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«We have to become aware of the real possibility
of a revolution in the most advanced industrial
countries taking place not on a basis of poverty and
misery, but rather on the basis of wasted

abundance.» Herbert Marcuse (1974)!
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Abstract

La sociedad unidimensional de Marcuse se caracteriza por haber abandonado el
“pensamiento negativo” para abrazar un mundo basado en la mercantilizacion tanto de la
naturaleza humana como de la naturaleza exterior. Con el objetivo de lograr la
emancipacion de los individuos, el pensador aboga por un cambio radical tanto a nivel
politico, social como individual. Uno de los temas en los que se centré en sus ultimos
escritos fue el papel que la ecologia en el proceso revolucionario.

El presente estudio tiene como proposito presentar la vision de Marcuse sobre su
concepto de ecologia realizando un analisis, tanto de sus obras mas destacadas: libros,
articulos y conferencias donde el autor expone sus ideas al respecto, como de la relectura
de sus textos que se ha llevado a cabo por parte de varios autores en las iltimas décadas.
La investigacion permitird construir los argumentos necesarios para poder responder a la
cuestion siguiente: Segiin Marcuse, jqué papel juega la ecologia en la consecucion de la

emancipacion del individuo de la sociedad capitalista?




Introduccion

El presente estudio tiene como proposito indagar en la vision de Marcuse sobre la
ecologia y su papel como catalizador en la emancipacion del individuo dentro del sistema
capitalista. La seleccion de este tema de investigacion es motivada tanto por una inquietud
personal sobre el futuro del planeta tierra como por considerar que la ecologia es un
asunto trascendental que cada vez mas es tratado en debates filoséficos, politicos y
sociales. Pero, sobre todo, ha sido por descubrir en los textos de Marcuse una via de
analisis y de comprension de los mecanismos que mueven las acciones tanto del sistema
capitalista como de la psique del hombre.

Tras una reflexion inicial sobre el tema, considero que ya no podemos negar que
vivimos en un planeta que hace tiempo que sobrepasé su capacidad de proveer las
necesidades de mas de siete billones de habitantes sin quebrar el equilibrio de los
ecosistemas de la Tierra. No podemos obviar que la naturaleza ha alcanzado, mantenido
y reconstruido el equilibrio durante los miles de millones de afios de su existencia. Si
comparamos ambas existencias podemos ver que la nuestra no representa ni una infima
parte de la suya. Asi que, un enfoque ecologista en la filosofia y en la politica es necesario
para poder abordar los desafios a los que el hombre se enfrenta cada dia.

Con el transcurso de los siglos en los que el hombre ha evolucionado como
individuo y miembro de una sociedad hasta lo que somos hoy en dia, ha tenido lugar un
proceso de apropiacion y transformacion del entorno natural que ha generado una
profunda desconexion del hombre con la naturaleza. La doctrina antropocentista, que nos
acompaia desde el Renacimiento, ha otorgado al hombre un cariz de superioridad moral
respecto al resto de seres vivos, lo cual nos ha convertido en un ser nocivo tanto para la

naturaleza como para nosotros mismos. Si observamos nuestro entorno desde una mirada




critica podemos advertir la contaminacion, la explotacion y la destruccion tanto del
hombre como de la naturaleza.

En las tltimas décadas, coincidiendo con un boom tecnoldgico espectacular, la
humanidad ha tenido la capacidad de descubrir, analizar y comprender las huellas del
impacto del hombre. A pesar de ello, el afan del hombre por alcanzar cuotas mas altas de
poder, control y beneficios ha impedido que se lleven a cabo politicas que impidan lo que
muchos cientificos alertan, el colapso de los ecosistemas. Lo cual se deberia evitar, ya
que la destruccion de los entornos naturales encadena una secuencia de hechos que acaban
poniendo en peligro la continuidad del hombre en la tierra. Es necesario recalcar que lo
esta en juego es nuestra supervivencia como especie, si el hombre sera capaz de vivir en
la tierra dentro de uno minimos de seguridad, igualdad y bienestar. La ciencia ya conoce
la capacidad de adaptacion de la naturaleza. Nosotros sin una naturaleza sana no tenemos
futuro, pero, ella sin nosotros, es capaz de seguir con el ciclo de la vida encontrando el
equilibrio necesario.

Es tiempo de que la especie humana aprenda a reencontrarse con el ciclo de la
vida, y asi, poder vivir en un estado de equilibrio psiquico y social que permita vivir en
paz desde la felicidad plena. Para ello, es necesario analizar los mecanismos psiquicos y
sociales que guian al hombre y que han provocado que a dia de hoy estemos en una
situacion critica. Porque el sistema sobre el que se sustenta la vida del hombre no deja de
ser una creacion humana. En ella hemos trasladado tanto nuestro lado positivo como
nuestro lado oscuro, es decir, el mundo en el que vivimos es el puro reflejo de nuestro
sentimiento, anhelos y miedos. Nosotros somos los creadores de nuestra realidad, por este
motivo somos nosotros los que debemos encontrar la solucion, lo que parece algo obvio,
pero si miramos las sociedades que hemos construido, creo que es claro que seguimos

eludiendo nuestra responsabilidad de dejar un mundo mejor a las generaciones futuras.




(Pero por qué ocurre eso si somos los coautores del mundo en el que vivimos? ;Qué
mecanismos son los que anulan nuestra capacidad de accion? ;Como poder librarse de
estas limitaciones? ;Como podemos vivir en un mundo donde somos felices?

Es en este punto donde la actitud critica de Marcuse hacia la sociedad y los
mecanismos que esta utiliza para su supervivencia son claves para analizar, comprender
y dar respuesta a estas dudas sobre la realidad que nos acompafian desde hace décadas.
Su gran capacidad de analisis, no solo al sistema capitalista sino de la propia psique
humana, lo convierte en de las figuras mds destacadas en la mitad del siglo XX. A pesar
que sus planteamientos se encuadran en una época donde el capitalismo no habia
colonizado todo el planeta, ya fue capaz de vislumbrar el peso negativo de sus acciones
en la sociedad y en el individuo. A dia de hoy, cuando la inmensa mayoria de los paises
del mundo se suman en mayor o menos medida a la corriente del sistema capitalista y,
por consiguiente, a la globalizacion en las relaciones individuales y gubernamentales, las
reflexiones de Marcuse siguen sin perder un apice de autenticidad. Desde la crisis
economica del 2008 el sistema capitalista ha entrado en una etapa de desestabilidad donde
corrientes contrarias a la libertad y la igualdad van ganando cuotas de poder en los
estados. El sistema capitalista ha entrado en una especie de crisis de identidad y valores,
antes se erigia como garante de la democracia y las libertades, pero cada vez mas queda
patente que lo inico que nueve el sistema son los beneficios y las rentabilidades. A pesar
que el sistema sigue funcionando, estd claro que cada vez mas se aprecian sus “fallos de
sistema”. Considero que en la actualidad se abre una ventana de posibilidades para crear
un sistema nuevo, ya que el capitalista ha demostrado que tras los afios de auge ha sido
incapaz de crear una estructura sostenible. La cuestion aqui es que ahora que esta en
riesgo la propia existencia del sistema es cuando mas necesaria es la accion de los

individuos para poder crear un modo de vida mejor para todos los seres vivos de la Tierra.




