista agudo y, como tal, pésimo pensador de fundamentos, Mandeville
acierta cuando dice: "lamayoria de los escritores se ocupa en ensefiar a los
hombres como deberian ser, sin preocuparse casi nunca por decirles como
son enrealidad" (MANDEVILLE, 1982, p- 22). Del principio vdido extrajo
una consecuencia perversa que servira de pilar ala economia mora y ala
economia politicatal como emergeran del pensamiento de Adam Smithy de
Bentham: vicios privados, virtudes publicas. Aquello que el papa Gregorio
condenaba como vicio, la Avaritia (SLOTERDIJK, 2009), se consideraba,
en tanto egoismo, como pilar de un obrar que, suprimiendo e baldéon de
hipocresia, derivara en Bentham en el postulado de la "identidad natural
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de los intereses' (HALEVY, 1972, p.IS) y en Adam Smith como suma
aritmética de una Riqueza de las Naciones armonizada por una supuesta
mano invisible que regula el mercado, cuando sabemos que la identidad
natural eralaconcordanciahistoricade la libido possidendi de una burguesia
victoriosa.

Ni Newton, ni Mandeville, ni Smith, ni Bentham sabian nada de la
economia que hemos Ilamado "natural" en tanto cadena tréficaa Malthus
todavia no presagiaba ni a Darwin, ni a Marx, ni a Engels, ni a Morgan ni
mucho menos a Mauss. En cambio, todos ellos partieron de la confianza que
les inspiraba el orden constitucional e imperial inglés, consagrado por la
revoluci on industrial. El estado natural de Hobbes, la competencia a muerte,
habia cedido al estado constitucional que Newton nensaba como "natural” y
con é auna cooperacion, segun Locke, ¢, incluso, benevol encia segiin Hume,
gue fueron ideados como nuevo contrato social "natural” con el presupuesto
de un acuerdo gracioso entre el egoismo individual y € bienestar social,
cuando setrataba de una confluencia historica de competenciay cooperacion
de la comunidad de burgueses, pensados como los Unicos seres racionales
por dominar la naturalezay la sociedad. En tanto que larevolucion francesa
llevaria a los cientificos sociales continentales, incluida la sociologia de
Comte a Durkheim, a preocuparse por los fundamentos del orden social,
los anglosajones se ocuparon de modo ingenuo del "progreso”: los ingleses
mediante e utilitarismo como suma aritmética y los estadounidenses
mediante el pragmatico destino manifiesto como ley de grandes nameros.

Ni e surgimiento del darwinismo, ni la crisis e determinismo,
ni la aparicion de la teoria de la relatividad, ni la contundente critica de
Nietzsche alamora afectaron la ingenua ecuacién propuesta por Newton,
Mandeville, Smith y Bentham, es decir, la equivalencia ideol6gica de una
ley natural, una ley moral, una ley econémica y una ley politica fundadas
en e mismo principio deleznable de un egoismo racional como propulsor de
armoniay de felicidad y en la "dogmética del egoismo" (HALEVY, 1972,
p. 15), establecida por Bentham partiendo del muy discutible principio de
"una comparacion cuantitativa de los placeres’ (HALEVY, 1972, p. 30), un
simplisimo célculo moral del que se derivalamaximade "lamayor felicidad
para € mayor niUmero", que no resiste el analisis critico y que empero
ain fundamenta todavia hoy los discursos de las politicas publicas en una
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correlacion espuria entre crecimiento econémico y felicidad (BAUMAN,
20009, p. 1-32).

