VERITAS, N° 58, 7-15 ISSN 0718-9273

Editorial:
Del dominio al cuidado

CRISTIAN BORGONO
Facultad de Teologfa, Pontificia Universidad Catdlica de Chile

LUCA VALERA
Universidad de Valladolid / Pontificia Universidad Catélica de Chile /
Cape Horn International Center (CHIC)

La filosoffa de las nuevas tecnologfas ha puesto en evidencia, como
caracteristica distintiva de la tecnologia, la imprevisibilidad de los efectos
negativos de sus aplicaciones, asi como su inseparabilidad de los efectos
positivos que se buscan (Jonas, 1995). Dicha imprevisibilidad se debe
mayoritariamente a la complejidad del fenémeno tecnolégico, capaz de
modificar los “esquematismos latentes” —dirfa Bacon— de la naturaleza
misma. De hecho, el ser humano, gracias a su poder, ha transformado a la
naturaleza en algo vulnerable y limitado, invirtiendo las relaciones entre
ser humano y naturaleza. Mas recientemente, se ha comenzado a
cuestionar la capacidad de conocer el orden natural por medio de las
ciencias contemporaneas, considerando la complejidad de los fenémenos
naturales y la dificultad de elaborar modelos que permitan predecir con
razonable exactitud las transformaciones de la biosfera a partir de la accién
humana, o de fenémenos de alcance césmico. Si es cierto que, frente a las
nuevas acciones impulsadas por el ser humano, emerge el “deber de saber”
(Jonas, 1995) cémo funciona la naturaleza misma, por otro lado, es
también cierto que dicho saber se presenta como altamente limitado y
falible.

En definitiva, ambas perspectivas comienzan a poner de manifiesto
que la pretension de dominar la naturaleza, inscrita en la técnica moderna,
tiene limites infranqueables que la transforman no sélo en una empresa
peligrosa, sino de plano imposible. En otras palabras, el paradigma del
dominio tiene que dar paso al paradigma del cuidado, no sélo por razones
éticas, sino también epistemoldgicas. El paradigma del dominio, de hecho,
se refiere a “algo” que se pueda dominar, mientras que el cuidado
concierne siempre a algo “dltimamente incomprensible”, misterioso (o
complejo), y que no se deja controlar. De ahi que un motor del cuidado, a
nivel epistemolégico, es la maravilla (wonder) y no ya el calculo, el respeto
y no ya la manipulacion.
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Como afirma Lisa Sideris en su Gifford Lecture “Unnatural theology of
the Anthropocene” (2022), desgraciadamente no parece cuestionarse la idea
de que el ser humano pueda transformar profundamente la biosfera por
medio de la de-extincién de especies (Regis & Church, 2012) o de la
geoingenierfa (Grinspoon, 2016). Dichas intervenciones, por ahora sélo
imaginadas, pretenden extender el dominio del ser humano a escala global.
Siya estas intervenciones biotecnolégicas son problematicas a escala local,
pensemos en el caso de los motores genéticos para la erradicacion de la
malaria (Moreno et al., 2024), la escala global aumenta exponencialmente
la dificultad de comprender medianamente los efectos indeseados de lo
que se quiere realizar.

Las contribuciones de este dossier buscan abordar, desde una
perspectiva interdisciplinaria, distintos aspectos del problema que supone
obtener un adecuado conocimiento de la naturaleza antes de pensar en las
intervenciones sobre ella. Todas ellas confluyen en que dicha nueva
compresion, mas alla del reduccionismo moderno, conduce casi
espontaneamente al respeto y al cuidado de los demas seres vivos. De este
modo, casi en una perspectiva levinasiana, donde el rostro del otro es el
fundamento del imperativo de no matar, dejarse sorprender y maravillar
por la complejidad y grandeza de los vivientes nos empuja a respetarlos,
no tanto en su dimensién individual, sino relacional.