Por este motivo, considero muy interesante sumergirse en el pensamiento del filosofo
aleman para ver qué podemos aprender de su capacidad critica, de su deseo de alcanzar
la emancipacion, de su vision del papel de lo movimientos ecologistas, al mismo tiempo
que permitir que sus reflexiones nos ayuden a vislumbrar una posible solucion al
problema sobre la incapacidad emancipadora del hombre del sistema capitalista.

La metodologia del trabajo sera la siguiente: en primer lugar, se analizaran dos
textos en los que el autor expone explicitamente su planteamiento sobre la importancia
del papel de la ecologia en la emancipacion del hombre. Uno corresponde a su discurso
hilado en el tercer gran debate organizado por el Club del Nouvel Observateur en 1972,
bajo el titulo “Ecologia y Revolucion”, mientras que el otro texto se extrae de un
manuscrito, escrito poco antes de su muerte en 1979, que fue publicado en 1992 en la
revista académica Capitalism Nature Socialism bgajo el titulo “Ecology and critique of
modern society”. En segundo lugar, se expondran las ideas de Marcuse mediante el
analisis de una serie de textos elaborados por otros autores que han abordado el tema de
la ecologia en el pensamiento del pensador aleman. Algunos de ellos estudiaran si ya en
su obra mas destacada, EI Hombre Unidimensional, se extraen los conceptos mas
importantes sobre ecologia; mientras que otros analizaran otras obras del filosofo aleman
que también aportan luz a su planteamiento sobre el tema de la ecologia y su papel
revolucionario, ademas de abordar los textos indicados anteriormente. Y, por ultimo,
presentaré las conclusiones de la investigacion que espero me permitan responder a: jqué
papel juega la ecologia, segin Marcuse, en la consecucion de la emancipacion del

individuo de la sociedad capitalista?




La vision ecologica de Marcuse

Ecologia y Revolucion

En este texto, Marcuse se centra en responder a la pregunta: ;jPor qué ocuparse de la
ecologia?, a lo que ¢l mismo responde: «porque la violacion de la tierra es un aspecto
esencial de la contrarrevolucion»?.

Para el autor, en las sociedades avanzadas se libra una guerra contra la naturaleza
en la cual el sistema capitalista va intensificando su capacidad destructiva avivado por las
exigencias en la produccion, lo que provoca que «cuanto mayor es la productividad
capitalista, tanto mayor su destruccion». Para Marcuse, un signo de las contradicciones
internas del capitalismo es que las exigencias en la productividad capitalista estan
agotando los recursos que el sistema necesita para poder mantener la propia demanda, al
mismo tiempo que esta se convierte en «la fuente y el lugar de los instintos de vida que
luchan contra los instintos de agresion y destruccion»?.

Expone Marcuse que hatenido lugar bajo la premisa de un proceso de civilizacion,
tanto de la naturaleza humana como del medio natural, una intensificacion del estado
alienado del individuo. De este modo, el hombre se ha transformado en un mero
instrumento de trabajo que ha acabado subordinando el principio del placer al principio
de realidad. Considera el pensador alemdn que, en el sistema capitalista, la naturaleza y
el individuo representan una dimensién del trabajo donde cada vez mas ven reducida su
esfera de autenticidad fuera de ella. Es en lo externo a esta dimension donde la naturaleza
puede expresar sus potencialidades, ya que es ahi donde se establece como «imagen de

belleza, de tranquilidad, de un orden no represivo», al mismo tiempo que «en virtud de

esos valores, la naturaleza constituia la negacion misma de la sociedad de intercambio

2 Marcuse, Herbert. Ecologia y revolucion. Ediciones nueva vision SAIC, Buenos Aires, 1975, p. 79.
3 Ibid., p. 80.




con sus valores de ganancia y utilidad»*.

El proceso de violencia, explotacion y contaminacion de la naturaleza es para
Marcuse un proceso politico y econémico, donde de manera totalitaria «el poder del
capital se extiende sobre la naturaleza en tanto que espacio de liberacion y escape». Por
consiguiente, es «necesario que el individuo reencuentre en la naturaleza su propia
sociedad»® a pesar de ser una lucha «ficilmente recuperable por el sistema»®. Aun asi, el
movimiento ecologista es el unico capaz de arremeter «contra el “espacio vital” del
capitalismo», al mismo tiempo que, puede contribuir a embellecer el medio ambiente. Por
€s0, asegura que:

«la restauracion de la tierra como entorno humano[...] constituye una
cuestion de supervivencia. Es necesario que los hombres aprendan por si
mismos que es indispensable cambiar el modelo produccion y de consumo,
abandonar la industria de la guerra, del derroche y de los artefactos, para
sustituirlos por la produccion de objetos v de servicios necesarios para una

vida de trabajo reducido, de trabajo creador, de auténtico goce.»’

Aqui el objetivo, continla Marcuse, es promover el bienestar frente a un mundo
industrial que promueve el miedo y la esclavitud, aunque «no se trata de purificar la
sociedad existente sino de reemplazarla». Es la lucha por una vida «mas dichosa», afirma
el filésofo, la que puede permitir que enraice en los individuos la semilla de la propia
emancipacion. Para ello, apunta que es imprescindible que los hombres sean capaces,
tanto de «distinguir entre lo bello y lo repulsivo, entre la calma y el estruendo»®, como de
reconocer que para el sistema establecido la naturaleza es un objeto del que se puede sacar

provecho. Porque mientras la naturaleza sea dominada por el capital, este se servira de

4 Ibid., p. 81.
5 Tbid., p. 81-82.
& Ibid., p. 82.
7 Ibid., p. 84
8 Ibid., p. 84.
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ella para «fortalecer la servidumbre humana»’. Por este motivo, es necesario para
Marcuse reconocer los limites de la ecologia capitalista, para asi, promover una verdadera
ecologia que sea capaz de transformar tanto los procesos de produccion como «la

conciencia mutilada de los individuos».

Ecologia y critica a la sociedad moderna

En este texto, Marcuse aborda la destructividad institucionalizada en las sociedades
avanzadas, desde la perspectiva social e individual. Su argumentacion se estructura en
tres conceptos claves de su propuesta filosofica que son: la lucha entre Eros y Thanatos,
el principio de realidad y el cambio radical.

Segun el fil6sofo aleman, la destructividad institucionalizada es facil de reconocer
en las acciones gubernamentales como: €l aumento en los presupuestos militares, la
inversion en instalaciones nucleares, la aprobacion de leyes que facilitan el
envenenamiento, la sobreexplotacion de los entornos vitales o la limitacion de los
derechos y libertades en favor de los movimientos geoestratégico mas beneficiosos. A lo
que afiade que, todas estas acciones son las que proporcionan «the context within which
the individual reproduction of destructiveness takes place»'’.

