LA IDEOLOGIA DEL MIEDO

Nelson Vallejo-Gomez

“El estatuto del individuo nunca ha sido tan determinante
como en esta época de mundializacion desenfrenada,

en estos tiempos cuando jhasta el arte

estd sometido irresistiblemente a los criterios del momento!
iNunca la cuestion del valor del ser humano

ha sido planteada de manera tan aguda como hoy en dia!”
Gao Xingjian1

INTRODUCCION

Resulta forzoso hacer un predmbulo de precaucidon y de cortesia para decir
gue las cosas de las cuales voy a hablar son muy sensibles. Naturalmente
convendria ajustarlas milimetro a milimetro y tener en cuenta, tanto como
sea posible, la espesura histdrica, cultural y filoséfica de las ideas en juego,
de sus diferentes estratos, de sus épocas y de todo lo que, incluyendo los
malentendidos, le otorgan tal o cual sentido. En efecto, conviene tratar las
cosas del pensamiento con precaucion, humildad, simplicidad y generosidad.
El pensamiento requiere de una especie de pudor metafisico que, como lo
expresé Horacio®, es el primer sentimiento de la dignidad. Para mi se trata de
establecer una estrecha relacién de didlogo entre lo poético y lo prosaico,
entre la rosa del espiritu y el martillo de la razéon. Toda palabra que toca la
realidad de un pensamiento, al estar en relacién con lo otro, puede tener
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muchos sentidos, tanto como hay luces para una pincelada o perspectivas
para un rasgo. Los equivocos instauran alli un régimen de maledicencia y
complot. Los procesos de intenciones se instruyen enseguida a cargo y de
manera inquisitorial. Pero el espiritu humano también sabe estar a gusto en
esos laberintos del pensamiento cuando existe la inteligencia del corazén o
de la misericordia. El asunto de /a ideologia del miedo debe, por tanto, ser
abordado con una especie de literatura de salvaguarda espiritual, como dijo
Gao Xingjian, cuando escribid “Se trata de no quedar enceguecido por las
supersticiones, ser impermeable a las autoridades, a las corrientes, resistir a
la influencia de las ideologias. Llamo a todo eso: no sufrir de de-ismo; vale
decir, estar opuesto a la dictadura, llamese como se llame: fascismo,
comunismo, nacionalismo, racismo, integrismo. No ser pabellon de ninguna
bandera, ni lacayo. No ser esclavo de ningun ismo, sea cual sea: del
empirismo, del relativismo, del nihilismo, del eclecticismo, del anarquismo o
del pragmatismo. Es el rechazo al aplastamiento del hombre como si fuese
una mierda de perro™”.

La mundializacion del liberalismo econdmico desenfrenado trae, junto con la
sombra dantesca del terror, el recuerdo de una consciencia desgarrada, de
una fractura democrdtica y ciudadana que toca a todos los paises en diversos
grados. Al provocar el impacto que hizo implotar\desplomar las Twin Towers
los terroristas también sacaron a la luz del dia, tal como la Revolucién de
octubre lo habia hecho a su modo, la oposicién socio-econdmica que divide
la consciencia del mundo moderno: la de |la pobreza frente a la riqueza. En un
analisis arquitectural del sistema, Baudrillard supone que se trata nada
menos que del propio hundimiento del sistema como tal, el de la “pura
modelizacion informdtica, financiera, contable, numérica”, del cual las Twin
Towers era el cerebro artificial, el centro neuralgico. Para Baudrillard, la
arquitectura del sistema también opera como vehiculo de la violencia
mundial. Por una especie de concentracidn que se presenta con una
necesidad negativa y una acumulacion perversa, por un lado la riqueza
aumenta, mientras que por otro la pobreza también aumenta. El capital va
con el capitalismo y viceversa. La riqueza es como una masa que atrae todo
lo demas, en una pura ldgica de fisica cldsica, que conserva mecanicamente
el mismo movimiento. Ahora bien, es preciso concebir las relaciones socio-
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econdmicas en el seno de las sociedades contemporaneas con una ldgica
compleja, una fisica cuantica y una energia espiritual, en suma, con una
Politica del hombre®. Pues, como ya escribia Hegel en el siglo XIX “Esta
desigualdad de la riqueza y la pobreza se convierte en la mayor discordia de
la voluntad social, la rebelidn interior y el odio”®. Hegel habia considerado la
revolucidon francesa como un intento por superar esta separaciéon en dos
mundos: “Los dos mundos son reconciliados; el cielo desciende y es
transportado sobre la tierra”’. Intento que fracasé porque la revolucion hizo
de la Razén y de lo Universal una diosa, cuya ofrenda fue el terror. Sin
embargo, una lectura liberal de la Revolucidn francesa sugiere la abolicidn de
la dialéctica amo\esclavo. En sus lecciones sobre Hegel, Alexandre Kojéve®
considera que el Estado social y homogéneo es la democracia liberal. Pues
ella habria resuelto la cuestidon crucial de la dialéctica amo\esclavo, es decir,
el problema del reconocimiento, al reemplazar las relaciones dialécticas de
poder entre el amo y el esclavo por una relacion de mutuo reconocimiento
entre individuos reconocidos como iguales. El Estado-nacidon ha emergido del
magma compuesto por el antiguo régimen, la revolucién, el terror, el
imperio, la monarquia y la republica. Ha producido un tipo social especifico:
el burgués.

Los dos detractores modernos mas despiadados del tipo burgués son
Nietzsche y Marx. Para Nietzsche tal tipo seria la quintaesencia del esclavo
victorioso resentido y vengativo que, tal como un fariseo, se cubre de
cristianismo como moral de domesticacion. El burgués nietzscheano es como
el capitalista de Marx, cuyo objetivo es esclavizar al pueblo y poner sus
maquinas de produccién en beneficio de intereses privados de la clase de la
cual ha surgido: la burguesia. Se trataria de un tipo social picaro y egoista,
gue se apropia de la mision de servicio publico del Estado para convertir las
instituciones nacionales en un dispositivo corporativo y corporativista a
disposicién de un clan. Por eso Nietzsche y Marx, al analizar a su manera la
psicologia y la ideologia de la burguesia, consideran el tipo burgués como un
decadente de quien no se puede esperar nada. Para Nietzsche seria
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necesario encontrar un nuevo hombre; para Marx se precisaria de un
socialismo revolucionario que arrebate a la burguesia los medios de
produccién y la maquina estatal para ponerlos al servicio del comunismo.

