Vitalismo césmico como filosofia ética ambiental

Darfo Borero URIBE

Cuando inicié la investigacién que ha dado como fruto el Vitalismo cdsmico, me
propuse como dmbito tedrico una exploracién de la naturaleza, para cuyo propésito
habia necesidad de indagar en la filosoffa cldsica, en particular Aristételes, Epicuro,
Averroes, Pietro Pompanazzi, Descartes, Spinoza, Leibniz, Schopenhauer,
Nierzsche, Freud, ... y los desarrollos modernos de la ciencia, entre otros, Darwin
y el darwinisme, Sir Charles Sherrington, Frangois Jacob, Henri Atlan, Erwin
Schradinger, Lynn Margulis, Carl Sagan, James Lovelock, Illya Prigogine. Debia
concebir el paso de la naturaleza como caregoria universal al animal humano
como particularidad; esto me condujo a crear la categorfa de transnaturaleza para
categorizar el salto desde la naturaleza animal hasta el Homo Sapiens. En cuanto
respecta al hombre, la evolucién es apenas una parte, fundamentalmente la
hominizacién, por el contrario, el hombre se ha humanizado a partir de un proyecto
propio; esto significa que el hominido autoprodujo su humanidad en un largo
proceso caracterizado por el desenvolvimiento de lenguaje, ética, socialidad,
produccién, instituciones, cultura, civilizacién, etc. No existe una naturaleza
humana ahistérica, por lo cual tuve la necesidad de crear la categoria de
persistibilidad para diferenciar lo que permanece en el cambio; la esencia es una
caregorfa desueta aplicada a un fenémeno social o cultural porque supone la
identidad transhistérica, la cual es contraevidente. El hombre subsiste
categorialmente pese a que es un proyecto inacabado, el cual se reconfigura
histéricamente en el crear, en el sentir, en el pensar, en el producir...

Desde esa particularidad humana habfa necesidad de avanzar hacia la
individualidad. Esto me condujo a una nueva caracterizacién del individuo, la
cual es al tiempo una nueva concepcién del hombre. El individuo es tnico y
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universal; representa de un lado un microcosmos singular con una conciencia
tinica; es decir, desde el punto de vista de la experiencia, el conocimiento y las
demandas éticas de una conducta determinada en la interaccién social, el individuo
realiza una sintesis, prefigurada por la no razén, que por lo mismo prefigura algo
dnico; pero al mismo tiempo la referencia al conocimiento es racional y, por
tanto, universalizable. El resultado es que la universalidad del conocimiento es
intersubjetiva en cuanto acumulacién de saberes, pero en el individuo concreto el
conocimiento ha sido apropiado y estd en funcién del paradigma razén, no-razén
¥: por tanto, el individuo puede elegir ese saber dentro de un proyecto de vida o
una pulsién de vida hacia objetivos afectivos, productivos, creativos...

La propuesta de Habermas en la Teoria de la accidn comunicativa respecto a la
naturaleza intersubjetiva del conocimiento es asaz racionalista y toma el
conocimiento como una instancia objetiva y aproblemdtica’. Ignora el papel de
la no-razén (individualidad concreta, afecrividad, deseo, bisqueda de
reconocimiento, etc.) en la determinacidn de la sintesis personal de conocimiento
y en la operatividad del mismo.

Respecto a la conciencia ética tenemos un problema similar, guardadas las
proporciones. El individuo configura la érica en la pricrica de vida, sin desestimar
la influencia del conocimiento. Acd se va de la conciencia concreta de la experiencia
que comienza a prefigurar un comportamiento ético a la universalidad sin salir
del individuo. Esa universalidad la construye el individuo con la autorreflexién
acerca de lo vivido. Acd la educacién emancipatoria, el arte, la filosofia juegan un
papel central. La socialidad no hay que buscarla en el niimero, €l individuo ya es
social. El individuo es egofsta y social, en esa tensién se encuentra la eticidad. Hay
un egofsmo creador y un egolsmo mezquino. El egoismo creador es el artifice del
proyecto de vida o de la pulsién de vida, nos sirve para la defensa y la proyeccién
intelectual y creativa de la vida; es el que rige la actividad humana. Si careciéramos
del egoismo creador caerfamos en la pasividad absoluta; pero existe también el
egofsmo mezquino, que configura una personalidad inética; es el de quien pone
sus intereses personales por encima de los intereses de la sociedad.

El ambientalismo en la concepcién del Vitalismo cdimico no debe ser mirado desde
¢l hombre y la sociedad que se preocupa por el deterioro de una naturaleza externa.

El Vitalismo cdsmico al llegar al individuo se dio cuenta que habia llegado a la base
concreta de la socialidad: el individuo en tanto artifice, gestor y usuario de lenguaje.

