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Introducció

Aquest mòdul proposa una visió històrica del pensament crític i ho fa tenint

en compte l’obra de diferents autors i escoles de pensament que han portat a

terme una aspiració essencial: la possibilitat que l’ésser humà pugui decidir el

seu propi destí, el seu camí històric.

Aquesta aspiració pren com a punt de partida la construcció i desenvolupa-

ment d’una teoria crítica de la societat, una teoria que no es presenta com

a simple pensament abstracte o coneixement teòric, sinó com a capacitat

d’intervenció transformadora de la realitat, on els fets i les idees es connecten.

El primer objectiu d’un pensament crític és el de reflexionar sobre l’existència

real i quotidiana en la qual tots estem immersos i, a partir d’aquí, trobar la seva

causalitat negativa; és a dir, l’explicació de la falsificació a la qual la quotidia-

nitat de la vida humana i social sotmet les possibilitats humanes i col·lectives,

i el desenvolupament històric de les nostres societats.

Aquest objectiu compromet el pensament crític en una lluita dialèctica que

permet definir els àmbits possibles d’emancipació individual i col·lectiva. En

aquest mòdul, s’ofereix un recorregut històric d’aquesta lluita que va de Marx

fins a la crítica postmoderna. Aquest recorregut no té la pretensió d’incloure-

ho tot. S’han prioritzat autors i contextos geogràfics sobre d’altres; en alguns

casos, sense seguir un ordre estrictament temporal. Assumim que hi ha absèn-

cies notables i que no s’han deixat de posar en joc les pròpies preferències per-

sonals; sigui per desconeixement, sigui perquè formen part dels combats que

lliura el mateix autor amb el pensament actual. Però es trobarà un fil narratiu

a partir de la formulació de problemes crítics que, en molts casos, mantenen

tota la seva vigència. Aquí s’exposarà com s’han pensat aquests problemes,

quins conceptes i categories analítiques s’han elaborat i, sobretot, com s’han

traduït en una acció crítica que es connecta amb la realitat present. Perquè

no ens limitem a oferir un recorregut històric, sinó que aprofitem els fils de

continuïtat amb els quals poder establir un diàleg amb tot allò que ens toca

viure ara. En aquesta continuïtat rau el valor formatiu del mòdul, el sentit úl-

tim d’un text dedicat al pensament crític i l’acció col·lectiva per tal de lliurar

els combats del pensament i la realitat actuals.
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1. Els antecedents del pensament crític

El pensament�crític, tal com l’entenem nosaltres, és un pensament que deso-

beeix, un pensament que es rebel·la contra qualsevol justificació de la realitat

sociohistòrica quan aquesta es mostra irracional, injusta i opressora. Per aquest

mateix motiu, darrere del pensament crític hi ha la voluntat de projectar-se

cap a la societat per a influir en les maneres de pensar i d’actuar de les per-

sones individualment i col·lectivament. Orientat cap a l’acció, el pensament

crític malda per a esdevenir una forma�de�lluita capaç de desafiar la realitat i

confrontar-se amb l’ordre establert a partir de la denúncia de les contradicci-

ons inherents de les condicions socials de la vida contemporània. Es tracta, en

definitiva, de promoure l’esperit crític i el «despertar polític» de la societat a

través d’una pràctica de pensament alliberadora.

Des d’un punt de vista històric, el pensament crític s’ha destacat sempre per

l’intent de fer efectiva una reforma intel·lectual i cultural capaç d’involucrar

les masses populars. Si cal buscar algun antecedent precís, aquest el trobem

en la irrupció del marxisme, moment en el qual es pot començar a parlar de

l’aparició d’un nou discurs crític que obre la possibilitat d’exercir una funció

d’autèntica transformació capaç d’afectar tota la societat fins a les seves arrels

més profundes.

En efecte, excepte la reforma protestant del segle XVI, que va tenir una enorme

influència en «l’esperit públic» de l’època, la resta de reformes, des del Renai-

xement fins a la filosofia alemanya decimonònica, van incumbir només a les

classes altes de la societat i a reduïts cercles intel·lectuals; si bé la Il·lustració

va preparar el terreny de la Revolució Francesa, moment en què les classes

populars van tenir un fort protagonisme a l’hora d’enderrocar l’Antic Règim

mentre la burgesia es convertia en la força política dominant.

Remetre’s a l’obra de Karl�Marx obliga a reconèixer, doncs, el punt d’inflexió

que va representar el materialisme dialèctic a l’hora de redefinir un nou espai

discursiu des del qual s’exerceix la crítica social i política, i també la seva im-

plicació pragmàtica i transformadora de la realitat. El pensament crític poste-

rior i qualsevol perspectiva emancipadora en la conceptualització de la realitat

existent, junt amb la posada en marxa de pràctiques de vida alliberadores, no

poden negar el seu deute amb les anàlisis que aquest autor va fer al llarg d’una

obra que, tot i que l’evolució econòmica del món contemporani desmenteix

alguns dels seus postulats, manté vigent la seva exigència ètica contra els que

utilitzen el poder per a les finalitats d’una societat mediocre i sense vertadera

noblesa.
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L’actualitat de Karl Marx

Karl Marx (1818-1883) ha estat un dels intel·lectuals que més impacte han tingut en la
història de la humanitat. Historiadors com Eric Hobsbawm (2011) assenyalen que la seva
influència va molt més enllà de l’anàlisi que aquest autor va fer del capitalisme. En aquest
sentit, cal valorar la seva capacitat per a oferir una «esperança històrica», expressada amb
una passió profètica i influenciada per la ideologia alemanya i les insurreccions franceses,
entregant-se a l’etern anhel humà d’aconseguir una societat perfecta, que s’assoliria a
través del proletariat.

No hi ha dubte que el marxisme ha significat per a molta gent durant diferents èpoques
una mena de religió laica de salvació i que en el seu nom s’ha projectat l’obra criminal de
molts tirans. La utopia marxista no ha pogut fer front a la voluntat de domini d’uns pocs
i la lluita nihilista pel poder, però ha inspirat i segueix inspirant gran quantitat de debats
intel·lectuals i moviments socials i polítics que no es poden ignorar. La importància de
Karl Marx rau en la magnitud universal del seu pensament, en la seva capacitat per a
aprehendre el món en el seu conjunt, un món que és a la vegada polític, econòmic,
científic, cultural i filosòfic. Promoure una educació per a l’acció crítica no pot obviar
aquesta perspectiva interdisciplinària, així que l’obra de Marx esdevé un necessari punt
de partida.

A Marx li devem la conceptualització d’un conjunt d’eines analítiques que han

servit per a interpretar –i contribuir a capgirar– una realitat d’explotació i grans

desigualtats socials, alhora que s’implicà com a revolucionari en l’organització

de la Primera Internacional en les últimes dècades del segle XIX. Tanmateix,

som conscients que aferrar-nos a la perspectiva exclusiva d’aquest autor pot

ser reduccionista si es volen trobar les arrels conceptuals i epistemològiques

del pensament i l’acció crítica. Si el pensament crític implica obrir un nou es-

pai discursiu, una manera radicalment nova d’elaborar sentit i obrir possibi-

litats de vida inèdites, caldria incloure-hi també, junt amb Marx, l’aportació

d’altres referents cabdals, com ara Friederich�Nietszche� (1844-1900) i Sig-

mund�Freud�(1856-1939). Certament, Marx, Nietszche i Freud, coneguts com

els «mestres�de�la�sospita», segons l’expressió encunyada pel filòsof i antro-

pòleg francès Paul Ricoeur (1913-2005), són els autors que millor representen

l’entrada en crisi de la filosofia de la modernitat i, per tant, la vertadera ruptura

des de la qual s’exercirà la crítica als discursos polítics, filosòfics i científics de

la cultura a partir d’aquell moment. Tal com afirma Wenceslao Galán (2010,

pàg. 9), cadascun d’ells, des de la seva perspectiva, construeixen una nova for-

ma de discurs «capaç de reunir en el mateix acte teoria i pràctica, cos i paraula,

pensament i acció», arrencant les màscares de la realitat per a desvetllar-ne el

significat ocult. En aquest sentit, Marx desvetlla la ideologia com a falsa cons-

ciència o consciència invertida que pren forma en la legitimació econòmica

de la societat burgesa; Nietzsche desemmascara els falsos valors i Freud posa al

descobert les disfresses de les pulsions inconscients; així que a tots tres devem

la capacitat de generar un coneixement amb la voluntat d’intervenir i alliberar

les nostres relacions amb el món per tal d'anar més enllà i obrir possibilitats

de vida –individual o comuna– sostretes als límits que determinen la nostra

realitat social, moral i psíquica.
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Vegeu també

Us remetem al mòdul de Wenceslao Galán «Els límits de la racionalitat il·lustrada: Marx,
Nietzsche, Freud», que obre el manual docent sobre el Pensament filosòfic i científic contem-
porani coordinat per Pau Alsina i Francesc Núñez (2010). El trobareu a través del servei de
préstec de la biblioteca. Amb aquest mòdul us podreu fer una idea del que va representar
la irrupció de l’obra d’aquests autors en el pensament contemporani a l’hora de travessar
els límits amb els quals s’havia definit la filosofia, la ciència i la política fins al moment.

Qualsevol perspectiva emancipadora ha estat marcada, doncs, per aquests

tres autors durant moltes generacions. És per això que no podem deixar

d'esmentar-los, malgrat que no és la nostra intenció aprofundir en la seva obra.

Tanmateix:

Si en la nostra exposició a l’hora de buscar un antecedent històric al

pensament i l’activitat crítica destaquem, d’entrada, les aportacions de

Karl Marx i la tradició marxista és perquè la lluita de classes ha format

part del marc general des del qual s’ha exercit el discurs crític de la so-

cietat i la confrontació ideològica tradicional.

Considerem obligatòria, doncs, una breu referència a aquest corrent de pen-

sament per a agafar embranzida a l’hora d’exercir una crítica des de nous es-

cenaris i perspectives de futur. No fer-ho així ens abocaria a passar per alt la

confrontació social, política, cultural i econòmica que ha caracteritzat el nos-

tre passat més immediat, quan hem vist com el capitalisme i el marxisme han

construït mons oposats amb pretensions universals al llarg del segle XX. Que

alguns analistes vegin en la caiguda�del�mur�de�Berlín l’any 1989 el venci-

ment definitiu del capitalisme per a proclamar, així, la fi�de�la�història, no vol

dir que hàgim entrat en una nova era post-ideològica, des d’on el pensament

i l’acció crítica ja no tindrien cap sentit. Si fos així, no seria aquesta afirmació

la més ideològica de totes?

1.1. Lluita de classes, conscienciació obrera i pràctica

revolucionària

Com és conegut, la lluita�de�classes ha estat una de les principals aportacions

del materialisme històric, ja que es considera l’autèntic motor de la història

de la humanitat. Aquestes classes són producte de les relacions de producció i

intercanvi en els diferents nivells de desenvolupament social; així que la lluita

històrica, a excepció dels seus estadis més primitius, s’ha donat entre «classes
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explotadores i explotades, dominants i dominades», tal com ho descriu Fri-

ederich�Engels�(1820-1895) en el pròleg de l’edició alemanya del 1883 del

Manifest�Comunista. Vegem com ho exposen Marx i Engels en el Manifest,

l’obra�d’agitació�política més important de la història contemporània i on

ja es troben gran part dels postulats que tots dos autors desenvoluparien en

obres posteriors.

El Manifest Comunista: la lluita de classes

La historia de toda sociedad hasta nuestros días no ha sido sino la historia de las luchas de
clases. Hombres libres y esclavos, patricios y plebeyos, nobles y siervos, maestros jurados
y compañeros; en una palabra, opresores y oprimidos, en lucha constante, mantuvieron
una guerra ininterrumpida, ya abierta, ya disimulada; una guerra que termina siempre,
bien por una transformación revolucionaria de la sociedad, bien por la destrucción de
las dos clases antagónicas.

En las primitivas épocas históricas comprobamos por todas partes una división jerárquica
de la sociedad, una escala gradual de condiciones sociales. En la antigua Roma hallamos
patricios, caballeros, plebeyos y esclavos; en la Edad Media, señores, vasallos, maestros,
compañeros y siervos, y en cada una de estas clases gradaciones particulares.

La sociedad burguesa moderna, levantada sobre las ruinas de la sociedad feudal, no ha
abolido los antagonismos de clases. No ha hecho sino sustituir con nuevas clases a las
antiguas, con nuevas condiciones de opresión, con nuevas formas de lucha. Sin embargo,
el carácter distintivo de nuestra época, de la época de la burguesía, es haber simplificado
los antagonismos de clases. La sociedad se divide cada vez más en dos grandes campos
opuestos, en dos clases enemigas: la burguesía y el proletariado.

(...) Las condiciones burguesas de producción y de cambio, el régimen burgués de la pro-
piedad, toda esta sociedad burguesa moderna, que ha hecho surgir tan potentes medios
de producción y de cambio, semeja al mago que no sabe dominar las potencias infernales
que ha evocado. Después de algunas décadas, la historia de la industria y del comercio no
es sino la historia de la rebelión de las fuerzas productivas contra las relaciones de propi-
edad que condicionan la existencia de la burguesía y su dominación. Basta mencionar
las crisis comerciales, que por su retorno periódico ponen cada vez más en entredicho la
existencia de la sociedad burguesa. Cada crisis destruye regularmente, no sólo una masa
de productos ya creados, sino, todavía más, una gran parte de las mismas fuerzas pro-
ductivas. Una epidemia que en cualquier otra época hubiera parecido una paradoja, se
extiende sobre la sociedad: la epidemia de la superproducción. La sociedad se encuentra
súbitamente rechazada a un estado de barbarie momentáneo; diríase que un hambre,
una guerra de exterminio, la priva de todos sus medios de subsistencia; la industria y el
comercio parecen aniquilados. ¿Y porqué? Porque la sociedad tiene demasiada civilizaci-
ón, demasiados medios de subsistencia, demasiada industria, demasiado comercio.
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Las fuerzas productivas de que dispone no favorecen ya el desarrollo de la propiedad
burguesa; al contrario, han resultado tan poderosas, que constituyen de hecho un obstá-
culo, y cada vez que las fuerzas productivas sociales salvan este obstáculo, precipitan en
el desorden a la sociedad entera y amenazan la existencia de la propiedad burguesa. El
sistema burgués resulta demasiado estrecho para contener las riquezas creadas en su seno.
¿Cómo supera estas crisis la burguesía? De una parte, por la destrucción violenta de una
masa de fuerzas productivas; de otra, por la conquista de nuevos mercados y la explota-
ción más intensa de los antiguos. ¿A qué conduce esto? A preparar crisis más generales y
más formidables y a disminuir los medios de prevenirlas.

Las armas de que se sirvió la burguesía para derribar al feudalismo se vuelven ahora con-
tra ella. Pero la burguesía no ha forjado solamente las armas que deben darle muerte;
ha producido también los hombres que manejan esas armas: los obreros modernos, los
proletarios.

Con el desenvolvimiento de la burguesía, es decir, del capital, se desarrolla el proletariado,
la clase de los obreros modernos, que no viven sino a condición de encontrar trabajo y
que no lo encuentran si su trabajo no acrecienta el capital.

Estos obreros, obligados a venderse diariamente, son una mercancía como cualquier artí-
culo de comercio; sufren, por consecuencia, todas las vicisitudes de la competencia, todas
las fluctuaciones del mercado.

(K. Marx i F. Engels, 2004, pàg. 20-31)

En aquesta llarga cita podem veure com Marx i Engels hi exposen els aspectes

centrals de la lluita de classes, alhora que expliquen com apareixen la burgesia

i el proletariat, les dues classes antagòniques en el moment que van escriure

el Manifest, si bé ja hi podem trobar molts elements que ens poden servir per a

entendre i interpretar la nostra realitat present. En aquest sentit, la tesi fona-

mental que cal retenir és aquesta:

La posició que s’ocupa en relació amb els mitjans de producció (és a dir,

la possibilitat d’exercir-ne el control) ve determinada per l’estructura

social que caracteritza el sistema capitalista.

