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Resumen: La teologfa de la liberacion se ve desafiada por una nueva gramatica de
dominacién, consistente en el entrelazamiento de formas de gubernamentalidad
propias de sociedades industriales y fordistas, nuevos modos de gestion del poder
global con base en la Internet de Todas las Cosas, y otras tecnologfas aplicadas a la
explotacion de la Madre Tierra y a sociedades del Sur Global: esto es la totalizacion
del tecnocapitalismo (Poder + Tecnologfas). ¢l.a Teologfa de la Liberacién cuenta
en su tradicién con ideas, intuiciones, o propuestas que nos ayuden a actualizar el
lenguaje de liberacion en la era del tecnocapitalismo? Proponemos poner en dialogo
la teorfa de la ecojusticia y de la complejidad como un intento para actualizar el

lenguaje de la teologfa de la liberacion en la era del tecnocapitalismo.

Palabras claves: Lenguaje de dominacion, tecnocapitalismo, semiocapitalismo,

lenguaje perijorético, ecojusticia, teologfa de la liberacion.

Abstract: Liberation theology is challenged by a new grammar of domination,

consisting of the interweaving between forms of governmentality typical of
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242 MIGUEL ESPANA

industrial and Fordist societies, new modes of global power management based
on the Internet of All Things, and other technologies applied to the exploitation
of Mother Earth and societies of the Global South: It is the totalization of
technocapitalism (Power + Technologies). Does Liberation Theology have any
ideas, intuitions, or proposals in its tradition that help us update the language
of liberation in the era of technocapitalism? We propose to bring the theory of
eco-justice and complexity into dialogue as an attempt to update the language of

liberation theology in the era of techno-capitalism.

Keywords: ILanguage of domination, techno-capitalism, semiocapitalism,

perijoretic language, eco-justice, liberation theology.

INTRODUCCION

epensar la teologia de la liberaciéon desde los desafios
sociopoliticos,  socioambientales, y  sociotecnolégicos
actuales es de suma importancia, debido a los cambios
en las configuraciones de las redes de poder en las sociedades de
hoy. Ni la teologfa de la liberacién ha muerto ni las relaciones de
produccién y reproduccion' en el sistema capitalista han dejado de
ser estructuras de pecado. Tales estructuras pecaminosas se han

1 Esta es una categorfa central en los andlisis sociol6gicos de Pierre Bourdieu, el cual
indica las estrategias de acumular diferentes formas de capital (social, econémico,
simbdlico) para obtener o perpetuar ventajes sociales en una persona y grupo social.
Esto no necesariamente es consciente, sino gracias a las disposiciones del habitus que
tiende a reproducir las condiciones de su propia produccion. Pero también puede darse
de forma consciente cuando los privilegios y ventajes son amenazadas. Pierre Bourdieu,
Las estrategias de la reproduccion social (Buenos Aires: Siblo XXI Editores, 2011), 35-49.
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tizomatizado?, convirtiéndose en mas totalizadoras por su doble
forma de dominacion: fisica y virtual.

La teologfa de la liberacién, desde los planos territorializados y
facticos de las luchas entre dos proyectos hegemonicos, Capitalismo
versus Socialismo de la segunda mitad del siglo XX, se ubicaba en
las zonas del pensamiento critico y liberador desde su “opcién por
los pobres”, pensada desde las lineas maestras de la sociologfa critica
marxista, la teoria de la dependencia, y la critica politica anticapitalista
y antimperialista. LLa praxis de liberacién, como acto primero, definfa
compromisos ético-politicos y epistémicos sobre los cuales se debia
reflexionar la fe, acto segundo. No se trataba de una logica lineal y
mecanica A — B, sino de un entrelazamiento entre compromisos-
reflexién, ortodoxia-ortopraxis. En las reconfiguraciones de las
relaciones de poder global con base en las tecnologias informacionales
y las Inteligencias Artificiales (IA), la teologia de la liberacion ha
buscado su autointerpretacion y pertinencia desde su opciéon por la
vida en toda su complejidad, puesta en peligro por el tecnocapitalismo.

Los procesos de profundizacion de la economia capitalista neoliberal,
desde la cual se afianza el proceso globalizador, son llevados a cabo
por la plena aplicacion de las tecnologfas de la informacion y la internet
a las finanzas, la neuroeconomia, y el comercio vy, asi, el estallido de la
tecnologia de los afios noventa preparé el terreno para la economia
digital que vendria después. En palabras de Nick Srnicek:

2 El rizoma conecta un punto cualquiera con otro punto cualquiera, y cada uno de sus
trazos no remite necesariamente a trazos de la misma naturaleza; pone en juego regimenes
de signos muy diferentes y hasta estados de no-signos. El rizoma no se deja reducir ni al
Uno ni a lo maltiple ... No esta hecho de unidades sino de dimensiones, o mds bien de
direcciones méviles. No tiene comienzo ni fin, sino siempre un medio por el cual crece
y desborda. Constituye multiplicidades. Frangois Zourabichvili, Iocabulario De Delenze
(Buenos Aires: Atuel, 2007), 93.
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En los afios 90 con la entrada de las tecnologias de la comunicacion
y la informacién se inicié nuevos cambios. La baja en el sector
manufacturero en Estados Unidos por los Acuerdos de Plaza hizo
posible migrar al capital financiero hacia las telecomunicaciones, se
formaron mas de cincuenta mil empresas para comercializar internet:
entonces, el boom de la bolsa quedé desanclado de la economia real

cuando se aferrd a la nueva economia con base en internet.’

Las empresas empezaron a modernizar su infraestructura computacional,
lo que hizo posible la deslocalizacion y tercerizacion: “Posicionamiento
de marca y disefio se quedan en los paises de altos ingresos, mientras que
la manufactura y produccion se deslocalizaban a fabricas con pésimas
condiciones en paises de bajos ingresos”.* Este proceso no se detuvo,
sino que se profundizé hasta llegar a codificar las tecnologfas de las
plataformas y redes de la informaciéon en verdaderos mecanismos de
control, vigilancia, y explotacion. A asta reconfiguracion del capitalismo
global Soshana Zuboft la lama Capitalismo de vigilancia y Nick Srnicek
Capitalismo de plataformas, con lo cual plantean como el capitalismo nos
vigila desde todos los dispositivos inteligentes, extrae nuestros datos de
usuarios y patrones de consumo para ser vendidos a las grandes empresas,
realiza minerfa de datos sobre opiniones politicas para vender predicciones
electorales y para la planificacion del control politico y gubernamental
ante la creciente insatisfaccion de grandes sectores poblacionales.

Persisten interconexiones entre las formas localizadas, territorializadas,
y corporalizadas de dominio, control, y explotacion, en las que se ubican
muy bien las reflexiones sobre la gubernamentalidad de Michel Foucault
y de la explotacion segin Marx; es decir, es la forma de poder que se

3 Capitalismo de plataformas (Buenos Aires: Caja Negra, 2019), 25.
4 Srnicek, 27.
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configura en las sociedades del siglo XX por relaciones coloniales y
neocoloniales. Desde el estallido de la internet hasta la cuarta revolucién
tecnolégica (Internet 5G, Inteligencia Artificial, computacion cuantica,
metaverso, etc.) estas formas de dominio se vuelven omnipresentes
y totalizadoras. Eric Sadin llama a esta forma de poder totalizador
“poder-kairds”. Este es un “principio técnico universal” porque no
hay esfera de la vida socionatural que se le escape y, por lo tanto, es
“tecnologfa de lo integral”. El “poder-kair6s” actia sobre nosotros y
nosotras y modela cada vez mas profundamente la forma de nuestras
existencias. Es un tipo de gobernanza de naturaleza inédita, ya que el
poder dominante no coincide con el Leviatan de Hobbes, sino con
“tecnologias de administracion de la vida y de la prevision”’

Estas formas de explotacion son fisicas, informacionales, y psiquicas.
A ¢ésta ultima forma de gobernanza Byung-Chul Han le llama
psicopolitica, en el sentido de que domina la colectividad desde un
programa psicografico: “Después de la biopolitica disciplinaria de
cuerpos en Foucault, ahora se trata de incrementar la productividad
a través de la optimizacion de procesos psiquicos y mentales. El
disciplinamiento corporal cede ante la optimizacion mental”.®

1. RECEPCION DEL ANALISIS ESTRUCTURAL
MARXISTA EN LA TEOLOGIA DE LA LIBERACION

Teologicamente, el tecnocapitalismo significa el proceso de
reconfiguracion del pecado estructural a sistema-de-pecado. El pecado

5 La inteligencia artificial o el desafio del siglo (Buenos Aires: Caja Negra, 2020), 242—45.
6 Prsicopolitica (Barcelona: Herder, 2014), 23.
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estructural es una categoria dela teologia delaliberacion que sintetizaba
la tradicion teoldgica cristiana con el andlisis politico-econémico
marxista. El analisis marxista plantea que la infraestructura politico-
econdmica es el fundamento de la superestructura en las sociedades,
es decir, que las relaciones de produccion son el fundamento de los
valores, las creencias, el arte y, la religion: en una palabra, la ideologfa.
Karl Marx sefiala: “Tanto las condiciones juridicas como las formas
politicas no podian comprenderse por si mismas ni a partir de lo que
ha dado en llamarse el desarrollo general del espiritu humano, sino

que, pot el contratio, radican en las condiciones materiales de vida”.”

