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objective of my article is to extract what T call the planetary thought of Thus Speak Zarathustra through three
rhigiman; 2.
Zarathustra as a pine; and 3. the idea of
Thinking of the human as r alanit, and the gift of virtue provide wayvs
of reconsidering our relationship with the other even when this other is not human that are very relevant today
in the age of environmental waste, These three ideas or images offer clues to understanding Nietzsche as a
planetary thinker who understands human life as rooted in the earth and at the same time connected to the
atmosphere, Tn Mietzsche, this link with the terrestrial and planetary is inseparable from our responsibility for
the earth, recognizing that we are a caring species deeply rooted in terrestrial and planetary life.
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1. Introducio

Afirmar nuestra responsabilidad a la tierra es al corazon de la enserianza del
famoso libro Asi hablé Zaratustra. En el Prefacio, Zaratustra exclama que esta buscando
una filosofia que "permaneciera fiel a la tierra" (Z Prefacio 3). Para Nietzsche, la
responsabilidad clave de las futuras generaciones de fil6sofos es cuidar de la tierra y parte
de esta ética del cuidado es la idea de que tenemos que volver a trasladar al ser humano a
la naturaleza y reconectar con otra vida gue no sea la humana. Una de las maneras
preferidas de Nietzsche para ilustrar esta conexién del filésofo con la tierra es a través de
la imagen del filésofo como un arbol. Zaratustra por ejemplo esta comparado con un pino,
un arbol de alta montaria, que "se sienta en las nubes" y "aguarda el primer rayo" (KSA 4.53,
Zal). El arbol que crece en condiciones atmosféricas en la altura de la montaria, preparado
para la repentina irrupcion de los truenos y relampagos que se aproximan, puede ser una
imagen de la transfiguracion de la cultura y la metamorfosis del ser humano hacia su
responsabilidad hacia nuestro planeta.

Mi articulo intentara conectar dos desarrollos recientes de las humanidades y las
ciencias sociales, el "giro vegetal (plant turn)" y el "giro planetario (planetary turn)", y
relacionara ambos desarrollos con la cuestion candente de como debemos habitar este
planeta ahora que nuestra propia actividad lo esta haciendo inhabitable para tantos
miembros de la comunidad dela vida. Nos preguntamos qué puede enseiiarnos la filosofia
de Nietzsche, y su libro Asi hablo Zaratusira acerca de tender puentes entre mundos y
reconectar a los humanos con la vida terrestre y planetaria. Nietzsche propone una
concepcion de la naturaleza humana en la que ésta es una instancia de vida
interdependiente e interrelacionada que define profundamente quiénes somos y cual es
nuestro propésito en y a través de nuestra relacién con el otro. El objetivo de mi articulo
es de extraer lo que yo llamo el pensamiento planetario de Asf hablo Zaratusira a través
de tres ideas claves del texto: 1. la idea del ser humano en tanto cuerda entre el animal y
el sobrehumano; 2. la idea del filésofo en tanto arbol, y mas especifico la imagen del
Zaratustra como pino; y 3. la idea de la virtud que regala. Pensar lo humano como conexion
transitoria, el filésofo como planta y la virtud que regla proporcionan maneras de
reconsiderar nuestra relacion con el otro incluso cuando este otro no es humano gue son
muy pertinentes hoy en la época de derrocha ambiental. Estas tres ideas o imagenes
ofrecen pistas para entender Nietzsche como un pensador planetario que entiende la vida
humana como enraizado en la tierra y al mismo tiempo conectado con la atmoésfera. En
Nietzsche, este enlace con lo terrestire y planetario es inseparable de nuestra
responsabilidad por la tierra v nos recuerda que somos una especie cuidadora
profundamente arraigada en la vida terrestre y planetaria.