Nietzsche y Marx representan las dos mas grandes criticas —la conservadora
de derecha y la socialista de izquierda- formuladas contra la democracia
liberal entendida como el Estado universal y homogéneo del reconocimiento
universal. Primero, la preeminencia dada al economicismo provoca
desigualdades fractales e irreductibles en una democracia liberal. Es verdad
que el capital conviene naturalmente al capitalismo y viceversa, entonces es
un sofisma liberal querer reconocer al principio como iguales individuos que,
de hecho, son tratados de modo desigual y a quienes en las democracias
contemporaneas se les llama “ciudadanos de segunda categoria”, por ello el
marxismo propone una socializacién del capitalismo. Pero la experiencia
soviética en ese tipo de procesos entrega a las ciencias politicas
contemporaneas una ensefianza lo suficientemente negativa como para
hacerse ilusiones. Por tanto se ve que también se le podria esgrimir la version
conservadora de la Revolucién francesa para ver, antes que la emancipacion
de la esclavitud, la victoria de los esclavos, convirtiendo la democracia
moderna en un dispositivo de venganza social, como decia Nietzsche®’.
Renunciando a la aristocracia y al elitismo, los individuos libres e iguales en
derechos se aburguesarian y sélo servirian para producir lo accesorio para sus
satisfacciones triviales y sus intereses egoistas. Por eso, incapaces de tomar
en cuenta ideas universales, alienarian el Estado al servicio de la seguridad de
sus bienes y personas, provocando en la sociedad civil una “consciencia
desgarrada”. Tal es el subtitulo de un célebre pasaje de La Fenomenologia del
espiritu, en el cual Hegel, inspirado en El sobrino de Rameau de Diderot,
describe la rebelion de la persona sometida a la tirania del dinero y donde
puntualiza el grave problema que enfrenta la sociedad civil del Estado
moderno, pues toda su fuerza solo esta concentrada en el aseguramiento del
liberalismo econdmico y la propiedad individual.

La ideologia del miedo como “artimafia de la mundializacidon” para aterrorizar
el terrorismo, es, lo reconozco, una especie de hipdtesis histérica con
connotaciones hegelianas: el terrorismo como la manifestaciéon de “un
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universal negativo”. En su reflexién acerca de la violencia mundial’®, Jean
Baudrillard desarrolla varias hipdtesis sobre el terrorismo. El llama nuestra
atencidn sobre /a tesis sospechosa del terrorismo como “la expresion real del
desespero de los pueblos oprimidos” pues “condena el terrorismo a sdlo
representar la miseria mundial con un gesto definitivo de impotencia”. Esta
bien, no veo el sofisma de un terrorismo positivo, cuyo gesto seria un “poder”
diferente al de la destruccién misma. Excepto que se considere la negatividad
del mal como un poder por la toma en cuenta del peligro de su destruccion
siempre posible. Siempre es posible jugar con las dialécticas del retorno
conceptual. Platon nos dejo en sus Didlogos la mas sutil de las codificaciones
de ese dispositivo racionalizador llamado sofistica, tan necesario para que el
pensamiento comprenda las diferencias de cualidad y de grado entre lo
esencial y lo que no lo es. Si el terrorismo extremo de la miseria mundial se
autodestruye por un gesto definitivo de impotencia, la respuesta que le ha
dado el imperio norteamericano sélo es un gesto definitivo de poder que se
autodestruye en un circulo vicioso. Es una especie de Cronos de la fuerza que
devora con naturalidad a sus hijos. Vean a Robespierre, San-justo. A él se le
puede aplicar la vieja sabiduria semitica: quien a hierro mata, a hierro muere.
Seguramente existe una coalicion secreta, una predisposicion complice entre
un orden de absolutismo y su respuesta con el terror; pero eso ocurre si el
sistema se desestabiliza al extremo, sea que se muera, que se metamorfosee
o que se reforme.

Pero permanezcamos atentos, pues es hacerle mucho honor a esta
alienacion de la vida otorgarle la herencia de los Libros de las quejas de una
sociedad civil o de un tercer estado planetario. Sin embargo, no es menos
cierto que podria darse la apropiacidon de una reivindicacion justificada, pues
por todas partes hay mucha miseria e injusticia moral como para uno
sentarse a beber tranquilo en el crepusculo, en un sitio publico, un té a la
menta o a la bergamota; o para acariciar su gato y su miniametralleta y estar
seguro de sus pozos petroleros bien situados. No obstante en un mundo
donde la idea de “revolucion” estd desacreditada, nadie osaria intentar de
nuevo, y seriamente, llegar a ese tipo de involucién teoldgico-politica. No
solo a causa del terror o del contra-terror que ello engendra —sublimar el
martirio también produce su placer-, ni tampoco por el aburguesamiento al
que conduce la revolucion numérica y la mundializacion del liberalismo
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econdmico, sino porqgue la pretendida sintesis revolucionaria sobre la tierra
del ideal supremo ha mostrado ser un dispositivo adicional de impostura. La
posmodernidad ha liberado los pueblos occidentales de esta tarea titdnica. La
ultima logomaquia delirante, el comunismo, se hundié por si misma en 1989
—quizds en homenaje a la Revolucion francesa que habia usurpado los
principios para después manchar los ideales de libertad, igualdad y
fraternidad. El comunismo se eclipsé desde el propio corazén del sistema de
gobierno, pero sobre todo como sistema ideolégico de ideas y de
producciones en circulo vicioso, cuya logica disyuntiva en el trabajo instituia,
con doble naturaleza, la desconfianza y la delacion como lazo social
nacionalizado entre los individuos. Obsesionado por /a totalidad, el
comunismo se absolutiza antes de implotar, con ello habia vuelto al
despotismo de la libertad, vale decir, al terror. Inspirado en el impulso
liberador de la revolucion francesa, reprodujo la logica disyuntiva que
destruye el tejido social como consenso natural de los cambios entre
individuos libres, al hacer desaparecer los cuerpos intermediarios y los
dispositivos de micro-poder y de contra-poder necesarios en la vida en
sociedad.