El quart estat, de Pellizza da Volpedo (1901)

Pellizza da Volpedo (1868-1907)

Des del punt de vista literari, les millors descripcions del sorgiment de la classe treballa-
dora les podem trobar en Charles�Dickens�(1812-1870), amb novel·les com Oliver Twist
(1837-1839 [Proa, 1970]) o Temps difícils (1854 [Edicions 62, 1982]), on relata els efectes
miserables de la industrialització, les condicions de vida dels treballadors de les fàbriques
i la cruel explotació del treball infantil i femení, etc. Jules�Vallès�(1832-1885), amb El
Bachiller o El Insurgente (1881 i 1884 respectivament [ACFV Editorial, 2007]), i especial-
ment Émile�Zola�(1840-1902), amb Germinal (1885 [Proa – Columna, 1994]), retrataran
el submón de la misèria i la degradació física i moral de la classe treballadora.
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Si la lluita de classes permet explicar el sentit de la història, el concepte

d’alienació es convertirà en una de les categories conceptuals que millor des-

criurien les formes modernes d’explotació de les classes oprimides. Marx la va

analitzar en profunditat en diferents obres, sobretot en els seus Manuscrits eco-

nòmics i filosòfics, escrits l’any 1844 quan només tenia vint-i-sis anys, en con-

cebre-la com un producte de l’estructura econòmica capitalista, on la majoria

de la població –en aquest cas, el proletariat– es veu abocada a un empobriment

creixent, tant en l’àmbit físic i material, a causa de la misèria econòmica, com

en l’àmbit humà i moral.

Aquesta degradació moral i personal dels treballadors és el que fa possi-

ble l'alienació tal com apareix en la societat capitalista.

El concepte d’alienació segons Marx

Segons diu Marx, en el capitalisme, com més valor tenen les coses, els productes, menys
valor tenen les persones, els productors. En comptes que els productes facin un servei als
seus productors, són els productors els que es converteixen en esclaus dels seus productes.
Els treballadors perden el control sobre el producte del seu treball, que ja no els pertany a
ells sinó als propietaris dels mitjans de producció, als burgesos capitalistes. Com a conse-
qüència d'aquest fet, el treball se'ls planteja com una activitat cada cop més absurda, més
mancada de sentit, on el treballador esdevé un simple mitjà de producció, un instrument
«degradat a la condició de màquina». El fet que el valor del seu treball sigui tan poc re-
conegut pel capitalista, que els paga un salari tan baix, fa que també per a ells, per als
treballadors, el seu treball perdi valor i els resulti aliè i alienant. Així doncs, mentre que
l'home s'aliena així de si mateix, el producte del treball es converteix en un «objecte aliè
que el domina». En la realització del seu treball, l’obrer es deshumanitza, es desposseeix
de si mateix, es transforma en cosa: d’una banda, allò que crea no solament no li pertany
sinó que, com que es converteix en capital, esdevé instrument d’explotació, és a dir, el
treballador fabrica el mitjà de la seva explotació; de l’altra, l’acte mateix de treballar, amb
les seves condicions infrahumanes, esdevé un acte alienant, en el qual no és possible
desenvolupar les capacitats intel·lectuals i espirituals perquè un mateix es converteix en
una peça més, ben substituïble, de l’engranatge productiu.

Temps moderns de Charles Chaplin (1936)

Les famoses escenes de Temps moderns (1936), on Charles Chaplin es fusiona amb les
màquines de la cadena productiva de la fàbrica en la qual treballa, ofereixen una visió
irònica i descarnada del concepte d’alienació econòmica en uns temps en els quals les
condicions de treball de la classe obrera es veien afectades pels nous processos d’eficiència
industrial.

Després d’analitzar l’alienació econòmica, Marx assenyala que aquesta es troba també en
l’origen d’altres formes derivades d’alienació que només es podran superar quan se superi
la forma fonamental que sosté les condicions materials del capitalisme. Una d'aquestes
formes derivades és l'alienació�religiosa, àmbit en què Marx continua la crítica de Feuer-
bach. Marx considera que les�religions�han�estat�un�mitjà�per�a�mantenir�oprimides
i�resignades�les�classes�més�desfavorides. La promesa�d'un�més�enllà�millor esmorte-
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eix les ànsies de transformació social, i fa acceptables situacions que cal rebutjar. És per
això que Marx diria que la religió és «l'opi�del�poble»: un narcòtic que produeix felici-
tat il·lusòria. Però és un opi imprescindible per a una humanitat que sofreix, que cerca
consol, tal com desenvoluparia més tard Freud en diferents obres. La religió és, també,
el «sospir de la criatura oprimida, l'esperit d'un món sense cor, l'ànima d'una situació
sense ànima», una rebel·lió contra les relacions socials inhumanes, «una protesta contra
la misèria real». Més que una crítica a la religió, cal una denúncia de les condicions eco-
nòmiques que fan necessària aquesta alienació religiosa.

Per a Marx i Engels, l’estructura�econòmica�determina�l’evolució�històrica.

Més tard, Marx demostrarà que aquesta esdevé el fonament real a partir del

qual s'expliquen la superestructura de les institucions jurídiques i polítiques i

les formes de representació religioses, filosòfiques, etc, en cadascun dels perí-

odes històrics. Vegem com ell mateix resumeix el fil conductor del seu pensa-

ment i els seus treballs en el pròleg a la Contribució a la crítica a la economia

política, escrit l’any 1859:

«(...) en la producción social de su vida los hombres establecen determinadas relaciones
necesarias e independientes de su voluntad, relaciones de producción que corresponden
a una fase determinada de desarrollo de sus fuerzas productivas materiales. El conjunto
de estas relaciones de producción forma la estructura económica de la sociedad, la base
real sobre la que se levanta la superestructura jurídica y política y a la que corresponden
determinadas formas de conciencia social. El modo de producción de la vida material
condiciona el proceso de la vida social política y espiritual en general. No es la conciencia
del hombre la que determina su ser sino, por el contrario, el ser social es lo que deter-
mina su conciencia. Al llegar a una fase determinada de desarrollo las fuerzas producti-
vas materiales de la sociedad entran en contradicción con las relaciones de producción
existentes o, lo que no es más que la expresión jurídica de esto, con las relaciones de
propiedad dentro de las cuales se han desenvuelto hasta allí. De formas de desarrollo de
las fuerzas productivas, estas relaciones se convierten en trabas suyas, y se abre así una
época de revolución social. Al cambiar la base económica se transforma, más o menos
rápidamente, toda la inmensa superestructura erigida sobre ella. Cuando se estudian es-
as transformaciones hay que distinguir siempre entre los cambios materiales ocurridos
en las condiciones económicas de producción y que pueden apreciarse con la exactitud
propia de las ciencias naturales, y las formas jurídicas, políticas, religiosas, artísticas o fi-
losóficas, en una palabra, las formas ideológicas en que los hombres adquieren concien-
cia de este conflicto y luchan por resolverlo. Y del mismo modo que no podemos juzgar
a un individuo por lo que él piensa de sí, no podemos juzgar tampoco a estas épocas
de transformación por su conciencia, sino que, por el contrario, hay que explicarse esta
conciencia por las contradicciones de la vida material, por el conflicto existente entre
las fuerzas productivas sociales y las relaciones de producción. Ninguna formación social
desaparece antes de que se desarrollen todas las fuerzas productivas que caben dentro de
ella, y jamás aparecen nuevas y más elevadas relaciones de producción antes de que las
condiciones materiales para su existencia hayan madurado dentro de la propia sociedad
antigua. Por eso, la humanidad se propone siempre únicamente los objetivos que puede
alcanzar, porque, mirando mejor, se encontrará siempre que estos objetivos sólo surgen
cuando ya se dan o, por lo menos, se están gestando, las condiciones materiales para su
realización. A grandes rasgos, podemos designar como otras tantas épocas de progreso
en la formación económica de la sociedad el modo de producción asiático, el antiguo,
el feudal y el moderno burgués. Las relaciones burguesas de producción son la última
forma antagónica del proceso social de producción; antagónica, no en el sentido de un
antagonismo individual, sino de un antagonismo que proviene de las condiciones soci-
ales de vida de los individuos. Pero las fuerzas productivas que se desarrollan en la soci-
edad burguesa brindan, al mismo tiempo, las condiciones materiales para la solución de
este antagonismo. Con esta formación social se cierra, por lo tanto, la prehistoria de la
sociedad humana.»

(Marx, 1980, pàg. 3-7)



© FUOC • PID_00232872 14 Pensament crític i acció política. De Marx a la crítica postmoderna

Marx descobreix en la producció de valor, en la relació moderna entre capital

i treball, la font de poder sobre la qual se sosté la societat moderna, una idea

que desenvoluparà extensament en El capital1 (1867), obra fonamental per

a entendre les bases del seu pensament, i ho farà a partir de la teoria�de�la

plusvàlua, que considera com a principal injustícia del capitalisme i que situa

en el mateix origen del benefici empresarial quan l’empresari (el propietari

dels mitjans de producció) paga com a salari una quantitat inferior al valor

real del treball aportat per l’obrer.

Per a Marx, la premissa històrica bàsica per a fer possible el benefici empresa-

rial és l'intercanvi�de�mercaderies, ja que el capitalista compra la força de

treball com una mercaderia. Això implica l'altra premissa històrica bàsica: que

les condicions socials siguin tals que el treballador hagi de vendre la seva força

de treball com una mercaderia, situació que és possible –tal com mostra Marx–

quan aquest no té mitjans d'existència ni mitjans de producció per a treballar,

sinó que només és posseïdor de la seva força de treball. Tal com exposa l’autor

alemany a El Capital, la societat burgesa necessita treballadors lliures en un do-

ble sentit: en el sentit de propietaris privats de la seva força de treball i que no

tenen mitjans de producció propis. D'aquesta manera, el proletari està obligat

a vendre la seva força de treball a algun capitalista per a sobreviure, i lliure de

decidir a quin capitalista particular la ven o, sent lliure de no vendre-la, optar

per la marginalitat i l'extrema pobresa. Els treballadors assalariats són lliures

només en el sentit que no són esclaus ni servents: cap poder personal els força

a treballar. El que els força a treballar és el poder�impersonal�de�l'economia.

Més enllà, però, del que es podria considerar com una interpretació determi-

nista del factor econòmic respecte de l'evolució històrica (interpretació que,

d’altra banda, els mateixos Marx i Engels mai no van deixar de combatre), el

seu pensament insisteix en la importància�del�factor�humà (consciència�de

classe, pràctica�revolucionària, etc.) com a element fonamental en el desen-

volupament de la societat i en la transformació de la realitat històrica. Això es

deu, sobretot, al descobriment del proletariat�com�a�subjecte�històric�revo-

lucionari, considerat com una classe universal pels seus patiments universals

i, amb ell, la possibilitat de la seva autoemancipació�a�través�de�la�revolució:

durant la seva lluita contra l’estat de coses existent –la «producció de la vida»

i la «totalitat de l’activitat» que la fa possible– el proletariat es transforma,

desenvolupa la seva consciència i es fa capaç de construir una societat nova.

(1)Marx només va publicar en vida
el primer llibre d'El capital, titulat El
procés de producció del capital, l’any
1867. Els altres dos volums (El pro-
cés de circulació del capital i El pro-
cés global de la producció capitalis-
ta o el procés de producció capitalis-
ta, en el seu conjunt), publicats en-
tre 1885 i 1894, foren editats pel
seu amic i col·laborador Friederich
Engels a partir dels manuscrits de
Marx.
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Tot el pensament posterior des del qual s’ha reprès o reactualitzat el

projecte crític de Marx ha tingut en compte aquest factor humà (en

aquest cas, mitjançant l'afirmació del proletariat�com�a�subjecte�cons-

cient� i� autònom� en� la� història). Figures tan singulars com Georg

Lukács� (1885-1971), Karl� Korsch� (1886-1961) o Antonio� Gramsci

(1891-1937), i l’ambiciós treball efectuat des de l’Escola de Frankfurt, es

proposen treballar sobre aquest «element actiu» de la història –en defi-

nitiva, sobre la vida concreta dels homes, tal com va proposar Marx–

oferint els instruments necessaris perquè aquests conquerissin la seva

consciència política i fer possible un projecte emancipador.

Antonio Gramsci (1891-1937)

Afirma Gramsci (1998, pàg. 25-27):

El hombre es sobre todo espíritu –o sea, creación histórica y no naturaleza. De otro modo
no se explicaría por qué, habiendo habido siempre explotados y explotadores, creado-
res de riqueza y egoístas consumidores de ella, no se ha realizado todavía el socialismo.
La razón es que sólo paulatinamente, estrato por estrato, ha conseguido la humanidad
consciencia de su valor y se ha conquistado el derecho a vivir con independencia de los
esquemas y de los derechos de minorías que se afirmaron antes históricamente. Y esa
consciencia no se ha formado bajo el brutal estímulo de las necesidades fisiológicas, sino
por la reflexión inteligente de algunos, primero, y luego de toda una clase sobre las razo-
nes de ciertos hechos y sobre los medios mejores para convertirlos, de ocasión que eran
de vasallaje, en signo de rebelión y de reconstrucción social. Eso quiere decir que toda
revolución ha sido precedida por un intenso trabajo de crítica, de penetración cultural,
de permeación de ideas (...) a través de la crítica a la civilización capitalista.

Aquestes paraules de Gramsci, un dels pensadors marxistes més originals i in-

fluents del primer terç del segle XX, resumeixen bé la posició del marxisme en

relació amb aquest procés de conscienciació�de�la�classe�treballadora. Per a

l’escriptor i filòsof italià, implica el contacte d’aquells homes que compleixen

la funció social d’intel·lectuals amb el que ell anomena «l’home actiu» –és a

dir, la classe obrera– que no té una consciència teòrica clara de la seva forma

d’actuar perquè és hereu de les formes de pensament del passat, que ha inte-

grat de forma acrítica. D’aquí la importància que ell atorga a la cultura, ente-

nent-la com una forma d’organització i «disciplina del yo interior, de apode-
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ramiento de la personalidad propia, conquista de superior consciencia por la

cual se llega a comprender el valor histórico que uno tiene, su función en la

vida, sus derechos y sus deberes» (Íbid., pàg. 25), és a dir, la cultura�entesa�com

a�«consciència�política» en la mesura que esdevé la primera fase per a una

ulterior i progressiva autoconsciència on teoria i pràctica finalment s’uneixen.

Així doncs, el procés de conscienciació, tal com es pensa i desenvolupa

des de la teoria marxista, es pot interpretar com una tasca cultural que

esdevé també una forma d’educació per a l’acció crítica, en aquest cas,

de la classe treballadora i les masses oprimides, a fi de consolidar la seva

hegemonia (cultural, social i política).
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2. Més enllà de Marx: la teoria crítica de la societat

En l’obra de Marx es poden trobar, amb caràcter projectiu, les bases del nos-

tre sistema capitalista, però el marxisme –tal com afirma l’historiador brità-

nic Eric J. Hobsbawm (2000, pàg.166)– no és un conjunt de teories i descobri-

ments tancats, sinó un procés d’interpretació històrica en desenvolupament; i

és que el mateix pensament de Marx, per exemple, no va deixar d’evolucionar

al llarg de la seva vida. Per aquest mateix motiu, la seva obra ha esdevingut un

punt de partida des del qual molts pensadors han realitzat un profund treball

intel·lectual capaç de fonamentar la teoria i la praxi revolucionària a partir de

noves fonts, fins i tot oposant-se a algunes de les seves tesis principals.

Des de l’anarquisme, per exemple, que podríem considerar com el seu adver-

sari ideològic, s’hi introduirien elements d’anàlisi molt rics en assenyalar que

la lluita de classes no s’explica només pels factors econòmics, sinó que cal te-

nir en compte les diferents formes des de les quals s’exerceix el poder. Des de

la concepció anarquista, la lluita de classes és el que determina, en general,

les formes polítiques d’una societat; així que, des d’un punt de vista «revolu-

cionari», representa la lluita del poble contra tota forma d’opressió i qualsevol

estructura d’autoritat i domini («ni Déu, ni Pàtria, ni Rei!»), en definitiva, con-

tra les classes governants i els seus privilegis. Sigui com sigui, marxistes i anar-

quistes coincideixen en els seus objectius finals: la instauració d’un comunis-

me llibertari en el qual l’explotació, les classes i l’estat hauran deixat d’existir.

Apunts sobre l’anarquisme

Hi ha hagut molts tipus de pensament i acció que han estat qualificats d’«anarquistes».
Autors com Noam Chomsky (2008) afirmen que intentar abastar una teoria o ideologia
general de totes aquestes tendències enfrontades seria una tasca impossible. Així mateix,
encara que ens dediquéssim a extraure de la història del pensament llibertari una tradició
viva i en desenvolupament, com han fet nombrosos historiadors, continua sent difícil
formular les seves doctrines com una teoria específica i determinada de la societat i el
canvi social, com sí que es pot trobar en el pensament marxista. De fet –ens diu de nou
Chomsky (2008, pàg. 20-21)– molts comentaristes es limiten a desacreditar l’anarquisme
titllant-lo d’utòpic i primitiu, incompatible amb les realitats d’una societat complexa: «no
obstante, en momentos concretos hay toda clase de razones para desarrollar, en la medi-
da en que lo permita nuestro entendimiento, una plasmación específica de esa tendencia
determinada del desarrollo histórico de la humanidad, adecuada a las tareas del momen-
to», on sempre planeja el problema�d’alliberar�l’ésser�humà de l’explotació econòmica i
l’opressió política i social, i el mètode per a aconseguir-ho, que per a l’anarquisme mai no
serà el de la conquesta i l’exercici del poder estatal ni un parlamentarisme embrutidor i
falsament representatiu, sinó més aviat trencar la lògica del capital mitjançant la recons-
trucció de la vida econòmica dels pobles des dels mateixos fonaments i el seu desenvo-
lupament segons l’esperit del socialisme, alliberant el treball de totes les traves que li ha
imposat l’explotació econòmica, i la societat de totes les institucions i procediments del
poder polític, per tal d'afavorir una aliança de grups lliures d’homes i dones basada en
el treball cooperatiu i en una administració planificada dels assumptes que interessen a
la comunitat.