2. El giro planetario y el giro vegetal: Replantar el humano desde Nietzsche
En un libro reciente, el historiador postcolonial Dipesh Chakrabarty, uno de los

mayores expertos mundiales en la historia del cambio climatico, distingue entre la
perspectiva "global" y la "planetaria” (Chakrabarty, 2021). Mientras que el término "global”,
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como en el caso de la palabra "globalizacién", se refiere a una historia de cémo creamos
este mundo, de cémo convertimos este planeta en un dominio humano esférico en el que
la tecnologia, el imperialismo y el capitalismo siguen su curso, para Chakrabarty el mismo
término "global” en la expresion "calentamiento global" se refiere a una historia totalmente
diferente, una historia planetaria. Lo planetario refiere a una historia de la vida en la Tierra
en la que el sistema terrestre es el actor principal e incluso responde a circunstancias
externas, como, por ejemplo, el ligerisimo cambio en la inclinacién de la Tierra hacia el Sol
gue condujo, a través de un complejo camino, a un cambio en la atmésfera en el que los
nuevos niveles de oxigeno eliminaron las anteriores formas de vida basadas en el
nitrégeno y condujeron a formas de vida que prosperan con el oxigeno, asi como a nuestra
actual composicion atmosférica.

La perspectiva planetaria es relevante para el estudio de las plantas, el “plant turn”
0 “giro vegetal” en la medida en que éstas, es decir, los organismos capaces de realizar la
fotosintesis fueron los protagonistas de esta transformacion de la atmoésfera, también
denominada Gran Evento de Oxigenacion o Catastrofe del Oxigeno, que condujo a la
propagacion de las formas de vida aercbicas y a la extincion de las anaercbias. Esto
convierte a la vida vegetal no solo en una de las formas de vida mas antiguas (mas de 350
millones de arfios) en comparaciéon con el homo sapiens (aproximadamente 300.000 aiios),
sino que también demuestra, como dijo la bidloga vegetal Monica Gagliano, que "las
plantas son quizas la forma de vida mds fundamental, ya que proporcionan el sustento y,
por lo tanto, permiten la existencia de todos los animales, incluidos los humanos"
(Gagliano et al. 2017, p. vii). Las plantas representan alrededor del 99% de la biomasa
terrestre y es gracias a ellas que la Tierra produce una atmésfera que hace posible 1a vida
de la gran mayoria de las especies.

La relacion intima entre la vida humana y la vida vegetal, y especialmente nuestra
dependencia e interrelacion con la vida vegetal, no es algo extrario en la historia de la
filosofia. De hecho, Aristételes por ejemplo ha visto de forma mas positiva esta
identificacion de la vida humana y vegetal precisamente porque expresa el arraigo de
nuestras ideas de verdad y de lo que significa ser humano en nuestra existencia terrestre.
Aristételes sostiene que el ser humano es literalmente una planta porque su alma tiene
tres partes: la vegetal (planta), la apetitiva (animal) y la racional (humana). La parte vegetal
del alma es responsable del crecimiento, la reproduccién y la nutricién; la apetitiva, de
gobernar el deseo y el movimiento; la parte racional del alma comprende la razén humana
y el lenguaje. Segun Aristoteles, las tres partes del alma continian estando presentes en el
ser humano, por lo que éste siempre seguira siendo parcialmente vegetal. En De partibus
animalium, Aristoteles introduce la curiosa hipétesis de la planta invertida segun la cual
los animales y los humanos son una especie de planta invertida cuyas raices crecen hacia
arriba. Mientras que los animales lograron cambiar el orden de sus érganos, boca (raiz)
arriba y organos sexuales (flor) abajo, s6lo los humanos lograron una inversion completa,
modelada en la verticalidad de la planta, con la cabeza hacia arriba simbolizando su
conexion con el ser divino.