Francois Furet en Le passé d’une illusion, Claude Lefort en La Complication y
sobre todo, desde los afios 50, Edgar Morin en Autocritique trazan la historia,
la ontologia y la arqueo-psicologia de esta logomaquia alienante. Asi como
para la revolucion francesa, perdida en el terror, en presencia del individuo
solo queda un Leviatan: El Estado de derecho absoluto o el partido estatal,
sin los derechos fundamentales de los individuos ni siquiera el primero de
ellos, la dignidad humana. La individualidad inalienable es entendida como
anarquia y codicia. Alexandrine Brami me recuerda que la leccion de
responsabilidad administrada por Solzhenitzin en E/ archipiélago de Goulag
ensefia que no hay despotismo que no suponga, por desgracia, el
consentimiento y la complicidad individuales; ni memoria rota, que no se
acompafe de una amnesia consentida, ni amenaza ejercida que no se asocie
a un temor experimentado. El mantenimiento de la “voluntad general” ha
exigido el terror comunista. Para escribirlo en términos hegelianos: la
libertad absoluta es el terror. “Entonces la libertad universal no puede
producir ni una obra ni una operacion positivas: no le queda mds que el obrar



negativo, es sélo la furia de la destruccion”™. La operacidon positiva, la

elaboracion paciente del campo de individualidades libremente conscientes
de su propia libertad y del respeto de la de los otros, es la obra de arte de la
democracia liberal de voto popular. Ello requiere mas de poderes psiquicos
que de fuerzas fisicas. Incluso las democracias modernas de voto popular,
como la democracia francesa, son muy jovenes: hace apenas 60 afios las
mujeres no podian votar; y, hoy dia, se lamenta una abstencién que alcanza a
veces hasta el 40%.

Terrorismo, figura del totalitarismo y estrategia del economicismo mundial

La ideologia del miedo reproduce sin limites lo que ella ya conoce, el
totalitarismo. Su previsiéon es el ataque preventivo; su ldgica es la
desconfianza sistematizada e informatizada. Su despliegue conceptual es
intrinseco, analitico y vengativo. Su blanco: la persona humana en su
dignidad. Su racionalidad aparece amalgamada en redes de muerte que
rompen los vinculos entre individuo, cultura y sociedad, entre los asuntos
humanos y divinos, entre politica y teologia, entre el gobierno de otros y el
propio, entre la justicia y lo justo, entre la ética y la moral, entre el mensaje
atemporal y las épocas histoéricas. El nudo gordiano de /a ideologia del miedo,
es la idea de “seguridad”. Entre los cadaveres que ahi encuentra, yace la
célebre maxima de Hobbes: “el hombre es un lobo para el hombre”. Para
expresarlo de otra manera, es la férmula del miedo visceral al otro, a la idea
de la ley y a la relacidn social concebida como una jungla. Todo ocurre como
si el fracaso de la interiorizacion de la ley por un proceso educativo vy
democratico diera lugar entonces a un grito de muerte y no a una llamada de
vida, no a la propension al bien de un hombre, ni al mensaje de paz de los
hombres de buena voluntad, sino a una especie de ontologia del mal. Esta
concepcion de la produccién de la ley por la ideologia del miedo es un
escandalo y una aberracidn. Los perversos incluso se entretienen escribiendo
manuales de escolares con ese espiritu. Si uno aplica la férmula de Hobbes al
contexto mundial de después del 11 de septiembre de 2001, la ocurrencia
segun la cual la historia de la humanidad contemporanea no es mas que un
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choque de civilizaciones equivaldria a decir que /a civilizacion es un lobo para
la civilizacion. Por mi parte no veo mas que sofismas.

La ideologia del miedo lanzé semejante hongo venenoso en el momento en
gue el impacto terrorista provoco la caida/implosién del centro neuralgico de
la economicismo liberal mundializado. Ella fue la reaccién inmediata y en
modo alguno cualitativa al terrorismo generalizado; es un proceso de
consciencia politica falsa cuya fuerza motriz genera el circulo vicioso de la
homogenizacién de lo mismo y del ontologismo de lo idéntico. Ella es el
absolutismo de la idea de seguridad como doctrina geopolitica en un mundo
polarizado por la voluntad de poder; es una logomaquia de disyuncién, de
l6gica binaria y del tercio excluido y exacerba la dialéctica amigo-enemigo en
una sordida amalgama de resentimientos personalizados o divinizados y de
intereses privados. Ella puso al dia una red imperceptible en el centro de
todas partes y en la circunferencia de ninguna, una red con la mentalidad
asesina y alienada, asi como una mentalidad imperial ciega por el miedo a lo
extrano, segura de si misma y dominadora, mostrandose incapaz de
reconocer al otro en su extrafieza y promoviendo, en todas partes en donde
sus intereses sacralizados de territorio, de identidad o de dinero estdn en
juego, la justicia de la ley del embudo, por lo que no resulta justa. La
ideologia del miedo es la doctrina de seguridad mundializada del
economicismo liberal totalitario, que fomenta la histeria metafisica de la
bolsa de valores, absolutiza el capitalismo y hace y deshace el tejido humano
y los lazos sociales de las empresas. Por eso la empresa se convierte en el
idolo del mercado como “religién del capital” y ya no es la sinergia interactiva
de una colectividad local, sino de las sanguijuelas de una red financiera
planetaria despiadada. Una red de indiferencia que querria comprar el
paraiso en la tierra e incluso guardarlo en cajas fuertes. Una red financiera
gue hace del dinero el dios de la mundializacién y que, aprovechando
libertadas fundamentales necesarias en las democracias liberales, sostienen
las narco guerrillas, los petroddlares y los mas sérdidos “paraisos fiscales” del
planeta. Al plantear el asunto de la “moralidad” del capitalismo, André
Comte-Sponville escribe: “Precisamente eso se trata de impedir. Si el
mercado se convierte en una religion, serd la peor de todas, la de los
adoradores del becerro de oro. Y la mds ridicula de las tiranias, la de la
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La ideologia del miedo lleva en su corazon una herida original, la del
terrorismo como estrategia del liberalismo econdmico mundializado. Ella
hace emerger con dafios colaterales una consciencia de muerte sin fronteras.
Las redes de asesinos y la mentalidad imperial juegan, a ciegas, al gato y el
ratdn, en una nueva relacion dialéctica de amo y esclavo, donde la sociedad
civil mundial, cogida en la trampa de ese nuevo absoluto negativo, se
encuentra desprovista de una politica de la humanidad que solidarice el
planeta™. Lo que por todas partes hace falta es una politica en proceso de
concertacion, que no imponga “un modelo” o “un proyecto”, sino que
indique salidas para hacer renacer la esperanza y liberar los pueblos
encerrados en territorios nacionalizados y corruptos. Una politica por y para
seres humanos que ponga de nuevo en juego una vida de cambios y de
concordia en la diversidad y el didlogo de culturas y religiones. Pero esta
misidn de los hombres de buena voluntad, cuya trascendencia ya es de orden
planetario, necesita un cambio de mentalidades dificil de lograr. Sin
embargo, aun hay individuos excepcionales para inspirarnos, como Nelson
Mandela; también conservamos en nuestras respectivas memorias el
recuerdo de grandes hombres para ayudarnos y guiarnos y tenemos, con
respecto a una memoria futura, el deber de evocarlos. La sociedad civil
mundial, en términos hegelianos, hoy sélo parece un soporte momentaneo
del sistema del liberalismo economico interiorizado. Como consecuencia de
ello, la razén de ser de los Estados es reducido a la seguridad. Este
proteccionismo ofrecido por la politica de seguridad resulta absolutamente
necesario en tiempos de terror y a corto término, precisamente para
defender los intereses de una minoria asegurada; pero es absolutamente
insuficiente para salir del trauma planetario en el que se encuentra la
mentalidad contemporanea atrapada en la trampa de la ideologia del miedo,
o para permitir la emergencia, a largo plazo, de un proceso de concordia y de
concertacion que ponga en relacion de cooperacion mutua, en un consenso
juridico y humanitario, a pueblos de culturas y religiones diferentes. Como
dijo Bergson en 1932, al establecer la diferencia cualitativa entre una “moral”
de miedo y una ética de confianza: “No es suficiente no tener nada que