' HABERMAS, Jiirgen. Teoriu de la accion comunicativa, vol 11, Madrid : Taurus, 1988, plgs. 9 y ss,
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Y cultura ya es social; la socialidad no le llega al individuo desde afuera; no es el
niimero lo que configura la socialidad, como piensa la teorfa social moderna sino el
individuo como existente concreto con lazos multidimensionales que lo atan a la
socialidad. Ahora desde el individuo ético, social y solidario, habfa que emprender
otro periplo hasta concebir la sociedad y colocarla como transnaruraleza frente a la
naturaleza, que por supuesto todavia configura al hombre. No obstante, el hombre
sin dejar de ser naturaleza autoprodujo st humanidad con el desarrollo de un proyecto
propio: lenguaje, érica, instituciones, cultura, socialidad, civilizacién... Esto me
permitié teorizar la vision ambiental, que no consiste én una mirada superficial a
los dafios observables en el ambiente sino mis bien una visién de cémeo la Modernidad
ha desarrollado las dos grandes dimensiones inmanentes en el hombre: naturaleza y
transnaturaleza. El Vitalismo cdsmico ha edificado el puente naturaleza-transnaturaleza
para observar como se relacionan en esta civilizacién physis y nomas, lo cual debe
permitirnos construit los desarrollos de la filosoffa normativa que nos permitan
pensar y echar a rodar una concepcién ambiental que equilibre las dos dimensiones
inmanentes en ¢l individuo y en la vida social. El ambientalismo, pues, es ese
regreso y ese autoexamen a la conciencia social para reconocer la vida, hacer un
acuerdo politico para equilibrar naturaleza y transnaturaleza y de esta manera vigorizar
la vida y detener la muerre, la cual para el Vitalisma cdsmice sélo puede consistir en
el colapso de la vida, que ya se presiente en este planeta.

La naturaleza es pensada como el sistema general de vida. Para un individuo humano
su participacién en la vida lo une con la universalidad viva en su singularidad. Asi,
el individuo para concebir la naturaleza o el sistema general de vida que estd siendo
destruido por la accién de esea civilizacién no necesita salir de la individualidad,
sino aguzar el sentido de la vida para saberse parte de esa energfa césmica. La
destruccién sistemdtica de la vida es una amenaza concreta para la vida de la cual
participo. La mds grande limitacién de la ecologfa es el andlisis sectorial que hace
pensar que la vida serfa una pluralidad de formas y que si algunas resultan dafadas,
el dafio es localizado y puede ser corregido in situ. El problema para el vitalismo
cosmico es mds hondo, la vida es una sola y los entes vivos por dispersosy diferentes
que sean estdn interrelacionados de una forma muy profunda, la cual no ha sido
investigada en toda su magnitud. La relacién del biota con las condiciones abidticas
puede darnos una clave. La vida ha creado las condiciones para su expansién, para
su desarrollo, para el aparecimiento de especies nuevas, de conformidad con la
tesis de James Lovelock’. Un dafio a una especie determinada afecra, como se
sabe, las cadenas alimentarias, pero igualmente, cuando se produce un dafio de

LOVELOCK. lames. Las edades de Gaia. Una biografia de nuestro planeta. Barcelona: Tusquets,
1995, pp, 32 y 55,
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alguna consideracién, al localizarlo puede repercutir en el sistema general de
vida. La biosfera y, en general, el clima nos muestran que la vida es una sola, como
afirma el Viralismo edsmico; la destruccién de ecosistemas por la extensién de la
urbanizacién y la destruccién de bosques para extender las dreas de cultivos; la
emisién masiva de diéxido de carbono (COZ2) por la quema de combustibles
fésiles como resultado del proceso industrial y las demds formas intensivas de
contaminacién dafian la vida en el planeta, no un drea determinada, lo cual permite
entender la solidaridad necesaria de todos los hombres respecto a la vida y de cada
individuo con el sistema general de vida. Las teorfas y los proyectos politicos del
siglo XIX y el siglo XX deben ser replanteados en su toralidad en la medida en que |
el concepro central del pensamiento social se ha desplazado desde el proceso
industrial, sus efectos en la riqueza, en la pobreza, en el empleo, en la reordenacién
social hacia el concepro de vida.

Lo que el Vitalismo cdsmico pretende es colocar la vida como el concepto central
del pensamiento filoséfico, en la naturaleza y en la transnaturaleza: la vida en
tanto vida cdsmica, vida biolégica y vida psicosocial. Desde ese 4dmbito ran vasto,
complejo y rico de la vida, construiremos un concepto polivalente de vida que
debe ser el nuevo paradigma cientffico, no sélo de la ciencia social sino de la
naturaleza, La vida es una energfa césmica infinita-finita que depende para su
mantenimiento y expansién de un equilibrio precario de miltiples factores, disefia
y anima sucesivamente billones de entes de las mds diversas formas y propiedades,
y.en su cota mds alta genera la razédn, la no-razén y la civilizacién. Desde esa
hegemonia de la vida debemos pensar de niievo el mundo social, no porque los
problemas sociales desaparezcan por arte de magia sino porque la industrializacién,
ademds de los problemas tradicionales de desempleo, miseria, etc., ha generado
por otra parte, un problema tan colosal, un choque de naturaleza y transnaturaleza,
la destruccién sistemdtica de la vida, por la cual la otra problemdtica muy
importante y sin solucién hasta el presente se subordina ahora a una solucién
global del problema ambiental, es decir, el mejoramiento de la calidad de la vida
social depende ahora de la defensa y vigorizacién de la vida como energfa césmica
y biolégica. Por otra parte, para el vitalismo césmico la solucién ambiental
comporta necesariamente el arreglo del problema social ya que, légicamente, la
miseria conspira contra la persistencia de la vida. De esta manera, el problema
social es hoy un problema ambiental, pues si somos serios y consecuentes no
puede ser planteado aisladamente.