Es importante para Marcuse que los individuos tomen conciencia de que en la
psique humana el impulso primario destructivo, Thanatos, convive con el otro impulso
primario de vida, Eros. Estos dos impulsos mantienen una relacién de fuerza que provoca
que la debilidad de uno conlleve el refuerzo del otro. Ambos son gobernados por el

principio de realidad predominante: «Society's prevailing reality principle governs the

? Ibid., p. 85.

!0 Marcuse, Herbert, Feenberg, Andrew, Kovel, Joel, Kellner, Douglas, Alford, Fred. Herbert Marcuse on
Ecology: Ecology and the crutique of modern society, Capitalism Nature Socialism. Volume:3 Issue 3,
1992, ISSN: 1046-5752, Online ISSN: 1548-3290, p. 30.
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manifestation even of individual primary drives, as well as those of the ego and of the
subconscious.». El principio de realidad es creado gracias a un proceso de introyeccion
donde los individuos «introject the values and goals which are incorporated in social
institutions», mientras que las instituciones «reflect (both in affirmation and negation) the
socialized needs of individuals, which in this way become their own needs»''. Indica el
filosofo aleman que, de esta manera, es como tiene lugar la aceptacion por parte de los
individuos de las necesidades “impuestas™ por las instituciones. Se genera, asi, una
estructura de cardcter afirmativo, que junto a la conciencia conformista del individuo
permite crear una idea imaginaria de compensacién que para los hombres se acaba
convirtiendo en real. En este juego de manipulacion progresiva por parte de las
instituciones, la seguridad de los individuos esta ligada a su servidumbre al sistema. Es
asi como Marcuse considera que, la naturaleza es manipulada y destruida es pos del
desarrollo:

«Under the conditions of advanced industrial society, satisfaction is always
tied to destruction. The domination of nature is tied to the violation of nature.
The search for new sources of energy is tied to the poisoning of the life
environment. Security is tied to servitude, national interest to global
expansion. Technical progress is tied to progressive manipulation and control
of human beings.»'

Para el pensador aleman, hay una relacion clara entre el aumento de las
satisfacciones materiales y el aumento de la sobreexplotacion de los recursos naturales.
De este modo, bajo la premisa de la satisfaccion de las necesidades humanas, la
destructividad institucionalizada de la naturaleza es aceptada por los individuos, en favor

del “interés nacional”. Marcuse considera normal que los individuos crean que es dificil

romper con el conformismo reinante, ya que establecer una estructura de caracter radical

" Ibid., p. 31-32.
12 Ibid., p. 33.
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implica una oposicion constante al sistema establecido, lo que choca con su necesidad de
comodidad.

Por tanto, Marcuse valora que es necesario que «radical change must entail both
a change in society's institutions, and also a change in the character structure predominant
among individuals in that society»'®. Segtin considera, es imprescindible una “politica en
primera persona” donde se produzca un retorno al yo que permita «recaptures a new
dimension of social change. This dimension is that of the subjectivity and the
consciousness of individuals. It is individuals, after all, who (en masse or as individuals)
remain the agents of historical change»!*. Un cambio social que requiere remplazar las
necesidades existentes por necesidades emancipadoras, que segin el filosofo aleman
incluyen la reduccion del trabajo enajenado, el aumento del ocio no dirigido por el sistema
y la incentivacién tanto de la receptividad como de la alegria en contraposicioén de la
exigencia productiva.

Aunque apunta Marcuse que, estas necesidades emancipadoras son incompatibles
con las sociedades capitalistas y socialistas establecidas que basan su existencia en la
alienacion a tiempo completo de los trabajadores que reproducen los sistemas sociales.
En estas sociedades, «a large majority of the population continues to reject the very idea
of radical change»'?, esto se debe, por un lado, a la fuerza compensatoria que reina en la
sociedad, y por otro, a los procesos de introyeccion.

Centrandose en el movimiento ecologista, el filosofo aleméan enfatiza que las
necesidades emancipadoras, a diferencia de las necesidades ya establecidas por el sistema
que alimentan la destruccion de la naturaleza y de la psique de los individuos,

encontrarian la satisfaccion en la pacificacion de la naturaleza. Esta tendria lugar

 Ibid., p. 30.
" Ibid., p. 34.
5 Ibid., p. 35.
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mediante la subordinacion dentro de los individuos del impulso destructivo a la energia
de Eros, la cual:

«It would serve, not as a wish to return, but as a wish to progress. It would
serve to protect and enhance life itself. The drive for painlessness, for the
pacification of existence, would then seck fulfillment in protective care for
living things. It would find fulfillment in the recapture and restoration of our
life environment, and in the restoration of nature, both external and within
human beings. This is just the way in which | view today's ecology

movement.» '¢

Marcuse considera el impulso de Eros es lo suficientemente poderoso como para
activar a los grupos de individuos no conformistas, aportandoles un nuevo lenguaje que
confronte con el principio de realidad ya obsoleto. De este modo, se despertaria la
necesidad de una revuelta instintiva e intelectual del individuo contra la destruccion
organizada que representa el sistema establecido.

Es en el movimiento ecologista donde Marcuse reposa la posibilidad de lograr la

emancipacion:

«The ecology movement reveals itself in the last analysis as a political and
psychological movement of liberation. It is political because it confronts the
concerted power of big capital, whose vital interests the movement threatens.
Itis psychological because (and this is a most important point) the pacification
of external nature, the protection of the life-environment, will also pacify
nature within men and women. A successful environmentalism will, within

individuals, subordinate destructive energy to erotic energy.»'’

Es «their return into the psychosomatic domain of life instincts» de las protestas
radicales lo que lo distancia de la marginalidad y la impotencia en la consecucion de sus

objetivos. Es lo que permitiria la redefinicion del objetivo del cambio radical que Marcuse

' Ihid., p. 36.
17 Ibid., p. 36.
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considera que debe ser: «The goal of radical change today is the emergence of human

beings who are physically and mentally incapable of inventing another Auschwitz»'®.

Comprender la ecologia en Marcuse gracias a otros autores
Dialéctica y Ecologia
Tal como Maroje Visi¢ indica en su articulo, la teoria critica de Marcuse se centra en la
superacion del capitalismo mediante «the self-negation of the principle of historical
materialism»!?. Sus planteamientos buscan resaltar los aspectos negativos que niegan al
ser humano, al mismo tiempo que defiende la negacion de la realidad establecida por el
sistema como unico camino hacia un mundo mejor.

Segun Shannon Brincat y Damian Gerber, «Marcuse defines dialectics as the power
of negative thinking, [...] is the philosophical exposition of the contradictions between
facts and concepts, the exposition of the void between reality and its conceptualisations

that fail to see the contradictions within “the real”»??