Los tedlogos y las tedlogas de la liberacién vieron en la categoria
de analisis “estructural” la oportunidad de trascender el concepto
subjetivista, moralizante, e individualista (burgués, dirfa J. B. Metz) de
pecado. La perspectiva sociohistérica de la salvacion en la teologia de
la liberacion requerfa de una categorfa con suficiente poder analitico
que explicara la capacidad del pecado de objetivarse en estructuras
politicas, econdémicas, o religiosas a través de las cuales se reproducen
injusticias, opresiones, y exclusiones y, de esa manera, fue recibida la
categoria de analisis estructural marxista como “pecado estructural”
dentro de los analisis de la TL.

Persisten las estructuras de pecado porque permanecen relaciones
de explotacion, division internacional del trabajo, estructuras
patriarcales, y ecocidas que deterioran las relaciones intersistémicas
de la vida.®! En medio de esta persistente estructuracion del pecado,

7 Contribucion a la critica de la economia politica (Madrid: Editorial Siblo XXI, 1980), 4-5.

8 Segun informacion de FAO y otros (2022), en 2021 el hambre afectaba a 56,5 millones
de personas en la region, en 2022 la pobreza afectarfa al 45,4% de las personas menores
de 18 afos de América Latina, 13,3 puntos porcentuales por encima del promedio
correspondiente a la poblacion total. En particular, la pobreza extrema afectarfa al
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observamos la reticulacién e intricacion del sistema capitalista con
base en la interconexion y penetracion de las nuevas tecnologias
informacionales, bioingenierfas médicas y alimentarias, y el desarrollo
de las Inteligencias Artificiales. Esto ha dado lugar a lo que Yuk
Hui ha denominado sincronizacion: “La convergencia de diferentes
temporalidades histéricas en un dnico eje temporal global™
posibilitado por la linea temporal premodernidad-modernidad-

posmodernidad que ha codificado tecnologias de dominacion.

Para nuestro proposito, entenderemos pecado estructural como
la mdquina (hardware) o base material-estructural que media,
interconectan y efectivizan cédigos de dominacion, a lo que
llamaremos sistema-de-pecado (software). Lo estructural-material de
las relaciones de dominacién y opresiones ahora se ha interconectado
global e intersubjetivamente, dando como resultado una verdadera
transformacion de las relaciones humanidad-naturaleza y tecnologicas,
con fuertes consecuencias para la red de la vida. Como ejemplos de
los peligros del proceso de sincronizacién y dominacion global bajo la
légica del tecnocapital, o entrelazamiento entre la estructura global de
los flujos del capital y los mercados con la potencia de la revolucion
informacional en manos de las élites globales-locales, sefialamos

18,5% de las personas menores de 18 aflos, que enfrentan un mayor riesgo de padecer
inseguridad alimentaria al vivir en hogares que no pueden cubrir una canasta basica de
alimentos. CEPAL, Panorama Social de Amiérica Latina y el Caribe 2022: la transformacion de la
edncacion como base para el desarrollo sostenible (Santiago: Comisién Econdémica para América
Latina y el Caribe, 2022). Vinculado a las desigualdades e injusticias socioeconémicas se
encuentran las injusticias climaticas y ambientales, que se refleja en el Cambio Climatico
y sus efectos, principalmente entre las comunidades mas vulnerables, asi también,
en el deterioro ambiental vinculado a la explotacion de la Madre Tierra y sus dones.
Organizacion Meterologica Mundial, E/ Estado del Clima en Ameérica Latina y el Caribe 2021
(Ginebra, Suiza: OMM, 2022).

9 Fragmentar el futuro. Ensayos sobre tecnodiversidad (Buenos Aires: Caja Negra, 2021), 12s.

VIDA Y PENSAMIENTO-UBL, 44 (1), 241-282, juLio-NOVIEMBRE, ARo 2024 / ISSN 2215-602X



248 MIGUEL ESPANA

el transhumanismo', el Homo Deus' y la alteracion de las cadenas
bioquimicas, energéticas, y genéticas de los ecosistemas globales por
medio de la profundizacion del tecnoceno.'? :La teologfa de la liberacion,
desde su tradiciéon mas critica y pertinente, puede aportar al debate
en torno a las nuevas formas de dominacion, exclusion, y opresiones
en la era de las cibersociedades? ¢Es posible y necesario repensar un
lenguaje teolégico liberador que responda al lenguaje de los codigos
de dominacién presentes en las redes de poder global? ¢Es posible
entender la liberacién como modelo de fragmentacién-complejizacion
en sociedades en proceso de sincronizacion global vy, si es posible,

tendria la teologfa de la liberacion algo que aportar a este debate?

2. LENGUAJE: CODIGOS DE
DOMINACION O LIBERACION

La discusion sobre el lenguaje y la arquitectura de los mundos de vida
es de suma importancia para comprender que los lenguajes no solo

10 El transhumanismo es una forma de religién con base en la promesa de que el desarrollo de
las tecnologfas traera la paz, el bienestar y la armonia con la naturaleza. Para ampliar sobre el
tema desde la perspectiva religiosa consultar: Elaine Graham, “El ciborg espiritual: Religion
y poshumanismo desde la era secular a la postsecular”, Concilium, n° 391 (2021): 323-33.

11 Elhomo Deus es una superinteligencia que dirigira la vida en todo el planea y con implicaciones
en nuestro sistema solar. Es una forma de dominacién de una inteligencia artificial. En marzo
del 2023 mas de mil expertos en el desarrollo de la TA emitieron una carta solicitando detener
por 6 meses el entrenamiento de las TA superiores a GPT-4, por los peligros que significa para
la libertad y seguridad humana. Para profundizar sobre el homo Deus consultar Yuval Noah
Harari, Homo Deus: Breve bistoria del manana (Barcelona: Debate, 2018).

12 El tecnoceno es la época en que a través del desarrollo e implementaciéon de tecnologfas
de alta complejidad y altisimo riesgo dejamos huellas en el mundo, que pone en peligro la
continuidad de la vida en sus equilibrios ecosistémicos. Para ampliar sobre el tema consultar
Flavia Costa, Tecnoceno: Algoritmos, biohackers y nuevas formas de vida (Buenos Aires: Taurus, 2021).
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vehiculan experiencias, saberes, y sentires, sino que también en ellos se
encuentran todas las convenciones sociales, principalmente aquellos
que articulan las relaciones de poder. Qué se nombra, quién lo nombra,
y como lo nombra afecta las vidas de las personas, lo que resulta ser
una discusion pertinente en la actualidad, en una época de crisis que es
expresion de la crisis de toda una época: la modernidad/ colonialidad.
Los andlisis sobre la crisis de la modernidad /posmodernidad sefialan
la razén colonial, patriarcal, capitalista, instrumental, y ecocida
como el fundamento de las crisis del siglo XX: Guerras mundiales,
crisis nucleares, crisis climaticas, crisis migratorias, etc. Esta razon
de dominio es una racionalidad construida desde un yo abstracto,
eurocéntrico, y una razén de conquista: de la Madre Tierra, de las
mujeres, de otras culturas y saberes, de otros lenguajes y tecnologfas.
El yo/modernidad de la antropologia racista occidental, vehiculaba,
a la vez que fundaba, una razén de dominio: Conguiro, ergo sum, diria
Leonardo Boff."” En sintesis, la razén/yo de dominacién funda un
lenguaje, a la vez que una gramatica de dominacion.

El ADN lingtistico de la modernidad se encuentra en toda la
produccion de lenguajes técnicos-instrumentales, en el sentido de que
tienen diversos fines y utilidades (comercio, gobierno, arte, ciencia,
religién) pero con una gramatica universal dominante.