Nietzsche invierte la filosofia de la naturaleza de Aristételes al afirmar que el locus
dela producciéon del pensamiento, la razén humana y el lenguaje en Aristoteles, permanece
en la parte vegetal del alma. Mientras que Aristoteles mantenia una concepcion jerarquica
de la vida biologica, en la que las plantas ocupaban el peldario mas bajo de la escala y los
seres humanos el mas alto, Nietzsche afirmara que las plantas estan por delante de
nosotros cuando se trata de entender las condiciones planetarias del crecimiento de la
cultura: “Hemos de aprender de los animales y de las plantas lo que es florecer: y aplicarlo
luego al hombre” (KSA 9.327). De hecho, para Nietzsche, nunca superamos la capacidad
del alma vegetativa para la nutricion, el crecimiento y la reproduccion. Segun Michael
Marder, la filosofia misma de Nietzsche “no es mas que la version mas refinada y
sublimada del threptikon [alma vegetativa], donde el acto de pensar encarna el legado vivo
de la capacidad caracteristica del alma vegetal. Incluso en nuestros esfuerzos mas
elevados seguimos siendo plantas sublimadas” (Marder 2013, 40).
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Esto se debe a que Nietzsche piensa en el ser humano desde la perspectiva de su
existencia encarnada, eso a lo que también se refiere simplemente como vida. La vida en
Nietzsche es sinénimo de nutricion, crecimiento y reproduccion. Por ejemplo, pensaba que
la relacién del ser humano con la busqueda de la verdad era ante todo una cuestiéon que
tenia que ver con la corporeidad: No ";qué es la verdad?”, sino "jcudnta verdad podemos
encarnar o incorporar?” es lo que se convierte en una de las preguntas fundamentales de
su filosofia.

Deberiamos resistir al racionalismo moderno en su intento de desmitificar y
someter completamente la tierra, y preguntarnos si podriamos volver a enraizarnos en la
tierra y establecer una nueva relacion con la naturaleza. Esta es, por supuesto,
precisamente la direccion que toma Nietzsche en su compromiso filoséfico con la cuestion
de la naturaleza humana y su responsabilidad hacia la Tierra.

3. Lo humano como cuerda entre lo animal y lo sobrehumano

En Asi hablo Zaratustra, esta renaturalizacion del ser humano esta ejemplificada
por la idea del humano como cuerda entre el animal y el sobre-humano. Esta imagen es
uno de los elementos claves de lo que he denominado el pensamiento planetario de
Nietzsche: primero, porque la idea de la cuerda y la conexion continua entre vida animal
v humana deprende un punto de vista no-antropocéntrico. Nietzsche reconoce que el
humano no es el centro del universo y no es el actor principal de la historia planetaria.
Como hemos visto, lo planetario hace referencia a una dimensiéon mucho mas antigua de
la existencia que no tiene en cuenta a la especie humana y en la que le tierra es el actor
principal. La vision antropocéntrica del mundo suponia que para los fines humanos la
tierra era un fondo inerte: siempre ahi, desprovista de sentido, el telén de fondo de nuestro
drama humano; pero ahora sabemos que no es asi, que ese fondo es un complejo sistema
terrestre gue hace posible nuestra vida y que nuestra civilizacion capitalista e industrial
esta en proceso de desestabilizar. En este contexto, la concepcién de la naturaleza humano
en el Zaratustra nos ofrece pistas para justamente reconsiderar nuestro plazo y nuestra
responsabilidad.

Segundo, la imagen del humano como cuerda deprende una concepcion del
humano en tanto forma de vida relacionado, conectado y intimamente dependiente de
formas de vida no humanas. Nietzsche concibe al humano (incluso Zaratustra mismo)
como un mediador que tiende puentes entre los mundos y que nos obliga a reconocer
nuestra dependencia de otras formas de vida. Lo que parece atraer a Nietzsche hacia la
vida vegetal es quizas el hecho de que las plantas dependen radicalmente del contexto. Las
plantas son inseparables de su entorno y, viceversa, su entorno es inseparable de ellas
hasta el punto de que ya no se puede distinguir entre un interior y un exterior.
Completamente inmersas en su entorno, su vida esta totalmente embebida con la de las
demas. Son radicalmente no identitarias, siempre expuestas y abiertas al otro y siempre
también creciendo en comunidad con otros. Para nosotros, volver a conectar con la tierra
y el cosmos, al igual que las plantas, requeriria cultivar el respeto y el cuidado de la vida
gue es humana y de la que no lo es, incluyendo nuevas formas de comunicacioén con otras
comunidades de vida distintas de la humana.