. Para el filosofo aleman, el
conocimiento no debe centrarse en los hechos sino en las potencialidades y limitaciones
de “lo real”. Por consiguiente, la dialéctica debe iluminar las contradicciones del sistema
establecido, a lo que apuntan los autores: «Negative thinking is the “driving power” of
dialectics that can expose the “internal adequacy” of accepted facts of “the real”»?!.

Asimismo, para Marcuse la dialéctica tiene como base una reivindicacion ontologica, ya

que, es imprescindible que sujeto u objeto se unan para poder hacer un juicio adecuado.

'8 Ibid., p. 37.

' Vigi¢, Maroje, Renaissance of herbert marcuse: a study on present interest in marcuse s interdisciplinary
critical theory, Interdisciplinary Description of Complex Systems 17(3-B), 659-683, 2019,
DOI:10.7906/indecs. 17.3.19., p. 660.

20 Brincat, Shannon, Gerber, Damian. The Necessity of Dialectical Naturalism: Marcuse, Bookchin, and
Dialectics in the Midst of Ecological Crises. In: Antipode: A Radical Journal of Geography
47:4(Sept.2014), p.875.

2 bid., p. 876.
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El sistema establecido, donde la naturaleza y la humanidad estan alienados, ha
racionalizado la dominacién provocando, asi, el retraso de la «emergence of new modes
of existence with new forms of reason and freedom»??. Como apuntan, en esta idea se
observa que para el filosofo alemén a ““lo real” se contrapone «to be the subject of one’s
existence and realisation». Este planteamiento corresponde al concepto ontoldgico de
libertad de Hegel, Marcuse coincidia con el filésofo en la idea de que «“the energy of
nature and history” is the process of transformation toward this “consciousness of
freedom™»?*. Es la conciencia de la no libertad lo que permite al pensamiento dialéctico
ser consciente de las contradicciones de “lo real”, a lo que afiaden, «The subject’s
experiences of unfreedom is what pushes against historical structures as the “continuous
negation of that which threatens to deny (autheben) freedom™». Subrayan Brincat y
Gerber que, a pesar de lo dicho, «Marcuse admits that the dialectical language of
contradiction is itself part of the “game” of the dominant discourse of the status quo
because, as he writes in parenthesis, “there are no others”»**, lo que implica que tanto el
pensamiento dialéctico como las estructuras de dominacion forman parte del mismo
sistema. Para poder romper esto, Marcuse considera que la dialéctica debe mostrar las
limitaciones de “lo real”, sus fracasos y potencialidades. Una de las contradicciones no
resuelta, que Marcuse considera clave para poder comprender la realidad, es el
desperdicio de los recursos naturales, a lo que anaden los autores: «the most basic
historical “factors and forces” of capitalist waste redefines the very language of progress,
development, and technology of modern society and makes for the conditions of the

destruction of the status quo»?*, lo que exige de una comprension negativa de la realidad.

2 Tbid., p. 876.
2 Ibid., p. 876.
2 Ibid., p. 877.
2 Ibid., p. 878.
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La ecologia en el Hombre Unidimensional

Tal como expone Charles Reitz, en una de las obras mas destacadas de Marcuse, E/
Hombre Unidimensional, publicada en 1964, es donde se consolida su argumento:

«Under the conditions of a rising standard of living, non-conformity with the
system appears to be socially useless, and the more so when it entails tangible

economic and political disadvantages and threatens the smooth operation of

the whole»®®.

La socializacion a la que somos sometidos tiene como objetivo que el individuo
acepte los medios de destruccion y el despilfarro sin generar resistencia al orden
establecido. El capitalismo se centra en la eficacia de la dominacion del individuo a través
la estandarizacién, la mecanizacion y la especializacion, lo que impide que los seres
humanos desplieguen todo su potencial, al mismo tiempo que anula la capacidad de tomar
conciencia de la realidad propia y externa. Por tanto, esta sociedad tiene la caracteristica
de la unidimensionalidad, la cual entiende Marcuse, como: «any perspective that is
oblivious to the problematic nature of prevailing social and economic relations. One-
dimensionality is the triumph of a happy consciousness grounded in the suffocation and
repression of life’s internal inconsistencies and contradictions»®’.

Por su parte, Timothy Luke resalta que Marcuse anticipa en su libro, £l hombre
unidimensional, muchas criticas al sistema que hoy en dia estan en boca de los grupos
ecologistas. El filosofo aleman supo identificar el poder destructor del sistema capitalista
hacia los entornos naturales, al mismo tiempo que, vislumbré como este sometimiento de

la naturaleza estaba fuertemente vinculado con la dominacion del hombre que estaban

teniendo lugar con la ayuda de los modos cientificos de dominacion tecnologica. Subraya

26 Reitz, Charles. Ecology and Revolution: Herbert Marcuse and the Challenge of a New World System
Today, Critical Interventions. New York, Routledge, 2019, p. 28.
27 Ibid., p. 5
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Luke que, Marcuse aboga por una tecnologia que use su capacidad de superar el gran
escollo del sistema capitalista, la sobreexplotacion y consiguiente escasez de recursos,
como instrumento emancipador de los seres humanos.

Si nos centramos en su vision ecologica observamos que Marcuse desarrolla la
idea de que existe un proceso de evolucion de los estados, la economia y la tecnologia en
su capacidad de dominar tanto al hombre como a la naturaleza. Este dominio permite,
segun el pensador aleman, al sistema remodelar la naturaleza humana y la ecologia para
«to serve narrow class interests that benefit from the ongoing creation of such forms of
domination»?®.

Segun Luke, la obra de Marcuse es un tratado ecologico que plantea cuestiones
cruciales que nos ayudan a definir las operaciones tecnologicas que tienen lugar entre la
sociedad y la naturaleza, las cuales desvelan las contradicciones sociales, histéricas y
politicas que entrafia el sistema capitalista.

Marcuse considerd que cualquier sociedad industrial contemporanea se basaba en
«a non-terroristic economic-technical coordination which operated through the
manipulation of needs by vested interests»?. La relacion del individuo con los ambientes
naturales y sociales son el resultado del modo de produccion capitalista que convierte a
la naturaleza en herramienta de dominacion. La naturaleza se reencarna, segiin Marcuse,
como «the technical apparatus of production and destruction which sustains and improves
the life of individuals while subordinating them to the masters of the apparatus»’’.

A lo que aspira Marcuse es al fin de la racionalidad tecnologica, lo que permitiria

la emancipacion del individuo. Pero esto solo tiene cabida para el filésofo, apunta Luke,

2% Luke. Timothy W., One-Dimensional Man: A Systematic Critique of Human Domination and Nature-
Society Relations. Organization & Environment, Vol. 13 No. 1, March 2000 95-101 © 2000 Sage
Publications, Inc., p. 95.