El lenguaje es la casa del ser, asever6 Martin Heidegger en su Carta
sobre el humanismo, y esto contra la reduccion del lenguaje a la técnica
y logica occidental, por lo que Heidegger propone “liberar al lenguaje
de la gramatica para ganar un orden esencial mas originatio ™, lo cual

13 Etica y Moral: La biisqueda de los fundamentos (Poligono de Raos: Sal terrae, 2004), 18-20.
14 Carta sobre e/ Humanismo (Madrid: Alianza Editorial, 2000), 12.
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define de la siguiente manera: “En el pensar el ser llega al lenguaje”."®

Pensar-ser-lenguaje es una unidad que permite el despliegue del ser
a través del pensamiento y expresado en el lenguaje. Por lo que,
el lenguaje no debe reducirse a las normas gramaticas o la légica
occidentales como técnicas (contra la razén técnico-instrumental)
porque es la casa del ser. “Lenguaje es advenimiento del ser mismo,
que aclara y oculta””’, porque el lenguaje, aunque revela los proyectos
humanos, no puede expresar la plenitud del Ser'’. En otras palabras,
el ser humano no puede decir la totalidad de lo que es como claro del
ser porque, si asi fuera, dejarfa su dignidad humana para reducirse a
una entidad que puede definirse de forma total. Y es contra los -ismos
y las cosificaciones que Heidegger nos previene en su Carza y en favor
de una comprension del ser humano como set-en-el-mundo. '

Esta postura heideggeriana la traemos a discusién porque nos
permite presentar al lenguaje mas alla de su expresion normativa, v,
ademas, como fundamental para la realizacién humana. Es obvio que
existen reglas gramaticales y reglas logicas en cada lengua, y esto es
una normalizacion de los usos o juegos de lenguajes de las comunidades de

15 Heidegger, 11.
16 Heidegger, 31.

17 El «ser» no es ni dios ni un fundamento del mundo. El ser esta esencialmente mas lejos
que todo ente y, al mismo tiempo, estd mas proximo al hombre que todo ente, ya sea este
una roca, un animal, una obra de arte, una maquina, un dngel o dios. El ser es lo mas
proximo. Pero la proximidad es lo que mas lejos le queda al hombre. Heidegger, 39.

18 En dicha definicién, mundo no significa en absoluto un ente ni un ambito de lo ente, sino
la apertura del ser. El hombre es, y es hombre por cuanto es el que ex-siste. Se encuentra
fuera, en la apertura del ser, y, en cuanto tal, es el propio set, que, en cuanto arrojo, se
ha arrojado ganando para si la esencia del hombre en el cuidado. Arrojado de este modo,
el hombre esta ex la apertura del ser. Mundo es el claro del ser, en el que el hombre esta
expuesto por causa de su esencia arrojada. Heidegger, 68.
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hablantes.”” Ahora, mas que normas gramaticales o una idea de utilidad
o pragmatica del lenguaje, a lo que apuntamos es que el lenguaje es
lo que somos, donde habitamos, lo que nos constituye como animal
simbdlico y religioso.

Desde la perspectiva de Humberto Maturana el lenguaje es lo
que constituye lo humano en el homo sapiens sapiens a través del
“entrelazamiento entre lenguajear y emocionar”.” Todo quehacer
humano se realiza en conversaciones, esto es, en redes de
coordinaciones de acciones y emociones que resultan de un fluir
entrelazado del hacer y el emocionar en el lenguaje.®’ Ser humano
para Maturana no se encuentran en un proceso biolégico sino en el
proceso de culturizacion® y, de forma mds radical, plantea que “el
devenir de nuestro linaje de homo sapiens sapiens seguira el curso
de nuestro vivir” o, en otras palabras, “la genética sigue al fenotipo
ontogénico, y no al revés”. Esto tiene enormes implicaciones éticas,
porque el futuro de lo que seamos como especie no depende de
fuerzas heterénomas, sino de lo que hagamos como humanidad.”

Lenguaje, para aclarar, no se reduce al decir o hablar, ni solo a la
palabra interior llamada pensamiento, asi tampoco a lo escrito o a lo
visual, sino que lenguaje es todo lo anteriormente dicho, pero mas:
es toda la estructura de las realidades y posibilidades humanas en
relacionalidad con todo su medio socionatural. Las realidades humanas
no son z re o naturales (¢lo real?), sino que son estructuras definidas

19 Ludwig Wittgenstein, Investigaciones filosdficas (Barcelona: Critica, 1988), 25.
20 E/ sentido de lo humano (Santiago de Chile: Dolmen, 19906), 142s.

21 Maturana, 210.

22 Maturana, 143.

23 Maturana, 144.
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por las experiencias humanas en el marco de un paradigma cientifico-
filoséfico que se ha hecho cultura. Cosmos, naturaleza, humanidad,
sociedad, estos significantes se definen por el significado que se les
adjudican. Por lo tanto, todo es lenguaje en tanto que ha sido investidos
de sentidos sociales: el lenguaje es la casa del set, el ser humano habita
en su maxima creacion, a la vez que su creacion lo habita: es su cosmos.

Con lo anterior queremos dejar manifiesto que el lenguaje realmente
es la técnica, a su vez que tecnologfa, con la que nos apropiamos de y
transformamos /% natural, lo divino, y a nosotros mismos y a nosotras
mismas. No se trata de proponer un imperativo lingiistico en el
sentido de sus normas, sino de proponer un imperativo humano: los
sentidos. Quiza esta sea una forma interesante de comprender los
juegos de lenguajes de las comunidades hablantes de Wittgenstein, en
las que en el uso (lengua viva) las comunidades definen las reglas del
juego de cada lengua, y por lo cual para Wittgenstein “imaginar un

lenguaje es imaginar una forma de vida”.**

Asi, el lenguaje es lo que somos, lo que nos habita y habitamos.
Esto implica no solo su normalizacién gramatical, sino ademads su
objetivacion y reproduccion social en instituciones, identidades, y
pertenencias. Este periplo o elogio del lenguaje como condicion y
posibilidad de mayores grados de humanizacion se propone contra la
reduccion del sentido humanizador, creativo, y liberador del lenguaje
a codigos cerrados desde una sincronizacion totalizante: el lenguaje
del tecnocapitalismo.

En sintesis, Martin Heidegger advierte contra la reducciéon del
lenguaje a las técnicas gramaticales y logica occidental, y Ludwig

24 Investigaciones filosdficas, 31.
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Wittgenstein reconsidera su Tractatus en el que reduce el lenguaje a una
correspondencia entre significados del lenguajes y hechos positivos en
favor de los juegos del lenguaje. Al final, Humberto Maturana libera
el lenguaje del biologicismo ubicandolo como proceso humanizador,
sin negar el fundamento filogenético.

Desde un punto de vista critico a las politicas lingiifsticas, Antonio
Gramsci establece una diferencia importante entre la gramatica
inmanente y la gramatica dominante. El lenguaje vivo, de uso
cotidiano, tiene su gramatica definida por los usos de las comunidades
hablantes (inmanente), pero también puede imponerse una gramatica
normativa y esto “es una eleccion, una direccion cultural, es decir,
un acto de politica cultural-nacional”.®* Es un acto politico porque
tiene una finalidad determinada por las clases dominantes.”” Aunque
Gramsci ubica su critica desde las politicas de dominacion de culturas
nacionales, hoy en dia, cuando la globalizacién interconecta a todas
las culturas desde un solo lenguaje, sincronizacion, esta critica obtiene
una nueva dimension.

Es incuestionable el hecho de que hoy en dia las nuevas
configuraciones del tecnocapitalismo global significan un verdadero
lenguaje, semidtica, o gramatica de dominaciéon. Este lenguaje de
dominacion se expresa en codigos informacionales, en manipulacion
genética de la bioingenierfa, y en tecnologias de extraccion vy
explotacion de la Madre Tierra, asi como, en el decir de Byung-Chul
Han, de Psicopolitica e Infocracia, como las formas de totalizaciéon/
dominacién de las subjetividades en nombre del alto rendimiento y

25 Tractatus Logico-Philosophicus (Madrid: Alianza Editorial, 1992).

26 Cuaderno de la cdrcel: Literatura y vida, Obras de Antonio Gramsci 4 (México: Casa Juan
Pablos, 1998), 223.

27 Gramsci, 22s.
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eficiencia, reduciendo cada vez mas las coacciones externas.?® Es lo
que Franco Berardi conceptualiza como semiocapitalismo®, el cual
estructura y orienta el lenguaje/pensamiento con que comprendemos
y construimos el mundo (“General intellect”) o, en palabras de Franco
Berardi: el “general intellect” se despliega y evoluciona conforme
la linea paradigmatica que le indica el cédigo semiocapitalista. En
sintesis, el semiocapitalismo es el lenguaje del tecnocapitalismo, como
lenguaje de dominacion.

Desde la década de los anos 80 se ha implementado lo que Luc
Boltanski e Ive Chiapello llaman “discursos de la gestion empresarial”
como una nueva configuracién del ezhos social, lo que resulta en
un nuevo espiritu del capitalismo. Este “nuevo espiritu” presenta dos
facetas: una centrada en la “acumulacion de capital” y la otra en los
“principios de legitimacién”. La literatura de gestion empresarial
presenta las estrategias, técnicas, y disposiciones para la gestion eficaz
del talento, para el maximo rendimiento, para la eficacia que aumente
la productividad y, por otro lado, implica una nueva vision moral
y normativa de la vida, ya no gobernada por dispositivos externos
coactivos, sino creando estructuras subjetivas de autoexplotacion.™
Este nuevo lenguaje o discurso se ha desarrollado, perfeccionado, e
interiotizado hasta convertirse en nuestra verdadera naturaleza. Si el
lenguaje es la casa del ser, entonces la casa que el tecnocapitalismo
nos ha construido con su lenguaje/gramatica de dominacién es el
cierre de todo futuro alternativo. La caida del bloque socialista y el
elogio al triunfo del capitalismo de inicios de los afios noventa no
represent6 el cumplimiento de la historia en ese momento, sino su

28 Han, Psicopolitica.

29 Futurabilidad. Ia era de la impotencia y el horizonte de la posibilidad (Buenos Aires: Caja Negra,
2019), 17, 224-27.

30 Luc Boltanski y Eve Chiapello, E/ nuevo espiritu del capitalismo (Madrid: Akal, 2002), 97—152.
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promesa: estamos en el fin de la historia como fin de las posibilidades
de lenguajes alternativos, o sea, de la diversidad y complejidad
humana reducida a cosas, datos, y mercancias con base en el lenguaje
del tecnocapitalismo.