Si bien el concepto de maravilla, de la mano de Sideris, parece ser uno
de los arietes fundamentales para derribar el reduccionismo cientifico que
modela la realidad natural en orden a manipularla por medio del poder
tecnolégico, otras miradas complementarias también van resquebrajando
la objetivaciéon de la naturaleza propia de la Modernidad. Muchas de las
contribuciones coinciden en que es necesaria una mirada holistica, mas
que fragmentaria, para entender el mundo natural, una mirada de
naturalista, como las de Humboldt o Haeckel —véase el articulo de Rozzi
& Tauro, en este mismo dossier. Conceptos como lo sagrado, lo holistico,
lo relacional, lo cultural, que van perfilandose en los diferentes articulos
de este dossier, van potenciando esta mirada mas amplia del mundo
natural, que nos aleja paulatinamente de una actitud dominadora hacia una
actitud de respeto. Una vez mas: frente al misterio del otro, es mas
adecuada una forma de pensamiento que nos empuja a meditar y no a
calcular, como dirfa Heidegger.

Descubrirnos como vivientes dentro de la enorme red de la vida
parecen dar razén a Donna Haraway y su idea de la época actual como
Chtuluceno mas que Antropoceno (Haraway, 2016), como paradigma para
describir la nueva comprensiéon del lugar del ser humano. Este
reposicionamiento de lo humano, llamado recientemente por el Papa
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Francisco “antropocentrismo situado” (Francisco, 2023, n. 67) resalta la
interconexién entre todos los habitantes de la Casa Comun. Podemos
avanzar asi hacia una reformulacién del concepto de habitar, usualmente
centrado en el ser humano, que construye su espacio propio en medio del
mundo, su Ozkos, al concepto de “Casa Comun”, de la cual somos co-
habitantes en el concepto propuesto por Rozzi (2013). En efecto, lo que
esta fuera de nuestro pequefio Ozkos o incluso de la polis, entendida como
conjunto de casas (Oikoi), no s6lo debe dejarse permear por los otros
vivientes: pensemos en la necesidad de la flora y fauna urbanas, sino
también expandirse hacia la totalidad de la biésfera, comprendiendo su
radical dependencia de ella. De este modo la tecnésfera no se considera
un espacio separado o incluso antagénico de la biosfera (la casa como
artificio que protege de los elementos), sino que se integran mutuamente,
redescubriendo sus relaciones de interdependencia, que son las que
auténticamente garantizan la supervivencia y buena salud de ambas.
Como portico de ingreso de este itinerario, Sideris nos introduce al
concepto de maravilla (wonder) como una ruta posible para transitar del
dominio al cuidado, aun considerando su ambivalencia. Inspiraindose en
Rachel Carson y el Papa Francisco, nos propone un camino analitico para
establecer qué tipo de maravilla es aquella que efectivamente nos permite
alcanzar las acciones de cuidado que nuestra Casa Comun requiere. En la
actualidad, el concepto de maravilla estd experimentando una nueva
valoracion, quizas como respuesta al desencantamiento con la racionalidad
tecnocientifica dominante. Lo central de esta vision positiva de la maravilla
es su apertura al misterio y la incerteza, dado que las visiones
reduccionistas del mundo son las que posibilitan y perpetaan los
elementos destructivos de la manipulacién de la naturaleza, que ha
provocado la crisis socioambiental y que incluso proponen nuevas
manipulaciones para corregir sus efectos negativos (fechnofix). La maravilla,
en cambio, nos empuja a cambiar nosotros mismos antes de cambiar la
naturaleza (aqui Descartes tenfa razén, en su Discurso del método): es, por lo
tanto, un motor ético. Es la maravilla como admiracién dispositiva
(dispositional awe), un habito radicado, lo que lleva al cuidado y que se
construye a partir de lo que Sideris llama apertura a la realidad, actitud
comun que ella atribuye a Rachel Carson y Francisco, mas alla de las
diferencias de lenguaje entre ambos. Sideris argumenta persuasivamente
que es la maravilla la que tiene la capacidad de corregir el sesgo
antropocéntrico, a partir del cual la Modernidad se relaciona con la
naturaleza (Francisco, 2015). En el fondo, ambos autores critican el
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dogmatismo tecnocientifico y ven en la maravilla un impulso hacia el
cuidado de la naturaleza.