2 Ibid., p. 95.

3 Ibid., p. 96.
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si se contraponen las “verdaderas necesidades” a las “falsas necesidades”. El pensador
aleman es critico con las “falsas necesidades™ que impone el sistema y que acentiian la
represion:

«Their satisfaction might be most gratifying to the individual, but this
happiness is not a condition which has to be maintained and protected if it
serves to arrest the development of the ability (his own and others) to
recognize the disease of the whole and grasp the chances of curing the disease.
The result then is euphoria in unhappiness. Most of the prevailing needs to
relax, to have fun, to behave and consume in accordance with the
advertisements, to love and hate what others love and hate, belong to this

category of false needs.»’!

Asimismo, para Marcuse la sociedad industrial avanzada funciona en términos
antiecologicos, ya que para mantener la existencia material cotidiana que promueve el
sistema es necesario la destruccion de la naturaleza. La “libertad de eleccion™, que creen
tener los individuos de las sociedades avanzadas, es realmente la aceptacion de los
mecanismos de dominacion, tanto de los entornos naturales como del individuo.

Segun Marcuse, ha sido la ciencia y la tecnologia, consideradas herramientas para
la mejora de la vida del hombre, las que, a través de sus teoria y practicas, han mediado
en el proceso de dominacion, convirtiendo el potencial liberador de la tecnologia en mera

herramienta para la instrumentalizacién de las cosas:

«The principles of modern science were a priori structured in such a way that
they could serve as conceptual instruments for a universe of self-propelling,
productive control; theoretical operationalism came to correspond to practical
operationalism. The scientific method which led to the ever-more-effective
domination of nature thus came to provide the pure concepts as well as the
instrumentalities for the ever-more-effective domination of man by man
through the domination of nature. Theoretical reason, remaining pure and

neutral, entered into the service of practical reason. The merger proved

 Ibid., p. 97.

19




beneficial to both. Today, domination perpetuates and extends itself not only
through technology but as technology, and the latter provides the great
legitimation of the expanding political power, which absorbs all spheres of

32
culture.»™~

La emancipacion humana sera alcanzada por el hombre cuando la naturaleza
pueda expresar “the human historical qualities”. Pero solo es factible por mediacion de la
pacificacion de la naturaleza, ya que, como apunta Marcuse, no es lo mismo cultivar el
suelo que destruirlo. Reducir la sobreexplotacion de los entornos naturales permitiria que,
«Nature ceases to be mere Nature to the degree to which the structure of blind forces is
comprehended, and mastered in the light of freedom»™. Pero como apunta Luke, la
misma técnica que perpetia las tendencias deshumanizadoras de la sociedad
unidimensional, es la misma que Marcuse considera capacitada para crear las bases
racionales que permitan la pacificacion de la existencia por medio de «the planned
utilization of resources for the satisfaction of vital needs with a minimum of toil, the

transformation of leisure into free time, the pacification of the struggle for existence»*.

La ecologia en las obras de Marcuse

Segiin Douglas Kellner™, la visién ecoldgica de Marcuse aparece durante el proceso de
revision que el fildsofo aleman hace de los primeros afios de la filosofia de Marx, donde
se observa un marcado naturalismo y humanismo filosofico. En ellos, descubre la
antropologia de Marx, en la cual se establece al hombre como un ser natural integrado en

la naturaleza que tiene grandes potencialidades de desarrollo. Es el sistema capitalista, al

2 Ibid.. p. 98.
¥ Ibid., p. 99.
3 Tbid., p. 99.
35 Marcuse, Herbert; Feenberg, Andrew; Kovel, Joel; Kellner, Douglas; Alford, Fred. Herbert Marcuse on

Ecology: Ecology and the crutique of modern society, Capitalism Nature Socialism. Volume:3 Issue 3,
1992, ISSN: 1046-5752, Online ISSN: 1548-3290, p. 43.
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organizarse en torno al trabajo, la produccion y el beneficio privado, el causante de la
alienacion de lo humano, promoviendo relaciones sociales basadas en la competencia.

Anade Kellner que, Marcuse hizo suyo el concepto de Marx que considera al ser
humano un ser de naturaleza deseosa, ya fuera tanto el deseo erdético, el de libertad o el
de felicidad. Pero, es a partir de 1950 cuando el filosofo aleman incorpora «the Freudian
instinct theory into his Marxist view of human nature, producing a version of Freudo-
Marxism that he stuck with until the end», que le permitira «to criticize contemporary
forms of destruction of the environment»?°.

Por su parte, Joel Kovel apunta a que la incorporacion de la teoria del instinto de
Freud al planteamiento de Marcuse afiade «an essential dimension to ecological

discourse», y continua:

«Freud gave us a way of speaking of the body as a site of lived experience - that body
which is the actual point of coexistence between the human and natural worlds and

. . . . . . 37
which, therefore, must be reclaimed in any emancipated relation to nature.»

Del mismo modo, indica Kovel, que «Marcuse grounds the human subject in
nature through the postulation of “instincts”»*, pero sefala que ambos autores dificren
en la nocion de instinto. Mientras que Freud considera al hombre limitado por su
naturaleza animal, Marcuse considera el instinto como «the potentiality of a fully
humanized nature».

Por su parte, Charles Reitz’® considera que Marcuse establece en sus obras los
recursos filosoficos basicos para la liberacion ecologica revolucionaria. Al
reconceptualizar tanto la manera en la que vemos nuestro mundo, como el trabajo que

llevamos a cabo dentro del sistema capitalista, Marcuse abre la puerta a recuperar un

* Thid., p. 44.
3 Ibid., p. 41.
8 bid., p. 41.
¥ Reitz, Op. Cit., p. 173.
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mundo mas igualitario, mas libre, mas ocioso y humano, donde la paz y la restauracion
de la naturaleza son pilares fundamentales. Un mundo donde nuestro papel politico como
individuos sale fortalecido, al dejar atras el estado alienado para vivir en una sociedad
donde el trabajo se transforma en algo vivo y sensual. La liberacion ecologica, afirma
Reitz, es al mismo tiempo una labor revolucionaria de amor: «a vision of a new quality
of human existence— with new forms of ownership, sharing social product according to
need— and with new forms of racial and gender equality and freedom»*’,

Reitz senala en su libro que, para Marcuse el papel del movimiento ecologista es
«particularly promising as a force for social change»*!. Consciente de las politicas
extractiva y contaminantes que tienen lugar en las industrias avanzadas, promueve una
oposicion radical al capitalismo global. Asimismo, pone en valor la interdependencia
entre el hombre y la naturaleza como punto de partida para construir un compromiso
colectivo que permita cimentar un futuro ambientalmente integro. Por lo cual, Marcuse
considera que es necesario «a pacification of the struggle for existence» que posibilite la
reconciliacion del hombre alienado con el mundo natural. Para ello, debe tener lugar un
cambio profundo en las necesidades generadas por el sistema en los individuos, en el que
se transitaria desde la promesa de «compensatory satisfactions for a totally
commercialized and commodified life» hacia unas nuevas necesidades que llevarian

«toward new sensibilities»*?