3. LENGUAJE TEOLOGICO: DEL LENGUAJE
COLONIAL A LOS LENGUAJES DE LIBERACION

El lenguaje teoldgico es una forma especializada de hablar sobre las
experiencias de fe, creencias, y practicas, en nuestro caso cristianas,
en contextos particulares y sobre anhelos y desafios concretos. Es un
intento por hacer inteligible para las sociedades de hoy experiencias
y datos de las vidas de fe del pasado y presente de las comunidades
cristianas. Cuando se toma un libro de historia del pensamiento
ctistiano, por ejemplo, los iluminadores dos tomos de Paul Tillich?,
el lector se da cuenta de que las ideas teoldgicas tienen una matriz
cultural donde se originan y desarrollan al calor de debates no solo
religiosos, sino también culturales de gran importancia para la vida de
los pueblos. La reflexion teologica es la carta de ciudadania de la fe
cristiana en las sociedades que le dan habitacion, a la vez que las habita:
la reflexion teoldgica hace a la fe cristiana pertinente en sociedades
que exigen que sus instituciones socioculturales aporten respuestas
a las preguntas mas apremiantes en el marco de la reproduccion de
la vida en sociedad. De lo contrario, y por proceso natural, al dejar
de ser relevantes, pierden su ciudadania, desapareciendo por volverse
obsoletas.

31 Pensamiento cristiano y cultura en occidente: De los origenes a la Reforma, vol. 1 (Buenos Aires: La
Aurora, 19706); Pensamiento cristiano y cultura en Occidente: De la Ilustracion a nuestros dias, vol. 2
(Buenos Aires: La Aurora, 1977).
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Una lectura del desarrollo histérico de la teologfa desde sus diversos
contextos de disputas y creaciones nos informa sobre la importancia de
aprender los lenguajes de cada época. Los lenguajes son nuestras casas, a
veces son hogares, y otras veces campos de batallas en los que se dirimen
idearios, intereses, programas, estrategias-dispositivos, y tecnologfas
de grupos en disputa en un corte espacio-temporal concreto. Hoy,
ante la sincronizacion e interconectividad global a través de la 16gica
del tecnocapitalismo con base en las tecnologias de la informacion, la
Inteligencia Artificial, y el desarrollo de la roboética, podemos hablar
de un lenguaje de dominacién universal, monocultural, y omnivoro:
el semiocapitalismo. Los flujos financieros globales, la vigilancia y
control global, asi como el desarrollo de tecnologias de ciberguerras
y de produccion altamente especializadas, se desarrollan con base en
La Internet de Todas Las Cosas™ y el desatrrollo de las plataformas
informacionales. La “respon-habilidad” es el verdadero desafio de la
teologfa de la liberacion en el siglo XXI: Desarrollar la capacidad de
generar respuestas adecuadas a los desafios de nuestra época.

La teologia de la liberacién de la segunda mitad del siglo XX fue capaz
de asumir los lenguajes de liberacion de los pueblos latinoamericanos
y de los grupos subalternos, desde teorfas analiticas como la
sociologfa critica frankfurtiana, la critica antimperialista, y la teorfa de
la dependencia, para hacer pertinente la fe en contextos particulares
y continentales de opresion, exclusion, y represiones. Este lenguaje
de la TL, aunque respondia a las demandas y realidades populares del
contexto latinoamericano, se elevaba a discurso universal por generar

32 La Internet de Todas Las Cosas se refiere a la interconexion de dispositivos y objetos
cotidianos a través de Internet, permitiéndoles recopilar, transmitir y compartir datos.
En esta vision, no solo los dispositivos fisicos se conectan, sino que también se incluyen
elementos abstractos, como procesos, ideas, conceptos y sistemas complejos con el fin de
mejorar la eficiencia, la conveniencia y la toma de decisiones en favor del tecnocapitalismo.
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respuestas sugerentes para otros procesos de liberacion en otras
latitudes, gracias a la generalizacion de ciertas categorfas de analisis.

Todo proceso de teorizacién y generalizacion provoca una distancia
entre la realidad-proceso y la teorfa-fijacion, asimismo, la teorfa como
construccion del saber y explicacion de la realidad no escapa de ciertas
valoraciones socioculturales. Esto quedé patente con la critica contra
un lenguaje varonil y generalizador de la TL, principalmente de la mano
de la teologfa feminista®, lo que también ocurre a las teologias de las
negritudes™, indigenas™, y Queer™. Era necesario hacer consciente ala
temprana TL de que el lenguaje que utilizaba reproducia ciertas claves
encubridoras de la epistemologia occidental. En su momento, Rubén
Alves habfa dedicado unas reflexiones criticas contra el lenguaje de
una teologfa tradicional en Rudolf Bultamm, Karl Barth, y Jirgen
Moltmann por su caracter individualista, subjetivista, no historico, y
que no rescata los lenguajes de liberacion de los grupos subalternos
en proceso de liberacion.” Reconociendo la revolucion teoldgica que
ha significado el lenguaje de liberacion de la TL para su contexto,
nos preguntamos: ¢/No sera importante llevar a cabo una revision del
lenguaje de la teologia de la liberacion, considerando los importantes
cambios de los codigos sociotecnoldgicos y su relacion con las nuevas

33 Elina Vuola, Teologia feminista. Teologia de la liberacion. 1 os limites de la liberacion, la praxis como
método de la teologia latinoamericana de la liberacion y de la teologia feminista (Madrid: IEPALA,
2000), 93; Juan José Tamayo, Teologias del Sur: El giro descolonizador, 2* ed. (Madrid: Trotta,
2017), 187s.

34 Maricel Mena Loépez, “Teologfa negra de la liberacion: apuntes a propésito de los 50 afios
del Concilio Vaticano 11.”, Revista Albertus Magnus 5,n° 1 (1 de enero de 2014): 102s.

35 Juan José Tamayo, La rfeologia de la liberacidn en el nuevo escenario politico y religioso (Valencia:
Tirant lo Blanch, 2009), 150s.

36 Marcella Althaus-Reid, Dios Cuir (México: Universidad Iberoamericana, 2022).
37 Religion: sopio o instrumento de liberacion? (Montevideo: Tierra Nueva, 1968), 41-102.
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configuraciones del poder global con base en la revolucion de La
Internet de Todas las Cosas?

Podrfamos decir que la teologfa tradicional reproducia lo que Hugo
Zemelman llama epistemologia parametralizadora, es decir, una forma
de construir el conocimiento que se reduce a una unica forma de
interpretar/construir las realidades. Al respecto reflexiona Zemelmann:
“Querer forzar las explicaciones sobre las realidades complejas a teorias
unicas y englobantes no es mas que un ejercicio mecanico que falsea la
complejidad”.”® Para Zemelman: “a una mayor complejidad del objeto
se requieren relaciones de conocimiento también mas abiertas. Asi es
como debemos abordar una complejidad de lo real que necesariamente
tiene su contrapartida en las formas de razonamiento y que ha provocado

una crisis de los modelos de racionalidad cientifica”

. ¢Y qué objeto
de reflexion serfa mas complejo que las experiencias e ideas de Dios de
las mas diversas comunidades humanas? La teologfa tradicional ha sido
y sigue siendo, en sus formas neoconservadoras y fundamentalistas,
una teologia parametralizadora neocolonial y, para no caer en las
trampas del dogmatismo epistémico, la TL debe desparametralizarse o

fragmentarse en el sentido de Yuk Hui.

La TL ha recibido fuertes criticas, desde la Instruccion sobre algunos
aspectos de la teologia de la liberacion de 1984, pasando por los anuncios
de su defuncién en los afios 90 y la critica de Clodovis Boff contra
la TL*, asi también como respecto a los ajustes de cuentas que tuvo
que pasar con las teologfas feministas, indigenas, negras, y Queer.
Estas criticas han servido para que la TL misma haga un autoexamen

38 Los horizontes de la ragdn: uso critico de la teoria. Dialéctica y apropiaciin del presente. Las funciones
de la totalidad, vol. 1 (Anthropos, 1992), 58—68.