3 Conceptos forjados por Edgar Morin en Pour sortir de 20°™ siécle (1981). Introduction &
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con Sami Nair (1997). La Méthode 5. L’humanité de I'humanité (2001).
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temer, ademds quisiéramos tener algo que esperar””. O, segun la buena

nueva de hace dos mil afios “Ustedes tienen necesidad de pan, pero les
aseguro que también necesitan del amor” iAh, el amor, el amor!: Este
estribillo sublime siempre recomenzado y que asusta como las catedrales o
las mezquitas. Ahora bien, para responder a su llamado la mayoria de las
veces solo tenemos el antiguo rio del sexo con sus vejaciones o las simpatias
del corazdn con sus sentimientos y vanidades. Y, pese a ello, que el amor sea
y que tantas cosas sanasen en nosotros: la oscuridad de nuestras raices se
mezcla con la luz de las estrellas. Entonces abrazamos la enormidad vy la
inmensidad del ser.

Para una revolucion paradigmatica de las mentalidades

En las democracias liberales de voto popular de nuestros dias, la légica en la
practica es a la vez mas simple, mas humana y mas compleja. Consideren, por
ejemplo, el “derecho comunitario” de la Unidon europea. Es un proceso
experimental de concordia y de concertacion entre viejas naciones
reaccionarias las cuales, hasta no hace mucho tiempo, se mataban entre si,
esperando el horror indescriptible de la solucion final. Después de muchos
siglos de guerras internas y de dos guerras mundiales, con millones de
muertos y huérfanos, con el corazén de Europa en ruinas, los europeos por
fin comprendieron que debian unir su diversidad cultural, confesional y
linglistica para vivir en paz y comerciar. La ldgica compleja en la practica, es
la emergencia, en un espacio y en un tiempo dado, de una cosa abstracta y
muy concreta que se llama unidn. Es el tejido conjunto de los Estados de
derecho, la Unidn de los Estados de derecho unidos, donde los derechos y
deberes, las leyes regionales, nacionales y europeas se autoregeneran segun
un bucle interactivo en forma de pentagrama en el cual cada término es
complementario y antagodnico de los otros. Es el pentagrama moriniano:
orden, desorden, organizacion, desorganizacion, interacciones™. No se trata
de una explicacion légica, es una indicacion metodoldgica para indicar que
toda explicacidn debe referirse al bucle y al didlogo, juntando los términos en
juego. Ese pentagrama caleidoscopia la realidad para permitir la emergencia,
en la paz y el didlogo incesante, de seres en relacidn con sus ideas y sus

“ BERGSON, Henri. Les deux sources de moral y de la religion. OEuvres Ed. PUF. Paris,
1959.
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significaciones, su habitat y sus costumbres, su cambio vital y, sobre todo, su
organizacion en unidad de diversidades.

Edgar Morin concibe a Europa como una unidad multiple y compleja. Concibe
la identidad europea camino a expresarse en sus leyes y en sus historias,
como la identidad a secas, por ejemplo, como “un componente en una poli-
identidad”. Morin llama la atencidon sobre la ilusién o, digamos, sobre el
ontologismo de lo idéntico que consistiria en tomar la identidad como una e
indivisible, cuando siempre es un unitas multiplex. El ontologismo de lo
idéntico, en mi concepto, es el mas grave peligro que acecha el proceso
educativo e iniciatico de la identidad individual, pues convierte al si mismo en
un ghetto y encierra el yo detrds de los alambrados; en tanto que a diario
vemos que somos seres poli-idénticos en el sentido en que unimos en
nosotros una identidad bioldgica, individual, social, histdrica, mundializada vy,
sobre todo, la esperanza de una identidad futura™ -esperamos que sea
identidad humana. Pero la humanidad no sabe mucho que su porvenir
depende de ella misma®’, decia Bergson en visperas de la segunda guerra
mundial. Yo diria que su porvenir en el planeta tierra. Y el individuo con su
orgullo, tedio y soledad estd muy enredado en su propio embrollo®®, como
para contribuir humildemente a las misiones sublimes de ese ministerio. El
precisa de una revolucion paradigmatica de las mentalidades para
comprender el goce de la libertad interior, de la escucha absoluta en la
mirada del otro; porgue uno no existe sin el otro y reciprocamente. ¢Como
ligar de nuevo entre ellas esas mdnadas? En el Exodo'®, se puede leer la
extraordinaria historia de la zarza ardiente que quema sin consumirse. Para
mirar esta cosa misteriosa Moisés hace un rodeo. La cuestidn crucial es aqui
la de la libertad o la de la liberacion de los esclavos. ¢ A nombre de quien, de
gué, debe uno liberarse, desalienarse o invitar a otros a esta liberacion? A
nombre del que es. Es el memorial al que uno esta invitado para una
verdadera celebracion; hay ofrendas de muerte y ofrendas de vida. El tributo
siempre sera el tributo, cualquiera que sea el preceptor. Sélo cambia si el

' MORIN, Edgar. La Méthode 5. L’humanité de 'humanité. L’identité humaine.

" BERGSON, Henri. Idem.