Ricardo Rozzi y Alejandra Tauro nos invitan a ver mas alla de lo que
golpea a la vista y sumergirnos en una mirada mas amplia y detallada de la
naturaleza, que nos permita conectar con la maravillosa variedad de seres
vivos con los que co-habitamos la Tierra. La tesis de fondo es que la crisis
ecologica tiene raices culturales y, por tanto, requiere de remedios
culturales. Uno de ellos es la educacion bio-cultural, desarrollada por los
autores, que busca una experiencia sensorial de lo viviente potenciada por
instrumentos como una lupa, que aumentan nuestro campo de vision,
tanto biolégica como cultural, en una suerte de realidad aumentada. Para
ser eficaz, debe ser una experiencia culturalmente mediada, no sélo de los
sentidos, sino también su mediacién por medio de palabras y simbolos son
esenciales. Para ello, los autores examinan el asi llamado ecoturismo con
lupa, cuyo marco conceptual ofrecen en el articulo y que se fundamenta
en la reflexiéon de la filosofia ambiental de campo (FILAC) y
especificamente las 3H de la ética biocultural, esto es: co-habitantes,
habitats y habitos. Esta disciplina se basa en la idea de que la forma de ver
la naturaleza condiciona la forma en que nos relacionamos con ella,
declinando asi la necesidad de una epistemologia y ontologfa adecuadas
que orienten una ética del co-habitar, una ética del cuidado —que es el eje
conductor de este dossier. Estos conceptos y practicas de un turismo
biocultural propuesto por el equipo de investigadores del parque
etnobotanico Omora, en el borde norte de la Isla de Navarino, se presenta
en este articulo como caso de estudio de la aplicacion y de los frutos del
método hermenéutico bio-cultural y sus practicas de conservacion
asociadas.

Jelson de Oliveira nos propone dirigir nuestra mirada hacia el reino
vegetal, el gran olvidado del mundo natural. Por ello, impulsados por el
“giro vegetal”, nos lleva hacia una consideracién biofilésofica de las
plantas, de la mano de Hans Jonas y de los avances que la ciencia ha
aportado a nuestra comprension de estos magnificos seres. Oliveira
propone un fitocentrismo, es decir, unificar a lo viviente a partir de lo que
crece, que es la estrategia de supervivencia de las plantas, dado que no
tienen posibilidad de desplazamiento. De este modo, se trata de ampliar la
mirada mas alld de los animales, hacia otros seres no-humanos de la
naturaleza. Una mirada que necesariamente lleva a una renovada
comprension de lo que significa no sélo ser planta, sino también animal y
humano, dado que compartimos lo esencial de la vida. Esto implica,
siguiendo a Jonas, tomarse en serio la originalidad irreductible del viviente
y, por tanto, abandonar todo mecanicismo. De ahi que la supervivencia
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como persistencia en la vida es el deber ético fundamental, no sélo hacia
los seres humanos, sino también hacia la totalidad de los vivientes. Cuidar
la vida no es otra cosa que obrar en vista de garantizar la supervivencia.
Por otro lado, también el fitocentrismo nos debe llevar a replantear la
consideracion ética de nuestras intervenciones biotecnologicas sobre el
mundo vegetal, no sélo evitando el antropocentrismo, sino también
poniendo atencién a las particularidades que tienen las intervenciones
sobre la vida vegetal, que las diferencian de las intervenciones sobre la vida
animal y humana.

Sandra Baquedano explora las transformaciones del concepto de
naturaleza por obra del cristianismo. En efecto, la fe cristiana agrega a la
naturaleza una conexion, a través de Dios, con lo que estd mas alld del
mundo. Este analisis, si bien por un lado subraya como el concepto de
naturaleza sufre una degradacion, al quedar relegado a lo inmanente, al
mismo tiempo cuestiona la identificacién de lo natural con lo que sucede
en la naturaleza y la separacion entre lo creado y Dios, el increado. En ese
contexto, el teonarcisismo seria la indebida asimilaciéon de lo humano a lo
divino por via de la exageraciéon de la metafora de la zmago Dei: el ser
humano enamorado de su imagen divina. La autora, sin embargo,
encuentra también dentro del mismo cristianismo los recursos para
liberarse de esa tentacion, particularmente en la tradicion franciscana, pero
que, a juzgar por el desarrollo de la Modernidad, no encontré mayor
acogida, validando asi la tesis de la Modernidad como la hija discola del
cristianismo (Hernandez-Pacheco, 1989).