La economia de la productividad y la eficiencia medida en términos de ganancia,
va a tener que ser proyectada no como desarrollo sostenible, el cual viene a ser un
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concepto residual, seguir daiando, pero lo menos pesible, este proceso resultaria
edificante y respetable, si no supiéramos que es un autoengafio: el dafio al sistema
de vida no se puede solucionar con paiios de agua tibia, sélo con el puente de doble
via naturaleza-transnaturaleza podemos poner la vida a salvo del colapso. Una
economia de la vida, debe ser una economfa para producir vida, para afianzar y
disfrutar la vida, para hacer mds productiva la vida. El tinico culto licido en este
universo es el culto a la vida, debemos vitalizatlo todo. ;Qué significa vitalizar? Dar
a la energfa vital la holgura, el espacio, la comunicacién y la reproduccién de su
potencial; invertir la tendencia de decrepitud que observamos en el paisaje,
especialmente de las cindades, el predominio de la naturaleza muerta sobre los jirones
de vida, todo lo cual crea, en especial en los jévenes, la ilusién de que el avance de la
civilizacién consiste en humillar y arrasar la vida. No estd mal de ninguna manera
potenciar las energfas transnaturales del hombre, lo que estd mal es contraponerlas
a la vida, en vez de aquilatar el correlato natural-transnatural para avanzar
indefinidamente. Es un error pensar que la defensa de la vida busca detener el
coneepto cientifico-tecnoldgico; es el pensamiento de la ciencia y la tecnologia el
que estd obligado a seguir el curso del rio de la vida; si trata de secar el rio de la vida,
el proceso cientifico tecnolégico deviene irracional.

Pienso que desde la perspectiva de la vida, el capitalismo fundado en la prevalencia
de la economia sobre la vida estd superado teéricamente. ;Cudndo se producird el
colapso? No lo sé, pero sucederd mds temprano que tarde. En tanto que hoy la
politica en todas sus vertientes se esfuerza por respondera las necesidades de alimentos,
vivienda y servicios para una poblacién en crecimiento desaforado: desde la
perspectiva de la vida la especie hombre debe autolimitarse, como tnica solucién
para no destruir las otras especies y autodestruirse. La vida — en lo que se desprende
de la sabiduria de Darwin— es una lucha por sobrevivir que implica un intercambio
intenso entre especies, pero las cuales mantienen por ello un limite numérico, que
no puede transgredirse impunemente. Asi, en la naturaleza, los depredadores son
parte fundamental en la autorregulacion de la vida; pero el hombre es naturaleza y
transnaturaleza; su dimensién transnatural ha roto el equilibrio de la naturaleza,
razén por la cual es imperativo para lograr el efecto que exige la salud de la vida,
autorregular ética y politicamente la poblacién para defender la vida.

Para el viralismo césmico no puede hablarse de muerte de los individuos: la vida es
una fuerza colosal que se esparce en billones de vivientes de los cinco géneros: monera,
protista, hongos, animales y vegetales. Cuando se produce el desmoronamiento de
una forma viva, ésta deviene materia orgdnica al servicio de la vida, que nuevamente
la llama a integrar otras formas vivas. Mientras no destruyamos la vida como viene
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haciéndolo a pasos agigantados esta civilizacién, ninguna forma viva se pierde,
simplemente se reintegra al movimiento silente de la vida en espera de integrar otra
forma de vida. La muerte, en este sentido, es una pobre idea de quienes quieren hacer
terrorismo metafisico creando un vacio cédsmico que no existe. Esto lo formula el
Vitalismo cdsmico, afirmando: no tenemos la vida, participamos de la vida. Para todos
los entes vivos desconectarse de la vida activa es traumdtico, pero el hombre tiene
horror a perder la subjetividad y hundirse en la materia silente, pero de nuevo al
servicio de la vida.

La muerte es el correlato de la vida; la muerte es el colapso de la vida, se genera cuando
la destruccidn sistemdrica de la vida avance hasta el punto en el cual la entropfa alcance
el punto absoluro y se produzca la degradacion al equilibrio termodindmico.