39 Zemelman, 1:119.
40 Sergio Silva, “La Teologfa de la Liberacion”, Teologia y vida 50, n° 1-2 (2009): 109.
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y complejice su lenguaje analitico, lo que resulte en una pluralidad
de lenguajes liberadores, lo que ya es un hecho en las llamadas
teologias contextuales. La complejidad se da en un proceso de orden/
desorden/organizacion" que permite la evoluciéon de todos los
sistemas, desde los organismos vivos mas simples hasta el desarrollo
cerebro/mente, o sea, las relaciones entre las conexiones neuronales
de todo el planeta tierra con la emergencia de la inteligencia, la
creatividad, y la biodiversidad. De esto pretende apropiarse el
lenguaje del tecnocapitalismo, para transmutarlo en un tipo cerebro-
de-gobernanza-global o, en palabras de Yuval Harari, esto significaria
un futuro dominado por el Homo Deus. Pero no nos alegremos por
la particula latina “homo” como humanidad en plenitud, sino como
una ¢lite global.

Lo anterior tiene muchas implicaciones para un lenguaje teologico
liberador en la actualidad, del que no podemos eliminar las
contradicciones o las simplificaciones por un paradigma complejizador
unico ni eliminar la incertidumbre para que emerja una armonia
totalitaria, ni mucho menos reducir la complejidad a una unica
universalidad sabiendo que existe la multiversalidad y la pluriversalidad.
Estas, y otras ecologfas de saberes, forman parte de la epistemologia
de la complejidad en Edgar Motin* y los X Principios para el humanismo
del siglo XXI de Julia Kristeva.” Un gran reto es que, sin dejar de ser
encarnada en cada contexto y desde sujetos particulares en procesos
de luchas por la justicia (porque en el ahi como espacio-temporalidad

41 Para profundizar sobre esta tematica pertinente para la epistemologia del siglo XXI se
puede consultar el manual introductorio de Edgar Morin, Introduccion al pensamiento complejo
(Barcelona: Gedisa, 2005).

42 Morin, 135-64.

43 “Diez principios para el Humanismo del siglo XX17, Cuadernos de Literatura 17, n° 33 (25
de junio de 2013): 407-12.
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estructurado por negaciones y ausencias es que se concretan los efectos
mas nocivos del tecnocapitalismo global contra la vida), desde la
teologia de la liberacion se debe pensar en los flujos, nudos, y polos por
los que lo global se hace local, y lo local reproduce lo global en diversas
realidades. Estos enlaces, nudos, y polos pueden ser cada persona con
su smartphone, tablet, laptop, smartwatch, smarthouse, y hasta los
centros que hacen mineras y gestion de los datos de los cibernautas y
las organizaciones de ciberseguridad y de publicidad global.

El lenguaje sincronizador no equivale a la complejidad, sino a un
proceso de simplificacion que implica seleccion, jerarquizacion,
sepatracion, y reduccion.* La simplificacién es un paradigma que
reduce todo a un unico modelo de saber, haciendo pasar su propio
modelo como si fuera la verdad de todo lo real: la conciencia de la
complejidad nos hace comprender que no podremos escapar jamas
a la incertidumbre y que jamas podremos tener un saber total: “la
totalidad es la no verdad”.*

Como hemos senalado, la teologia de la liberacion ha asumido su
radical contextualidad e incertidumbre, pero apuntando con coraje
contra la estructuraciéon del sistema-de-pecado global. Desde los
inicios de la teologia de la liberacion, podemos rastrear este nucleo
critico pero sin desarrollo, porque atn no se habian perfeccionado las
tecnologias-maquinas y las tecnologfas-epistémicas necesarias para el
gran cambio que supone La Internet de Todas Las Cosas.

De forma temprana y visionaria Helder Camara, Rubén Alves, y
Hugo Asmann pudieron advertirnos del desarrollo de las tecnologias

44 Morin, Introduccion al pensamiento complejo, 114.
45 Morin, 101.
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en el marco de la globalizacién capitalista mundial. En su clasico
libro Religion, sopio o instrumento de liberacion?, Rubén Alves introduce
una critica contra aquella consciencia moderna que considera la
tecnologia como “camino hacia el futuro”, como el medio que tiene
todas las respuestas a las necesidades humanas y que permitiria
superar todos los obstaculos que no permiten el desarrollo de todas
las potencialidades humanas, sean naturales o sociales. Por lo tanto, la
tecnologia se ha vuelto un tecnologismo, un tipo de mesianismo: “La
historia sera liberada a través y dentro de una sociedad tecnologica”.*
Para Alves, el lenguaje del tecnologismo es un lenguaje colonial, ya
que encubre el lenguaje de los oprimidos, es decir, sus lenguajes de
libertad, resistencia, y esperanza en un mejor futuro.”’

Ademais, Rubén Alves se levanta contra la reduccién de la vida a lo
cuantificable, es decir, que todalavida se hareducidoa cosas dentrodela
légica productivista del capitalismo con base en la implementacion del
desarrollo de las tecnologfas. Plantea que “la virtuosidad cuantitativa
crea una inmovilidad cualitativa” y provoca un tipo de solidificacion
del encerramiento de la sociedad creada por ellos, o sea, “lleva a la
historia a su fin”. Para Rubén Alves “la tecnologia transforma la
conducta creativa en conducta operacional”.® A este proceso dicho
autor le llama tecnologismo, como una logica que mata la creatividad,
la libertad, y la dignidad humana de los pueblos. Es el analisis critico
que hace patente la relacion entre el modelo de produccion capitalista
y el desarrollo de las tecnologias para potenciar la explotacion de los
pueblos y de los ecosistemas.

46 Alves, Religion, 31.
47 Alves, 33.
48 Alves, 38.

VIDA Y PENSAMIENTO-UBL, 44 (1), 241-282, juLio-NOVIEMBRE, ARo 2024 / ISSN 2215-602X



262 MIGUEL ESPANA

El tecnologismo es parte de los lenguajes de dominacién que cierran
los futuros posibles de los pueblos y grupos oprimidos, es una politica
que niega otros lenguajes alternativos y, como hemos sefalado, el
lenguaje es la casa de sentido en que habitamos y que nos habita. Por
tanto, la critica del lenguaje del humanismo mesianico trata de abrir
los cédigos cerrados de los lenguajes de dominacion, como el caso de
su critica al tecnologismo, para que emerja un lenguaje de liberacion.

El lenguaje de liberaciéon comprende la historia como la historia de la
libertad. Es el tiempo que apertura un proyecto de liberacién para salir
de la identidad de “lo que es” y, agregamos nosotros, “lo que fue, es y
deberia ser” desde la 16gica del lenguaje tecnolégico de dominacion.

Ellenguaje de liberacion significa a la vez la libertad de la voluntad del
poder del mundo presente, y la libertad de la voluntad para un mundo
futuro renovado que debe ser creado. Estar comprometido con el
tiempo de Dios, agregamos nosotros ,,con el lenguaje liberador de
Dios®, significa participar dentro del presente que tiene el propédsito

de crear un futuro nuevo.*

R. Alves diserta sobre el lenguaje del humanismo politico (abierto a lo
nuevo) confrontando otro lenguaje que cierra el futuro y esperanzas
de los pueblos: es la relacion entre el tecnologismo y capitalismo que
ha llegado a desarrollarse, en nuestras palabras, en tecnocapitalismo.

Helder Camara desde muy temprano comprendié las conexiones entre
el avance de las tecnologfas, las multinacionales, la CIA, el FMI, y los
intereses de las élites locales, a lo que él llama “corporacion gigante”.
Esta corporacion gigante explota los dones naturales y las fuerzas

49 Alves, 142.
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de trabajo y dispone leyes que favorecen al Gigante. Helder Camara
establece una relacion directa entre el desarrollo de las tecnologfas
dentro del sistema capitalista al servicio de la reproduccion de este
Gigante. Corporaciéon gigante es la forma como Helder Camara
llama al pecado estructural que, en sus palabras, son “estructuras
que mantienen a millones de hijos de Dios en una condicién infra-
humana”, y termina siendo violencia institucionalizada como “origen

de toda violencia”.*®

No profundiza en la especificidad de lo tecnolégico en los subsiguientes
desarrollos del Gigante, posiblemente porque no estaban del todo claros
sus complejos desarrollos, y fue hasta la década de los noventa que sellegd
a ver con mas claridad las funciones de las tecnologfas de la informacion
en el desarrollo del capitalismo, el imperio, y la globalizacion.

Laimagen de “corporacion Gigante” sefiala de forma temprana lo que
hoy llamamos “tecnocapitalismo”, con la diferencia de que las nuevas
formas de explotaciéon y dominaciéon que ha adoptado y adaptado el
capitalismo estan mediadas por las tecnologfas de la informacion y la
Inteligencia Artificial. Hugo Assmann, en 1987, present6 su libro La
Iglesia Electronica en el que explicita la relacion entre capitalismo, los
televangelistas de Estados Unidos con gran proyecciéon en América
Latina, y la produccion de idolos a través del impacto de la TV como
dispositivos hipnoéticos y creadores de dependencia.” Para Assmann:

La TV no es tnicamente un enorme proceso de intensificacion del

fetichismo, sino que ella se constituye, en cuanto fetichizadora, en

50 Cristianismo, socialismo, capitalismo (Salamanca: Sigueme, 1974), 57.

51 La Iglesia electrinica y su impacto en América Iatina: invitacion a un estudio (San Jose, Costa Rica:
DEI, 1987), 136.
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mediadora de esa adhesion devota a la realidad sustitutiva que ella
misma engendra. La TV, adn y cuando no trae mensajes religiosos,

instaura una relacién proxima a lo religioso.”