Dins del marxisme sorgeixen corrents i ideologies que introdueixen apor-

tacions de tot tipus, tant des d’un punt de vista teòric com pràctic. Le-

nin� (1870-1924), per exemple, abordaria la qüestió de la presa del poder i
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l’organització comunista i milloraria l’obra de Marx en la seva anàlisi del ca-

pitalisme explicant el fenomen de l’imperialisme, quan aquell es converteix

en un sistema global (Marx havia descrit un sistema nacional). El seu plan-

tejament aportarà arguments a la ideologia tercermundista de l’època de les

descolonitzacions, i encara avui es poden trobar en les accions de molts movi-

ments socials. Així mateix, la Revolució�d’Octubre de 1917 va ser la primera

revolució capaç d’abolir un estat burgès i substituir-lo per un estat (proletari),

el primer règim de la història que va iniciar la construcció de l’ordre socialista,

la prova de la profunditat de les contradiccions del capitalisme, engendradores

de guerres i crisis, i la possibilitat de fer triomfar la revolució socialista a escala

mundial. Si bé només els ingenus podien creure que Rússia havia esdevingut el

paradís dels obrers, el leninisme va exercir una enorme influència entre els re-

volucionaris d’altres països, ja que va adoptar el model bolxevic d’organització

com a fórmula d’èxit de la revolució, sobretot perquè va justificar la necessitat

de revolucionaris professionals.

Juntament amb el leninisme, podem destacar moltes altres tendències, associ-

ades a altres personatges i contextos històrics i geogràfics diferents (la Xina de

Mao, etc.), però no és aquest el nostre objectiu. El que volem assenyalar és que:

Totes les revisions que s’han fet del marxisme han pretès portar la crí-

tica de la societat capitalista a les condicions històriques en les quals

aquesta es desenvolupa, analitzant l’univers ampliat d’explotació en la

seva totalitat amb l’objectiu de determinar els instruments conceptuals

i les accions polítiques que poguessin servir a la transformació social.

D’acord amb els nostres propòsits, creiem necessari destacar el treball realitzat

pels diferents autors de la primera Escola�de�Frankfurt, des d’on s’elaboraria

una teoria�crítica�de�la�societat a la qual no podem deixar de fer una breu

referència si es vol fonamentar una educació per a l’acció crítica en l’actualitat.

L’Escola de Frankfurt

L'Escola de Frankfurt és una escola de pensament i investigació social que sorgeix a par-
tir de la fundació, l’any 1923, de l’Institut de Recerca Social, associat a la Universitat de
Frankfurt. El terme Escola de Frankfurt és utilitzat per a referir-se tant als pensadors mem-
bres de l'Institut com als que han estat influenciats per ells en el desenvolupament del
seu projecte de filosofia social crítica.

Max�Horkheimer�(1895-1973), director de l’Institut del 1931 al 1963, fou el que va donar
empremta interdisciplinària a l’Escola, i va destacar la importància de la Psicologia Social
per a superar la divisió tradicional entre l’individu i la societat. La introducció d’aquesta
dimensió psicològica en la investigació social és la que permetria introduir també, de la
mà d’Erich�Fromm�(1900-1980), les aportacions de la psicoanàlisi entre les perspectives
analítiques, cosa que va representar una integració amb el marxisme, que rebria l’impuls
definitiu amb la incorporació de Herbert�Marcuse�(1898-1979) a l’Institut l’any 1932,
el qual s'arribaria a convertir en un dels quatre autors més representatius de la primera
època de l’Escola juntament amb el mateix Horkheimer, Teodor�Adorno�(1903-1969) i
Walter�Benjamin�(1892-1940).

Lectures recomanades

Per a tenir una visió global
de l’Escola de Frankfurt es
pot consultar:
Martín�Jay (1974). La imagi-
nación dialéctica. Una historia
de la Escuela de Frankfurt. Ma-
drid: Taurus.
Hugo�Celso�Felipe�Mansilla
(1970). Introducción a la Teo-
ría Crítica de la Sociedad. Bar-
celona: Seix Barral.
Adela�Cortina (1985). Crítica
y utopía: la Escuela de Frank-
furt. Madrid: Cincel.
Enrico�Rusconi�Gian (1969).
Teoría Crítica de la Sociedad.
Barcelona: Martínez Roca.
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Els primers integrants de l’Escola destacarien pel seu convenciment en la fun-

ció�crítica�de�l’intel·lectual, conscients de la funció social de la ciència per a

contribuir als canvis necessaris de la societat. Aquesta funció crítica implicava

haver de pensar i dir allò que era impensable en aquell moment; d’una banda,

denunciant les actituds autoritàries que van fer possible un règim nacional-

socialista a Alemanya, però també les que la democràcia liberal nord-america-

na propagava a través dels mitjans de comunicació de masses i la indústria

cultural –tots dos casos eren considerats com el producte de la irracionalitat

típica de la societat moderna industrialitzada, és a dir, tots dos formaven part

de la mateixa lògica capitalista–; i de l’altra, promovent les possibilitats reals

de transformació social davant l’avenç del capitalisme i la crisi cultural que

l’acompanya.

Tots ells van compartir, en definitiva, un esperit crític i de denúncia pel

que feia a les condicions socials de la vida contemporània i el malestar

que generen, tant en sentit sociopolític com en relació amb els individus

concrets.

L’esperança només es podia dipositar, doncs, en «l’individu�crític», entès com

l’únic residu de la crítica que podria afavorir la transformació social.

D’aquest «esperit crític» que mantenen els diferents membres de l’Escola de

Frankfurt no cal esperar una proposta programàtica concreta, un pla d’acció

capaç d’adaptar a la realitat els seus treballs i el seu pensament. Caure en aquest

nivell de concreció implica sotmetre’s a una de les principals manifestacions

de la crisi cultural que ells mateixos van denunciar, quan la raó s’associa –tal

com sosté Horkheimer (1969) a Crítica de la razón instrumental– al concepte

d’utilitat. Així doncs, i d’acord amb els objectius d’aquest mòdul, a nosaltres

ens interessa destacar com van exercir la crítica aquests autors, a banda del

contingut mateix que van arribar a desenvolupar.

2.1. La crítica de la raó instrumental

El punt de partida el podem trobar en l’obra de M. Horkheimer esmentada

anteriorment, quan emplaça el científic i, per tant, el món intel·lectual, a re-

flexionar críticament sobre allò que fa, a fi de qüestionar-se aspectes tan relle-

vants com: Qui planteja les coses sobre les quals cal investigar i reflexionar? A

quins interessos responen les seves investigacions? A quines veritats responen

els seus descobriments? A qui serveixen i per a qui són útils?, etc. No hi ha

dubte que es tracta de preguntes que cal seguir recuperant, en uns temps en

què la investigació científica de la majoria de camps disciplinaris només és

valorada en termes de productivitat.
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El que planteja Horkheimer, per contra, és l’elaboració d’una teoria so-

cial i una forma d’analitzar la societat capaç de ser crítica amb ella ma-

teixa i amb les condicions socials en què es produeix, atès que una ci-

ència només es pot considerar com a vertadera quan és capaç d’ocupar-

se de les relacions materials de l’existència i del patiment humà.

La crítica�de�la�raó�instrumental esdevindrà una de les línies de pensament

més característiques de tots els autors de l’Escola de Frankfurt, en descobrir

el nexe existent entre la ciència i els sistemes de producció, és a dir, entre la

ciència i els interessos concrets d’apropiació del coneixement. Això es fa molt

evident quan s’analitzen els efectes del desenvolupament industrial que, afa-

vorit pel liberalisme, respon a criteris pragmàtics i utilitaristes, i dóna lloc a

formes de vida basades en l’eficàcia i l’intercanvi, i en una concepció positi-

vista de la ciència. Mantenir una actitud crítica és el que permet identificar les

finalitats que són útils si ho són per a tots, i no per a uns pocs que tenen el

poder (econòmic, polític, etc.). Per això cal diferenciar els interessos d’aquests

respecte dels que tenen els subjectes com a éssers humans substantius, amb

un caràcter i una transcendència propis, que inclouen el desenvolupament de

l’estructura personal –identitat– i la capacitat d’integració i diferenciació, de

negació i creativitat.

Un posicionament d’aquest tipus es desmarca del model positivista del

coneixement, ja que aquest condueix a la falsa creença social què el

món és com és i ha de ser acceptat tal com es presenta. D’aquí la ne-

cessitat�d’exercir�la�crítica�sobre�qualsevol�situació�social –que mai

no és natural, sinó que respon a circumstàncies econòmiques i planifi-

cacions racionals instrumentals– en què estigui present la injustícia. En

aquest sentit, i superant la interpretació marxista tradicional, el paper

d’un intel·lectual no és el de posar-se al costat d’una classe social (el pro-

letariat) que pateix aquesta injustícia, ja que la consciència no resideix

en una única classe social ni aquesta pot ser considerada com a únic

subjecte històric de canvi, sinó que cal trobar-la també en els individus

que són capaços de percebre les contradiccions d’un món cada vegada

més racional i regulat i opten per a enfrontar-se al poder denunciant

qualsevol forma de domini i explotació.

Assumir aquest posicionament implica haver de desenvolupar una nova�for-

ma�d’observar�i�interpretar�la�realitat, fet que allunya el pensament crític

del mètode empíric aplicat a les ciències socials. Tal com hem dit abans, el po-

sitivisme comporta l’acceptació del fet observable, de l’epifenomen, és a dir, de

la superfície d’allò que succeeix en la realitat; s'oblida el concepte essencial de

la societat�com�a�globalitat i s'acaba proposant un coneixement fragmentat

i atomitzat, congruent, això sí, amb la mateixa fragmentació de la societat. El

pensament crític rebutja aquest plantejament perquè considera que es distan-
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cia de la realitat. Una aproximació vertadera a aquesta necessita recolzar-se en

intuïcions sobre la totalitat social a partir de les quals poder emetre judicis i

valoracions.

Analitzar la totalitat social

La teoria crítica considera que qualsevol fenomen social ha de poder ser analitzat des
d’aquesta concepció de totalitat, perquè són manifestacions d’unes relacions de domini
i poder transnacionals i transculturals que es concreten de maneres molt diverses i parti-
culars. Centrar-nos en l’anàlisi d’aquests fenòmens particulars impedeix reconèixer què
hi ha al darrere, quin és l’origen del sofriment. Els moviments migratoris culturals, per
exemple, són una manifestació concreta que no es poden entendre de manera crítica
sense tenir present aquest referent de totalitat.

Així doncs, educar per a l’acció crítica implica optar per una forma d’accés al coneixement
que es recolza en el mètode dialèctic i no en l’empíric, i adopta com a referència crítica
el concepte de totalitat en els termes assenyalats anteriorment.

2.2. Un pensament negatiu

El primer objecte de la crítica dels membres originaris de l’Escola de Frankfurt

va ser, tal com hem començat a veure, el mateix pensament racional mistificat

per la Il·lustració. Així ho denuncien Adorno i Horkheimer a Dialéctica de la

Ilustración, quan analitzen els efectes del pensament il·lustrat que, lluny de

contribuir a l’emancipació de l’ésser humà, l’encadena a la raó i, per tant, a

un tipus de pensament positivista i tècnic que es posa al servei del control i

al domini de la naturalesa per a aconseguir el progrés material de la societat.

Des d’aquesta perspectiva, la ciència esdevé un nou principi mitificador que

es converteix en objecte de culte per la sensació de domini de la naturalesa

que proporciona.

El progrés social i material basat en el control de la naturalesa, lluny de contri-

buir a l’emancipació de l’individu, es converteix en un instrument d’opressió.

Aquí les necessitats de l’individu no compten per a res, mentre veu com se li

imposen les necessitats d’aquest món material, al qual està sotmès i entregarà

el seu temps i la seva força de treball.

El tema de fons que analitza el pensament crític és, doncs, la dialèctica�del

domini�i�el�poder. L’individu és instrumentalitzat pels poders econòmics, i

es posa al seu servei, mentre la ideologia dominant ho justifica com a mitjà

per a accedir al plaer. A l’empara dels criteris il·lustrats de llibertat individual,

la praxi del capitalisme arriba a subsumir l’individu –principi d’origen– per a

sotmetre’l a les exigències de creixement del capital.
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La base del pensament crític és la seva negativitat. Del pensament crí-

tic no s’han d’esperar receptes per a la pràctica, solucions o propostes

capaces d’alimentar les falses esperances d’una realitat que sempre és

més dura del que qualsevol es pot arribar a imaginar. El pensament crític

no cau en el parany d’actuar en la immediatesa i sucumbir davant les

falses il·lusions, com les que animen l’humanisme positiu. Per contra, la

«negació» consisteix a mantenir un pensament�vigilant davant la rea-

litat i allò que se’ns mostra com a donat, oposant-hi permanentment la

perspectiva antitètica, és a dir, el seu contrari, el que hi ha al darrere, la

seva negació, que és on podem trobar el potencial de rebel·lió de l’ésser

humà davant la injustícia i el domini, la possibilitat de l’inconformisme

i, per tant, de construir una altra realitat. Una realitat, però, que no es

pot «concretar», ja que es cauria en la mateixa afirmació que es pretén

negar. Es tracta, doncs, d’una actitud del pensament, que es nega a ac-

ceptar la realitat existent quan aquesta genera injustícies i desigualtats.

Una actitud des de la qual es resol el debat entre la teoria i la praxi per-

què el pensament�esdevé�acció quan s’enfronta sense autocomplaença

a les seves pròpies condicions, les mateixes que assolen el món i estenen

el patiment i la misèria.

Un pensament marginal

Que el pensament crític no sigui propositiu no vol dir que es conformi a veure’s reduït
a un simple discurs que busca la seva autosatisfacció en el món acadèmic o la cultura
oficial. El pensament�crític no es pot sostreure de la seva condició�marginal. Quan el
coneixement destapa el poder i les contradiccions entre els principis que aparentment
regeixen la societat i l’aplicació d'aquests, no pot rebre el suport dels que participen del
poder. Així doncs, la garantia de validesa d’aquest pensament rau en el fet de sortir�dels
circuits�del�poder, siguin acadèmics o polítics, i integrar-se�en�el�pensament�quotidià
dels�individus. Aquest és el vertader objectiu d’una educació crítica, el que van perse-
guir els primers pensadors de l’Escola de Frankfurt, moguts per la voluntat de formar els
ciutadans perquè fossin capaços d’interioritzar els «instruments» d’un pensament crític
i dialèctic integrat en la seva vida quotidiana, a fi d’entendre la realitat amb l’objectiu
de transformar-la.

2.3. Alliberar-se de la societat capitalista

Aquesta forma de pensament és el que permet portar�al�límit la crítica a la

societat capitalista, quelcom que es troba especialment reflectit en l’obra de

Herbert�Marcuse. Del que es tracta és d’alliberar�l’individu�d’un�sistema�que

l’instrumentalitza de manera activa o passiva, és a dir, com a agent productiu

o receptiu, per tal que en el seu treball i el seu temps lliure resti a disposició

de l’aparell capitalista.

La realitat històrica des de la qual reflexiona Marcuse el porta a plantejar

l’alliberació�d’una�societat�opul·lenta, que té poc a veure amb la misèria del

lumpenproletariat dels temps de Marx (Marcuse, 2010b). Això és el que porta

l’autor alemany a plantejar el procés d’emancipació en el si d’una societat que

ja no troba una base en unes masses a les quals poder dirigir una crida a la

revolució. Per contra, el canvi�social que planteja ha de ser, abans que res,
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qualitatiu, sobretot després d’haver conegut moltes revolucions a través de les

quals s’ha mantingut la successió dels sistemes de repressió; revolucions que

han substituït un sistema de dominació per un altre tant o més opressor que

l’anterior. El que ell planteja és una dialèctica�de�l’alliberació que, en primer

lloc, sigui capaç d’abolir�els�sistemes�de�servilisme�establerts –és a dir, les

institucions i els mecanismes de repressió responsables de la creació de condi-

cions de vida humanes– i, en segon lloc –i això encara és més decisiu– pugui

construir�una�societat�lliure�des�del�compromís�vital, des de la lluita, tant

conscient, com subconscient i inconscient per uns valors qualitativament di-

ferents d’una existència humana lliure. Sense el sorgiment d’unes necessitats i

unes formes de satisfacció noves –les necessitats i satisfaccions de l’home lliu-

re– l’únic que s’aconsegueix és substituir un sistema de servitud per un altre.