Con el individuo social y ético marchamos a la reconstruccién de la vida social; una
vida social que debe aurorregularse como una funcién de los organismos juridicos,
politicos y sociales del Estado, con la accién de universidades, sociedades y comunidades
de diverso orden, para evitar los desfases y construir paulatinamente una sociedad mds
arménica y justa. Laautorregulacién ha sido pensada como un proceso eminentemente
democritico, con la participacién de todas las fuerzas sociales. Desde la sociedad en
proceso de autorregulacion debemos marchar de nuevo a la naturaleza. El postulado
de la ciencia y el desarrollo politico de la sociedad debe ser que podamos mirar la
naturaleza a través de la transnaturaleza y ésta a través de la naruraleza. Sélo asf habremos
constritido el hogar pluridimensional de la vida.

Vitalismo y democracia

René Descartes, quien puso los pilares de la Modernidad, fundé en el siglo XVII &l
mecanicismo para explicar |a produccién genético-evolutiva de los fenédmenosnarurales.
El mecanicismo fue desarrollado y potenciado por Newton. Esto significa que la
explicacién se remite a la causalidad. Desde entonces el mecanicismo se ha mantenido
como un verdadero dogma contra el cual no se admite argumenracién alguna. El
mecanicismo sellé la disputa originadaen la obra de Agustin de Hipona y de Averroes,
en el siglo XI1, de acuerdo con la cual el primero sostenia que sélo existe la ciencia de
Dios, la teologfa; una ciencia de la naturaleza implicarfa un desaffo a la divinidad,
cuyos designios serian inescrutables® . Averroes con su doctrina de la doble verdad, de
acuerdo con la cual lo verdadero en teologia puede no serlo en filosofia, defendia

' DE HIPONA, Agustin. Contra los académicos, incluida en Los fildsofos medievales. seleccion de

Clemente Fernfindez. Madrid : Biblioteca de Autores Cristianos, 1979, p. 152, En el mismo volumen,
Trutado sobre la Santisima Trinidad, p. 42 8.
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la existencia de dos ciencias: la teologfa y la ciencia de la naturaleza® . El averroismo
triunfé en la Universidad de Padua en el siglo XVI y comienzos del XVTI, de la
cual fue profesor Galileo en plena época productiva. Acd podemos vistumbrar
como la filosoffa en la lucha con la reologia abrié el campo para la fundacién o
refundaci6n de la ciencia natural en el siglo XVII. Lo que impedia la investigacién
de la naturaleza era la teologia eésmica, la que yo denomino mala reologfa. De
acuerdo con ésta, todos los fenémenos de la naruraleza representarian la
intencionalidad de Dios. No existe manera de documentar esa intencionalidad y,
por tanto, la naturaleza no podia ser investigada, conocida.

Quiérase o no, el averroismo jugé un papel en el acuerdo teérico fundacional
(implicito) entre filésofos y cientificos para coincidir en el mérodo cientifico, en
las bases epistemoldgicas y en las leyes del universo. En este proceso participaron,
entre otros, Galileo, Kepler, Descartes, Spinoza, Bacon y Newton. Los fundadores
tuvieron la conciencia de que el universo es una gran mdquina cuyo movimiento
es mecanicista, previsible y controlable. En los siglos XVIII, XIX y XX con el
desarrollo de la biologfa, numerosos cientificos y fildsofos Driesch, Lamarck,
Bergson... han expresado su desacuerdo sobre la aplicacién del mecanicismo a la
vida. Jacques Monod habla de un vitalismo merafisico, que atribuye a Bergson, el
cual serfa inconsistente, y un vitalismo cientista que estatfa representado por algunos
biélogos, entre otros Driesch, quien derivé hacia la filosoffa, y fisicos como M.
Elsasser y M. Polanyi. La singularidad de los procesos vitales no permite que sean
explicados por los conceptos fisicos y quimicos. Al parecer el fisico Nils Bohr no
descartaba la necesidad de procedimientos sui generis para explicar la vida®.

El bidlogo judio francés, Henri Atlan, sostiene: “Tradicionalmente las ‘ciencias de
lavida' han estado fuertemente marcadas por diversas teorfas vitalistas, algunas de
ellas extremadamente fecundas. Las teorfas de Pasteur y Claude Bernard todavia
contienen elementos claramente vitalistas. Por ejemplo, el gran principio de Pasteur
sobre la ausencia de generacién espontdnea refuerza roda una corriente de

pensamiento vitalista. La vida no puede provenir mds que de la vida: es una ruptura
absoluta™.

Erwin Schrédinger, pese a que en su libro ;Qué es la vida? Aspira a explicar todos
los entes existentes por las leyes fisicas, no obstante, anora: “lo que deseo dejar

¢ AVERROES, Comentario de la Metafisiva de Aristaretes, incluida en Los fildsofos medievales; op.cit,
pp. 703 y ss.

¥ MONOD, Jacques. El azar ¥ la necesidad. Barcelona : Planeta-Agostini. 1993, pp. 37 y s5.