Obviamente,la cuestién central radica no en el avance de las tecnologfas
de la comunicacién y entretenimiento, sino en su funcién dentro del
capitalismo como “una fantastica produccién social de apariencias,
con el consiguiente ocultamiento de lo real”. El capitalismo fetichiza
la realidad, ocultindola de nuestra percepcion.” De esta manera, la'T'V,
desde la logica del capital, se convierte en mediadora entre nuestras
percepciones de lo real y nuestras necesidades y las necesidades de
reproduccién del modelo productivo-reproductivo imperante.

Tecnologismo, Corporacion Gigante, y Fetichismo como produccion
deidolos sonlas tres categorias analiticas que utilizaron tempranamente
estos tres tedlogos para hacer referencia al desarrollo tecnoldgico
informacional desde la 16gica del capitalismo como expresion de lo
que en teologfa de la liberacion se llama “pecado estructural”. En este
sentido, el pecado que connota una intencién dirigida contra la vida,
el amor, y la justicia, se objetiva en instituciones y estructuras facticas.

Le década de los afos 90 significo grandes transformaciones a
diversos niveles, principalmente con el estallido de la internet y el
afianzamiento de la configuraciéon del sistema-de-pecado-global,
llamado por José Luis Villacafias Neoliberalismo como teologia politica,
en el sentido de que es “una forma mas refinada de gobierno de la
subjetividad capaz de conceder aquiescencia al poder mundial, a su
normatividad econémica, y de verlo como legitimo, en otras palabras,

52 Assmann, 138.
53 Assmann, 132s.
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el neoliberalismo propone la norma existencial de la totalidad de la
vida personal y de la totalidad social”>* En esto consiste el aspecto
“teologico politico” del neoliberalismo, en “integrar en un unico
sistema de poder el ambito de la interioridad orientada al sentido
personal de la salvacion y el ambito del derecho con su fuerza
publica coactiva”>® Esto esta directamente relacionado con nuestras
reflexiones, las cuales han intentado dejar claro la trabazén entre la
dominacién infocratica, epistémica, economica-politica, y tecnologica,
lo que Yuk Hui llama sincronizacién o Manuel Castells redes de poder.

En este contexto de transformaciones, Leonardo Boff propone
un andlisis de las conexiones entre la herida de la pobreza y la
miseria (Exodo 3,7) y la agresion sistematica contra la naturaleza
(Romanos 8,22-23).° Reflexiona sobre el sentido del desarrollo de
las tecnologfas con relacion al impacto ecoldgico. En sintesis, refiere
que las tecnologias orientadas por el poder-dominacion se convierten
en instrumento que Se interpone entre nosotros y la naturaleza y, a su vez,
expone la necesidad de una ecologfa holistica que signifique una nueva
alianza del ser humano con la realidad circundante social, terrenal, y
cosmica’, desde el principio de la religacion.

Boff apunta que las tecnologias son un saber operativo de las ciencias
como saber analitico, critico, y sistemdtico de la realidad que se presenta al
conocimiento.*® Pot lo tanto, este saber operativo estd otientado desde
los lenguajes (algoritmos, disefios, codigos) de dominaciéon o de

54 Neoliberalismo como teologia politica: Habermas, Foucanlt, Dardot, Iaval y la historia del capitalismo
contempordneo (Barcelona: NED Ediciones, 2020), 64—75.

55 Villacanas, 75-82.

56 Ecologia: grito de la Tierra, grito de los pobres (Madrid: Trotta, 1996), 135.
57 Boff, 60.

58 Boff, 96.
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libertad/liberacién. ¢Quiénes deciden qué lenguaje prevalece sobre
todos los demas? El lenguaje de La Internet de Todas las Cosas se
nos impone, subsumiendo nuestras instituciones sociales, culturales,
y religiosas, convirtiéndose en capitalismo de plataformas en el
decir de Nick Srnicek y, en nuestra propuesta, tecnocapitalismo.
La propuesta es reapropiarnos del lenguaje de las cibersociedades
desde la diversidad de lenguajes/identidades/epistemes con el fin de
boicotear los codigos cerrados del lenguaje tecnocapitalista en favor
de agendas ecojustas.

A inicios del siglo XXI, Ivone Gebara publica su libro programatico
Intuiciones ecofeministas, en el que entrelaza otra doble herida: la herida
contra las mujeres en un mundo violentamente patriarcal con la herida
contra la naturaleza producto del mismo patriarcado capitalista: “La
aproximacion de las mujeres a la naturaleza estaba sin duda ligada a
las funciones fisiologicas de reproduccion, lactancia y cuidado de los
nifios. Esto las exclufa consecuentemente de una participaciéon mas

activa en el mundo de la cultura y de la politica”.”

La epistemologia ecofeminista no solo recupera la interdependencia
entre seres humanos, sino con toda la red de la vida, como apunta
Ivone Gebara en el libro anteriormente referido:

No se trata solo de la interdependencia y relacién con los otros seres
humanos, sino también con la naturaleza, las fuerzas de la Tierra y el
cosmos. En este sentido el conocimiento es un acto humano, en tanto
elaboracion y conciencia acordes a nuestra organizacion vital. Pero

es también un conocimiento animal, vegetal y césmico en nosotros.

59 Intuiciones ecofeministas: ensayo para repensar el conocimiento y la religion (Madrid: Trotta, 2000), 19.
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Esta segunda forma de interdependencia no es suficientemente traida

alaluz, y por eso casi no es considerada.”

La epistemologia patriarcal, androcéntrica, y capitalista es un cédigo
que operacionaliza necrotecnologfas. Como hemos apuntado, las
tecnologias como saber operativo invisten maquinas, sistemas, redes,
estructuras, sistemas de ideas/epistemologias que, siendo disefiadas
desde los intereses del tecnocapitalismo global en detrimento de la
vida y la diversidad sociocultural, se reducen a necrotecnologfas.

Ahora bien, en fechas mas reciente, Leonardo Boff ha publicado un
libro excepcional titulado E/ Tao de la Liberacion en el que plantea el
problema de la destruccion de la Madre Tierra por el capitalismo. Boff
opone el capitalismo global al ecodisefio desde la ecologia profunda.
El cambio de conciencia desde una espiritualidad no antropocéntrica,
ni patriarcal, ni capitalista:

La cosmologia y la espiritualidad estin asimismo estrechamente
relacionadas. En la medida en que la cosmologia trata de cuestiones
relativas al origen, la evolucion, el destino y la finalidad del universo,
apela en gran medida a nuestro propio sentido de la finalidad y del
lugar que ocupamos en el orden general del universo, lo que sin duda
puede incluir también nuestra relacién con la Fuente de todo, o Dios.
Una forma de pensar en la espiritualidad serfa entenderla como el
modo concreto en el que encarnamos o vivimos una cosmologia en

nuestra vida cotidiana.’!

60 Gebara, 74.

61 Mark Hathaway y Leonardo Boff, E/ Tao De Ia Liberacion: Una ecologia de la transformacion
(Madrid: Trotta, 2014), 376.
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Esta breve mencion del proceso que ha asumido la TL para actualizar
y hacer pertinente su lenguaje liberador a través de teologias
contextuales y ecojustas en medio de los acelerados cambios en la
configuracién de las cibersociedades es importante porque sefialan,
apuntan, u orientan hacia un nuevo lenguaje liberador. Nuestra
propuesta consiste en que el lenguaje de la teologfa de la liberacion
asuma con radicalidad el paradigma de la complejidad desde la
ecojusticia y el lenguaje perijorético.

4. EL LENGUAJE ECOJUSTO Y
PERIJORETICO DE LIBERACION

En torno al paradigma de la complejidad hemos sefialado algunos
basicas, por lo que no insistiremos en ello, pero si remitimos a la
constante y paciente personalectora a profundizar desde la bibliografia
presentada. Pero si que podemos hacer dos sefalamientos: primero, la
teologia ecofeminista de Ivone Gebara y la ecoteologia de Leonardo
Boff ya integran este paradigma epistémico de la complejidad, cada
cual desde sus propias particularidades; segundo, el paradigma de
complejidad bien entendido orienta la reflexiéon de la ecojusticia,
dado que la ecojusticia es la perspectiva critico-propositiva de la
praxis y episteme de la justicia ecosocial. En sintesis, la ecojusticia
trata de hacer efectiva la idea central de la complejidad: todo esta
interrelacionado en favor de la creciente complejizacion de la vida.

Con ecojusticia hacemos énfasis a una justicia eco-inter-sistémica
que posibilita la vida en una dinamica tensa y creativa a diferentes
niveles: biologicos, sociales, culturales, y tecnolégicos. ILa ecologia es
el conjunto de ciencias que estudia las interrelaciones de los diversos
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sistemas que sostienen la vida, y no hay que reducir el concepto
solamente a “el medio ambiente” o “la naturaleza” como ente aparte
de los diversos sistemas socioculturales y tecnolégicos. Por lo tanto,
la ecojusticia es una vision, a la vez que una praxis, de cuido y cultivo
de la red de la vida en todas sus expresiones. Por lo que es consistente
con el mandato de cuidar y cultivar la vida, en Génesis 2,15.