8 PASCAL «¢Qué quimera es, pues, el hombre? jQué novedad, qué monstruo, qué caos,
qué sujeto de contradicciones, qué prodigio! Juez de todas las cosas, imbécil gusano de
tierra; depositario de la verdad, cloaca de incertidumbre y de error; gloria y desperdicio del
universo. ¢Quién desenredara este embrollo?”. Cfr. en espafol: PASCAL, Blaise.
Pensamientos. Traduccion de J. Llansé. Barcelona, Altaya, 1993. VII, 131; p. 53.

9 LA BIBLIA. El Exodo (3, 1-8, 10-13-15).
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sentido cambia rio arriba. A César lo que es del César. iA las tribus
sanguinarias se les inmola un becerro de oro: sus problemas de
abastecimiento y de tarifa aduanera! jA las propiedades tribales, étnicas y
confesionales: su ontologismo de la identidad! El mensaje de la zarza
ardiente traduce el paso por la estrecha puerta de la esclavitud en nosotros
mismos a la libertad en nosotros. Ninguna liberacién de nuestras
dependencias viciosas, ni de nuestras vanidades, ni de nuestras alineaciones
ideoldgicas, ninguna revolucion paradigmdtica de nuestras mentalidades es
posible sin esta autoconsciencia de ser, sin esta dignidad sublime de cada
uno. Pues de ninguna manera es por un caudillo, un guerrillero, un
comandante en jefe o guia de cualquier tipo que uno se libera de la
esclavitud y de la alineacién, sino por el llamado en si mismo de la
consciencia de ser como el que es. La uUnica revolucidon que hoy en dia vale,
tanto como hace dos mil afios, es la paradigmadtica. Todo lo demas no es mas
gue una nota a pie de pagina de la historia de los pueblos esclavos o
imperiales: historia de sangre, de pasién y de cenizas. La permanencia
inmemorial de las Pirdmides esta ahi para mostrarnoslo.

Es también asi como la nocion de “revolucion” se interioriza. Ella ya no es
socio-politica, ella es paradigmdtica. La edad de las revoluciones, del
totalitarismo y de los terrorismos, todavia es la concepcion de la historia
como voluntad de realizar sobre la tierra un proceso lineal, es, como dice
Edgar Morin, “la edad planetaria de hierro” y de la “prehistoria del espiritu
humano”. Ahora bien, estamos en el alba de la era de las revoluciones
paradigmadticas y de las reformas del entendimiento (pluralismos de Spinoza).
Aun nos hard falta tiempo para comprender este pensamiento profético de
Morin: “la revolucion hoy se juega no tanto sobre el terreno de las ideas
buenas o verdaderas en un lucha de vida o muerte con las ideas malas o
falsas, sino sobre el terreno de la complejidad del modo de organizacion de
las ideas”®. Edgar Morin llama el “gran paradigma de Occidente” la
formulacién del cartesianismo segun el cual habria una disociacidén natural
entre el sujeto y el objeto, el alma y el cuerpo, el espiritu y la materia, la
cualidad y la cantidad, la finalidad y la causalidad, el sentimiento y la razon, la
libertad y el determinismo, la existencia y la esencia. “Ese paradigma
determina una doble vision del mundo, en realidad un desdoblamiento del

20 MORIN, Edgar. La Méthode 4. Les Idées —Leur habitat, leur vie, leurs moers, leur
organisation. Ed. du Seuil, Paris, 1991.
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propio mundo: de una parte, un mundo de objetos sometidos a
observaciones, experimentaciones y manipulaciones; de otra parte, un mundo
de sujetos plantedndose problemas de existencia, de comunicacion, de

consciencia y de destino™”.

La totalidad cambid de sentido en nuestras ciudades contemporaneas: ya no
es la del sistema social que hay que cambiar o modernizar como un todo o
como un absoluto, sino que ella es, como dijo John Dewey, de lo publico por
componer®. Para Dewey la politica es un proceso experimental que integra el
tercero y lo inédito. Se aplica tanto a la delimitacién entre lo privado y lo
publico como a la determinacion de los intereses comunes, o a la decisidon
politica, a las medidas o leyes que constituyen el mando. Es una politica de la
cosa publica que, como diria Montesquieu, ilumina la historia por las leyes y
las leyes por la historia. Pues es preciso saber identificar las leyes de
continuidad, de transicidn y de inauguracion de la historia. Yo agregaria, la
nocién de concertacién, en el antiguo sentido de concordia y en el moderno
de acuerdo contractual, para decir, por ejemplo, que las relaciones politicas
en la Unidon europea son un proceso experimental de concordia y
concertacion. Hay que poner en perspectiva miradas mutuas, cruces de
historias, de amores mestizos. Se trata, como dice Habermas, de saber si
puede surgir después del Estado-Nacién una nueva constelacion politica
donde la sociedad civil mundial no participe sdlo de los riesgos de la
mundializacidn, sino también de sus beneficios; saber por tanto “si es posible
hacer surgir la consciencia de que una solidaridad cosmopolitica resulta
absolutamente necesaria en las sociedades civiles y en los espacios publicos
politicos de los regimenes que comienzan a unirse a gran escala. Pues no es
solo bajo la presion de un tal cambio en la consciencia de los ciudadanos,
hecha efectiva en el ambito de la politica interior, que sera posible cambiar la
idea que de si mismos tienen los actores capaces de actuar a escala
planetaria”?. En todas partes se toma consciencia del hecho de que
“encontrar un nuevo orden econdmico y social ya no puede hacerse en el
marco nacional”**

2L | dem

22 DEWEY, John. Le public et ses problémes.T. Il. Traduccion de Joélle Zask. Publications
de L'UPPA, Pau, 2003.

“ HABERMAS, Jirgen. Aprés I'Etat-nation. Ed. Fayard, Paris, 2000.