. Vale decir que, segiin Marcuse, esto solo se conseguiria
gracias a un despertar de unos individuos contrariados por la insatisfaccion que siente al

descubrir que los mecanismos que lleva a cabo el sistema realmente no satisfacen sus

necesidades.
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Por su parte Kovel®, destaca de la vision ecologica de Marcuse su defensa del
discurso del instinto. Considera que el filosofo aleman agrega una dimension humana al
juego de transformacion mutua entre la naturaleza y la humanidad. Aqui no tiene lugar
una division sino una diferenciacion que preserva las diferencias, al mismo tiempo que
se produce una transformacion radical tanto en uno mismo como en el otro. Para ello,
Marcuse cree necesario la eliminacion de toda forma de dominacion, lo que resultaria en
«a fully humanized being, capable of emancipation as well as caring for the earth».
Apunta Douglas Kellner que, tanto esta transformacion de la naturaleza humana como la
preservacion de los entornos naturales es, para el pensador aleman, lo que caracteriza a
la ecologia genuina. No sera hasta que disminuyan los impulsos de agresion y destruccion
en el ser humano cuando este pueda alcanzar la emancipacion. Por este motivo, es
fundamental que la naturaleza humana sea transformada por mediacién de la ecologia
radical. La idea de emancipacion de Marcuse, sefiala Kellner, contintia con el «Frankfurt
School's emphasis on reconciliation with nature as an important component of human
liberation, and also stressed the importance of peace and harmony among human beings
as the goal of an emancipated society»™.

Explica Kellner que, Marcuse observa que el sistema capitalista actiia cegado por
la obtencion de beneficios y rentabilidades, lo cual desvela su gran contradiccion, destruir
la fuente de recursos que le permite alcanzar objetivos, con lo que acaba destruyendo
aquello que necesita. En la produccion capitalista, la energia destructiva que contamina
la naturaleza es inculcada en los individuos para convertirlos en instrumentos de la
destruccion. El holocausto humano y ecolégico, afiade Kellner, desperto en el pensador
aleman la idea de la necesidad de un cambio profundo en el ser humano que frene las

atrocidades acometidas por el sistema. Este cambio debe producirse tanto en la

# Marcuse (1992), Op. Cit., p. 40-42,
# Ibid., p. 43.
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sensibilidad del hombre hacia el mundo que le rodea como en los propios instintos que le

impulsan en sus actos. Tal y como destaca Reitz, Marcuse considera que:

«What humanity had done to humanity and to nature must be stopped,
radically stopped—because then and only then can freedom and justice start
[...]To a liberated people, redeemed from oppressive violence, there belongs

an emancipated and redeemed nature.»™®

Timothy Luke* destaca que Marcuse supo vislumbrar que tanto en la relacion
existente entre el hombre y la naturaleza como entre la “agencia psicosocial” y la
“ecologia del planeta”, todos se expresan simultineamente mediante una lucha entre los
instintos de destruccion y los de proteccion de la vida. En consecuencia, para pacificar
esta relacion es necesario abordar las contradicciones que el capitalismo genera, ya que
estas son para Marcuse el origen de la distorsion de la identidad psicosocial individual.
Por tanto, como sefiala Malcom Miles?” para Marcuse es el sistema el que genera en la
psique de las personas estados mentales destructivos. La gran dificultad es superar el
sentimiento de aceptacion a estos estados mentales que caracteriza a los individuos de la
sociedad capitalista. Es la capacidad del sistema de inducir la mente humana a considerar
su destructividad natural como algo natural y valido, lo que evidencia que en las
sociedades avanzadas se ha institucionalizado la destructividad tanto en el ambito privado
como en lo publico. Esto se traduce en la constante aprobacion de leyes y ejecucion de
politicas que consolidan la destruccion de los ecosistemas. Como apunta Luke, es por esta
razon que Marcuse advierte que tanto el problema como la solucion se encuentran en el

equilibrio de los impulsos primarios de los individuos.

# Reitz, Op. Cit., p. 166

4 Abromeit, John, Cobb, W. Mark (editors). Herbert Marcuse: A Critical Reader. 1st Edition, New York,
Routledge, 2004, p. 236-240.

#T Miles, Malcom. Eco-aesthetic dimensions: Herbert Marcuse, ecology and art, Cogent Arts & Humanities
(2016). 3: 1160640. http://dx.do1.org/10.1080/23311983.2016.1160640, p. 4.

24




Por otra parte, Fred Alford se centra en su analisis en como Marcuse «turns to
Eros as an alternative to history, a history that failed to see the proletariat fulfill its
revolutionary role»*®. Como hemos visto anteriormente, el filésofo aleman considera, que
la sociedad avanzada tiene la capacidad de manipular las necesidades instintivas de los
individuos de manera muy eficaz. Al convertir a Eros en un sujeto historico es capaz de
potenciar su gran virtud revolucionaria, que no es otra que su total exigencia. De este
modo lo hace inmune a las injerencias tanto de la historia como de las falsas promesas
del sistema capitalista:

«lIt is these virtues that render Eros immune to the intrusions of history, and
the false promises of capitalist society, and that make Eros such a potent and
a permanent revolutionary force, even in exile, so to speak, deep within the

alienated body and onedimensional mind.»*

Reitz senala que Marcuse considera Eros como un sujeto politico que permite
considerar a los otros humano como humanos, al mismo tiempo que lucha contra las
fuerzas institucionales destructoras. Aqui reside una pasion emancipadora y una
«estructura de caracter radical» que son para Marcuse las fuerzas impulsoras del cambio
social. Pero, tal como subraya Miles en su articulo, Marcuse alerta que es en la cultura
del consumo donde Marcuse sitia el punto de debilitamiento de Eros. Esto se debe a que
el sistema consumista, a pesar del incumplimiento sistematico de sus promesas de
felicidad, es capaz de generar un sentimiento de conformidad en el individuo. Pero a pesar
de esto, Marcuse defiende que es en esta insatisfaccion de las verdaderas necesidades
instintivas donde Eros puede erigirse fuente de energia capaz de generar la sensibilidad

radical suficiente para hacer frente al capitalismo consumista:

4 Marcuse (1992), Op. Cit., p. 47.
49 Ibid., p. 47.
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«A primary rebellion of mind and body, of consciousness and the unconscious
[...] against the destructive productivity of established society” as in
repressions and frustrations produced by pursuit of profit and productivity.»™

Para el filosofo aleman, expone Miles, la ecologia es «a natural state of
interlinking coexistences which is undermined by the competitiveness and built-in
obsolescence of consumerism»’'. Para poder revertir esto, y asi poder recuperar la
integridad ecoldgica, Marcuse considera que es necesario un nuevo sistema econémico y
social donde la naturaleza exista por derecho propio, ya que lo que sucede en el sistema
capitalista es que las relaciones de poder del capital condicionan tanto la economia como
la politica, al mismo tiempo que contamina tanto la mente humana como el medio
ambiente. Por consiguiente, la revuelta ecologica debe rechazar tanto el consumismo
como la maquinaria de destruccion que promueve el sistema. Como comenta Kellner,
para Marcuse es imprescindible producir nuevas instituciones y relaciones sociales,
«Marcuse consistently called for a new concept of socialism that made peace, joy,
happiness, freedom, and oneness with nature a primary component of an alternative
society»*>. Es por esto que, para el filésofo aleman, indica Miles, la conciencia
revolucionaria debe ser una condicion previa a la posibilidad de emancipacion.