Ricardo Salas-Astrain nos presenta la experiencia de Darwin y Fitz-
Roy en su viaje a bordo del HMS Beagle para poner en evidencia las
diferentes cosmovisiones de ambos acerca de lo natural, incluyendo su
componente religioso. A partir de este analisis, se expande hacia el
conflicto entre la racionalidad cientifico-técnica europea y las
cosmovisiones de los habitantes de las tierras australes, subrayando las
pretensiones hegemonicas del primero, que estain a la base de las
lamentables consecuencias ecolégicas y culturales que trajo la colonizacion
del extremo Sur de América, debida, en gran parte, a la explotacion de los
ecosistemas australes por parte de los colonizadores. En definitiva, Salas-
Astrain muestra, a partir de esta experiencia decimononica del choque
epistemoldgico en el extremo Sur del planeta, que pensar el cuidado
requiere no solo el didlogo genuino de saberes, sino también la interaccién
de culturas. La razén ultima de esta necesidad radica en la indispensable
mirada holistica que aportan las culturas, a partir de la consideraciéon de las
dimensiones espirituales del ser humano.
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Fredy Parra tematiza el antropocentrismo a partir de la separacion
entre naturaleza e historia. Fundamental en esta disociacion ha sido la
disyuncion entre tiempo y lugar. Retomando la leccién de Giannini, pone
en evidencia el olvido del ser de la naturaleza, que lleva finalmente a la
desvinculaciéon denunciada por Charles Taylor. De ah{ la necesidad de
revincularnos y recuperarnos de todas las escisiones que Parra expone en
su texto y que son un obstaculo para una religacién con las realidades
naturales. De este modo, podemos liberarnos de la autorreferencialidad de
la técnica moderna, denunciada por Anders, que la constituye como unico
sujeto. Siguiendo a Boff, Parra propone la categoria del cuidado como
camino a recorrer para restablecer los vinculos con el mundo natural que
la Modernidad ha olvidado. Se trata de una categoria que va mas alla de la
sustentabilidad y que adquiere, como recuerda Francisco en Fratelli tutt,
incluso una dimensién politica. El fundamento dltimo de esta
relacionalidad estructural, segun Parra, esta en la nociéon misma de
Creacién a Trinitate, es decir, desde una estructura relacional e
interdependiente que deja inevitablemente su impronta en el mundo.