La ecojusticia en Donna J. Haraway se expresa en la propuesta de
una “alianza multiespecie” para sobreponernos a la necrolégica del
capitaloceno. El antropocentrismo, el capitalismo, y el patriarcalismo
han minado las relaciones multiespecies. Frente a la negligencia
contra los lazos de la vida, la autora insta a la respon-habilidad, que es la
habilidad de “generar-con” o sizzpoiesis. Esta palabra es apropiada para
los sistemas producidos de manera colectiva: histéricos complejos,
dinamicos, receptivos, y situados: “son evolutivos y tienen potencial
para cambios sorprendentes”. En esta vision tentacular, o sea, de
generacion de interrelaciones multiespecie, cuanto mas ubicua parezca
la simbiogénesis en los procesos de organizacion dinamica de los seres
vivos, mas enlazada, trenzada, expansiva, intrincada, y simpoiética es
la configuracion del mundo terrano. Se trata de “renovar los poderes
biodiversos en el devenir- multiespecie. El orden ha sido retejido: los
seres humanos son de y estan con la tierra, y los poderes bidticos y

abiéticos de esta tierra son la historia principal”.®

Esta idea de generar-con y devenir-con (simpoiesis) es el centro de
una propuesta del lenguaje ecojusto como superacion del lenguaje
antropocéntrico, capitalista, y patriarcal. Es un lenguaje biocentrado,

62 Seguir con el problema: Generar parentesco en el Chthuluceno, trad. Helen Torres (Bilbao:
Consonni, 2019), 63.

63 Haraway, 237-39.
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que sana las relaciones rotas entre todas las especies y, agregarfamos
nosotros, con las creaciones socioculturales como la educacion,
la economia, la planificacién social, la religién, las tecnologias
informacionales, y la robotica. Se trata de un lenguaje que crea una
verdadera casa comun. La propuesta simpoiética de ecojusticia de
Donna Haraway se entronca con el lenguaje de la complejidad, y
ambos estan entrelazados con el lenguaje de la perijoresis.

En el articulo anterior,” hemos introducido la idea teolégica de
la perijéresis como una razon y lenguaje alternativo al lenguaje de
dominacion del sistema-de-pecado global, como una teologia centrada
en el entrelazamiento e interrelacionalidad de toda la vida en Dios. En
la teologfa clasica, la perijoresis es unidad en la diversidad. Para Jirgen
Moltmann, la perijéresis combina en forma genial la Trinidad con la
Unidad, sin reducir la trinidad a la unidad y sin disolver la unidad en
la trinidad.® “Por el proceso encarnacional, la vida de toda la creacion
expresa la danza, interrelacionalidad, y riqueza de la vida perijorética
de la Trinidad. Esta danza funda una “razén perijorica” que niega
todos los sistemas que cercenan la libertad y la creciente complejidad
de la vida”.% ;Por qué la razdn y lenguaje perijoretico son el paradigma
adecuado para una teologia de la liberacion ante el semiocapitalismo?

La respuesta a la pregunta planteada no tiene una unica respuesta,
sino que es mas bien un proyecto de construccion de respuestas, dado
que la razén perijorica es una danza y dinamica del Espiritu de la
vida, pero que se hace sabiduria, cuerpo, comunidad, experiencia vy,
lenguajes ahi, en los procesos de cultivo y cuidado de la casa comun.

64 Miguel Espafa, “Razén perijorica como teologifa publica en la sociedad red”, 177da y
Pensamiento 42, n° 1 (17 de agosto de 2022): 137-71.

65 Trinidad y Reino de Dios. La doctrina sobre Dios (Salamanca: Sigueme, 1983), 91.

66 Espafia, “Razoén perijorica como teologfa publica en la sociedad red”, 163.
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Por lo que, los lenguajes de reapropiaciones y re-existencias desde las
comunidades, pueblos, y grupos subalternos en el Sur expresan una
realidad y una intuicién que se hacen cada vez mas patenten en sus
propias visiones y sabidurfas: lo originario de la razén perijérica como
dinamica del Espiritu de vida. En este sentido, la razén perijorética
es el lenguaje y razén presente en cierta tradicion cristiana (Origenes,
Ireneo, San Buenaventura, Giordano Bruno, Nicolas de Cusa, etc.),
y aparece dentro de la visién del paradigma de la fisica cuantica y de
la complejidad (Ilya Prigogine, Edgard Morin, Humberto Maturana,
David Bohm, Fritjof Capra, etc.)’y, de igual manera, esta presente en
las cosmovisiones indigenas.

La perijoresis pertenece a la tradicion de la mistica y espiritualidad
cristiana, la cual funda una comprension de la interrelacion e
interdependencia de la creacién con su Creador: no hay separacion
o ruptura, sino que todo tiene su origen en Dios pero no equivale
a ser igual a Dios, pues esto serfa pantefsmo. La mejor manera de
expresar esta verdad cristiana y de profundidad ecoldgica es la palabra
panenteismo, que para Jurgen Moltmann significa que “la esencia de
Dios aloja ya en si desde la eternidad la idea del mundo. Y es que
no se puede concebir un Dios que no sea creadotr”.®® La creacion
del mundo vy las criaturas como “lo otro”, o sea, lo que teniendo su
origen en Dios no es Dios, refiere a todas las criaturas de la creacion
y al mismo proceso evolutivo de los pluriversos y, ademas, es muy
significativo, pues “lo otro” contiene la dignidad propia de su Creador
y, por lo tanto, esta llamado a religarse, no solo como destino del
cosmos, sino como decision personal. “Lo otro” no es desigualdad

67 Radl Torres Martinez, Los nuevos paradigmas en la actual revolucion cientifica y tecnoldgica (San
José: EUNED, 2003), 47-146.

68 Trinidad y Reino de Dios, 122.
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o menosprecio, sino lo propio de la dignidad de la creacion y las
criaturas para religarse con su origen desde su propia libertad. En el
caso natural, por creciente complejizacion; en el caso humano, por
medio de la libertad personal. “Lo otro” ha tornado en opresiéon y
desigualdades en las sociedades del tecnocapitalismo, lo que rompe
con la dignidad de la creacion y las personas e impide un proceso de
religacion en nombre de la explotacion y opresion socionatural.

El lenguaje de la razén perijorética es el lenguaje de religacion. Ahi,
donde la razén de dominacién rompe, separa, y oprime, la razén
perijorica recuerda que todo tiene su origen en el Dios Creador, y
que nada existiera o se sostuviera si no fuera por la danza del Espiritu
creador y de vida, danza que separa y que vuelve a unir, une y luego
vuelve a separar, hasta alcanzar el proceso creativo-evolutivo que
llega a altas formas complejas. Las guerras, las migraciones forzadas,
el cambio climatico, la violencia estatal, el crimen organizado,
la violencia machista, todo ello es la gramatica del lenguaje de
dominacion patriarcal y capitalista que ahora se ha vuelto un lenguaje
mucho mas elegante con la utilizacién de las tecnologfas de punta
(IA, plataformas digitales, nanotecnologias, bioingenieria, etc.), es
decir, el semiocapitalismo.

El lenguaje perijorético habla de la diversidad y riqueza de la vida del
Dios trinitario que, en su economia creadora y salvifica, se dona en
la creacion y la dinamiza por su Espiritu para el desenvolvimiento de
toda su complejidad. Por lo que, el lenguaje de la razén perijoretica
es lenguaje de liberacion que niega todo poder que se quiera levantar
como absoluto o cualquier sistema que niegue la vida en sus diversas
expresiones bioldgicas, culturales, tecnologicas, o linguisticas.
Dios, siendo tres en sus trelaciones, ama en un solo amor: de la
sobreabundancia de la riqueza en Dios es que surge toda la vida,
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que teniendo su origen® (téhog, “télos”) en la dindmica Trinitaria,
adquiere autonomia segun grados de teleonomia y teleomética™ en su
propia dinamica procesual.

Los absolutos (e.g, la razon moderna, el neoliberalismo, y el
semiocapitalismo) pretenden descomplejizar las realidades, reducir las
diversidades, romper los lazos de la dinamica ecosistémica, y sincronizar
todo en torno al lenguaje del idolo: la productividad, las finanzas, la
maximizacion de ganancias, la gubernamentalidad algoritmica, la
mercantilizacién de las culturas y tradiciones; aun la interioridad se ha
volcado a las redes sociales como una forma de consumo para explotar
el narcisismo y la vanidad en nombre de la reproducciéon del idolo: el
tecnocapitalismo. En este sentido, el lenguaje de la razén perijorética
es profético en cuanto denuncia las estrategias del idolo que, desde su
lenguaje de seduccion y gestion de las subjetividades, hace mas cruel la
opresion socionatural y, a la vez, mas elegante la gubernamentalidad.™

Hemos hecho referencia a la dignidad de la creacion y de las criaturas,
lo que conlleva traer a mencién el simbolo cristiano de la criatura como
imagen de Dios. Ser imagen de Dios no es cosa del individuo aislado,

69 Al decir “origen” lo hacemos pensando en la teorfa del caos, en la que las condiciones
iniciales de un fendmeno ya contienen las condiciones de su desenvolvimiento complejo.
Por ello, el arké implica su propio telos. Teolégicamente esto significa que el Alfa y Omega,
es Omega y Alfa, una unidad dinamica entre origen y finalidad de todo en la vida divina.