Para Nietzsche, los ciclos de crecimiento de las plantas nos ensefian algo sobre la
aparicion, el desarrollo y el florecimiento de la cultura. La vida de las plantas, al igual que
la dela cultura, precede y excede la duracién de la vida humana, lo que constituye un tema
comun en el compromiso metaforico de Nietzsche con la vida de las plantas. Nietzsche
compara el crecimiento de un "arbol alto" con el cultivo (fortzupflanzen) del concepto de
"ser humano" e insiste en que su imperativo requiere adoptar una perspectiva a largo
plazo. Los estudios planetarios y vegetales contemporaneos comparten este énfasis en el
largo plazo con la filosofia vegetal de Nietzsche.

Tercero, la imagen del humano como cuerda ejemplifica un pensamiento
planetario y vegetal porque propone una concepcion de la naturaleza humana en proceso
de continua transformacion y orientada hacia continua transfiguracion tal como la vida
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planetario y vegetal. De este punto de vista, no resulta sorprendente que Nietzsche
compara la vida del filésofo con el crecimiento de un arbol, y que el imagina su Zaratustra
como un pino plantado en las alturas de las montaiias. Una de las imagenes escogidos por
Nietzsche para ejemplificar la vida del filésofo es el arbol creciendo en dos direcciones:
hacia abajo y hacia arriba. En La genealogia de la moral, Nietzsche utiliza la metafora del
crecimiento de las plantas y su movimiento constante, continuo y necesario para describir
el desarrollo de su propia filosofia. Lo que Nietzsche admira de la vida de las plantas es €l
modo en que estan enraizadas en su entorno y su capacidad de traducir esta relacionalidad
en un crecimiento constante hacia arriba (Prefacio 2, GM, KSA 5. 249).

Nietzsche describa su arbol filoséfico como algo que se apoya en la tierra y a la vez
estd conectado con la atmoésfera. Mientras que en La genealogia de la moral, vimos la
imagen del filésofo como un arbol, profundamente arraigado en la tierra, que crece en una
sola direccion durante mucho tiempo, sefialando que la duracién de la vida humana no es
la medida del tiempo, sino que es la vida planetaria la que proporciona conocimientos
sobre la sabiduria milenaria; la imagen del arbol en el Zaratustra parece estar orientada
hacia “otros mundos” y en este sentido relacionado quizas con ligado la idea del arbol en
La gaya ciencia, donde Nietzsche vuelve a utilizar la imagen del filésofo como un arbol,
pero esta vez para sefalar algo que parece sugerir lo contrario, a saber, que la vida del
filésofo (arbol) nunca es una, sino que siempre es multiple y esta en proceso de continua
transfiguracion y metamorfosis. En el aforismo 317, "Nosotros, incomprensibles®,
Nietzsche atestigua que los fil6sofos no puede dejar de ser “ incomprendidos, mal
entendidos, confundidos” (GS 371, p. 3.622): ,Crecemos como arboles — jes dificil de
entender, como toda vida! — no en un solo sitio, sino en todas partes, no en una direccién
sino tanto hacia arriba, hacia afuera, como hacia adentro y hacia abajo, — nuestra fuerza
empuja al mismo tiempo en el tronco, en las ramas y en las raices, no tenemos ya la libertad
de hacer algo individual, de ser ya algo individual...(GS 371). A diferencia de La genealogia
de la moral, La gaya ciencia articula la dimension aérea y atmosférica de la vida vegetal y
planetaria. El Zaratusira pone en relacion estas dos dimensiones y direcciones de la vida,
la aérea y la terrestre tal como la vida de las plantas sefialando tal vez que el rol del humano
es el de crear puentes entre mundos tal como las plantas crean puentes entre la tierra y el
cielo.