? SCHWETZER, Louis. Président Directeur Général de Reanult. Debates organizados por
Le Monde. Paris, teatro del Odeén, el 22 de marzo de 2004.
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Lecciones de latinidad: consenso juridico y consenso humanitario

Entre las lecciones de Latinidad del siglo | aC, estd la reflexion de Cicerdén
sobre La Republica, es decir, sobre “la cosa publica”. Antes de Cicerdn ya
habia habido tres siglos de debates sobre este asunto discutido al mas alto
nivel por los Sofistas, Platdon y Aristoteles, pues ella se refiere sencillamente a
la idea de saber qué sentido tiene para el hombre vivir en sociedad,
cualquiera que sea, Nueva York, Madrid, Tel-Aviv, Medellin, Jerusalén o
Alejandria. Hasta Aristoteles incluso va a decir que el hombre es por
naturaleza “un animal politico...en mds alto grado que cualquier abeja”, es
decir, un ser cuya existencia es relacionarse por el didlogo. Mientras la “voz”
o el “grito”, que el hombre comparte con los animales, sélo sirve para indicar
una reaccion de dolor o de placer, el hombre es el Unico de los animales en
poseer el discurso que sirve, precisa Aristoteles, “para expresar lo util y lo
dafino y también lo justo y lo injusto”. El razonamiento aristotélico consiste
en decir que la justicia y la moral no tienen ningun sentido fuera de la vida
social, fuera de la ciudad, porque ellas sélo se manifiestan en la relacidon
entre los hombres. Y es la puesta en comun, el ser en relacion de la justicia y
la moral, lo que esta en el origen de la familia y la ciudad. Para Cicerdn la
configuracién y la constitucion de la “ciudad”, de lo que los romanos
llamaban “un pueblo” y que nosotros contemporaneos, en una democracia
liberal de voto popular llamamos “sociedad civil”, es “el consenso juridico”.
Hegel siempre establecido la distincion entre el vulgus —alli donde la
vulgaridad es cantidad, y el populus —alli donde la cultura es cualidad. “Por lo
general se tiene la costumbre de llamar pueblo al conglomerado de personas
particulares, pero un tal agregado es el vulgus y no el populus”®. El
relacionarse de los individuos en “pueblo”, lo que hoy Ilamamos Ia
participacion en la vida en sociedad regulada por un Estado de derecho,
recuerda siempre que se trata nada menos que de un salto cualitativo, de
una aceptacion consentida, pero también de cierto costo y de un
compromiso con lo cotidiano. Para el 80% de la poblacion mundial tener una
tarjeta de identidad y un seguro de salud es un verdadero paso de
combatiente. Y que decir que cuando se vive en una comuna estructurada, se
debe pagar agua, electricidad y todo tipo de impuestos, cuando uno estd

% ARISTOTELES. La Politique. Trad. De J. Tricot. Ed. Librairie Vrin, 1982,
% HEGEL. Encyclopédie, capitulo V. Ed. Lasson. Espafiol: Enciclopedia de las ciencias
filosoficas. 3ed. México: Porrla, 1977. Paragrafo 344; p. 276.
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habituado a vivir sin obligaciones. En efecto, cuando las obligaciones
materiales e institucionales de la vida en la ciudad superan los medios de los
individuos, hay fractura social y ruptura tacita del pacto ciudadano. La
constitucion del Estado de derecho no es sélo el libre acuerdo de voluntades
particulares reunidas en la notaria o en la inspeccidon de policia. Hegel nos
aclara desde su visién metafisica: “la voluntad universal debe constituirse a
partir de voluntades individuales, pero esta expresion a partir de sdlo es
apariencia, pues la voluntad universal es lo que estd primero, ella es la
esencia”®’. Formar un estado, “formar pueblo”, con sus instituciones legales,
su gobierno, su ejercicio de poder representa la voluntad de todos los que
por lo regular se expresan en las urnas, es un proceso de configuracion y de
constitucion del campo de la libertad de unos y de otros, de interaccion entre
la libertad natural o individual y la libertad civil o universal, entre hacer lo
gue uno quiere y ejercer su derecho a la libertad respetando la ley y a los
demas. Arnaud Guigue lo expresa muy bien en estos términos: “La ley limita
la libertad, no tanto en cuanto que reduce el territorio, sino en el sentido en
que traza una frontera. Lo limitado no es aqui la supresion de una libertad
previa, sino mas bien la configuracion y constitucion del campo de la libertad.
No hay verdadera libertad si no la garantizada por la fuerza colectiva. Yo
efectivamente soy libre de todo lo que la ley autoriza; pues cualquiera podria

reducir mi libertad exponiéndose a la sancién de las leyes™.

Hannah Arendt retoma en el siglo XX la reflexion de Cicerdn para mostrar que
la perversion destructora de los regimenes totalitarios, particularmente
estalinista y nazi, aunque éstos no hubiesen sido los Unicos en tener, por
desgracia, el monopolio del terror, “no era imputable a la simple
agresividad, a la crudeza, a la guerra y a la perfidia, sino a una ruptura
consciente del consensus juris que, segun Ciceron, conforma un “pueblo” y
que, como ley internacional, en los tiempos modernos constituye el mundo
civilizado, en la medida en que, incluso en periodos de guerra, sigue siendo la
piedra angular de las relaciones internacionales. El juicio moral y el castigo
legal presuponen ambos, como base, ese consentimiento. El criminal sdlo
puede ser juzgado con justicia porque es el que cobra en el consensus juris”>’.

El asunto es crucial. El régimen totalitario incluso no pretende, como una

" 1dem, capitulo XX.

% GUIGUE, Arnaud. Droit, Justice, Etat. Ed. PUF, Paris, 1996.

% ARENDT, Hanna. The Origins of Totalitarism. Harcourt, Brace & World, Inc. New York,
1951. Capitulo IV: Ideologia y terror: Un nuevo tipo de régimen.
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revolucion, cambiar un conjunto de leyes por otro, sino que jpiensa pasarse
decididamente de consenso juridico! Y peor: actuar de modo injusto al
reclamarse de un estatuto juridico. Es lo que uno reclama a la ONU, seguir la
politica de la ley del embudo. Y peor aun: utilizar el hiperpoder de manera
justa y legal para los suyos, e injusta e ilegal para los demas.

Si el totalitarismo es reconocible por la ruptura del consensus juridico en el
interior de una sociedad dada, en las fronteras de un estado civilizado, la
ideologia del miedo es la ruptura de un consenso humanitario mundial. La
ideologia del miedo destruye el consenso del derecho fundamental a la vida
de todo ser humano. En el fondo es considerar que si mi vida es indigna y
miserable, asesinar a otro la hard sublime en doble sentido: primero, por mi
alma de martir que con la muerte de otro comenzaria de nuevo en el paraiso
y de no sé con cuantas virgenes; después, por mi familia que podria ser
recompensada con una casa y un campo. La alienacion de los asesinos
terroristas se inscribe de modo absoluto en esta ldgica negativa y sangrienta,
qgue conduce forzosamente y de manera siempre recomenzada a quemar los
campos y a destruir las casas de unos y otros.