" ATLAN, Henri y BOUSQUET, C. Cuestiones vitales. Barcelona : Tusquets, 1997, p. 36,
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claro en este iltimo capftulo es, expresado brevemente, que a partir de todo lo
que hemos aprendido sobre la estructura de la materia viva, debemos estar
dispuestos a eéncontrar que funciona de una manera que no puede reducirse a las
leyes ordinarias de la fisica™ .

Frangois Jacob después de considerar largamente en su extenso y bello libro La
ldgica de lo viviente los elementos de la vida y la insuficiencia de los elementos
tedricos para su explicacion, se inclina por el mecanicismo, con el argumento de
que las inconsistencias se deben a la insuficiencia de investigacién y disefio de
elementos tedricos adecuados. Hacia el final del libro dice textualmente: “Una
organizacidn (lase vida) suele poseer propiedades que no existen en el nivel inferior
(léase materia inerte). Estus propiedades pueden explicarse por las de los constituyentes,
pero no se deducen de ellas. Un integron particular sélo tiene una cierta probabilidad
de aparecer. Cualgquier prevision referente a su existencia sélo puede ser de orden
estadistico. Fsto vale tanto para la formacién de los seves vivos como para la de las
cosas; tanto para la constitucion de una célula, de un organismo o de una poblacion,
como para la de una molécula, una piedra o una borrasca. La unidad de explicacidn
se sustenta hoy en la contingencia. En los organismos, sin embargo, los efectos del azar
se compensan inmediatamente por las necesidades de la adapracion, de la reproduccion,
de la seleccion natural, lo que conduce a una paradaja’™ .

Por su parte, el profesor Eugenio Andrade, partidario de aplicar el vitalismo tanto
a la biologfa como a la fisica, sostiene: “en el presente estamos ante dos alternativas:
1. continuar con la mecanizacion de la biologla, 0 2. biologizar la fisica. La primera
opcidn significa continuar sobrevalorando la dptica de la observacidn externa, mientras
que la segunda implica reconocer el hecho de la observacién interna y extenderla no
sdlo a sistemas vivientes sino a sistemas fisicos en general. El hecha de la observacidn
interna aparece de un modo tdcito en las dos grandes metdforas que han iluminado el
curso de la biologta en el siltimo siglo: la seleccion y la informacion, conceptos que a
pesar de estar suficientemente validados no han sido asumidos plenamente por la
ciencia” .

La verdad es que no se ha dado un fallo definitivo en la ciencia entre vitalismo y

' SCHRODINGER, Erwin. ;Qué es la vida? Barcelona : Tusquets, 1997, p. 119,

* JACOB, Frangois. La ldgica de lo viviente. Barcelona : Tusquets, 1999, p. 300,

ANDRADE, Eugenio. Las demonios de Darwin. Bogotd : Universidad Nacional de Colombia, Facultad
de Ciencias, 2000, p. 34,
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mecanicismo. Mi punto de vista es que la vida no puede explicarse de una manera
mecanicista. La vida es un principio activo, una energia singular, una forma
animada de la materia que existe en ¢l cosmos; sélo actiia con la materia, pero no
es material; no busca objetivos ni fines excepto el de la supervivencia de los
individuos y de la especie respectiva; es una energfa su/ generis que se expande y
anima las formas mds diversas.

Para analizar la vida debe valorarse preferentemente la mirada interna del organismo
a la mirada externa; esta prelacién se podria sustentar en la complejidad de los
fenémenos de la vida si los comparamos con los fenémenos fisicos. Todas las
especies han tenido la necesidad de asumir grandes retos para la supervivencia,
retos que de ninguna manera pueden explicarse desde el punto de vista mecanicista
por la causalidad. Estos retos implican una reprogramacién. ;Cémo interpretar la
reprogramacién que comporta la autopoiesis en unas condiciones determinadas?
No, por supuesto, porque las distintas especies, desde las bacterias hasta el hombre,
hayan tenido conciencia de las amenazas. La intencionalidad no puede transponerse
desde el hombre a otras especies. Littendrigh propuso la palabra teleonomia para
reemplazar el término teleologia, “habia propuesto una palabra nueva para recalcar
la diferencia entre lo que &l expresé como una ‘mdquina buscadora del fin’ o procese
buscador del fin’ y otra u otro con un verdadero propésite™ .

El vitalismo del cual se ocupa la concepcién del vitalismo cdsmico no es metafisico:
se trata de una energfa que subyace a todos los entes vivos y que se manifiesta en
los procesos de la vida; esa energia sélo existe en la materia, fuera de ella carece de
sentido, si bien es cualirativamente diferente a la mareria: existe materia viva y
materia inerte, se trata de un finalismo teleonémico, de procesos buscadores de
fines y no de una autoconciencia.

Para quienes opinan que la discusién entre mecanicismo y vitalismo es indril,
porque concepuiian que el mecanicismo estaria del lado de la ciencia, Lynn Margulis
y su hijo Dorion Sagan, escriben: ;Pero no habrd algo erréneo tanto en la
mecanizacion de la vida como en la vitalizacion de la materia?