L’esquema que formula Marcuse en aquesta dialèctica de l’alliberació es pre-

senta, alhora, com un cercle�viciós. La transició de la servitud voluntària –

tal com es produeix en gran manera en una societat opulenta i autosatisfeta

com la nostra– a la llibertat pressuposa l’abolició de les institucions i dels me-

canismes de repressió –com ara l’esclavitud de l’home a través de la mateixa

productivitat, la glorificació de la felicitat postposada, el domini repressiu de

la naturalesa en l’home i fora d’ella, el desenvolupament de les potencialitats

humanes en el marc de la dominació, etc.–, però al mateix temps, l’abolició de

les institucions i els mecanismes de repressió pressuposen el predomini de la

necessitat d’alliberament. Pel que fa a aquestes necessitats, Marcuse distingeix

entre la necessitat de canviar les condicions materials de l’existència i la ne-

cessitat de canviar la societat en el seu conjunt. No es tracta de dues necessitats

idèntiques. Si es tracta de la necessitat de canviar les condicions materials de

l’existència, hi ha la possibilitat de fer-ho en el marc de la societat establerta,

mitjançant el seu propi progrés i desenvolupament, però llavors només s’obté

un canvi quantitatiu. El canvi qualitatiu que ell propugna va més enllà i afecta

tot el sistema en el seu conjunt.

El canvi qualitatiu que condueix a l’autèntica revolució

El canvi quantitatiu pot significar la revolució i pot conduir a ella, però Marcuse sosté
que és necessari també un canvi qualitatiu. En altres paraules: la qüestió de fons rau en
el fet de convertir la quantitat en qualitat, en què el canvi quantitatiu de les condicions
de vida i de les institucions es pot convertir en un canvi col·lectiu capaç d’afectar tota
l’existència humana. En les societats industrials avançades, on les condicions de vida
humanes han portat el conjunt de la societat a elevades cotes de benestar, no és possible
la llibertat si no es porta a terme aquest canvi qualitatiu. Les condicions que el poden fer
possible ja hi són, és a dir, existeixen els requisits previs de l’alliberament, però aquests
requisits són continguts i pervertits per l’organització capitalista de la societat.

En una pel·lícula com Revolutionary�Road (Sam Mendes, 2008), basada en la novel·la
homònima escrita l’any 1961 per Richard Yates (1926-1992), el gran cronista de la classe
mitjana nord-americana de la segona postguerra mundial, hi podem apreciar la frustració
del ciutadà mitjà d’aquesta societat opulenta que descriu Marcuse, reflectida en el nau-
fragi personal dels seus protagonistes, que es debaten entre el benestar material del way
of life de la presumpta felicitat i la necessitat d’introduir un canvi qualitatiu en les seves
vides. Sam Mendes ja havia retratat la crisi de l’estil de vida de la classe mitjana nord-
americana en una pel·lícula anterior (American�beauty, 1999), seguint el desgavell d’una
família ordinària –com pot ser la nostra o la del veí– sense que res essencial d’aquella
frustració que apareix en Revolutionary Road hagi canviat.
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Als anys cinquanta, Frank (Leonardo DiCaprio) i April (Kate Winslet) són una jove parella
que viu als suburbis de Connecticut. La parella sempre s'ha considerat especial. Així, quan
tots dos es muden a la seva nova casa a Revolutionary Road, declaren altivament la seva
independència respecte de la inèrcia suburbana que els envolta i decideixen no deixar-se
atrapar mai per les restriccions socials de la seva època. En canvi, tot i el seu encant,
bellesa i irreverència, els Wheeler descobreixen que s'estan convertint exactament en
allò que no esperaven. Decidida a canviar els seus destins, April trama un audaç pla per
a començar de nou, per a deixar enrere les comoditats de Connecticut i llançar-se a la
immensitat de la desconeguda París. Però quan el pla comença a dur-se a terme, els dos
cònjuges són pressionats al límit: un per a escapar costi el que costi i l'altre per salvar
tot el que tenen.

En societats que han assolit grans nivells de desenvolupament, s’ha aconseguit

satisfer les necessitats materials i culturals de la població de base a gran escala,

però s’ha fet d’acord amb les exigències i els interessos del sistema capitalista i

els poders que el controlen, que continuen imposant una societat classista on

hi ha una concentració elevada del poder econòmic i polític; amb un sentit

ampliat dels sistemes d’automoció i coordinació de la producció, de la distri-

bució i de la comunicació; amb propietat privada dels mitjans de producció

cada vegada més independent de la intervenció dels governs. En una societat

d’aquest tipus, la satisfacció de les necessitats bàsiques i el seu creixement eco-

nòmic es fa accelerant el malbaratament, el desgast planificat i la destrucció,

mentre àmplies capes de la població continuen vivint en la pobresa i la mi-

sèria. Aquesta és la característica principal del capitalisme tardà, on producti-

vitat i destrucció, satisfacció de necessitats i repressió van de la mà; on la lli-

bertat és integrada en un ampli sistema de servilisme en el qual s’estableix la

subjugació�de�l’home�al�capital en el marc d’una unitat inseparable del que

és racional amb l’irracional. Així doncs, la racionalitat de la societat resideix

en la seva mateixa bogeria, mentre la bogeria de la societat és racional perquè

es mostra del tot eficaç en el moment que s’entrega a les mercaderies.

Marcuse planteja la necessitat d’alliberar-se d’una societat d’aquest tipus i ho

fa tenint en compte que ja existeixen les condicions materials per a reduir la

pobresa, el servilisme del treball i el temps de treball que permet augmentar

el nivell de vida. Tanmateix, l’ésser humà és degradat a la condició de subjec-

te/objecte per tal d'afavorir el que ell anomena «l’administració�total» (Mar-

cuse, 2010a). L’existència humana es troba mutilada, impedida i frustrada i,

el que és pitjor, defensa la seva pròpia servitud al sistema; així que la societat

s’enfronta a una gran contradicció: d’una banda, existeixen les condicions

objectives per a portar a terme un canvi radical que faci possible la realització

de la llibertat però, de l’altra, no es percep la necessitat subjectiva d’aquest can-

vi. Això és així perquè aquesta necessitat objectiva és reprimida per una doble

base: en primer lloc, perquè es produeix una satisfacció real de les necessitats

bàsiques i, en segon lloc, perquè aquestes necessitats són fruit d’una manipu-

lació i una administració científiques de caràcter massiu, que afecta tant la
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consciència de l’home com el seu inconscient; un control que s’ha fet possible

gràcies a les mateixes conquestes del que Marcuse considera com a ciències

alliberadores de l’època, és a dir, de la psicologia, i molt especialment, de la

psicoanàlisi i la psiquiatria. Que aquestes ciències s’hagin convertit en instru-

ments de repressió, allí on molts van albirar les possibilitats d’emancipació, es

converteix en un dels aspectes més terribles de la dialèctica de l’alliberació.

Aquesta divergència entre la necessitat objectiva i la necessitat subjectiva altera

–per a l’autor alemany– la base, les perspectives i l’estratègia de l’alliberament.

Aquesta situació pressuposa el sorgiment� de� necessitats� noves, qualitati-

vament diferents i fins i tot oposades a les necessitats repressives predomi-

nants, tal com han estat descrites anteriorment: el sorgiment�d’un�nou�tipus

d’home, amb un impuls vital, biològic, cap a l’alliberament, i amb consciència

capaç d’esquinçar completament el vel material i ideològic de la societat opu-

lenta. Si l’alliberament és possible, és perquè es pot afirmar sobre l’obertura i

l’activació d’una dimensió�profunda�de�l’existència�humana, situada en el

mateix inconscient de l’individu, el que implica substituir�la�política –és a

dir, la praxi revolucionària, tal com la va entendre la tradició marxista– per�la

psicologia. Es tracta d’atacar�les�arrels�de�la�societat�en�els�individus matei-

xos. Aquesta transformació supera les possibilitats de provocar un canvi ideo-

lògic, tal com podia ser concebut en la lluita de classes. Si és possible plante-

jar-ho d’aquesta manera, és perquè el desenvolupament real de la societat del

capitalisme tardà obliga a introduir factors nous que la teoria marxista havia

ignorat –no sense encert, tot i la seva visió profètica–, i és que el creixement

de la productivitat material i tècnica havia tornat antiquats els objectius i les

condicions prèvies tradicionals de l’emancipació social.

Marcuse planteja una autèntica transvaloració�dels�valors, una nova

antropologia. Això pressuposa un tipus d’home que rebutgi els princi-

pis d’actuació que governen les societats establertes; un tipus d’home

que s’hagi alliberat per si mateix de la brutalitat i l’agressivitat inherents

a l’organització de la societat establerta –superant, fins i tot, la utopia

marxista quan es pretén abolir el treball per a acabar amb la lluita per

l’existència, és a dir, la vida com a finalitat en si mateixa i no com un

mitjà per a una finalitat–, i l’alliberació de la sensibilitat i la sensualitat

humanes de la moralitat puritana i hipòcrita, no com un factor privat,

sinó com una força per a la transformació de l’existència humana i el seu

entorn. Aquest canvi qualitatiu que proposa Marcuse, aquesta dialèctica

de l’alliberament que vol promoure, implica canvis molt profunds, or-

gànics i biològics, capaços d’afectar un nivell instintiu, al mateix temps

que es produeixen canvis polítics i socials. En un sentit més precís, el

que afirma Marcuse és que cal�ser�lliures�per�a�crear�una�societat�lliure.
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El fet que en una societat industrial avançada no es pugui identificar una clas-

se específica o un grup específic com a força revolucionària no vol dir que

no hi hagi la sensibilitat i la consciència d’aquests nous valors transcenden-

tals i antagonistes. D’entrada, Marcuse assenyala que és en els grups�socials

no�integrats i entre aquells que per la seva posició privilegiada poden traves-

sar el vel material de la comunicació i l’adoctrinament de masses, és a dir,

els intel·lectuals, els que poden assumir un paper� catalitzador�del� canvi

històric. A ells els correspon exercir una funció�preparatòria�per�mitjà�de

l’educació, entesa com a tasca política. La tasca de l’intel·lectual és l’educació,

però una educació entesa en un sentit nou, és a dir, entesa�com�a�pràctica

política, quelcom que va més enllà de l’ensenyança, d’aprendre a llegir i a

escriure, fins i tot de la simple discussió. Es tracta també d’una educació que

va més�enllà�de�les�aules i de qualsevol centre educatiu, ja que en aquests

marcs institucionals es continuarà mostrant impotent. Del que es tracta és de

portar a terme una educació que tingui en compte l’esperit i el cos, la raó i

la imaginació, les necessitats intel·lectuals i l’instint, atès que l’existència de

l’home en el marc d’una societat industrial avançada ha passat a ser el subjec-

te/objecte de la política, de l’enginyeria social i l’administració total. No es

tracta de fer polítics els centres educatius sinó de polititzar�el�mateix�sistema

educatiu perquè aquest ja és polític, compromès com està amb els interessos

del poder (sostenint una doble xarxa de centres públics i privats, mercantilit-

zant l’educació, sotmetent la recerca científica als objectius dels fons de recer-

ca privats, etc.). El que propugna Marcuse és una contrapolítica oposada a la

política establerta, és a dir, una perspectiva política i ideològica que parteixi

d’una oposició global al sistema, no integrada. En aquest sentit, defensa que

cal fer front a aquesta societat en�la�seva�mateixa�base�de�mobilització�total,

on cadascú ha d’engendrar en si mateix, i tractar d’engendrar en els altres, la

necessitat instintiva d’una vida sense por, sense brutalitat i sense estupidesa.

Per a fer-ho possible, només cal comprendre que es pot engendrar el rebuig

instintiu i intel·lectual enfront dels valors promoguts pel capitalisme i la so-

cietat opulenta.
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3. La contracultura nord-americana i el Maig del 68

L’obra de Marcuse va tenir un fort predicament entre els estudiants i la joven-

tut rebel dels anys seixanta. Ell mateix va veure en els «grups socials no inte-

grats» una avantguarda contracultural capaç d’experimentar el canvi qualita-

tiu que propugnava, promovent una revolta des dels marges que acabaria per

implosionar en la contestació generalitzada del 68.

La figura de Herbert Marcuse ens permet estirar el fil històric, però cal tenir

en compte que el pensament i l’acció crítica són molt rics i diversos en obres,

autors, contextos geogràfics i esdeveniments socials i polítics. Com és lògic,

nosaltres fem una selecció que, per força, redueix aquesta riquesa, però ens

permet seguir una certa evolució en el pensament crític occidental més recent

i, sobretot, destacar la vigència de molts plantejaments i formes d’acció.

3.1. L’alternativa hippie i contracultural

El fenomen�dels�hippies, per exemple, va merèixer l’atenció de Marcuse en

comprovar el sorgiment d’aquesta repulsa instintiva contra els valors de la so-

cietat opulenta; rescatant fins i tot les seves tendències més inofensives i bu-

fonesques, si bé les diferenciava d’aquelles mostrades pels grups més compro-

mesos amb les noves formes de vida i el canvi de valors.

Als Estats Units, els teòrics de la contracultura presentarien la joventut hippie

com la dipositària de la societat�alternativa (Roszak, 1970), un moviment

amb molts elements revolucionaris que no seria encapçalat pels desheretats

de la fortuna i el lumpenproletariat clàssic, sinó pels fills de les classes mitjanes

i els obrers il·lustrats.

La idea mítica i mística de la contracultura apel·la a la confrontació�generaci-

onal, que als anys seixanta adoptaria diferents formes de conflicte i resistèn-

cia. Una confrontació que arriba en el moment que la lluita de classes ha estat

pacificada pel benestar assolit per la classe treballadora, integrada en el siste-
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ma després d’un cicle de prosperitat econòmica, i que es trasllada a terrenys

allunyats de l’estructura econòmica per a fer-ho en l’àmbit privat de la vida

dels individus.

Els precursors nord-americans: la Beat Generation

En l’escenari nord-americà, el preàmbul del moviment contracultural es remunta als gri-
sos anys de l’era Eisenhower i l’aclaparador domini dels republicans, moment en què
es projecta la imatge popular d’una època plàcida que viuria una forta revitalització i
desenvolupament en tots els ordres, si bé el cinema començaria a fer-se ressò d’algunes
de les seves contradiccions amb diferents històries de joves rebels sense causa capaços de
fer trontollar el walk of life nord-americà (Solé, 2015). Paral·lelament, a Nova York sorgeix
un moviment literari que es converteix en la darrera «avantguarda» capaç d’influir en
una mena de consciència social, aferrada a la utopia de voler canviar�el�món�per�mitjà
de�l’art. Es tracta de la Beat Generation (la generació colpejada), tal com la va anomenar
Jack Kerouac (1922-1969), un dels seus integrants.

Seria aquest escriptor qui s’encarregaria de posar en marxa tota una generació quan l’any
1957 es publica On the road (A la carretera), una novel·la no convencional escrita en un
rotlle de paper de cuina i en què Kerouac explica els quatre viatges que va fer entre 1947
i 1949 per la Route 66, la vella carretera dels Estats units que creua el país de costa a costa
al llarg de 3.800 quilòmetres, amb l’objectiu de veure el país i parlar-hi, fent d’aquest
viatge una metàfora emocionant, misteriosa i bohèmia de la vida.

Si On the road és un àcid retrat d’una joventut que buscava un món diferent, lluny del
somni americà, per a la Beat Generation es va convertir en una autèntica guia espiritual
amb la qual posar-se a voltejar amb ganes de conèixer el món i pervertir-lo. Era la vida non
stop i nous components (Norman�Mailer, William�Burroughs, Neal�Cassidy, Gregory
Corso, Lawrence�Ferlinghetti, Allen�Ginsberg...) es traslladarien de Nova York a San
Francisco a la recerca d’un últim refugi per als bohemis. Seria precisament un poema escrit
el 1955 per un d'ells, Allen�Ginsberg�(1926-1977), el que anunciaria irreversiblement
la guerra de generacions. Howl (Alarit) es convertiria en un manifest poètic de la Beat
Generation, però també en un crit de guerra, primer per a aquests pioners inconformistes
dels anys cinquanta i després per la munió de contestataris dels seixanta.