Pero en el momento en que un Estado de derecho, representacion
institucional y democratica de un pueblo civilizado, de una nacidn, inscribe
arbitrariamente su accion, a los ojos del mundo entero, en la ruptura del
consenso juridico y humanitario, al desviar la temporalidad natural de la
legitima defensa para convertirla en un principio abstracto y mecanico, fuera
del tiempo, sistematizado en la ideologia del miedo como principio de
legitima defensa preventiva, este Estado en realidad inscribe su propio
pueblo y la sociedad civil planetaria en una espiral de violencia mortal. Un
estado semejante no es digno de la idea de Estado republicano vy
democratico. El alimenta de buen grado los sofismas de la ideologia del
miedo. Creyéndose “responsable” frente a los suyos, en realidad es
“irresponsable” frente a los otros y, de nuevo, frente a la humanidad entera.
Cuando se tiene el sentido de lo universal como herencia sagrada, uno no
actua como una tribu de barbaros sanguinarios encerrandose en el interior
de si. Cuando uno es el elegido y posee esta fuerza espiritual y material, tiene
la obligacion de tender siempre la mano de primero; en todas partes, en todo
momento y en toda cosa, debe ser si no ejemplar, tender hacia la
ejemplaridad. El Libro de lIsaias lo recuerda claramente: “he hecho brotar
agua en el desierto y rios en lugares dridos, para calmar la sed del pueblo, mi
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elegido™. Pero épara qué tierras fertilizadas en Palestina o en otra parte si el

miedo y la mala consciencia, el odio, la venganza y el duelo carcomen el
corazon y no dejan vivir en paz? No es suficiente volver fértil la tierra, pues
aun hace falta la misericordia y hacer lo mismo con el corazén enemigo y su
propio corazén, de nuevo es necesario calmar la sed con el vino de vida y no
con la matanza sanguinaria; restaurar el pan de vida y no la carne explotada.
La Carta de los derechos fundamentales de la unidn europea rechaza
claramente la pena de muerte de sus instituciones estatales.

La decision de hacer una geopolitica de “la pena de muerte” o “del
terrorismo de Estado”, de ejercer el poder absoluto de su arrogancia y de
matar arbitrariamente tal o cual individuo, y ademas extranjero y ciudadano
de otro Estado, ya es una decision totalitaria desterritorializada que acentua
no sdlo la dificultad del proceso de lograr consenso juridico internacional y de
su reterritorializacion geopolitica, indispensable para la paz y el comercio
entre pueblos con intereses contradictorios y complementarios, sino, mas
grave aun, es una decisidon que le da razén al terrorismo como ruptura radical
del consenso humanitario sobre el valor de la vida de todo ser humano,
cualquiera que sea. Y es por lo que justamente uno puede decir que un
“asesinato de estado” es mas grave para la racionalidad necesaria a los
Estados de derecho que el acto loco de un asesino andnimo, pues lo que esta
en juego es el principio mismo de su propia legitimidad como Estado, ante
sus propios ojos y los de los demas. Un Estado que practica “el terrorismo de
Estado” cuando es el garante de los derechos vy libertades de los individuos
qgue lo constituyen, de los individuos que creen en la dignidad y en la vida
como valores fundamentales, ese Estado no podria, sin autodestruirse de
manera radical, justificar el asesinato de Estado. Nadie podria afirmar, hacer
respetar y testimoniar para las generaciones futuras su derecho inalienable a
la vida y a la dignidad, al matar a sabiendas a otro. El asesinato de Estado
resulta fatal para el derecho internacional: mina el propio concepto de
Estado de derecho como elemento central de la lucha de las democracias
liberales contra el terrorismo. Ningun Estado de derecho podria justificar el
terrorismo de Estado sin excluirse ipso facto de la comunidad de los Estados
de derecho. Repudiar tal acto es rechazar que se aplaste al hombre como si
fuese una mierda de perro.

%0 El libro de Isaias, 43, 16-21.
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¢Qué hacer, ya que hay una ruptura del consenso juridico entre los pueblos y
que los Estados aun no consiguen dotarse de un instrumento adecuado para
juzgar de manera imparcial los crimenes contra la vida y la dignidad, los
crimenes contra la humanidad? En estas condiciones creo que la mas alta
responsabilidad de quienes tienen el poder de la fuerza, es simplemente
poner esa fuerza al servicio de la paz, la justicia y la dignidad para todos los
hombres, provengan de donde provengan, cualquiera que sea su cultura, el
color de su piel o su religion. Es mas facil decir que hacer, alguien podrd
replicar; por eso digo y repito, jeso cuesta caro! ¢Y entonces? Que los fondos
financieros mundiales paguen un diezmo por esta buena nueva. Que cada
uno utilice su propio genio para transformar el fuego que quema y mata, en
luz que guie, caliente y reconforte. Que cada uno transforme su delirio de
grandeza, su delirante necesidad de reconocimiento y sus quimeras, en
musas de esperanza, de musica y poesia, escuchando en los ojos de los
demas la musica contrapuntistica del detalle que hace la diferencia®.

La desterritorializacion del miedo

El 11 de septiembre de 2001 salid a la luz un terrorismo desterritorializado. El
hecho de que el terrorismo ya no tenga territorio, sino red, muestra, como
dice Morin, que “es un fendmeno de emergencia de una sociedad-mundial
que hace necesaria la creacion de una policia mundial”. Al mismo tiempo
precisa “La idea de una policia planetaria no debe dispensarnos de una
politica planetaria. Tenemos la world policy pero no la world politics. Hace
falta pensar en esta politica que es preciso ampliar a escala mundial®.

La ideologia del miedo no adopta, como antafio la tirania, al miedo como
principio de accidn; es peor aun, como el totalitarismo, ella ha hecho detonar
la alternativa “entre un régimen sin leyes y un régimen sometido a leyes,
entre poder legitimo y poder arbitrario”, sefiala Arendt®. El totalitarismo se
ha desarrollado en el seno de la vieja Europa en un territorio definido, dentro
de fronteras nacionales, a la sombra de los parlamentos y con el abandono y

3t “Es facil aprender a ver el detalle que hace la diferencia del otro, del discurso del otro,
de su gramatica singular”, lo expresoO Beatriz Nates, calle Suger en Paris, el viernes 26 de
marzo de 2004. Mi reconocimiento por su vision y sus aportes.

% MORIN, Edgar & BAUDRILLARD, Jean. La violence du monde. Ed. Du Félin & IMA.
Paris, 2003.