Jéssica Sepulveda incursiona en la elaboracién conceptual de la
sacralidad de la naturaleza a partir de la escision que se constata entre las
visiones miticas y cientificas de ella, como irreconciliables y por tanto
improponibles en la actualidad. Como constata la autora, histéricamente
hablando, la novedad es la desacralizacion de la naturaleza o el
desencantamiento del mundo, para usar la expresion weberiana. Por eso
mismo, las oportunidades de resacralizar la naturaleza estan siempre
latentes, particularmente en oposiciéon a las miradas reduccionistas y
tecnificadas. En efecto, para las miradas interculturales, que predominan
en la filosoffa ambiental, la integracién de la sacralidad no parece un
obstaculo conspicuo. A partir de dos perspectivas, epistemologica y ética,
la autora elabora esta propuesta de resacralizacion de la naturaleza. Por un
lado, la mirada epistemoldgica requiere reconectar 6rdenes de realidad que
parecen inconmensurables, como la oposicién entre lo material y lo
espiritual, evitando dualismos o monismos unilaterales. Como concepto
axial de lo sagrado, la trascendencia empuja a un descentramiento del ser
humano que parece suscitar al instante el contacto con la naturaleza, casi
al modo de una hierofania. Por su parte, la mirada ética parece brotar casi
espontaneamente desde la sacralidad: no por casualidad se suele oponer
una ética de la sacralidad de la vida a una ética de la disponibilidad de la
vida. La constatacion de la interdependencia o de la relacionalidad parece
llevar, a juicio de la autora, casi espontaneamente hacia las actitudes de la
reverencia y del cuidado.
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Por otro lado, Cristian Borgofo profundiza las raices epistemoldgicas
del paradigma tecnocratico, a través de una atenta lectura e interpretacién
de la carta enciclica Lawudato Si’ (Francisco, 2015). Dicho paradigma,
sostiene Borgofio, de la mano de Francisco, es un modo de relacionarse
del ser humano con la naturaleza y consigo mismo: en este sentido, se pasa
de la epistemologia a la ética (es decir, a un modo de ser). De dicho
paradigma, ademas, brotan dos consecuencias relevantes para interpretar
a la modernidad: el imperativo tecnolégico (es decir, la necesaria
realizacion de la tecnologia) y la tesis del progreso infinito, que abren la via
al antropocentrismo. La contemporaneidad, en este sentido, serfan el
resultado del fracaso de dichos paradigmas y supuestos, y la crisis
ambiental actual su manifestacion mas evidente. Asi como afirma
Borgono, desde el paradigma tecnocratico, se divide a la realidad entre lo
funcional a él, lo util, y lo desechable: la sociedad actual es, en resumen, la
sociedad del desecho y del descarte —paradigma criticado a muchos niveles
por el mismo Papa Francisco. Frente a esta situacion, es necesaria una
nueva forma de mirar y abrirse a la realidad, para no quedarnos atrapados
en la ilusién tecnocratica, tal como sostiene Borgono: la ignorancia
virtuosa (o humildad epistémica) y la maravilla serfan dos potentes
antidotos tanto a nivel ético como epistemolégico. Los dos se refieren a
una visién teoldgica bien definida, es decir, la idea que la realidad es un
don y que no todo depende del ser humano.

Finalmente, Tuca Valera cuestiona las éticas ambientales
contemporaneas, basaindose en la acusacién de moralizacién formulada
por Arne Naess, fundador de la ecologia profunda (Deep Ecology) (1973).
Siguiendo al filésofo noruego, lo que se propone es ampliar la conciencia
del “yo-ecolégico” es decir, del yo conectado con el ambiente —otra
manera de decir relacionalidad— que se extiende a los seres no-humanos.
Para lograrlo es indispensable ir mas alla de la vision cientifica del mundo
y volver a reflexionar a partir de la experiencia espontanea de la realidad,
en linea con lo que sostiene Francisco en Laudato §i’, para elaborar una
ecofenomenologia cuyos contornos esenciales Valera ha ya trazado en
otras obras (Valera, 2018; 2019a; 2019b). De ahi se puede construir una
ontologia de la relacionalidad que haga justicia a la realidad de la
interdependencia e interconexion de la vida misma. Del mismo modo, esta
relacionalidad exige miradas diversas, de las que las distintas culturas
ofrecen una vision articulada, cada una con sus elementos de validez. Por
eso, la construccion de esta nueva comprension de la relacion entre el ser
humano y la naturaleza se debe construir desde la pluralidad de las
experiencias (bottom-up) y no desde la unidad de los principios, a la manera
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de las éticas ambientales aplicadas, como, por ejemplo, la propuesta de
Callicott (1984).

En su conjunto, los articulos de este dossier proponen soélidos
argumentos para una renovada compresion de la naturaleza a partir de la
complejidad, la interdependencia y la relacionalidad constitutiva de todos
los seres que la componen, particularmente los vivientes. Es precisamente
la constatacion de la complejidad y fragilidad del viviente la que nos debe
desplazar desde las relaciones de dominio que el programa de la
Modernidad ha impulsado, a las relaciones de cuidado, que una
comprension mas amplia y profunda de la naturaleza nos exige. El objetivo
de este dossier, asi, es lo de criticar radicalmente la epistemologia (y ética)
del dominio, para proponer el paradigma del cuidado, de acuerdo a una
visién antropologica relacional y no monadica. Si el ser humano, de hecho,
es un ser siempre en relacién con los otros (y consigo mismo), dicha
relacién se vuelve algo éticamente relevante. De hecho, al fin y al cabo,
podriamos hasta repensar la misma ética ambiental como una ética de la
relacion entre ser humano y ambiente, destacando, asi, el elemento
axiolégico fundamental de esta disciplina.
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