«He vist els millors cervells de la meva generació destruïts per la bogeria, famolencs,
histèrics, nus,

arrossegant-se de matinada pels carrers dels negres a la recerca d’una colèrica picada,

passotes de cap d’àngel consumint-se per la primigènia connexió celestial amb l'estrellada
dinamo de la maquinària de la nit,

que, encarnació de la pobresa embolicada en parracs, drogats i amb buides mirades,

vetllaren fumant en la sobrenatural foscor dels pisos d'aigua freda

surant sobre les carenes de la ciutat en contemplació del jazz, (...)»

Allen Ginsberg: Howl (Alarit)

La munió de personatges i moviments contestataris i contraculturals de l’època, com ara
Bob Dylan, Joan Baez, Ken Kesey, Andy Warhol, John Lennon, Yoko Ono, Jim Morrison,
Paul Simon, Jimmy Hendrix, Charles Mingus, Abbie Hoffman i molts altres, passarien
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per Howl en cerca de la inspiració poètica i vital. Molts d’ells treballarien amb el mateix
Ginsberg i serien influenciats pel seu activisme polític. Tal com relata Roszak (1970, pàg.
44), la seva presència en diferents tipus de manifestacions esdevenia el testimoni vital més
captivador del que representava la contracultura i la protesta juvenil dels anys seixanta.

És en aquest context que Stuart Hall (1969) afirma que la generació beat re-

presenta el primer moviment de ruptura en la trajectòria de les revoltes gene-

racionals dels anys cinquanta i seixanta. Aquests poetes, escriptors i artistes,

capaços de crear una mena de fraternitat bohèmia, serien els progenitors di-

rectes d'un cert sector de la joventut nord-americana (els hippies) que arribaria

a crear tota una subcultura, una nova forma de vida (que és diferent d’un estil

de vida), un projecte social nou, etc.

A l’hora de descriure i interpretar les formes simbòliques d'aquesta

avantguarda de joves, l'estil hippie hereu de la Beat Generation es con-

vertiria en un projecte vital de primer ordre per a un cert sector de la

joventut nord-americana que aviat s'estendria per tot el món. En tot

cas, la forma de vida i els valors i actituds representats i projectats pels

hippies van tenir una consistència i una pauta. En aquest sentit, la forma

de vida hippie parteix de «definicions de la situació» diferents i oposades

a les mantingudes com a vàlides i legítimes pel conjunt de la societat:

es tractava de fer aflorar un illot de significats�desviacionistes al bell

mig de la societat.

Aquests significats desviacionistes passen per una elecció. Canviar, passar-se a

una forma d'experiència més autèntica, abandonar els camins segurs de la so-

cietat de classe mitjana seguint canals més apocalíptics i privats. Com van fer

els membres de la Beat Generation, el «Drop�Out» (sortir, fugir de la societat,

automarginar-se) es va convertir en el missatge que justificaria totes les formes

de vida alternatives. Es tractava de rebutjar les estructures de l'experiència de

la classe mitjana, la forma de vida orientada cap al treball, el poder, l'estatus,

el consum –fins a quedar absolutament desacreditats dins del sistema de con-

travalors de la subcultura hippie. El hippie es converteix, així, en un drop out

del sistema pel qual l'havien estat preparant la família, l'educació i el procés

de socialització: activament optava per seguir el camí desviat de la vida.

Estereotips hippies

Amb el pas del temps, el moviment hippie ha quedat associat a imatges pretesament car-
navalesques: l’estètica índia i el misticisme oriental es barregen amb les simulacions ri-
tuals de les representacions de LSD a la recerca d’un zen psicodèlic, la música de Ravi
Shankar, els cants budistes o els banys comunitaris en el fang dels grans festivals... Tan-
mateix, tots aquests elements establirien uns llaços de connexió molt complexos en el
cor d’aquest moviment.

Un musical com Hair, subtitulat inicialment The American Tribal Love / Rock Musical i
original de Gerome�Ragni i James�Rado, amb música de Galt�MacDermot, donaria a
conèixer els principals elements de la cultura hippie. Des que es va estrenar en els circuits
alternatius de l’escena teatral de Nova York l’any 1967 i es va traslladar a Broadway el
29 d’abril de 1968, no ha deixat de representar-se arreu del món fins als nostres dies.
L’any 2009, per exemple, va rebre el Premi Tony al millor Revival Musical i mentre estem
escrivint aquest mòdul, s’està representant a Madrid i a Barcelona amb molt d’èxit.
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Hair es va convertir en un fenomen de masses des de la seva estrena, venerat tant per la
seva música (amb temes mítics com «Aquarius» o «Let the Sushine in»), com per la seva
filosofia. En aquest sentit, cal destacar la seva tasca de conscienciació (Rado i Ragni volien
denunciar la intervenció dels EUA en la guerra de Vietnam) i reflex del món dels joves
dels anys seixanta que van conformar el moviment hippie (apuntem irònicament que a
Marcuse només el va llegir una minoria). Per això Hair és –tal com anuncia la pàgina
web del musical que es representa a Madrid– un sincer manifest de la llibertat individual,
en què es destaquen valors com el pacifisme, l’ecologia, la igualtat racial i religiosa, la
defensa de l’amor i la concòrdia, i la recerca de nous ideals:

«Los miembros de la "tribu" de HAIR representan con sus canciones su rebeldía, su actitud,
a veces provocativa y contestataria, pero siempre auténtica; con su energía desbordante
y arrolladora, ni más ni menos que unas ganas tremendas de VIVIR y un amor inmenso
por la LIBERTAD; que todos y cada uno de nosotros podamos ser dueños de nuestras
vidas y podamos decidir por nosotros mismos, nuestros destinos... y ese es el mensaje
que resume la filosofía del musical y que hará que HAIR nunca deje de tener la vigencia
y el sentido que tuvo cuando se estrenó, en 1967: ¡Vive tu libertad!»

El musical va tenir la seva versió cinematográfica, dirigida per Milos�Forman l’any 1979.

La trajectòria d’aquesta revolta generacional a Nord-amèrica passaria també

per diverses fases si seguim els esdeveniments promoguts des dels campus uni-

versitaris. Onades successives de creixent radicalització�política�i�militància

succeirien al primer moviment de ruptura que representaria la fraternitat bo-

hèmia de la Generació Beat. El principal impuls el va donar el Moviment�pels

Drets�Civils, especialment aquella fase dels sit-ins, boicots i protestes de tau-

lells i aparadors (als bars on hi havia segregació racial) i, més tard, la lluita

antisegregacionista en les escoles i la pugna pel dret al vot al Sud, per a les

quals els estudiants, blancs i negres, van formar la majoria de tropes de xoc.

Al mateix temps, aquesta joventut que va aprendre a expressar-se de manera

diferent es veuria afectada per esdeveniments sociopolítics de primer ordre:

la feliç innocència dels anys seixanta començaria a trencar-se als Estats Units

amb els assassinats del president Kennedy el 1963 i de Martin Luther King el

4 d'abril de 1968; alhora, el país va iniciar el 1964, amb l'excusa de l'incident

naval del golf de Tonkin, la intervenció massiva al Vietnam. Així doncs, des



© FUOC • PID_00232872 31 Pensament crític i acció política. De Marx a la crítica postmoderna

dels beats, a través del moviment pels drets civils i la lluita racial, la pobresa,

fins a la guerra i l'imperialisme americà, la línia seria la d'un creixent�com-

promís,�activisme�polític�i�participació.

Seria així com es forjaria una crítica�general�contra�el�«sistema»: pobresa en-

mig de l'opulència, el poder del complex "militar-industrial», l'obscenitat de

la guerra i l’imperialisme americà a escala global, la «gran mentida» de la ma-

nipulació dels mass media, el «creixent absurd» d'amplis sectors de la joventut

americana, l’«educació errònia i compulsiva» dels estudiants en les enormes

i impersonals estructures de les universitats dependents de corporacions, etc.

Darrere de cada frase, en aquest breu catàleg, s'aixecaria un text crític, una

agitació, una desmitificació d'algun aspecte de l'estructura social americana.

I a mesura que els problemes es van ampliar i es van començar a crespar, es

forjaria també un nou�estil�d'activisme�polític: les marxes per la llibertat,

l'organització de comunitats (fos en guetos o en les regions més reaccionàri-

es del sud), l'ocupació dels campus, el teach-in, les manifestacions de masses,

els aixecaments urbans espontanis caracteritzats pel saqueig i l'incendi, i tants

altres tipus i estils de «confrontació» que segueixen inspirant moltes de les

pràctiques de protesta política d’avui dia.

Les protestes contra la guerra de Vietnam i la radicalització de l’activisme
polític

El nou activisme polític trobaria en l’oposició a la guerra de Vietnam el catalitzador de
totes les formes de protesta. La intervenció nord-americana al Vietnam data dels primers
anys de la dècada dels seixanta, durant l'època de l'administració Kennedy. Comença
amb l'enviament d'assessors dels serveis d’intel·ligència per a assessorar el règim existent
a Vietnam del Sud i es converteix progressivament en intervenció militar oberta des de
1964. La guerra del Vietnam es perllongaria durant tota la dècada fins a la retirada defi-
nitiva de les tropes dels EUA el 1972. El moment culminant de la guerra va tenir lloc,
però, durant la segona meitat de la dècada dels seixanta, que és també el moment en què
es multipliquen els moviments estudiantils i universitaris per tot el món. Pel que fa als
EUA, el 17 d’abril de 1965 va tenir lloc a Washington la primera protesta massiva contra
la guerra, organitzada per l'Students for a Democratic Society (SDS). A l'octubre, més de
100.000 estudiants nord-americans van participar al Vietnam-Day en contra de la guerra.
El novembre de 1966, desenes de milers de persones es manifestaven a Washington con-
tra la guerra del Vietnam. El 21 d'octubre de 1967, el Pentàgon era assetjat per desenes
de milers de persones amb l’objectiu de fer-lo levitar. El novembre de 1969, centenars de
milers de persones es van manifestar en diverses ciutats dels Estats Units contra la guerra.
Va ser el moment de més apogeu del moviment contra la guerra del Vietnam i de més
expansió de l'SDS.

Totes aquestes manifestacions de protesta contribuirien al desenvolupament de múltiples
grups d'esquerra extrema. En aquest sentit, Califòrnia, caracteritzada per les universitats
de Berkeley i San Francisco, seria des del començament més extremista, més violenta que
Nova York. A Berkeley es trobarien els líders més radicals, com Mario Savio (1942-1996)
o Jerry Rubin (1938-1994), que saltaria a la fama en aquella universitat el 1965 quan
va organitzar la primera manifestació massiva contra la guerra del Vietnam. Al costat
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d’Abbie Hoffman (1936-1989) crearia el moviment yippie (Youth Internacional Party –
YIP), l’avantguarda política més freak, activista i radical de la revolta juvenil del moment.

En efecte, a Califòrnia hi va haver una tensió extrema entre els activistes radicals del
Youth International Party i el moviment hippie. El mateix Abbie Hofman, en la conversa
mantinguda amb Daniel Cohn-Bendit a La revolución y nosotros, que la quisimos tanto
(Anagrama, 1987) apunta els motius d'aquelles diferències:

«Los hippies no pretendían modificar el orden político del país, pedían simplemente que
les dejaran en paz. Nosotros quisimos cambiar eso. Creamos el movimiento «yippie» para
politizar el movimiento contestatario.

En 1967, hicimos salir a la gente a la calle, y fundamos el Partido Internacional de la
Juventud (...). Así, en 1968, movilizamos a los que se oponían a la guerra de Vietnam
para manifestarnos durante el Congreso del partido demócrata en Chicago. Decíamos:
«El partido demócrata es la muerte. Nosotros los yippies organizamos la fiesta de la vida
mientras se celebra el congreso demócrata. ¡Ved la diferencia!» Organizamos conciertos
gratuitos en las calles y reunimos a las gentes en los parques. Creamos los Juegos Olímpi-
cos yippies. Durante toda una semana, mostramos a los habitantes de Chicago otro estilo
de vida. No vacilamos en hacer circular informaciones surrealistas: les hicimos creer que
habíamos puesto LSD en el agua potable de la ciudad y cosas así (...).

Más tarde fundamos periódicos, creamos comités de defensa contra la policía, utilizamos
toda esa contracultura para atraer a la juventud que rechazaba el modo de vida america-
no. Nos apoyamos en la rebelión espontánea de toda una generación. Considerábamos a
aquella juventud como una clase social con necesidades y aspiraciones propias, y creímos
que esta clase haría la revolución.»

Hoffman a Cohn-Bendit (1987, pàg. 29-30).

El radicalisme polític que proliferaria en els campus universitaris no seria

l'única manifestació de les transformacions que es produirien entre les joves

generacions de les societats del benestar. La comercialització de la píndola

anticonceptiva un cop va ser autoritzada pel Govern dels EUA el 18 d’agost

de 1960 posaria en mans de les dones, per exemple, un instrument bàsic en

el control de la seva sexualitat, fet que permetria fer un pas endavant en la

liberalització dels costums, especialment en les relacions entre els sexes, i do-

naria lloc a l'alliberament�sexual, paral·lelament al nou paper que les dones

reivindicaven en la societat, arran de la seva incorporació massiva al món del

treball, posant en qüestió els rols tradicionals d’esposes i mares de família.

Uns anys més tard, unes quantes dones, veritables pioneres, cremaven públicament els seus sostenidors i
pertorbaven la solemne cerimònia de la coronació de Miss Amèrica.
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Autonomia i independència de la dona, però també de qualsevol tipus de per-

sona disposada a reivindicar l’ús lliure del seu cos i de la seva sexualitat, fet

que donaria un fort impuls en la lluita�dels�drets�civils�dels�homosexuals

en tot el món.

És tot aquest conjunt de valors postmaterialistes el que dotaria de contingut

programàtic una nova� esquerra que acabaria per imposar-se en el context

ideològic de l’època. Cal destacar la labor teòrica de molts intel·lectuals que

influenciarien profundament els sectors juvenils més conscienciats i radicals,

actuant com a autèntics mentors adults en uns temps en què la confrontació

intergeneracional instava els joves a «desconfiar dels que tinguessin més de

30 anys», tal com deia un dels eslògans yippies més aclamats. El cas és que

alguns d’aquests sèniors varen contribuir a donar un sentit a les expectatives i

actituds juvenils i als moviments de protesta: als autors ja anomenats com ara

Thedore�Roszak�(1933-2011), Herbert�Marcuse i Allen�Ginsberg cal afegir

els noms d’Alan�Watts�(1915-1973), que popularitzaria el budisme i el misti-

cisme oriental, Timothy�Leary�(1920-1996), gurú de l’LSD i la revolució psi-

codèlica (el gener de 1967, en un discurs davant la Human Be-In, un grup de

30.000 hippies reunits en el Golden Gate Park, San Francisco, va pronunciar la

seva famosa frase «Turn on, tune in, drop out!», un dels grans eslògans contra-

culturals), Carlos�Castaneda�(1925-1998), divulgador d’un xamanisme expe-

rimental i psicodèlic i Paul�Goodman�(1911-1972), un dels grans activistes

de l’anomenada new left nord-americana.

Créixer en l’absurd

Paul�Goodman va deixar una obra amb un fort segell antiautoritari, capaç de penetrar
vivament en els sectors juvenils més crítics i alternatius. Growing Up Absurd. Problems of
Youth in the Organized System de 1960 (traduïda al castellà el 1971), va ser un extraordi-
nari èxit editorial en constituir-se en un dels principals evangelis contraculturals, si bé
no va tenir una gran influència fora dels cercles de la new left nord-americana. L’autor
nord-americà s'anticiparia a molts dels temes que acabarien marcant tota aquella gene-
ració i que, encara avui, formen part dels discursos crítics de molts moviments socials:
descentralització, vida comunitària, ecologisme, democràcia participativa, desconfiança
de les grans organitzacions i del «sistema», alliberament sexual (que ell mateix practicaria
mantenint una bisexualitat no culpable), autogestió, recerca d'alternatives concretes a
problemes reals, antidoctrinarisme, etc.