4. Las plantas como mediadoras cosmicas: creando “amistades estelares”

Las plantas tienen dos tipos de vida. Una vida terrestre, con sus raices
profundamente sumergidas en el suelo, subterranea, ceténica, nocturna. Y tienen una vida
aérea, orientada hacia nuestra estrella, inmersa en su luz solar, visible y en interaccion con
otras especies. Por eso, el filosofo italiano Emmanuele Coccia sostiene que la vida vegetal
"es la forma de ser mas intensa, radical y paradigmatica del mundo" (Coccia, 5) y que, por
tanto, debemos interrogar a las plantas si queremos entender el sentido de la existencia
humana y su dependencia de unos condicionantes ambientales que no estan simplemente
a su disposicién, y que no pueden ser elaborados a medida ni rediseriados.

Desde el punto de vista de la ciencia del sistema terrestre, lo que parece destacable
en las plantas es su capacidad para congregar y mantener unidos tanto la tierra como el
cielo estrellado en forma de luz solar, a través de lo cual participan en la formacién de la
atmoésfera para la vida en este planeta. Dada esta "doble naturaleza”, el filésofo italiano
Emanuelle Coccia habla de las plantas como "mediadoras césmicas” (Coccia p. 81).
Considerada desde una dimensién planetaria, la vida de las plantas en la Tierra puede
ensenarnos que debemos ser conscientes no sélo de las condiciones atmosféricas de la
vida en la Tierra, sino también de las dimensiones astrales de la vida, que son hoy
estudiadas por la astrobiologia. Sus descubrimientos estan haciendo renacer una creencia
muy antigua, a saber, que la vida en la Tierra puede haber venido de las estrellas y que
nosotros mismos estamos hechos de la misma materia que las estrellas. Asi pues, sila vida
vegetal sugiere la necesidad de estar en comunicacién con otros mundos distintos del
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humano, debemos estar entonces abiertos a la posibilidad de lo que Nietzsche llama una
"amistad estelar".

En la tradicién filosofica occidental, la idea de que el secreto de la naturaleza
humana se esconde en las estrellas encuentra probablemente su fuente mas destacada en
Platén, que absorbid y reelaboré la ciencia y los mitos recibidos de las antiguas culturas
africanas y asiaticas. En el Timeo, Platon define al ser humano como una planta celestial
cuyas raices estan en el cielo, en las estrellas. Platén imagina al ser humano como un ser
gue esta arraigado hacia arriba en el cosmos divino. El arraigo en "otros mundos" como la
marca de nuestra distincion que sustenta nuestra capacidad de trascendencia intelectual
no es un motivo extrario entre los antiguos griegos. Para los antiguos griegos, la filosofia
era anterior a toda cosmologia porque pensaban que es en el perfecto movimiento circular
de la boveda estrellada, la dimension supraterrenal del cosmos, donde encontramos
orientacion y guia moral. El hecho de orientar la mirada hacia arriba representa, por
supuesto, una problematica de la que los griegos eran muy conscientes. Hoy en dia, este
impulso especulativo detras de la exploracion del espacio parece animar a aquellos que,
como Elon Musk, se involucran en la misiéon "transhumanista” de abandonar esta tierra y
transformar nuestra especie en una "especie multiplanetaria yv en una verdadera
civilizacién espacial”, viendo los planetas y las estrellas desde la perspectiva de su
inagotable potencial para la extraccion.