El mundo como una vasta mdquina no puede dar cuenta de nuestra autoconciencia
y autodeterminacidn, porgque la vision mecanicista del mundo niega el libre albedrio.
Las mecanismos de;pm‘.r de tado, ne actian, ne reaccionan. Mds atin, los mecanismos

™ ATLAN, Henri y otros, Gaia. Iimplicaciones de la nueva biologia. Barcelona : Editorial Kairos, 1995,
p. 109,
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no vienen al mundo por si mismos. Asumir que él universo es un mecanismo implica
que fue creado conforme a un plan, esto es, por algiin creador vivo, En otras palabras,
con todos sus éxitos, la vision mecanicista del mundo es profundamente metafisica;
estd enraizada en presupuestos religiosos™'.

Desde luego que Chatles Darwin fue un convencido mecanicista, si bien a veces
SUS [eXtO§ No son consecuentes con ese principio. En £l origen de las especies escribe
“Por causa de esta lucha por la vida, cualquier variacién, por ligera que sea a
consecuencia de lo que fuere, si ha de resultar beneficiosa para un individuo de
cualquier especie en sus relaciones infinitamente complejas con otros seres
orgdnicos y con la naturaleza exterior, tenderd a la preservacién de ese individuo
y serd generalmente heredada por su progenie. La progenie también tendrd una
mayor probabilidad de sobrevivir porque, de los muchos individuos de cualquier
especie que nacen periédicamente, sélo un pequeio nimero puede sobrevivir.
He llamado a este principio por el cual cada ligera variacién, de resultar tal, se
preserva, seleccién natural con el fin de sefialar su relacién con la capacidad de
seleccién del hombre™™.

Darwin pone una condicién a una mutacién genética que se produce en un
individuo por azar, que resulte (til. ;Y cémo van a juzgar las palomas o las ovejas
la urilidad?, podemos preguntarnos, es itil, podemos responder con ¢l texto, si
mejora la capacidad de supervivencia. Util y supervivencia son términos y
procedimientos finalistas y, por tanto, la seleccién natural estd concebida en
términos vitalistas. Pienso que la seleccién natural es eminentemente vitalista y
no puede concebirse de otra manera. Una mutacién genérica se produce por azar
—en esta afirmacién coincide Darwin—, pero el azar no se puede explicar de una
manera mecanicista, porque el azar se origina por una causa incausada y en
consecuencia rompe el orden causal.

La disputa entre el mecanicismo y el vitalismo, tal como la concibo hoy, depende
para su resolucién de aportes significativos en la investigacién de la vida, pero
probablemente el fallo final no serd a favor de uno excluyendo el otro, sino mds
bien un replanteamiento en el cual se aceptara que los saltos cualitativos de la
evolucidn sélo pueden comprenderse desde un dngulo vitalista, no desde el universo
fisico concebido desde una mdquina, porque la vida es una energfa infinita-finita
que debe luchar por permanecer en el ser, como decia Spinoza o, de otra manera,

" MARGURL Lynn y Sagan, Dorion. [Qué ex la vide? Barcelonn @ Tusquets, 1996, p. 16 y 17
2 DARWIN, Charles Darwin. El arigen de las especies, En : Textos fundementales, Barcelona : Altaya, 1993, pp.
89y 90
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los vivientes son frigiles y deben esforzarse por sobrevivir. La vida no puede ser
comprendida como un mundo puramente objetivo, que funciona de acuerdo con
unas reglas y que, por tanto, podrd ser explicado como los hechos por la causalidad.

La vida es un fenémeno que escapa con dificultad al equilibrio termodindmico
como lo explica Erwin Schrédinger, extrayendo entropfa negativa del ambiente.
Por otra parte, el devenir normal de la vida puede ser explicado por la causalidad.
Sélo se excluyen de la cadena causal las rupruras debidas a los procesos de seleccién
que jalonan la evolucién.

Existe una diferencia radical entre materia viva y materia inerte. La vida debe ser
concebida con una mirada preponderantemente interna, entre otras razones,
porque la vida comporta una temporalidad que no afecta a la fisica del espacio. La
temporalidad de la vida fue desarrollada por Aristételes y es como un reloj interno
de los vivientes. El punto de partida de Aristéreles respecto al tiempo es por lo
menos sorprendente: el tiempo como se considera habitualmente no existe en
absoluto, o por lo menos posee una existencia imperfecta u oscura. ;Cudl es la
razén? Si tomamos el pasado ¢l tiempo ya no es y si el futuro el tiempo no es
todavia'® . En este punto Aristételes piensa como bidlogo. El tiempo gravita sobre
la vida: en primer lugar es humano desde el punto de vista de la conciencia
intelectual, ya que sélo el hombre mide el transcurso y la asociacién de
acontecimientos'’. Ahora, desde el punto de vista de lo medido, el tdempo se
aplica a todos los entes vivos, porque sélo éstos estdn en el riempo. “...tratdndose
del movimiento, estar en el tiempo significa ser medido por el tiempo, ranto en sf
mismo como en su existencia, pues el tiempo mide simulténeamente al movimiento
y su esencia, y para el movimiento, estar de hecho en el tiempo significa el hecho
de ser medido en su existencia” " . Pero estar en el tiempo no significa simplemente
coexistir con el tiempo, pues en ese sentido todo estarfa en el tiempo; comporta
mds bien una temporalidad interna, una forma de existencia de la cosa que se dice
temporal.