Mentrestant, a les universitats, el tema més destacat de discussió i estudi en

ciències humanes seria el de l'alienació, fet que ens enllaça novament amb

l’obra de Marcuse. Tal com hem vist en els apartats anteriors, la teoria revolu-

cionària no podia provenir de la interpretació tradicional que oferia el materi-

alisme històric. La lluita de classes no tenia prou respostes per a una revolució

en condicions de capitalisme de consum generalitzat amb una classe obrera

afecta i integrada. El benestar material de l’estesa classe mitjana semblava una

conquesta irrevocable, així que molts teòrics socials –tal com hem anat veient–

s'encarregarien de fer una relectura de Marx a partir de la psicoanàlisi i altres

disciplines. L’obra de Marcuse –que va donar classes a Berkeley, un dels prin-

cipals nius de la protesta–, i la dels altres integrants de l’Escola de Frankfurt,

però també la d’autors com Wilhem�Reich�(1897-1957), «pare de l'orgasme»

i autor d’obres emblemàtiques com Materialismo dialéctico y psicoanálisis o La

Revolución sexual, manifest que donaria nom a una de les consignes més repe-
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tides de l’època, actuarien de detonants. Les conseqüències d'aquesta justifi-

cada opció són importants: a partir d'ella l'anàlisi social no es faria només en

termes de classe, sinó de poder, i el somni de la societat sense classes seria,

abans i sobretot, alliberament�de�les�relacions�interpersonals.

El Marx de l'alienació i el Freud del caràcter repressiu de la societat a

través del sexe donarien una sortida a la improbable revolució de classes

mitjançant el progressisme de les relacions interpersonals. Així doncs,

a partir d'aquest moment es veurà la possibilitat�de�l'alliberament�en

la�desalienació, per la qual cosa serà necessària l'oposició�a�qualsevol

forma�d'autoritat que el poder o el sistema tinguin establerts en les

diferents parcel·les de la vida privada de les persones, bé sigui en el ni-

vell escolar o social, o en el pla familiar i sexual. I per això, res millor

que la desobediència�a�la�norma�establerta –a qualsevol norma– so-

bretot quan l'estudiant, pel fet d'estar marginat (temporalment, això sí)

del sistema de producció capitalista i per la seva formació intel·lectual,

manté intactes les capacitats de denunciar qualsevol forma d’imposició

i d’autoritat amb l’objectiu de destruir-la, fins i tot per mètodes pacífics,

mitjançant l'automarginació o la fugida de la societat, creant les seves

pròpies alternatives socioculturals de vida.

3.2. El Maig francès

1968 va ser el 1848 dels estudiants. Així com la Revolució de 1848 va posar de

manifest que existia en els països capitalistes més avançats un proletariat amb

objectius específics de classe (aquest alçament popular es pot considerar com

la primera gran lluita de classes), la crisi de Maig del 68 a França va demostrar

que els intel·lectuals, professionals i tècnics (i els estudiants es preparen per

a ser-ho) formen part d’una capa social vinculada amb la classe treballadora

per l'interès comú de combatre i destruir els mecanismes de domini i opressió

generalitzada que imposa el sistema capitalista.

Un element fonamental en les mobilitzacions del 68 va ser el seu «efecte con-

tagi», quan petits focus d'insurgència van desencadenar una insurrecció ge-

neralitzada que va paralitzar França durant gairebé un mes (la Universitat va

tancar les seves facultats o es van ocupar les més importants, deu milions de

treballadors en vaga, etc.). Més endavant trobareu una breu descripció dels

principals esdeveniments de la revolta, però el que podem avançar d’aquest

contagi és el clima�de�descontentament�previ per la deriva burocràtica que

havia emprès el món capitalista, en general, i la societat francesa, en particular.

Una burocratització alienant –tal com analitzaria Alain Touraine (1968)– que

provocava que tot s'organitzés per a afavorir l'expansió il·limitada del sistema

capitalista i precaritzar el sentit vital de l’existència.



© FUOC • PID_00232872 35 Pensament crític i acció política. De Marx a la crítica postmoderna

La base objectiva del Maig francès respon, doncs, a diversos motius, que no

han de ser llegits exclusivament en clau francesa, ja que els esdeveniments

intel·lectuals i polítics de l’època tindrien un gran ressò internacional gràcies

a l’expansió dels mitjans de comunicació de masses. En tot cas, a nosaltres ens

interessa destacar alguns aspectes que es troben en la base del pensament i

l’acció crítica i ideològica de la revolta. Com és obvi, no podem exposar tots

els que voldríem, ni aprofundir en els que descrivim, a costa de perdre moltes

qüestions importants pel camí. El fet de referir-nos, per exemple, a un movi-

ment filosòfic com l’existencialisme o a una avantguarda artística i revoluci-

onària com la Internacional Situacionista, que marquen els seus antecedents

més immediats, més enllà d’alguns esdeveniments socials i polítics de l’època i

dels fets concrets de Maig del 68, ens permet esbossar les claus d’un pensament

crític que també cal situar de forma paral·lela a tot el que ja s’ha explicat sobre

la teoria social crítica de l’Escola de Frankfurt. En tot cas, som davant d’un

pensament que sorgeix de l’experiència dels seus protagonistes; en alguns ca-

sos, entregats a la recerca de la radicalitat, que sovint passa per la radicalitat

de la recerca, amb l’objectiu d’atrapar la vida per a arribar a subvertir-la.

3.2.1. El pensament i l’actitud existencial

En primer lloc, cal fer referència a la presència d’un moviment filosòfic,

l’existencialisme, sorgit entre les dues guerres mundials, però que es desen-

volupà durant els anys quaranta i cinquanta i va trobar en la literatura el mitjà

d’una ràpida expansió que el féu aviat corrent dominant i àdhuc de moda ar-

reu del món, sobretot a França, on es troben alguns dels autors més importants

(Sartre, Camus, Marcel, Simone de Beauvoir).

De La nàusea (1938) i L’ésser i el no-res (1943) de Jean-Paul�Sartre�(1905-1980),

per exemple, s’extraurien normes per a la quotidianitat que apel·larien a la

consciència que té cadascú de la seva existència i, per tant, a la responsabili-

tat d’un mateix amb allò que fa. L'existència, en efecte, no és tan sols el fet

d'existir, sinó el caràcter específic i peculiar de l'ésser humà, de l'home concret

existent. En aquest sentit, l'existencialisme referma la primacia de l'home en

el cosmos, la seva llibertat davant l'ésser de la realitat donada, la seva respon-

sabilitat –creadora dels valors i del futur del món– i la seva darrera solitud –

ja que cadascú ha d'afrontar la tasca d'assolir la seva autenticitat. Ara bé, si les

nostres idees són producte de la nostra experiència en situacions quotidianes,

Sartre pensava que aquestes situacions es presenten de manera arbitrària, la

qual cosa fa que sigui absurd bregar amb elles racionalment.

Albert� Camus� (1913-1960) aprofundiria en aquestes idees en obres com

L’estrany (1942) o El mite de Sísif (1942), des d’on proclamaria la filosofia�de

l’absurd: qualsevol esforç humà per a trobar un sentit a la vida i a l’univers està

destinat al fracàs –l’esforç esdevindrà absurd– perquè aquest sentit, almenys

pel que fa a l’ésser humà, no existeix. Val a dir que Camus es desmarcaria

després d’aquesta visió, fet que provocaria la famosa ruptura amb Sartre, però

del raonament absurd es podien extraure conclusions molt punyents: inicial-



© FUOC • PID_00232872 36 Pensament crític i acció política. De Marx a la crítica postmoderna

ment, l’actitud absurda esdevé una regla de vida contradictòria que tant ens

pot preparar per a l’assassinat –tal com li succeeix a Michel, el protagonista de

L’estrany– com per al suïcidi –tal com planteja a l’inici de El mite de Sísif–, si bé

l’anàlisi de l’absurt portat a les últimes conseqüències condemna l’assassinat

–que és el que li succeeix al protagonista de L’estrany, que en realitat és jutjat

per no haver-se mostrat especialment afectat davant el sepeli de la seva mare–

i rebutja el suïcidi i, amb ell, el manteniment d’aquesta confrontació desespe-

rada entre la interrogació humana, que esdevé absurda, i el silenci del món.

Això és el que porta Camus a pensar, més tard, que es pot arribar a no creure

en res i afirmar que tot és absurd, però que no es pot dubtar d’aquest crit i

que, per tant, es pot creure en aquesta protesta. És el que l’autor francès plan-

teja a L’home rebel (1951), defensant la necessitat de rebel·lar-se (contra Déu,

contra la moral i els principis, contra l’Amo o qualsevol forma d’autoritat, tal

com ha fet l’anarquisme i les seves lluites en una comprensió de la rebel·lió

i l’emancipació de l’home en la seva condició de serf; contra qualsevol ideo-

logia, en definitiva, que propagui un sentit finalista de la història), ja que és

la�rebel·lió�constant�de�l’esperit,�l’oposició�permanent, el que mou l’home

crític, humanista i emancipador, prevenint la tirania en nom de la llibertat.

De l’inici del seu assaig podem trobar principis inspiradors d’un pensament

capaç d’impulsar l’acció crítica que, com hem vist anteriorment en els autors

de l’Escola de Frankfurt i la teoria crítica, comença, forçosament, amb una

negativa i el manteniment d’una actitud vigilant:

«Què és un home rebel? Un home que diu no. Però negar no és renunciar: és també un
home que diu sí des del seu primer moviment. Un esclau, que ha rebut ordres durant tota
la seva vida, jutja de sobte que una nova ordre esdevé inacceptable. Quin és el contingut
d’aquest «no»? (...) Demostra, amb obstinació, que hi ha alguna cosa en ell que «s’ho
val...», que exigeix vigilància. En certa mesura oposa a l’ordre que l’oprimeix una mena
de dret a no ser oprimit més enllà del que pot admetre (...).»

L’existencialisme proposaria una manera especial de ser i d'estar, cohe-

rent amb la visió existencial del món. Amb l’objectiu de desvetllar les

diferents formes de la consciència individual i la seva emancipació, ca-

lia concedir un espai primordial a l'anàlisi filosòfica: la filosofia no so-

lament com a filosofia moral de l'acció humana (enfront de la «filoso-

fia científica»), sinó també com a ontologia, com a reflexió sobre l'ésser

que no menysprea l'especulació.

Compromís polític i vital

Tanmateix, no solament hem de destacar l’obra d’aquests autors, que esdevindria míti-
ca entre la joventut més crítica i conscienciada de l’època, sinó també el seu activisme
polític, coherent, si es vol, amb les mateixes tesis existencialistes: «l’existència precedeix
l’essència» (Sartre); «la consciència neix amb la rebel·lió» (Camus), perquè som allò que
fem i ens construïm a través dels nostres actes.

Simpatitzants de l’esquerra (Camus va arribar a militar al Partit Comunista, que acabaria
abandonant per passar a col·laborar amb diferents organitzacions i publicacions anar-
quistes) van exercir un paper important en diferents causes: des de la resistència francesa
contra l’ocupació nazi fins a la lluita contra el colonialisme en la guerra d’alliberament
d’Algèria (1954-1962). Sartre es va oposar a la guerra del Vietnam i juntament amb Ber-
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trand Russell (1872-1970) van organitzar l’anomenat «Tribunal Russell», amb el propòsit
d’exhibir els crims de guerra dels EUA. Més tard se solidaritzaria amb el Maig francès, i
fins i tot amb la Revolució Cultural xinesa, en la seva etapa d’apropament als maoistes,
al final de la seva vida.

No ens podem estendre en el compromís vital i polític de tots aquests

intel·lectuals, però cal dir que moltes de les seves obres van aportar noves ide-

es i categories analítiques des de les quals mantenir un pensament crític amb

la realitat i les diferents formes d’explotació de la vida humana. És per això

que, a banda de Sartre i Camus, no volem deixar de destacar l’obra de Simone

de�Beauvoir�(1908-1986), ardent defensora de l’existencialisme teoritzat pel

seu company Jean Paul Sartre, però que difereix en el sentit que aborda el ca-

ràcter concret dels problemes, i prefereix una reflexió directa i contínua sobre

la mateixa experiència, sobretot l’experiència de ser dona. En el seu llibre El

segon sexe (1949) podem llegir allò de «no es neix dona, una s’hi fa», una de les

tesis més inspiradores de tot el pensament crític feminista de la darrere meitat

del segle XX i, per tant, la punta de llança conceptual des de la qual combatre

l’ordre masclista i patriarcal del sistema de vida burgès.

3.2.2. La crítica situacionista

Com és sabut, durant el període d’entreguerres, i més enllà encara de la Se-

gona Guerra Mundial, van sorgir múltiples corrents artístics i moviments

d’avantguarda que mantindrien un esperit inquiet de recerca experimental en

diferents àmbits culturals i filosòfics. En molts d’ells planeja la consciència del

caràcter essencialment revolucionari de l’art i ho posen de manifest en múlti-

ples publicacions, exposicions artístiques i actes transgressors. És el que es pot

trobar, per exemple, en el surrealisme, en el lletrisme –des d’on s’investiguen

nous procediments d’intervenció en la vida quotidiana–, en el grup de la revis-

ta COBRA (1948-1951) –Copenhage, Brussel·les, Amsterdam–, en el Moviment

per una Bauhaus Imaginista o en el Comitè Psicogeogràfic de Londres. Totes

aquestes experiències es troben en l’origen de la Internacional�Situacionista

(1957-1972), que neix precisament d’una escissió de la Internacional Lletrista,

quan alguns dels seus membres més radicals s’oposen a la idolatria creativa i el

sectarisme immobilista en què havien caigut alguns dels seus components, i a

la manca de crítica social que transmetien les seves manifestacions artístiques.

La Internacional Situacionista

La Internacional�Situacionista�(1957-1972) fou creada formalment a la localitat italia-
na de Cosio d'Arroscia el 28 de juliol de 1957, a partir de la ruptura de la Internacional
Lletrista, a la qual els fundadors de la IS, sobretot Guy�Debord�(1931-1994), li retreien la
seva ineficiència. Al costat de Debord participen altres exponents, de tal manera que a la
IS hi conflueixen la recerca experimental del pintor holandès Constant�Nieuwenhuys,
l’italià Pinot-Callizio i l’escandinau Asger�Jorn –que tendeix cap a formes de realització

Lectura recomanada

Per a conèixer més aquest
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situacionistas. Historia crítica
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glo XX. Madrid: Acuarela & A.
Machado.
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cada vegada més distants i alienes a l'activitat artística tradicional, i funda l’Institut Es-
candinau de Vandalisme Comparat–, l’escriptor, filosòf i arquitecte hongarès Attila�Ko-
tanyi, la indagació psicogeogràfica d'A.�Khatib, anticipada per les observacions de Gilles
Ivain (pseudònim d'Ivan Chtcheglov), que oposa al funcionalisme arquitectònic i urba-
nístic les perspectives emergents de l'experiència viscuda de l'espai urbà, i la consideració
crítica-teòrica de l'avantguarda dadaista, surrealista i lletrista del mateix Guy�Debord i
Michèle�Bernstein, que rebutja la conducta eclèctica i oportunista que imperava llavors
en els ambients de l'art modern en nom del front revolucionari cultural, l’escriptor belga
Raoul�Vaneigem, entre d’altres. Així doncs, la IS és el producte de la fusió d'una sèrie
de grups anteriors d'artistes i intel·lectuals, com la Internacional Lletrista, el Moviment
Internacional per una Bauhaus Imaginista (MIBI), el grup COBRA (1948-1951) o el Psyc-
hogeographic Comitè de Londres. Més tard, la IS es nodriria de les idees d’altres grups,
com va ser el cas de Socialisme o Barbàrie (1948-1965). Tota aquesta sèrie de matrius di-
ferents busquen el seu punt de trobada en la construcció d'un moviment coherent, en la
consciència dels nous temps i en la superació de l'art.

D’esquerra a dreta: Robert Chasse (perfil), Tony Verlaan, J. V. Martin, Raoul
Vaneigem (acotat), François de Beaullieu, Guy Debord i Paolo Salvadori.

Si bé es podria dir que el focus principal de la IS és a França, les seves connexions es
van diversificar pels principals països capitalistes, com ara Suècia, Gran Bretanya, EUA,
Alemanya i Itàlia. Malgrat tot, el rebuig a la utilització del sistema per a exercir la crítica
contra aquest i l’escàs suport propagandístic que va rebre (les seves publicacions eren tit-
llades de clandestines i només el boca-orella va esdevenir el principal mitjà de publicitat),
van convertir aquest grup en un fantasma que mai no va tenir una ubicació precisa.

D’entrada, la IS es planteja la crítica�radical�de�l’art�i�la�cultura,�i�la�seva

superació�revolucionària, quelcom que ja van iniciar els dadaistes, les avant-

guardes artístiques soviètiques i el primer surrealisme. La tesi de la indepen-

dència de l'art, que fa passar per llibertat l'aïllament i la impotència de l'artista,

i la tesi del compromís polític, que al seu torn fa passar per revolució la subor-

dinació a la burocràcia, són considerades pels situacionistes com a substanci-

alment solidàries a l'hora de neutralitzar la dimensió autènticament subversi-

va que es troba implícita en l'activitat artística, sigui perquè aquesta indepen-

dència impedeix que es desbordi en la vida quotidiana, sigui perquè s’integra

al poder polític per a portar a terme operacions de propaganda. És per això

que els situacionistes recuperen la consciència de la força�revolucionària�de

l’art, sobretot pel que fa a la recerca�experimental�en�la�construcció�de�la

vida�quotidiana, però també a l’hora d’establir un moviment que amaga al-

tres conseqüències, com la reformulació�de�la�tradició�marxista a nivell de

pensament i, sobretot, d’acció política emancipadora per a alliberar la vida i

la societat.