El problema de mirar las estrellas desde la perspectiva de Platén, segun el
pensador ecologico francés Bruno Latour, es que proyectamos sobre el espacio una
geometria matematica que nos da la ilusion de que podemos formular y asi anticipar las
trayectorias de todo lo que esta tanto debajo como mas alla del sol. El peligro de estas
visiones celestes es que nos hacen perder de vista las contingencias de nuestra atmosfera
terrestre, de los imprevisibles y mucho mas desordenados y fragiles sistemas de ciclos y
bucles de retroalimentacion que caracterizan a la Tierra. Pero jtenemos que elegir entre la
tierra y el cielo?

Para mi, el objetivo del giro planetario y vegetal en los estudios contemporaneos
es precisamente romper con nuestros entornos artificiales y conectarnos con mundos
terrestres y aéreos desconocidos, al igual que la posicion tnica de la planta en el mundo,
gue mantiene unidos la tierra y el cielo. Este es también el punto de vista expresado en la
filosofia planetaria y vegetal de Nietzsche. Nuestro arraigo en "otros mundos" no nos hace
extrarios a la tierra, (como ocurre, por ejemplo, en Platén), sino que nos predestina a estar
abiertos a la alteridad, a una multiplicidad de mundos y perspectivas. Esta vision de la
vida tiene importantes implicaciones éticas porque nuestras tradiciones politicas y
juridicas occidentales nos ensefian que nuestra seguridad depende, en altima instancia,
de la capacidad para distinguirnos de lo que nos rodea erigiendo fronteras entre los que
son nuestros amigos y los que son nuestros enemigos, fronteras entre lo que es mio y lo
gue es tuyo. A la inversa, lo que debemos aprender es lo que significa ser humano en un
planeta que debe ser necesariamente compartido con otras formas de vida y lo gue supone
coexistir con otras formas de vida y co-depender de ellas. Para mi esta nueva ética y
politica esta ejemplificada para la virtud que regala en el Zaratustra.

5. La virtud que regala o como devenir una criatura planetaria®

De mi punto de vista, la virtud que regala es inseparable de la afirmacion de la
pertenencia del humano a la comunidad de vida (mas que humana). La figura de
Zaratustra ilustra la idea de que la donacién es posible tinicamente sobre la base de una
amistad entre humanos y animales. Desde su perspectiva, vivir significa devolver a la vida
lo que de ella se ha recibido sin calculo de costo-beneficio. La virtud que regala destaca
gue somos todos partes de una misma comunidad de vida. Al mismo tiempo, la virtud que
regala dice Zaratustra, es poco comun (ungemein). Esto es porque representa la

2 Para una discusion mas amplia sobre la virnd que regala en Nietzsche, véase Vanessa Lemm, Nietzsche's
Amimal Philosophy, capitulo 4.
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singularidad irreductible e inconfundible del otro y en este sentido nos proporciona una
manera de pensar la relacion con el otro cuando el otro no es humano y también de pensar
lo humano desde la perspectiva de la comunidad de los vivientes.

La virtud que regala “no permite a nadie hacer de juez, porque es siempre una
virtud para si” (ibid.). La virtud que regala nos ofrece una manera de relacionarnos al otro
sin imponer nuestros estandares morales y juridicos al otro. Nietzsche anota en un
borrador del Zaratustra que la virtud “no se comunica” (KSA 12:10[109]). Esto es porque la
virtud que regala da sin palabras y de esta manera nos propone un ejemplo de cémo
podemos relacionarnos y comunicar con otros seres vivientes que no sean humanos.

Para nosotros, volver a conectar con la tierra y el cosmos, al igual que las plantas,
requeriria cultivar el respeto y el cuidado de la vida que es humana y de la que no lo es,
incluyendo nuevas formas de comunicacion con otras comunidades de vida distintas de
la humana. La forma en que las plantas se comunican con su entorno ha llevado a los
estudiosos de la biologia vegetal a plantearse la cuestion del lenguaje de las plantas y a
rechazar la jerarquia aristotélica de las almas. Para Moénica Gagliano, las plantas nos
invitan a "un hablar sin palabras, un escuchar sin oir, que la humanidad debe aprender a
cultivar por el bien del futuro que queremos compartir entre nosotros y con otros seres"
(Gagliano et al. 2017, p. xx). De la misma manera podemos decir que la virtud que regala
nos ensena como podemos pensar la comunicacién al otro no humano, gue no comparte
nuestro lenguaje.