70 Para Eric Schneider y Dorion Sagan todo esti informado de una finalidad, pero no
teleoldgica, sino teleomatica o teleondmica, es decir que responden a procesos inherentes
y a leyes naturales sin necesidad de recurrir a una divinidad consciente, o, en otras palabras,
son “‘sistemas que operan con base en un programa, un cédigo de informacién”. Aun asi,
Schneider y Sagan piensan que estas divisiones de la teleologia estan anidadas, ‘de manera
que lo teleoldgico en sentido estricto también es por fuerza teleomatica y teleonémico”.
Para ampliar sobre esta discusién remitimos al lector al texto al aporte de estos autores [a
termodindmica de la vida. Fisica, cosmologia, ecologia y evolucion (Barcelona: TusQuets, 2008), 370-72.

7

—_

Byung-Chul Han, Capitalisno y pulsion de muerte, trad. Alberto Ciria (Barcelona: Herder, 2022), 33.

VIDA Y PENSAMIENTO-UBL, 44 (1), 241-282, juLio-NOVIEMBRE, ARo 2024 / ISSN 2215-602X



274 MIGUEL ESPANA

sino de procesos de complejizacion y construccion de comunidad
de vida. Toda la creacién esta llamada a la vida en Dios, a revelar la
imagen del Dios creador por medio de procesos de complejizacion
que muestren las riquezas del Dios creador. En este proceso de
entrelazamientos complejos se encuentran las comunidades humanas
que, por medio de la construccién de sociedades mas humanas y
ecojustas, revelan las riquezas de Dios. Para muestra, un botoén:
Leonardo Boff escribié un excepcional libro titulado La trinidad, la
sociedad y la liberacidn, en el que presenta el simbolo de la Trinidad
como base para la construccion de sociedades justas y fundamento
de la dignidad de toda la creacién por la inhabitacion de Dios en la
creacién y la creacién como cuerpo de la Trinidad.™

El mundo que habitamos y que nos habita es nuestro lenguaje, es un
lenguaje que puede servir para revelar la dignidad de toda la creacion
y de las comunidades humanas o que puede servir para ocultar las
riquezas biodiversas y culturales, negando asi la dignidad o gloria de
Dios. Por lo cual, es importante tener claridad sobre las implicaciones
de los usos de lenguajes que encubren la dignidad de la creacién y
las comunidades en favor de proyectos deshumanizantes. El lenguaje
del tecnocapitalismo encubre la diversidad y rompe con los lazos de
solidaridad, sincronizando todo a través de una necrolingtiistica que se
apropia de las identidades y reduce todo a datos. El lenguaje de la razén
perijorética boicotea el necrolenguaje en favor de la comunidad de vida
multiespecie y de la reapropiacion de las epistemes y tecnologias en
beneficio del bienestar social, la diversidad cultural, y la integracion
biosociotecnolégica  humanizadora. Este lenguaje  perijorético
construye nuestra casa/mundo segin la imagen de Dios: diversa,
entrelazada, dinamica, compleja, en libertad, y relaciones ecojustas.

72 La Trinidad, la sociedad y la liberacion (Madrid: Ediciones Paulinas, 1987), 276-81.

VIDA Y PENSAMIENTO-UBL, 44 (1), 241-282, juLio-NOVIEMBRE, ARo 2024 / ISSN 2215-602X



LENGUAJE Y TEOLOGIA DE LA LIBERACION... 275

CONCLUSION

Los cambios que se han introducido con el estallido de la internet
en los afios noventa y el desarrollo de la telematica, muchas veces
de forma sutil pero progresiva, estan transformando el panorama
social y las subjetividades a través de la “smartificacion” a la vida.
La smartificacion es el desarrollo y aplicacion de las tecnologias de
la informacion y la Inteligencia Artificial a todos los ambitos de la
vida, lo cual puede servir para la mejora de la vida de las personas
pero, al mismo tiempo, para ser una estrategia de vigilancia, controlm
y explotacion de datos biométricos y de consumo de los usuarios o
cibernautas. Es el poder como inteligencia, en el caso del lenguaje del
tecnocapitalismo, la inteligencia del poder-global.

Esto ha traido como consecuencia nuevas formas de opresion y
dominacién que, en el decir de Byung-Chul Han, significa la formacién
de un poder inteligente o poder elegante. Este poder no procede por
coacciones directas, sino por seducciones desde la programacién
psicografica, que significa pasar del disciplinamiento coactivo
tradicional tipicos de sociedades industriales y fordistas, a la gestion
de la potenciacion neuronal (“neuroenhancement”) para la formacioén
de trabajadores eficientes y de alto rendimiento. El régimen neoliberal
de dominacién acapara totalmente la tecnologifa del yo, en la que la
optimizacion del yo es técnica del yo neoliberal. Esto crea al sujeto del
rendimiento, empresatio de si mismo y de la autoexplotacion total.”
Pero no solamente eso, sino también el desarrollo de maquinas cada
vez mas computarizadas que realizan con mas eficiencia procesos

73 Han, Psicopolitica, 20-28.
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de extraccion, explotacion, y anulaciones biofisicas™, o sea, que
rompen con los lazos ecosistémicos que sostienen la red de la vida
y, asi también, la bioingeniera genética. Todo esto significa que las
formas tradicionales de explotacion y opresion socionaturales se
han perfeccionados desde los codigos que orientan las tecnologias
informacionales y de la IA. El lenguaje del tecnocapitalismo es de
dominacién, usando cédigos y algoritmos para este fin.

El lenguaje ecojusto y de la razén perijorética tratan de responder a
los desafios de esta necrolingtiistica. La primera, desde el paradigma
de la complejidad y las Alianza Multiespecie propuesta por Donna
Haraway; y la segunda, desde la tradicién espiritual cristiana la cual
ve en las dinamicas complejas, la interrelacionalidad ecosistémica y la
posibilidad de una sociedad ecojusta, el actuar del Espiritu de vida del
Dios creador.

Los lenguajes antropocéntricos, patriarcales, y abstractos de
las teologias tradicionales jugaban un papel fundamental en la
reproducciéon de la vision moderno/colonial, negando legitimidad
a todo aquello que no encajara dentro de la verdad-ser de la razén
moderna eurocéntrica/occidental-céntrica. La teologia de la liberacion
ha acertado en recuperar las memorias, lenguajes, y luchas de los
pueblos del Sur como lugares de la presencia del Dios liberador. Las
teologias contextuales y liberadoras han aportada a la TL a repensar su
inicial lenguaje generalizador por un lenguaje que incluyera los rostros
particulares de las comunidades de victimas o grupos subalternos,
entre los que se incluyen la Madre Tierra, las comunidades negras,
feministas, LGBTIQ+, nifiez, indigenas, etc.

74 Ben M. Mckay, Alberto Alonso-Fradejas, y Arturo Ezquerro-Cafete, eds., Extractivismo
agrario en América Latina (Buenos Aires: CLACSO, 2022), 17s.
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Con la toma de conciencia del proceso de intrincacion de las redes-
de-poder global como sistema-de-pecado global, la TL. ha asumido
la vision ecoldgica profunda como paradigma complejo, critico, y
propositivo para repensarse a si misma, y los desafios de las sociedades
del Sur Global en la era de La Internet de Todas Las Cosas. La gran
pregunta de hoy es sobre la configuracion del gran fetiche global, del
idolo totalizador que determinara el futuro de nuestras sociedades, de
nuestra deriva evolutiva y de la Madre Tierra. Lo mas cruel es que esta
planificacion del futuro no considera al Dios del futuro inaugurado
por la vida y anuncio de Jesucristo, sino por un idolo que exige
sacrificios humanos y de la Madre Tierra para construir un futuro a la
medida de tecnologias epistémicas y maquinicas/mdquinas al servicio
del idolo: el tecnocapitalismo.

El lenguaje ecojusto y perijorético puede colaborar a resistir al
lenguaje de dominaciéon. La tradiciéon profunda cristiana puede
leerse desde la ecologia profunda, asimismo, la ecologia profunda
puede enriquecerse de la tradiciéon cristiana de la espiritualidad
perijorética. Para ello, la teologfa misma debe liberarse de su lenguaje
sincronizador y reduccionista para plantearse un dialogo sincero con
su mas auténtica tradicion espiritual y, haciendo esto, profundizara su
comprension del texto biblico y de la tradiciéon de las memorias de
las comunidades cristianas, desde el principio de la vida en el Dios
creador y justificador.
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