Anys abans de la contestació total del 68, els situacionistes serien els primers a

situar la causa�de�la�revolució�social�en�l’experiència�viscuda, en la dimen-

sió concreta de la vida. Podem establir paral·lelismes, des de nous punts de
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vista, amb les aportacions d’altres autors esmentats al llarg d’aquest mòdul,

que es manifestarien –tal com hem vist– en termes similars. El seu projecte

crític s’articula entorn dels aspectes subjectius de la lluita política, polititzant

la�vida�quotidiana�i�els�malestars�existencials. Les energies de la nova revo-

lució provenen del rebuig de l'avorriment i de la insignificança en què la im-

mensa majoria de la gent es veu obligada a viure. Així doncs, les possibilitats

reals�de�la�revolució�passen�per�la�transformació�de�la�vida�quotidiana. La

política ha de deixar pas a una revolució permanent generalitzada en tots els

aspectes de l’existència: les velles nocions de pobresa i riquesa, fonamentades

exclusivament en el procés econòmic, han de ser substituïdes per noves cate-

gories que facin referència a la plenitud i la satisfacció del desig.

La vida quotidiana es converteix, doncs, en aquesta nova categoria crí-

tica des de la qual reformular el projecte emancipador.

La superació de l’art –tal com plantejarien els situacionistes– s’aconsegueix fu-

sionant pensament i creació en l’experiència viscuda, que és des d’on es pot

extraure el seu ús políticament revolucionari. El que es pretén és, sobretot, em-

prendre un treball col·lectiu de la vida quotidiana, construint nous ambients

que siguin alhora el producte i l’instrument de nous comportaments. La idea

central –tal com exposaria Debord en el document fundacional de la IS– és la

construcció�de�situacions, és a dir, la construcció concreta d’ambients mo-

mentanis de la vida i la seva transformació en una qualitat passional superior.

La construcció de situacions

La construcció de situacions va més enllà de la definició d’un nou concepte artístic: es
tracta d’una nova manera d’entendre la vida, una nova manera de sentir, una nova rea-
litat capaç de fer variar radicalment la forma de sentir i desitjar que la societat de consum
ha imposat a la totalitat de la massa. En aquest sentit, es defensa que cadascú busqui allò
que estima o l’atrau per a portar-ho a terme a través de la generació de situacions, que
forçosament hauran de ser aleatòries i momentànies.

La construcció de situacions implica haver d’intervenir en el marc material de la vida,
que és el que determina els comportaments: d’una banda, definint un urbanisme�unitari
mitjançant l’ús del conjunt de les arts i les tècniques com a mitjans transformadors dels
estils de vida; de l’altra, inventant�jocs amb una nova essència a fi de crear les condicions
favorables amb les quals alliberar les passions i recuperar els desitjos, reprimits o sublimats
per la cultura promoguda pel sistema capitalista.

«El objetivo general tiene que ser la ampliación de la parte no mediocre de la vida, de
disminuir, en tanto sea posible, los momentos nulos. (...) Por esto implica un aumento
cualitativo de desarrollo imprevisible. El juego situacionista se distingue de la concepción
clásica de juego por la negación radical del carácter lúdico de competición y de separaci-
ón de la vida corriente. El juego situacionista no es distinto de una elección moral, que es
la toma de partido para el que asegura el reino futuro de la libertad y del juego. Esto está
ligado a la certeza del aumento continuo y rápido del tiempo libre al nivel de fuerza pro-
ductiva al que se encamina nuestro tiempo. También está ligado al reconocimiento del
hecho de que se ofrece ante nuestros ojos una batalla de tiempo libre, cuya importancia
en la lucha de clases no ha sido suficientemente analizada. En este momento, la clase
dominante ha conseguido servirse del tiempo libre que le ha arrebatado el proletariado
revolucionario, desarrollando un vasto sector industrial del ocio que es un incomparable
instrumento de embrutecimiento del proletariado mediante los subproductos de la ideo-
logía mistificadora y de los gustos de la burguesía. Probablemente haya que buscar en esta
abundancia de basura televisiva una de las razones de la incapacidad de la clase obrera
americana para politizarse. Al obtener mediante la presión colectiva una ligera elevaci-
ón del precio de su trabajo por encima del mínimo necesario en la producción de éste,
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el proletariado no amplía únicamente su poder de lucha sino también el terreno de la
lucha. Se producen nuevas formas de lucha paralelamente a los conflictos directamente
económicos y políticos. Se puede decir que hasta ahora la propaganda revolucionaria ha
estado dominada por aquellas formas de lucha en todos los países en los que el desarro-
llo industrial avanzado las ha introducido. Que el cambio necesario de la infraestructura
pueda ser retrasado por los errores y las debilidades a nivel de las superestructuras, es
lo que han demostrado lamentablemente algunas experiencias del siglo veinte. Hay que
arrojar nuevas fuerzas en la batalla del ocio, y nosotros tendremos nuestro lugar.»

Guy Debord (1957). Informe sobre la construcción de situaciones y sobre las condiciones de la
organización y la acción de la tendencia situacionista internacional. Documento fundacional.
Disponible en el Archivo Hispano Situacionista.

Els situacionistes plantegen la possibilitat de fer emergir una nova lluita

de classes que no se sostingui en la força de treball, sinó en la societat

del consum i de l’oci. Aquesta batalla�de�l’oci passa per la destrucció

de� l’espectacle, que es troba en la base de l’alienació del subjecte i,

per tant, en la passivitat i no-intervenció d’una societat transformada

en massa uniformada. Així doncs, l’espectacle es converteix en un dels

problemes centrals que analitza la teoria crítica situacionista en el seu

rebuig al sistema capitalista.

Gran part del cos teòric de la IS es troba en la revista del grup, fundada l’any

1958 i de la qual es van arribar a publicar dotze números, el darrer el 1969,

donant pas a les publicacions individuals dels seus membres. La teoria�de

l’espectacle, encapçalada per Guy Debord, fou la que es va imposar en les in-

vestigacions de la IS. Les tesis principals es recullen en La Société du spectacle,

un llibre publicat per primer cop l’any 1967 i que esdevindria un dels mani-

festos ideològics subterranis que inspirarien el Maig del 68 francès. En aquesta

publicació, Debord deixa clar que la�societat�està�sent�unificada�a�través�de

l’espectacle, cosa que no deixarà de portar-se a terme fins que es transformi

el sistema consumista i neocapitalista en el qual la societat es troba immersa.

Si l’espectacle esdevé l’eix alienant de la societat és perquè compleix –segons

Debord– dues funcions vitals: d’una banda, l’espectacle és la societat mateixa;

de l’altra, aquest esdevé l’instrument d’unificació de la mateixa societat. Així

doncs, l'alienació�no�se�centra�exclusivament�en�el�temps�de�treball, sinó

que abraça tota l'existència humana, inclòs el seu temps d'oci. L’espectacle,

doncs, implica la generalització de l’alienació a tots els àmbits de la societat.

http://www.sindominio.net/ash
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De la colonització de l'oci, de la banalització de l'esperit i de l'extensió

per tot arreu d'una mateixa pseudocultura a través dels mitjans de co-

municació de masses s'extreu bona part de la plusvàlua global, alho-

ra que l'obrer, el treballador, el subaltern, es converteix en especta-

dor passiu de la seva pròpia alienació. Mentre la vida és espectacula-

ritzada, l’espectador s’allunya de la realitat que viu. En l'imaginari de

l'espectador, l'espectacle ja no és assumit com a joc estètic, fàcilment

distingible de la realitat, sinó que es converteix en la realitat mateixa.

La realitat queda així oculta, substituïda per un fetitxe alienant.

L’única manera d’alliberar-se del jou de l’espectacle exigeix introduir�l’art�en

la�vida�quotidiana, que és com Debord i els situacionistes entenien que ca-

lia fer la vertadera «revolució cultural». En aquest sentit, cal destacar una al-

tra obra molt influent en la revolta del Maig francès. Es tracta de Traité de sa-

voir-vivre à l'usage des jeunes générations de Raoul Vaneigem, publicada també

a finals de l’any 1967. En aquest text, Vaneigem pren l’àmbit de la vida quo-

tidiana com el terreny des d’on es renova i aguditza la lluita de classes per a

poder impulsar una nova subjectivitat al servei dels propis plaers personals.

La vida quotidiana conté una reserva d’energia vital que pot fer saltar aquesta

societat pels aires. En efecte, en la segona part del llibre –que porta per títol,

precisament, «la inversió de la perspectiva»– proposa apropar-se al fet social

amb les armes de la subjectivitat, amb l’objectiu de «reconstruir-ho�tot�a�par-

tir�d’un�mateix». Però és important assenyalar que aquesta subjectivitat no és

quelcom privat que es manifesta de forma diferent en cada individu. Si aques-

ta nova subjectivitat que es pregona esdevé radical és perquè tots els individus

obeeixen a una mateixa voluntat de realització autèntica. Així, la subjectivitat

de cadascú es reforça en percebre en els altres la mateixa voluntat subjectiva.

«No queremos un mundo en el que la garantía de no morir de hambre equivalga al riesgo
de morir de aburrimiento...»

(Vaneigem, 2008, pàg. 19)
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Aquest pensament que llegim en el Tractat de Vaneigem sintetitza amb claredat

què és el que volen subvertir els situacionistes: per tal de superar la condició

de simples supervivents, crear apassionadament les condicions favorables al

desenvolupament de les passions, destruir allò que destrueix els individus en

nom del treball, el consum, les misèries quotidianes...

Només la revolució és la passió que permet totes les altres; en definiti-

va, el que fa possible la vida. Canviar la vida significa, per tant, fer la

revolució.

3.2.3. Proletarització del treball intel·lectual i misèria del medi

estudiantil

El component�socioeconòmic també és important a l’hora d’entendre les cau-

ses de la revolta estudiantil, atès que a partir de la segona meitat del segle XX es

consuma el procés de proletarització�del�treball�intel·lectual. L'estudiant de

llavors començaria a adonar-se que se’l preparava per a formar part del planter

directiu de la classe dirigent a fi d’integrar-se en una activitat industrial, docent

o administrativa, amb l’objectiu de mantenir les estructures d’opressió tècnica

del sistema. En aquest sentit, la Universitat apareix com el costat científic del

mode de producció capitalista. La seva funció ja no seria només la de crear

un canal de formació per a la classe dominant, sinó la de tecnificar la força

de treball per a la creació de quadres mitjans i inferiors, és a dir, assalariats

intel·lectualment qualificats per a la producció i la circulació de mercaderies.

El procés d'extrema concentració promogut pel capitalisme monopolista

d'Estat engendra unes poques i vastes estructures piramidals, on els centres de

decisió, per l'imperatiu de la propietat privada, es redueixen al vèrtex de la pi-

ràmide, i on els tècnics superiors i mitjans queden convertits, per regla gene-

ral, en uns assalariats condemnats a fer el treball dictat des de dalt. Una estruc-

tura autoritària així tendeix a fer del treballador intel·lectual un especialista

que només domina la parcel·la d'activitat que li és atribuïda. Cal afegir que la

impossibilitat de planificar, en un règim de propietat privada, fa molt difícil

adaptar racionalment l'oferta i la demanda de graduats i llicenciats, de manera

que sorgeix forçosament l'atur i la infrautilització de les seves capacitats.

Però més enllà d’aquest futur desesperançador, la mateixa condició�estudian-

til�esdevé�alienant. La proletarització i fragmentació del treball intel·lectual

fa que la universitat s’entregui a l’oferta acadèmica especialitzada, a impartir

un coneixement específic d’acord amb les noves necessitats productives, em-

penyent els estudiants a una mena «d’idiotesa experta», amb la qual es frag-

menten les capacitats i el treball intel·lectual, fusionant l’educació università-

ria alienant amb el treball intel·lectual alienat i subsumit envers el capital.
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De nou, un pamflet situacionista titulat La misèria del medi estudiantil, publicat

l’any 1966 per l’associació d’estudiants AFGES de la Universitat d’Estrasburg,

l’autoria del qual s’atribueix a Mustapha Khayati, i que tindria una gran di-

fusió en la resta d’universitats franceses, però també alemanyes i italianes, fa

una denúncia corrosiva de l’estructura cultural burgesa que envolta l’estudiant

universitari. Articulat en tres parts dedicades respectivament a la condició es-

tudiantil, a la revolta de la joventut i a la revolució proletària, el pamflet

s’introdueix en l’antagonisme bàsic entre l’estudiant revolucionari i la univer-

sitat burgesa, que serà un mòbil constant del radicalisme estudiantil dels anys

seixanta, tal com hem anat veient. Així, a través d’aquest antagonisme, la uni-

versitat es converteix en la personificació institucional d’una societat capita-

lista decadent que cal combatre i derruir. La misèria de la condició estudian-

til no té a veure només amb la crisi estudiantil de la universitat, degradada a

causa d’un sistema econòmic que reclama la fabricació massiva d’estudiants

incultes però especialitzats, conseqüència directa de la divisió del treball sobre

la formació superior, sinó amb els mateixos mecanismes de compensació im-

mediata que busquen els estudiants, com l’opi de les «mercaderies culturals»,

les avantguardes artístiques, el fals estil de vida bohèmia, les modes neoreligi-

oses, la «contracultura», la presumpta politització, la llegenda de la «joventut

rebel», etc. que també es denuncien, exercint, gairebé de forma violenta, una

«crítica de la crítica», ja que «la desalineació no segueix cap altre camí que el

de l’alienació».

(...) Las diversas facultades y escuelas, todavía adornadas de ilusiones anacrónicas, son
transformadas de dispensadores de «cultura general» a la medida de las clases dirigentes
a fábricas de enseñanza rápida de cuadros inferiores y de cuadros medios. Lejos de opo-
nerse a este proceso histórico que subordina directamente uno de los últimos sectores
relativamente autónomos de la vida social a las exigencias del sistema mercantil, nues-
tros progresistas protestan contra los retrasos y desfallecimientos que sufre su realización.
Son los defensores de la futura universidad cibernitizada que ya se anuncia aquí y allá.
El sistema mercantil y sus modernos servidores, éste es el enemigo.

(...) Pues el estudiante no puede rebelarse contra nada sin rebelarse contra sus estudios,
y la necesidad de esta rebelión se hace sentir menos naturalmente que en el obrero, que
se rebela espontáneamente contra su condición.

Pero el estudiante es un producto de la sociedad moderna, al mismo nivel que Godard o
la Coca-Cola. Su extrema alienación no puede ser contestada más que por la contestación
de toda la sociedad. Pero de ningún modo esta crítica puede formularse en el terreno
estudiantil: el estudiante, como tal, se arroga un pseudo-valor que le impide tomar con-
ciencia de su desposesión real y, de esta forma, acaba siendo el colmo de la falsa conci-
encia. Pero, en todas partes donde la sociedad moderna empieza a ser contestada se dan
rebeliones de la juventud, que se corresponden immediatamente con una crítica total
del comportamiento estudiantil.»

(Internacional Situacionista, 2008, pàg. 37-44).

Hi ha en aquesta cita quelcom que no ha perdut la vigència. La misèria de la

condició estudiantil, seguint la reflexió situacionista, no ha fet més que agu-

ditzar-se. Contra aquest estat de coses es rebel·larien els estudiants, i paralitza-

rien l’activitat de les universitats. Durant aquell mes de maig es va fer aquesta

contestació total que pregonarien textos com els que hem anat comentant, en
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copsar la necessitat d’articular una relació oportuna entre teoria i praxi que

fes possible la subversió absoluta de la societat mercantil, «creant la situació

que impedís el seu retrocés».

3.2.4. El tercermundisme i els moviments d’alliberació nacional

Finalment, cal tenir present el context�sociopolític, ja que tot aquest procés

aniria acompanyat, com passava a la resta d'Europa, d'un interès creixent per

les idees socialistes revolucionàries que, després de la ruptura xinesosoviètica,

iniciada el 1956 arran del XX Congrés del PCUS i consumada el 1963, conduiria

alguns sectors de l'esquerra europea, als anys seixanta, a mirar cap a la Xina de

la mà dels corrents tercermundistes que van anar creixent com a conseqüència

dels processos de descolonització i els consegüents conflictes amb les antigues

potències colonials i amb els EUA, fruit de la confrontació Est-Oest.