En efecto, no es necesario ir muy lejos para comprobar la falacia de
esta equivalencia de metaforas que enlazan valor natural, valor econémico,
valor politicoy valor moral: laactual crisisfinanciera deveiaque unacodicia
no regulada termina por ser un polvorin de la economia global fundada en
unas finanzas no sustentadas en una produccion consonante, ni curadas por
una regulacion del estado. EI pensador aleman Peter Sloterdijk indicaba
gue la crisis financiera apuntaba a un sintoma de Harry Potter: un gasto
no sustentado en produccion real, sino en la magia de un deseo alucinado,
adictivo, hipnético (SLUTERDIJK, 2009). ;Qué hay, pues, de la famosa
racionalidad dei capitalismo? Todo prueba que una teoria que no considere
el papel de las pasiones en la organizacion de las instituciones sociales, entre
ellas las econémicas, nunca obtendra una explicacion satisfactoria. El poder
de un sistema social se debe cifrar en su capacidad de producir afecto o
desafecto, pero esto es soslayado en el utilitarismo que concibe una idea
metafisica de la"Felicidad", uno de los metarelatos erigido como € bastion
més resistente a la critica.

En este mismo sentido, como lo demuestra Zygmut Bauman en su
altimo libro, lafalacia dei benthamismo es nitida: el presupuesto de producir
con lamayor riquezalamayor felicidad parael mayor nUmero es insostenible
(BAUMAN, 2008, p.12-16). De lalecturadellibro e lector sagaz deriva la
sorpresa de las transformaciones de la idea de reconocimiento: anagnorisis
entre los griegos producida por la piedad. Annerkennen hegeliano como
luchas sociales por el poder en tanto escenario propio de la modemidad. Y
todo ello degenera en la condicién de tierra baldia de la posmodemidad: €l
ansioso reconocimiento derivado de la posesion de fetiches en la pasarela
social, laagoniapor el consumo conspicuo, laexteriori zacién banal yefimera
de las marcas de la posicion social (BUTTON, 2004, passim). No lo dice
Bauman, pero un lector agudo de la psicologiadei consumo febril encuentra
el mismo parametro de busqueda de felicidad escurridiza que OCUITe con la
adiccioén a las drogas y que fuera tipificado por Tomas de Quincey en dos
de sus libros clasicos (QUINCEY, 1985, 1987). Una agotadora y adictiva
mistica sin dios guia la légica dei consumo conspicuo en una sociedad
afectada por €l invidere: invidente envidia. st sbruban LRene et g
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La necesidad de uo giro hacia el principo de la sabiduria

Esnecesariaun giro profundo hacia unanuevavision de lanaturaleza,
delaética, delaeconomiay de lapolitica, en una direccion muy diferente a
laseguidapor Newton, Mandeville, Smith y Bentham. Estavuelta, nuestra
Kehre, muy distinta a la de Heidegger centrada en un regreso a lenguaje
poético del cua € filésofo es sumo exegeta, se orienta por un concepto de
sabiduriaprefigurada en todas las tradiciones de blsqueda espiritual, aunque
Su orientacion es progresiva y ontoldgica, pues parte dei principio de que
la nostalgia es la utopia. El asunto es muy elemental, aunque implica una
reordenaci 6n epistemol 6gica, ética, estéticay sapiencial. Setrata deinvertirla
formula que ha constituido todo imperio consistente en transformar energias
en informacion y control, mediante dispositivos imperativos e imperiales y
estructuras de red piramidales, por otra que se oriente a la transformacion
de energias en sabiduria, mediante la movilizacién del afecto social y la
constitucion de tramas solidarias.