Heidegger, a partir de la concepcién de Aristéreles, cred la historicidad propia. La
temporeidad propia es inmanente al Dasein (individuo humano existente) y, en
consecuencia, la historicidad propia es un existenciario. El Dasein es lo
originariamente histérico (ser-en-el-mundo), el ser intramundano (los entes que

5 ARISTOTELES, Fisica, en Obras, 217b-218a. Madrid : Aguilar, 1973,
" Ibid. 223a-223b.
S Ibid., 220a-221a.
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no tienen la forma del Dasein) es secundariamente histérico. El Dasein muerto
carece de mundo y, por tanto, no puede configurar su historicidad. Lo
intramundano es histérico en la medida en que se relaciona con el Dasein'®.

Los intereses del fisico Newton estdn en otra parte, a él le interesa el cosmos fisico
y por eso para €l el tiempo absoluto es el de la rotacién, la translacién y, finalmente,
el movimiento mecdnico de los cuerpos. Dice Newton: “El tiempo absoluto,
verdadero y matemdtico en sf y por su propia naturaleza sin relacién a nada externo
fluye uniformemente y se dice con otro nombre duracién. El tiempo relativo,
aparente y vulgar en alguna medida sensible o exterior (precisa o desigual) de la
duracién mediante el movimiento, usada por el vulgo en lugar del verdadero
tiempo; hora, dfa, mes y afio son medidas semejantes™"” .

La filosoffa y las ciencias tienen una gran herencia rotalitaria, pero es hora de que
distingamos la naturaleza viva de la naturaleza inerte, cada cual con su legalidad
propia. Si bien en la naturaleza la vida es una corriente inmensamente rica y
compleja que fructfica en billones de especies; en la transnaturaleza la vida es
cualificada y adquiere unas dimensiones inusitadas. Acd aparece el concepto de
vida psicosocial, que representa el desarrollo del proyecto del hombre que ha
traspasado la soberanfa de la naruraleza sin dejar de ser naturaleza. Acd la vida si
bien sigue dependiendo de la biologfa se desarrolla en un dmbito nuevo, ha
perfilado unas aptitudes que le permiten disefiar una esfera nueva de su proyeccién
y de su quehacer en el mundo, la humanidad. Este dmbito se formé a partir del
lenguaje, la ética, la produccién, las instituciones, la socialidad. .. El hombre por
esa razén pertenece a dos mundos, la naturaleza y la transnaturaleza. La
transnaturaleza, pues, ha configurado una forma nueva de vida. Si persistiéramos
con el mecanicismo y el vitalismo para entender la nueva esfera, tendrfamos que
con el mecanicismo sélo se puede llegar a la ecologia, en tanto que con el viralismo
podemos formar una concepcién ambiental rica y pluridimensional,

En la transnaturaleza, el vitalismo comporta colocar el concepto de vida en el
centro; este concepto debe irradiar todo el universo social y de la cultura y la
relacién naturaleza-transnaturaleza.

La vida como concepto central en la transnaturaleza no es una consigna, no es un
lema, es una posicién filoséfica que analizando la crisis de la modernidad basada

BOTERO URIBE, Dario. Martin Heidegger: la filosofia del regreso a casa. Inédito, en proceso de
edicién.

NEWTON, Isaac. Principios matemdricos de la filosofia natural. Madrid : Editorial Technos, 1997,
pp-32y 33
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en la economia, en ¢l trabajo, en la produccién, en la riqueza, en la pobreza, hace
conciencia que la modernidad ha conducido el pensamiento y la gran culrura al
nihilismo; una civilizacién cuyo tnico valor es el dinero, pero que ademds estd
destruyendo rdpidamente la vida. Comprendemos que desde el punto de vista de
la naruraleza y la transnaturaleza todo converge a la vida; la transnaturaleza se
orienta hoy al imperio de la vida; la nueva civilizacién ya no estard orientada
exclusivamente por la produccién marterial sino por la produccién de vida.