Andrew Feenberg’” resalta en su andlisis que, la idea central que se extrae del
texto del filosofo aleman, Ecology and the crutique of modern society, es: «from what
standpoint can society be judged now that it has succeeded in feeding its members?». A
este respecto, apunta que ha habido una evolucion en como se juzga la sociedad
capitalista. Mientras que Marx se centro en las necesidades insatisfechas, Marcuse juzga

la legitimidad del sistema por medio del analisis las necesidades satisfechas de los

3 Miles, Op. Cit., p. 5.

3 Ibid., p. 3.

52 Marcuse (1992), Op. Cit., p. 45.
53 Ibid., p. 38-40.
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individuos, ya que son estas las que posibilitan la accion del propio sistema. Por este
motivo, apunta Feerberg, el radicalismo significa para Marcuse una oposicion tanto a los
fracasos y deficiencias del capitalismo como a sus éxitos. La postura critica que defiende
se centra en cinco aspectos que observa persistentes en el capitalismo contemporaneo: las
guerras y las catastrofes ecologicas; el fracaso estético; la manipulacion de las masas
mediante la mass media; la inaccion en la satisfaccion de las peticiones de una vida segura
y un trabajo satisfactorio y, por ultimo, el aumento de trastornos psiquicos ocultos bajo
la apariencia de éxito. Todo esto es considerado por el pensador aleman como el reflejo
de las propias contradicciones del sistema.

Ademas, Luke> destaca que Marcuse considera que el control de la naturaleza
alimenta el control del hombre, al mismo tiempo que la manera de administrar el entorno
natural revela las estrategias de control social. Por tanto, como la naturaleza y la sociedad
estan entrelazadas para el pensador aleman, este control solo puede terminar cuando se
deje de dominar a la naturaleza. Segin Marcuse, es el principio de rendimiento el que
guia a la tecnologia a causar las crisis ambientales. La racionalidad tecnolégica es la
encargada de generar excedentes materiales que alimentan el derroche consumista y las
falsas necesidades, al mismo tiempo que crea la idea de un progreso positivo en los
individuos de las sociedades industriales, lo cual distorsiona la capacidad emancipadora
del hombre. Al respecto, Charles Reizt destaca las palabras de Marcuse:

«All the material and intellectual forces which could be put to work for the
realization of a free society are at hand. That they are not used for that
purpose is to be attributed to the total mobilization of the existing society

against its own potential for liberation.»™

* Abromeit, Op. Cit., p. 236-240.
33 Reizt, Op. Cit., p. 176-177.
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Steven Vogel explica que para Marcuse la revolucion no debe ser un simple
derrocamiento politico sino una transformacion radical de la vision del mundo, en la cual
la naturaleza seria tratada como un sujeto mas con quien interactuar y colaborar. Esto
significaria ir mas alla del antropocentrismo para establecer una nueva sensibilidad que
permita tanto la liberacion del hombre como de la naturaleza, tal como Marcuse expone
en su libro: «The new sensibility “would be nonviolent, nondestructive: oriented on the
enhancing, sensuous, aesthetic qualities inherent in nature»*®. Esto significaria permitir a
la naturaleza ser lo que es, aunque colisione con la propia construccion social de lo que
es para los humanos la naturaleza. Por eso, explica Vogel, para Marcuse es importante
llevar a cabo una “reconstruccion de la realidad” por medio de una: “rational
transformation of the world [which] could then lead to a reality formed by the aesthetic
sensibility of man™*". Dicha estética universal tendria su origen en un trabajo colectivo
donde se crearia la nueva manera de entender y relacionarse con el entorno. Para Marcuse
la capacidad del hombre de volver a imaginar nuestro mundo permitiria reintegrar en el
nuevo sistema tanto el trabajo no alienado como el ocio y la felicidad. Todo esto podria
alcanzarse, segin el filosofo aleman, si se establece una nueva ciencia que vaya
acompaiiada de una nueva tecnologia que:

«Without losing their rational character, would develop in an essentially
different experimental context (that of a pacified world); consequently, science
would arrive at essentially different concepts of nature and establish essentially

different facts.»™®

Como sefiala Luke, Marcuse aboga por una tecnologia emancipadora que permita
a la humanidad transformar los aspectos mas lesivos del sistema capitalista como: la

escasez de recurso provocados por la sobreexplotacion, las falsas necesidades o la

3% Abromeit, Op. Cit., p. 244
57 Ibid., p.244
5% Ibid., p. 242.
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racionalidad instrumental, consiguiendo asi, unir la imaginacion y la tecnologia en la
lucha por un mundo mejor. De este modo, describe Luke: «This new sensibility is
conceivably more erotic, liberatory, feminist, aesthetic, and life-affirming, because it is
pitched against a sensibility that reproduces one-dimensional forms of destructive
technological rationalization»*’.

Andrew Light®® sefiala que, a pesar de la complejidad de su planteamiento
ontologico, Marcuse considera la subjetividad de la naturaleza como esencial en la
consecucion de un mundo mejor. Al mismo tiempo cree que es necesario una vision
global para poder crear una sociedad tecnolégica alternativa que sea sostenible. Todo este
cambio ontologico puede lograrse, a ojos de Marcuse, gracias a la participacion del
individuo en una nueva estética radical, aunque ¢l mismo considera: «but the causes of
alienation that motivate such an aesthetic are the debilitating material conditions of
society»®!. Al respecto apunta Luke, para Marcuse la transformacion radical es una
transformacion conjunta de la naturaleza y la sociedad, pero subraya, el cambio social
debe ser anterior a un cambio tecnolégico y emancipador.

Es por este motivo que, es en el movimiento ambientalista donde Marcuse, apunta
Reitz, ve la posibilidad de critica a la destructividad institucionalizada y donde se puede
encarnar la energia de afirmacion de la vida que proteja el entorno natural y pacifique
tanto a lanaturaleza como al hombre. La lucha es, expone el sociélogo aleman, «to change

those objective, economic, and political conditions which are the basis for psychosomatic,

subjective transformation»®2,

59 Ibid., p. 239.

50 Ibid., p. 227-236.

S Tbid., p. 231.