Lo que destaca la virtud que regala es la manera en que nos orienta hacia el otro.
La virtud que regala lleva al yo hacia el otro y fuera de si mismo, adonde esta, como dice
Zaratustra, “resplandeciente [leuchtend]” como el sol. La virtud que regala establece una
relacion entre el yo y el otro segun la cual la justicia no es una funciéon de auto-
conservacion mutua sino una funcién del gasto del yo en la que éste, al mismo tiempo, se
afirma a si mismo y “declina [untergehen]” ante el otro. Al igual que el movimiento de sol,
el movimiento del donar se desborda de su fuente y se dirige hacia el otro,
desparramandose uniformemente en todo sin establecer distinciones entre personas y
lugares. La metafora de sol que resplandece indica que el donar descentra al yo individual
humano y lo abre a una relacion con el otro que esta libre de clasificaciones tanto
biolégicos y entre especies como sociales, politicas y morales. Como tal, donar es un amor
gue no conoce distinciones, que es excesivo e incluyente. Zaratustra ya no cree que la auto-
suficiencia del solitario sea superior a la amistad (GC 61). La virtud que dona extrae a
Zarathustra de su soledad y lo conduce hacia el otro, hacia la afirmacién de su necesidad
de entrar en una relacién de donacion con los demas. Al elogiar al sol, Zaratustra lo llama
un “astro inmensamente rico” (Z: 1 “Prologo”), indicando que la donacioén ocurre siempre
y Unicamente gracias a una abundancia, a un excedente y una exuberancia (Uberflug).

En dltima instancia, la donacién constituye un desbordarse del yo hacia el otro
gue esta libre del deseo de dominarlo y poseerlo. Si la justicia tiende a ser pensada como
aquello que mantiene unidas a las personas, Nietzsche la concibe como el establecimiento
de la distancia que protege al otro de ser apropiado por una reivindicacion de la unidad.
El que dona aborda al otro siempre y exclusivamente a distancia y con respeto reverencial
[Ehrfurchi] por lo inaccesible del otro y por su singularidad irreductible. Para Nietzsche,
donar constituye la base de una relacién justa con el otro precisamente porque le plantea
una relacion que se define por ser no-unitaria.

Hoy en dia, ante el cambio climatico y las catastrofes medioambientales, el amor
v la responsabilidad por la tierra son quiza mas necesarios que nunca. Especialmente, para
desafiar a aquellos que se enrolan en la misién "transhumanista” de abandonar esta tierra.
Por el contrario, lo que necesitamos es prestar atencién a los muchos mundos que se
encuentran aqui en la tierra, en un sentido multiespecie y simbiético de coexistencia e
interrelacion entre los seres vivos y la materia viva, en lugar de proponernos seguir
"colonizando” otros planetas. Resulta interesante que las ensefianzas de Nietzsche
resuenen con el enfoque poscolonial de Gayatri Spivak sobre el pensamiento planetario
(Spivak 2003). Al igual que para la filosofia postestructuralista francesa, también para ella
"ser humano es estar destinado al otro". Y como Nietzsche, concibe la apertura al otro a
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través de la figura del don, al que nos referimos segtin Spivak con el nombre de "madre”,
"naturaleza”, "dios", "tierra", etc. Spivak nos invita a imaginarnos como "sujetos planetarios
mas gue como agentes globales, como criaturas planetarias mas gue como entidades
globales" e insiste en gue para superar las dificultades actuales "debemos educarnos

persistentemente en esta peculiar mentalidad".
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