La democracia con frecuencia se funda en la necesidad de legitimidad del poder o
en el populismo, pero la tinica manera de fundar una democracia social es desde
el punto de vista de la vida. La vida es naturaleza y transnaturaleza. Lo que el
vitalismo cdsmico propone es un puente de doble via que una la naturaleza con la
transnaturaleza, esto supone un examen critico de la modern idad. Lo que la actual
civilizacién estd haciendo con la naturaleza y la forma como se han configurado
la cultura, los valores, los simbolos, ete. Lo que estamos haciendo es mirar la
naturaleza con una mirada externa, con un mds alld y eso es un error. En primer
lugar naturaleza y rransnaturaleza son un correlato; es desde el proyecto transnatural
que destruimos la naturaleza y es desde la naturaleza que vitalizamos la
transnaturaleza, Pero aiin este andlisis sigue siendo abstracto. Naturaleza y
transnaturaleza son dos dimensiones del hombre concrero. En el individuo y en
el hombre debemos equilibrar la vida césmica, con la vida biolégica y la vida
psicosocial: una nueva cultura de Ja vida y una nueva praxis sobre la naturaleza. El
ambientalismo es una filosofia de la vida, la ecologfa es un subproducto de la
tecnologfa. El ambientalismo debe ensefiarnos como producir vida; la ecologia
busca remediar los dafios visibles y costeables que produce la destruccién sistemdtica
de la vida.

La naturaleza es diversidad. Billones de entes de los cinco reinos viven y vivir es
un fin en sf mismo. Por el hecho de vivir cumplen una funcién en el sistema de la
vida, La naturaleza es el reino de la igualdad. La equalitas proviene de que lo
diverso es inconmensurable. Alguno dirfa que un hombre es mds importante que
una bacteria. Si partimos de la transnaturaleza es claro que el hombre es mds
importante que cualquier otro ente vivo, No obstante, desde el punto de vista de
la biologia la pregunta carece de sentido. Lynn Margulis afirma que es mds
importante la bacteria porque es el gran arquitecto de la vida: invent6 el sexo, la
muerte y configura los entes pluricelulares, entre otros, el hombre®. Los entes
vivos en tanto diversos son desiguales en tamafio, en forma, en funcién; pero

' MARGULIS. Lynny SAGAN, Dorion. ;Qué es lu vida? Ed. cit., pp. 69 y ss.
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desde el punto de vista de la naturaleza son cualitativamente iguales como formas
vivas. Lo concreto es ¢l todo que tiene secretas referencias. La naturaleza es igual
a sf misma como fibrica de vida, pero la naturaleza ha generado lo otro de si, la
rransnaturaleza.

El hominido evolucioné hasta caminar erecto, convertirse en omnivoro, desatrollar
una mayor capacidad cerebral, la cualificacién de la manos, etc., pero el hombre
autoprodujo su humanidad al concebir y ejecutar un proyecto propio, que lo saca
de la soberanfa de la naturaleza sin dejar de ser naturaleza, el practicar el lenguaje,
la érica, las instituciones, la cultura, la civilizacién, la filosofia, la ciencia, la
tecnologfa... La naturaleza posibilité la transnaturaleza, pero ésta ha producido
un desequilibrio al programar la destruccién sistemdtica de la vida. El puente,
pues, es un regreso al individuo para equilibrar la pluridimensionalidad de su ser,
y una proyeccién a la sociedad en su conjunto para que articule de una manera
fluida las distintas dimensiones de la vida. El ambientalismo es, en consecuencia,
una forma de vida. Pero si bien la naturaleza es idéntica a si la transnaturaleza es
la diversidad de la diversidad. No tiene un estatuto coherente con un orden
establecido sino que debe construir un orden consciente, para poder equiparar su
fuerza y su potencialidad con la fibrica de vida narural.

Esto tiene como consecuencia que haya varias maneras de ser hombre, no sélo
histéricamente sino simultdneamente en la actualidad: 1. una humanidad
constituida por un autodesarrollo consciente, con una vida organizada en torno a
formas de conocimiento o de aplicacién artistica o tecnolégica; otra humanidad
constituida por una forma mds o menos espontdnea de aplicacién de la fuerza
fisica y una vida otientada por el ejercicio de un oficio ancestral. Todo gira en
torno al logro de la satisfaccién de las necesidades elementales de la vida. La
transnaturaleza es el mundo de la diferencia de lo inusitado, de lo no codificado;
es un orden para el cual hay necesidad de construir normatividades especificas. La
naturaleza es un orden igual, previsible, autorregulado; la transnaruraleza es
desigual, imprevisible y debe autorregularse para que pueda constituir un verdadero
orden. El puente vitalista supone dos érdenes autorregulares. ;Cémo equiparar
estos 6rdenes para que la vida se articule con la vida? La naturaleza es un orden
autorregulado por la existencia y manifestacién de la vida: la transnaturaleza debe
ser regulada democrdticamente. ;Por qué razén? La democracia, tal como se concibe
acd no es un orden de los mecanismos politicos sino un orden de reconocimiento
de cada individuo como igual a todos, en tanto dignidad y en tanto miembro del
Estado. La democracia presupone la colectividad, pero acd no la entendemos como
ente abstracto sino como interaccién e intercomunicacién de individuos
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potencialmente libres. Una organizacién basada en el poder, en el pueblo como
ente abstracto o en la imposicién no puede construir el orden autorregulado que
demanda el puente vitalista. Luego, sélo democrdticamente, se puede dirigir el
orden de la vida transnatural que permita equipararla con la naturaleza.
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