Una transformacion planetaria se inicia cuando cada sujeto asume de
veras su vida como una obra de arte (BAUMAN, 2009) y se proyecta en el
cambio local, nacional y mundial. Esta mediacion estética es crucial como
divergencia de los medios tradicionales de produccion de cambios sociales.
Es preciso aprender dei fracaso de larevolucion de Espartaco. En lugar de
la resistencia se propone la disidencia. La diferencia es sorprendente aln
para quien la ha meditado durante algunos anos. Laresistencia es mimética
respecto aaguello alo cual resiste: queda atrapada por laldgicadel amo, sea
quien fuere. Esta contaminada por €l veneno dei deseo de quien ostenta el
poder y exige laenvidia. Ladisidencia creadoracambiaellugar (topos) y las
retéricas (tropos) de las confrontaciones: sin desdefiar la lucha ancestral por
laplaza como centro de poder y lugar privilegiado de laresistencia, su arena
parte dei mundo delavida: sujeto, familia, comunidad local, asumiendo como
presupuesto que es alli donde radican los valores alternativos fundamental es:
la solidaridad, expresada como agora, convite y minga; los intercambios
regidos por losdones y no por el cdlculo o laganancia; y ante todo, lafiesta,
por ejemplo su arquetipo por excelencia, €l carnaval, como la expresion de
una comunidad de la especie con la naturaleza'y de reconciliacion burlesca
de unos con otros por invertir lalogica de la estratificacion.
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El matemético y filésofo colombiano Fernando Zalamea ha
demostrado que en la literatura de América Latinadel siglo XX emerge un
logos o razon potenciada por su vinculo organico con €l eidos (arquetipos),
y €l eidolon (imagenes) y, afiado, con laphoné (oralidad) y laphysisy €
bios (digamos, conciencia ecoldgica): en otros términos, una razén sensible,
la misma que permite superar con gracia € dilema de modernidad y
posmodernidad porque ama lasintesis sin absolutosy al mismo tiempo valora
lo individual sin liviandad (ZALAMEA, 2009, p. 274-277). Se diria que es
una razon sensible més potente por ello que lagriega, cercana a aquella que
postulara como mediacion estética el poeta Federico Schiller para procurar
gue €l sentimiento sea razonable y la razén sensible. La causa para esta
creatividad latinoamericana en artes y letras se halla en la epistemologia
extraordinaria del carnaval, tal como la examino a fondo Mikail Bajtin, es
decir en lariqueza dei mundo de lavida (BAJTIN, 1971, 1989, 1991). No se
ve porqué no fuera posible trasladar estos fundamentos delas artes y lasletras
alaeducaciony por ella alapolitica, alaeconomiay alacultura. Se trata,
entonces, de transformar los mundos de los sistemas (economia, politica,
comunicaciones y socializacion) mediante la doble accién confluente del
mundo de la vida y del mundo de la cultura, aliados en la primacia ética
y cognitiva dei mundo de la vida, es decir, fundada en una ecosofia. "O
inventamos o erramos”, decia profético el maestro de maestros, don Simoén
Rodriguez. Es posible, por ejemplo, vitalizar el concepto arcano del dgora
con laminga, € convite y la fiesta, como se practica en las comunidades
indigenas, afrodescendientes y campesinas.

La vision de una utopia en clave poéticay carnavalesca contenida
en e poema La fiesta de la Paz de HdGlderlin y en las Variaciones sobre
un terna, de Mallarmé, no es asunto de la enunciacion de un demente, -la
primeraobra, o de un poetaencerrado en unatorre de marfil por amor alos
simbolos, lasegunda. HAlderlin resonabaal descubrimientojubilar hegeliano
del carécter nivelador y progresivo de la aparicion del trabajo, das Werk,
como advenimiento de un nuevo mundo, pero en cambio no se obnubil6,
como Hegel o, como Bolivar entre los latinoamericanos, con lailusion de
considerar a Napoledn como un Mesias: é esperaba otra redencion, por e
amor, la comunidad y lajusticia. Lo mismo puede decirse de Mallarmé,
y con mayor razon, porque las Variaciones sobre un terna, que son, como
Golpe de Dados, la carta enviada en la tempestad finisecular por € poeta
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simbolista, contienen, s se saben leer, asunto que no es facil, la profecia
muy bien informada de un nuevo mundo. Y, sorpresa: un nuevo mundo
gue Mallarmé insinlia, con su elocucion criptica pero inconfundible, que
surgira en América Latina através de la conjuncion de fiesta y poesia. La
argumentacion de esta atrevida interpretacion importa por ahora menos que
Su anuncio o que su contenido. De nuevo, aparece en su plenitud la validez
de la expresion de Castoriadis y de Morin: "esperemos lo inesperado”
(CASTURIADIS, 1998, P.59).
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