% 1dem
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la complacencia de democracias pervertidas. No se tenia de ello el
monopolio, hasta el momento en que se da cierta experiencia en el arte
sofisticado de la destruccién caso por caso, después de grupo étnico o
religioso. El totalitarismo habia querido borrar la alteridad y formar un grupo
social libre de toda diferenciacion. Habia sido la imposicion por la fuerza de
una especie de homogenizacion de lo mismo y de la exclusion total de lo
otro; por fortuna este rapto de lo universal condujo a su propia destruccion.
Fueron necesarias en Europa y en el mundo occidental dos guerras mundiales
y una guerra fria, llamada del equilibrio del terror nuclear, para liberarse del
lastre de los terrorismos estalinista y hitleriano. Aqui y alla se han conservado
algunos restos de odio, de resentimiento, de mentalidad de complot y de
chivo expiatorio encarnado en lo extranjero en los Frentes nacionales. Sin
embargo, al tocar el horror indescriptible de la Shoa, la idea de dignidad
humana surge como el zécalo fundamental del Estado de derecho europeo y
como el primero de los derechos fundamentales de los individuos llamados a
vivir en un régimen de democracia liberal. Este es el sentido en el que me
inspiro en Francis Fukuyama y en su idea del “fin de la historia”, pues el ideal
de la democracia liberal, que por mi parte veo en la dignidad humana, no
podria mejorarse sobre el plan de este ideal y no se agrega a la justicia lo
justo, ni a la dignidad lo digno. Siento que los hombres de buena voluntad
conocen esta alquimia cualitativa desde la noche de los tiempos. Fukuyama
considera precisamente que la democracia, dado que triunfé sobre las
ideologias rivales —monarquia hereditaria, fascismo y comunismo- “como
sistema de gobierno bien podria constituir el punto final de la evolucion
ideoldgica de la humanidad y la forma final de todo gobierno humano; bien
podria ser, entonces, como tal, el fin de la historia”**. Dicho de otra manera,
es el retorno de la democracia, junto con la comprension y el deber de
recuerdo de la historia, al sencillo mensaje de justicia, fraternidad, dignidad y
libertad. Es como el mensaje esencial que uno encuentra en la regla moral de
Kant en el Siglo XVIII y del maestro Hillel quien, en el siglo | aC, le respondid a
un pagano cuando éste le pidié explicar la Tora durante el tiempo en que se
pudiese sostener en un solo pie: “No hagas a otro lo no quieres que te hagan
a ti mismo, esto es lo esencial. Lo demds sélo es comentario. Ve y aprende”>

¥ FUKUYAMA, Francis. La fin de I'Historire et le dernier Homme. Traduccion al francés
por M. Canal. Ed. Flammarion, Paris, 1992.

% Referido por HALTER, Marck. Le judaisme raconté a mes filleuls. Ed. Robert Lafon,
Paris, 1999.
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¢Qué forma tiene el miedo hoy?

Es un abuso de racionalizacidon que “el gran paradigma de Occidente” ha
desarrollado hasta la crisis actual, al prescribir una relacién ldgica de
disyuncidn entre el Sujeto y el Objeto; crisis que, en Occidente —pero Internet
ha mundializado el Occidente y occidentalizado la mundializacién- encuentra
una de las fuentes en “la duda del proyecto moderno”®, como diria Leo
Strauss. El mensaje del evangelio revolucionara toda participacion moral y
politica en la antigliedad judeo-cristiana, después en el conjunto de los
pueblos de los que hacemos parte alrededor de la cuenca del mediterraneo y
en las américas. La buena nueva era que jun mensaje de paz y de amor se
dirige a todos los hombres! Cuando se esta habituado a mirar primero el
color de la piel, el pedigree de nacimiento, la cuenta en el banco o los signos
ostentatorios del vestido, sin duda alguna es necesaria una revolucion
paradigmatica para tomar esta nueva por una buena nueva y restaurar su
corazén con la misericordia.

El acto terrorista del 11 de septiembre de 2001 no reclamaba como
respuesta la reaccion simplista, puntual y reduccionista de un jefe de tribu
gue toma venganza por los suyos. Pues derramar sangre a cambio de sangre
es una justicia insuficientemente consoladora. Primero, porque bastd que
hubiese habido un solo extranjero entre los nifos, las mujeres y los hombres
atrapados por el horror en el cuadrado de las torres implotadas —y tal fue el
caso- es decir, una sola persona que no respondiese al estatuto sagrado de
“ciudadano americano”, para darle al gobierno de los Estados Unidos el
argumento de la “legitima defensa”. Después, porque la sacralizacion del
pacto republicano entre el ciudadano y la nacién, vale decir, su
transfiguracion en laicidad divinizada y pervertida, conduce inevitablemente
a establecer un lazo ideoldgico y totalitario que encierra al individuo en una
l6gica nacionalista y de lo idéntico. Y por eso, frente al didlogo propio de la
experiencia de la realidad del mundo, la ejecucion de ese vinculo pervertido
se traduce necesariamente en una légica de guerra y en una mecanica de
destruccion.

El terrorismo no se orienta por la ley del Estado de derecho; tampoco es
arbitrario. Pretende obedecer rigurosamente a cierta ley de la naturaleza y la
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historia, a una especie de ley divina, la cual se supone el fundamento de
constitucion de la jurisprudencia, la ética y la politica. Lejos de ser sin “leyes”,
el terrorismo tiene la pretensién monstruosa de regresar a la propia fuente
de la autoridad, donde las leyes positivas tendrian su mas alta legitimidad. El
terrorismo reproduce la alienacién mental del universal negativo, que querria
aplicar la ley directamente al género humano —en una estacién de Madrid, en
un mercado de Bagdad o de Belén.

La ideologia del miedo estd instalada en la geopolitica como mentalidad
mundial para manejar de modo imperial y unipolar el conflicto entre
naciones. Su génesis estda en la respuesta dada por el imperio
contemporaneo a la demanda radical del liberalismo econdmico
mundializado, es decir, una espiral de violencia vengativa y preventiva. Por
eso toda la fuerza del imperio y de sus aliados se ha dedicado
completamente a manejar el nudo gordiano de la ideologia del miedo: la
consciencia desgarrada de la sociedad civil mundial, desangrada por el
economicismo mundializado. Se ha hecho de la “seguridad”, de la proteccidn
de la propiedad, de la libertad personal y de los intereses de los individuos
privados, el objetivo supremo de la maquina estatal; en vez de interrogarse
con la inteligencia del corazén sobre el drama mundial que introduce la
mundializacion del liberalismo econdmico y sobre las causas fractales de este
desgarramiento de la consciencia social y politica mundiales. Pues, como
resulta evidente en todas partes, tenemos necesidad no sélo de asegurar el
planeta, necesitamos, como dice Edgar Morin, solidarizar el planeta™.

Lima-Alexandria, febrero de 2004

% 1dem, p. 67.