52 Reitz, Op. Cit., p. 164.
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Tal y como sefiala Reitz, Marcuse aboga por un socialismo que promueva un
cambio radical que vaya mas alla del cambio en las necesidades de los individuos o los
criterios de produccion, por tanto, debe ir contra:

«the fragmentation of work, the necessity and productivity of stupid
performances and stupid merchandise, against the acquisitive bourgeois
individual, against the servitude in the guise of technology, deprivation in the

guise of the good life, against pollution as a way of life.»®

Este socialismo debe tanto garantizar lo ecologico, el bienestar tanto de los
humanos como de la propia naturaleza como favorecer las condiciones para un futuro
mejor. Pero Apunta Reitz la advertencia de Marcuse: «revolutionary violence will be
defeated so long as the revolutionary opposition does not have the force of a new general

interest and occur as a world-historical global affair»®*.

Conclusiones

Este trabajo de investigacion ha permitido descubrir los planteamientos filosoficos de un
pensador de la fuerza y lucidez como es Marcuse. Su capacidad critica, donde aborda
temas como el conflicto politico, las contradicciones del sistema capitalista, las relaciones
psicosociales, el papel de la tecnologia y el trabajo o la emancipacion del hombre, son
puestos sobre la mesa para desmontar la estructura de las sociedades avanzadas. Su
analisis nos muestra como la “destructividad institucionalizada” es capaz de moldear los
impulsos individuales, mediante mecanismos de manipulacion de las necesidades, para
inducirlos a un estado alienado donde la conformidad al sistema establecido impide que

se alcance la emancipacidn y, por tanto, las potencialidades del ser humano.

5 Ibid., p. 9.
4 Ibid., p. 166.
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Como hemos leido, para Marcuse la ecologia tiene la capacidad de mostrarnos un
sistema alternativo. Pero este no tendra lugar hasta que se produzca un “cambio radical”
tanto en el ser humano como en el sistema establecido. La transformacién ecologica y
psiquica que defiende en sus textos y charlas depende de que el hombre acepte su
capacidad para crear una nueva ciencia y tecnologia que acompaiie a una nueva
sensibilidad estética. En ella, el hombre despertaria al deseo de construir un mundo mas
humano. Un mundo donde el hombre se reconciliaria con la naturaleza tanto la propia
como la externa, donde comprenderia que formamos parte de una totalidad, en la cual el
hombre y la naturaleza mantienen una relaciéon de interdependencia. La nueva
sensibilidad que promueve el pensador aleman deberia permitir al hombre reafirmarse en
la vida, la estética, el erotismo y la libertad gracias a unos valores nuevos que se basen en
la no sobreexplotacion, y la no destruccion. Por lo tanto, para Marcuse es transcendental
para alcanzar el objetivo de un mundo mas sostenible, justo y libre que se luche contra la
destruccion tanto del hombre como del medio ambiente.

Tras la lectura de las obras de Marcuse y de los andlisis de otros autores puedo
sefialar que la pregunta planteada que ha guiado este trabajo puede ser respondida
afirmativamente. Como muchos autores indicaban en sus textos, el pensamiento de
Marcuse es mas actual que nunca a pesar de las décadas de diferencia. A dia de hoy, sus
planteamientos ecologista pueden ayudar a alcanzar la emancipacion del hombre del
sistema capitalista. ;Pero es realmente posible? ;Podemos cambiar el sistema y la
dinamica psiquica que ha sido injerida en los individuos?

A pesar de la vision positiva de Marcuse sobre las posibilidades del hombre a
crear un sistema mejor, esta claro que un cambio radical se antoja complicado teniendo
en cuenta las desigualdades en la que vive sumido el mundo en el que vivimos. No

podemos pedir el mismo grado de conciencia ecologica a alguien que vive en un pais
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“avanzado” que el que vive en un pais en guerra o donde su unica via para sobrevivir es
precisamente la sobreexplotacion de los recursos naturales. Igualmente, considero que
estos ultimos podrian acompafar al cambio radical que plantea Marcuse con mayor
fuerza, ya que ellos siguen aiin conectados con el entorno natural en el que viven, lo que
se puede apreciar en las tradiciones y los modos de vida que mantienen. Por el contrario,
el hombre que vive sumergido en las dinamicas de un capitalismo agresivo, solo ve en la
naturaleza un escenario donde satisfacer sus necesidades egocéntricas.

A nivel tedrico, el planteamiento ecologista de Marcuse permite al hombre la
posibilidad de reconectar con la naturaleza y cambiar el mundo en un 1ltimo intento de
salvarse del colapso y posible extincion. Lo interesante de sus ideas es ver como con los
afios de hegemonia del sistema capitalista la propia realidad abre la posibilidad a que
tenga lugar el cambio que tanto deseaba el pensador aleman. Los iltimos acontecimientos
a nivel mundial durante la Gltima década, como la serie de catastrofes naturales que azotan
al planeta de forma mads intensa, o mas actual, como la pandemia de la Covid, muestran
claramente que el cambio climatico se esta acelerando por el impacto de la accion del
hombre sobre la naturaleza. A pesar que sus ideas corresponden a mediados del siglo
pasado, hoy mas que nunca es importante que su eco puede animarnos a actuar ante la
inaccion deliberada de las estructuras que conforman el sistema. Como expresaba
Marcuse, solo desde el instinto de vida el hombre actuara, pero si analizamos las acciones
del hombre podemos afirmar que ante el peligro inminente de la extincion no se ha
producido ninglin cambio sustancial que permitiera hacer las cosas de otra manera. Un
ejemplo de esto es la energia nuclear, aunque su momento algido fue la Guerra Fria, la
actual disputa por quién puede o no fabricar uranio enriquecido esta generando una crisis

diplomatica mundial que siguen poniendo en riesgo la vida en nuestro planeta.
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Marcuse afirma que somos nosotros quienes podemos cambiar las cosas y que
para ello debemos cambiar el sistema, pero considero que dentro del sistema se mueven
demasiados intereses politicos, economicos y personales. Apunta también que, se
alcanzaria gracias a un cambio profundo e individual capaz de crear una conciencia
colectiva que sea mas poderosa que el deseo de satisfaccion de las necesidades impuestas.
Sin embargo, tras reflexionar creo que llevamos tanto tiempo actuando dentro de las
normas del sistema que el mecanismo esta demasiado automatizado dentro de nosotros.
Si observamos la realidad en la que vivimos, lo que se aprecia es a unos seres que viven
atrapados en un laberinto construido por ellos mismo, y del cual no quieren escapar.

Lo que puedo extraer de este trabajo es que la parte teorica de Marcuse es
indiscutible y deseable que se puede llevar a cabo. Sin embargo, al recapacitar sobre si el
mundo esta en el momento adecuado para poder emprender una revolucion ecolégica que
permita la emancipacion del hombre, tengo mis dudas que sea asi. Es cierto que cada vez
mas los movimientos ecologista, animalistas o veganos, entre otros, alzan su voz en la
defensa los derechos de todos los seres vivos de la Tierra, pero es también cierto que
muchos de estos activistas son perseguidos, amenazados y asesinados por defender un
mundo mejor. Por lo tanto, la curiosidad que surge ahora es: jrealmente llegara el
momento en el que la humanidad esté preparada para emprender la revolucion ecologica

que ambicionaba Marcuse?
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