Cuba, Algèria i el Vietnam es convertirien, per sectors de l'esquerra i de la jo-

ventut occidental, en punts de referència obligats, per mitjà dels quals es ca-

nalitzaria el malestar respecte del sistema de valors i les formes de vida que

promovien les societats del benestar, i l’atracció�per�les�formes�de�lluita�guer-

rilleres. En aquest sentit, el tercermundisme apareixeria com a alternativa

d'una esquerra no conformista desenganyada de l'esquerra tradicional per les

seves postures acomodatícies amb l'ordre sorgit després de la segona guerra

mundial. Algèria i després la Cuba de Fidel i el Che, Vietnam i Al-Fatah van

ser els puntals simbòlics del pensament tercermundista que floriria als anys

seixanta entre l'esquerra revolucionària francesa i, en general, l’occidental.

Barricades, banderes, platja sota les llambordes, imaginació al poder des de

les parets de les facultats, etc. acabarien assestant a França un cop dur al vell

general De Gaulle i tot el que aquest representava, pel que fa a l’autoritat i

l’hipòcrita ordre burgès. Després, és clar, s’imposaria la contrarevolució, i tots

aquells discursos que es limitarien a simplificar la revolta per a presentar-la

com una (simple) «revolució cultural». I, tanmateix, seria una llàstima recordar

el Maig del 68 pels seus aspectes més immediats...

La seqüència dels esdeveniments

Inici�del�moviment

El 8 de gener de 1968, el ministre de Joventut i Esports, François Missoffe, acudeix a la
inauguració d'una piscina a la Universitat de Nanterre. Els estudiants reben el ministre

La imatge del Che Guevara, presa a l'Havana
pel fotògraf cubà Alberto Korda el 1960, i

difosa després de la seva mort el 1967, passaria
a convertir-se en una de les fites iconogràfics
de la modernitat, probablement la foto més

famosa del segle XX. Molts revolucionaris
utilitzarien les seves idees com a exemple i
model de la lluita en favor dels oprimits de

qualsevol part del món: aquella idea segons la
qual no era necessari esperar que les condicions
socials produïssin una insurrecció popular, sinó

que podia ser la mateixa acció armada la que
creés les condicions perquè es desencadenés un

moviment revolucionari.
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amb una esbroncada a causa del seu Llibre Blanc sobre l'estat de la joventut estudiantil.
Durant el succés, un jove estudiant de sociologia, Daniel Cohn-Bendit, li retreu que el
seu llibre no tracti el problema sexual entre els joves (Daniel Cohn-Bendit li va dir que
construir un centre esportiu responia a un mètode hitlerià, destinat a arrossegar la joven-
tut cap a l’esport per tal d'apartar-la dels seus problemes reals, és a dir, assegurar el seu
equilibri sexual, mentre feia temps que es reclamava que els edificis residencials de les
facultats no es dividissin per sexes i que no s’impedís l’accés a les habitacions de les noies
després de les deu de la nit). Tot i el caràcter anecdòtic d’aquest incident, Cohn-Bendit
apareix com una de les figures mediàtiques dels successos de Maig del 68 (després l’hem
pogut veure com a portaveu del Partit Verd Europeu). Uns mesos després, el 22 de març de
1968, un grup d'estudiants es tanca a la Universitat de Nanterre en protesta per les nor-
matives internes del centre, i després d'algunes negociacions i de l'aparició de la policia
acaba desocupant les instal·lacions. Aquesta acció dóna origen al Moviment 22 de març,
que es converteix en un dels referents de les mobilitzacions de maig i juny d'aquest any.

El 22 d'abril de 1968, 1.500 estudiants protesten a Nanterre contra la detenció de diversos
estudiants del Comitè Vietnam Nacional, acusats d'atemptar contra empreses nord-ame-
ricanes, i hi intervé la policia. El 28 d'aquest mateix mes, el degà de la Facultat n'ordena
el tancament, alhora que els estudiants anuncien el boicot als exàmens parcials i es pro-
dueixen enfrontaments amb membres de la Federació Nacional d'Estudiants de França,
d'ideologia de dretes, que assalten la universitat el 2 de maig i acusen els estudiants mo-
bilitzats de terroristes (des del primer moment, els moviments dretans i ultradretans es-
tudiantils van intentar contrarestar el creixement del moviment).

El 3 de maig, vuit estudiants implicats en les protestes, entre els quals hi ha Daniel Cohn-
Bendit, acudeixen a París per a declarar mentre a la plaça de la Sorbona es congrega una
multitud d’estudiants vigilats per la policia, que finalment carrega contra ells. Davant
d’aquesta situació, la Unió Nacional d'Estudiants i el Sindicat de Professors criden a la va-
ga i exigeixen la retirada de la policia i la reobertura de la Sorbona, i també l'alliberament
dels estudiants detinguts fins al moment.

El dilluns 6 de maig, els «vuit de Nanterre» declaren davant el Comitè de Disciplina de
la Universitat. A la seva sortida es fa una nova manifestació que acaba amb forts enfron-
taments en les barricades aixecades al Barri Llatí. La violència de la policia provoca un
sentiment de solidaritat entre la major part de la societat francesa (un 61% dels francesos
simpatitzaven en aquests moments amb els estudiants). Les manifestacions es repeteixen
l’endemà i arriben fins als voltants de l’Eliseu francès.

El punt d'inflexió del moviment es dóna la nit del 10 de maig, coneguda com «la nit
de les barricades». Desenes de milers d'estudiants van a les barricades del Barri Llatí. Les
negociacions iniciades amb el rectorat de la Sorbona fracassen, alhora que les autoritats
continuen sense acceptar l'alliberament dels detinguts. La policia dissol les barricades per
la força, i es produeixen els enfrontaments més durs de tot el mes de maig amb centenars
de ferits. L’endemà, carros blindats es van desplegar per la capital francesa.

La�vaga�obrera�i�l’ocupació�de�les�fàbriques

Davant els esdeveniments dels dies anteriors, es convoca una vaga general per al dilluns
13 de maig. La manifestació d'aquest dia congrega 200.000 persones, mentre 9 milions
de treballadors de tot França segueixen la convocatòria de vaga. Després d'aquesta va-
ga, grups d'estudiants marxen cap a la Sorbona, que torna a obrir les portes després de
l'arribada del primer ministre Georges Pompidou d'un viatge per Àsia Central. Els estu-
diants l’ocupen. L’endemà els treballadors de Sud Aviation a Nantes i els de Renault a
Cleon, Flins, Le Mans i Boulogne Billancourt fan el mateix en les seves fàbriques. A poc
a poc la vaga s'estén i paralitza la major part de la França industrial.

Amb la transformació d'un moviment estudiantil sorgit en una universitat de l'extraradi
en una vaga espontània, els estudiants tracten de crear una unió amb els treballadors.
Diversos milers d'estudiants marxen el 16 de maig a Boulogne-Billancourt per a trobar-se
amb els obrers tancats a les fàbriques. En els dies següents se sumen a la vaga els contro-
ladors aeris i els treballadors del carbó, del transport, del gas i l'electricitat i els periodistes
de la ràdio i la televisió. En aquests moments, en molts dels centres de treball en vaga,
es comença a plantejar la qüestió del poder�obrer�a�les�empreses; es posa veritablement
en qüestió l'autoritat de l'Estat i es genera un autèntic buit de poder.

Davant d’aquesta situació, el gabinet de Pompidou accepta, el 25 de maig, obrir negoci-
acions amb els representants dels treballadors en vaga. Aquestes negociacions es plante-
gen a tres bandes: patrons, sindicats i govern. Les negociacions conclouen el 27 de maig
amb els Acords de Grenelle, en els quals es recull un increment del 35% en el salari mí-
nim industrial i del 12% de mitjana per a tots els treballadors. No obstant això, la major
part dels treballadors en vaga rebutgen l'acord. L'endemà, François Mitterrand, en roda
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de premsa, demana al Govern de De Gaulle la seva dimissió, afirmant que des del 3 de
maig no hi havia Estat, i es postula com a candidat a la presidència.

La�reacció�del�Govern�francès

El 29 de maig De Gaulle desapareix sense arribar a assistir al Consell de Ministres convocat
per a aquell matí. Als carrers de París, els manifestants que es dirigeixen cap a l'estació
ferroviària de Sant Llàtzer (la Gare Saint-Lazare), on es concentren els ferroviaris en vaga
sota el lema «Per un canvi polític de progrés social i de democràcia», criden consignes
com «Adéu De Gaulle!». Els gaullistes, d'altra banda, convoquen per al 30 de maig una
manifestació «En defensa de la República» als Camps Elisis, a la qual acudeixen més de
300.000 persones, que mostren el seu suport al president.

De Gaulle, d'altra banda, havia anat a Baden-Baden, a la República Federal Alemanya, per
a entrevistar-se amb el general Charles Massu, comandant en cap de les forces franceses
estacionades a Alemanya, cosa que provoca una gran inquietud davant la possibilitat
que el president decidís recórrer a l'exèrcit. El mateix dia 30, De Gaulle torna a París i es
dirigeix al país per la ràdio anunciant que no dimitirà, alhora que dissol l'Assemblea i
convoca eleccions en un termini de 40 dies.

Amb aquestes declaracions, queda clar que l'única manera de fer caure el Govern és mit-
jançant un alçament que cap dels sectors en lluita està disposat a portar a terme. No obs-
tant això, els disturbis encara continuen, tot i que diferents empreses reprenen el treball
després de diverses converses locals que prenien com a base els Acords de Grenelle, ac-
ceptant el pagament dels dies de vaga. Els incidents es traslladen de París als nuclis indus-
trials on continuen les vagues. El 7 de juny a Flins es produeixen violents enfrontaments
entre els CRS, que desallotgen els treballadors tancats a les fàbriques, i els estudiants i
obrers en vaga. El dia 10, un jove estudiant de secundària mor en els enfrontaments,
fet que provoca nous disturbis a París. El 12 de juny, De Gaulle decreta la dissolució i
il·legalització dels grups d'esquerra extrema i prohibeix les manifestacions al carrer du-
rant divuit mesos. Paral·lelament, s’amnistia 50 militants presos de l’OAS condemnats
per assassinat, entre els que hi havia generals de la dreta extrema com Raoul Salan (que
havien conspirat per a enderrocar De Gaulle), amb l'objectiu de crear grups d'acció ciu-
tadana contra els «elements incontrolables». Durant un violent mes de juny, la totalitat
dels centres de treball tornen a la normalitat, o bé per acords dels treballadors, o bé per
la intervenció policial.

Eleccions�i�victòria�de�la�dreta

Els dies 23 i 30 de juny se celebren les eleccions legislatives, de les quals la gaullista
Unió de Demòcrates per la República surt enfortida amb un 60% dels vots i 293 diputats,
comptant amb els seus aliats. El Partit Comunista, per la seva part, pateix un fort descens
en el seu percentatge de vots, i en la seva representació a la cambra, i passa d'un 15% dels
sufragis i 73 representants a un 6,98% i 34 diputats. El mateix li passa a la Federació de
l'Esquerra Democràtica i Socialista (FGDS, per les seves sigles en francès) de François Mi-
terrand, que va perdre la meitat dels seus diputats (61 enfront dels 121 aconseguits l'any
anterior). La radicalització dels estudiants francesos mostra en la pràctica una forta�sim-
patia�per�l'anarquisme i un rebuig�per�les�estructures�polítiques�vigents, incloent-hi
els sindicats i partits ja existents. Aquest estat d'ànim fa que molts obrers i estudiants, si
bé units en el rebuig a l'autoritarisme degaullista, rebutgin el lideratge dels partits comu-
nistes i socialistes, i neguen la validesa de la seva autoritat.
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Documental recomanat

Us emplacem a veure el documental de William�Klein�Grand soirs et petits matins (1978,
França), en el qual, renunciant a la veu en off típica d’aquest gènere, es fa una crònica
dels esdeveniments, rodant a peu de carrer, en les manifestacions dels estudiants i els
treballadors en vaga, en els debats, enmig de les discussions entre vaguistes i gaullistes,
en les reunions des de les quals es pretenia coordinar el moviment, a les barricades, etc.

3.2.5. Breu memòria política del Maig del 68

«¡Francia se aburre, se acabó el recreo!»

(Charles De Gaulle, 18 de maig de 1968)

«Lo importante para nosotros no es elaborar una reforma de la sociedad capitalista, sino
lanzar una experiencia de ruptura completa con esa sociedad; una experiencia que no
dure pero que deje entrever una posibilidad: percibimos otra cosa, fugitivamente, que
luego se extingue. Pero basta probar que ese algo puede existir.»

(Daniel Cohn-Bendit, entrevistat por Jean-Paul Sartre, Le Nouvel Observateur, 20 de maig
de 1968)

El Maig del 68 va ser quelcom més que una revolta cultural o un conflicte ge-

neracional, tal com l’han volgut vendre certs discursos revisionistes i banalit-

zadors que han proliferat els últims anys. En realitat, tot i que alguns tendeixen

a oblidar-ho, el moviment del Maig del 68 també va ser el moment de la vaga

obrera�més�gran�de�la�història�de�França. La riquesa de la situació revolucio-

nària en aquest país, que va reperesentar, entre altres coses, un cop als partits i

sindicats que s’erigien com a representants de la classe treballadora, es va posar

de manifest, sobretot, quan treballadors i estudiants van fer seva la crítica a

qualsevol forma de domini i autoritat. Això converteix el Maig del 68 en una

autèntica «revolta�política» capaç d’expandir-se en diferents tipus de lluites

contrahegemòniques que serviran de base a moviments socials posteriors.

Reivindicar una memòria viva de Maig del 68 ens pot servir per a establir fils

de continuïtat entre aquest moviment i les lluites del present, rescatant les

preguntes radicals que es van formular llavors, explorant les praxis polítiques

i existencials subversives que el Maig del 68 va propiciar i canalitzar. Pensem,

per exemple, en la reivindicació que es va fer del valor de la igualtat i la soli-

daritat, des d’on es planteja la necessitat d’acabar amb tot ordre social i cul-

tural basat en la divisió jeràrquica i el principi d’autoritat, la reclamació que

Enllaç recomanat

Us remetem al projecte diri-
git per Amador Fernández-Sa-
vater, «Mayo del 68: el co-
mienzo de una época», i or-
ganitzat per la Universitat
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UNIA (Arte y pensamiento)
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dació Antoni Tàpies i la So-
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racions Culturals, adscrita al
Ministeri de Cultura i amb
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els ciutadans fossin els amos del seu propi destí o l’exigència de «prendre la

paraula en primera persona» i la reapropiació directa del carrer i els espais de

treball, fugint d’intermediaris i representants (polítics, sindicals, intel·lectuals)

que sempre acaben instrumentalitzant qualsevol proposta transformadora. No

hi ha dubte que construir una «memòria viva» d’aquella insurrecció pot servir

per a obrir nous camins al pensament crític i impulsar noves formes de poli-

tització i presa de consciència i, amb aquestes, de rebel·lió radical i resistència.
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4. La crítica postmoderna

Els discursos crítics i les revoltes dels anys seixanta no van acabar amb el mode

de producció capitalista; per contra, els països de gestió liberal van transformar

aquelles lluites i els seus òrgans en reguladors del sistema: ordre i desordre

actuen com a forces cohesionadores de la societat. Tanmateix, aquelles lluites

ens van ensenyar a veure com el sistema capitalista es torna més volàtil i, per

tant, difícil d’aprehendre a partir de les categories crítiques tradicionals.

Els esdeveniments que succeirien després, sobretot durant la dècada dels anys

vuitanta, afavoririen l’apogeu de nous corrents de pensament que deixarien

de sustentar-se en les ideologies polítiques que havien inspirat els discursos

crítics fins llavors –tal com va anunciar Daniel Bell a El fin de las ideologías–

i, per tant, la possibilitat d’exercir la crítica a partir dels grans relats decimo-

nònics que, com el marxisme, configuraven sistemes intel·lectuals capaços de

reclamar una veritat unitària i totalitzadora per a les seves concepcions del

món. Les teories postmodernes en serien un exemple.

Així mateix, la memòria reactiva (i reaccionària) del Maig del 68 li atri-

buiria l’origen d’una lògica cultural des de la qual s’impulsaria un procés

d’individualització narcisista galopant. El cert és que la revolució de la vida

quotidiana de la qual hem anat parlant en els apartats anteriors seria assimi-

lada pel sistema –tal com explica Lipovetsky (1983) a La era del vacío–, amb

l’objectiu de retornar-la a la societat mitjançant la comercialització d’estils de

vida que aconseguirien neutralitzar i emmascarar la realitat social, econòmica

i política. És també en aquest procés d’individualització on cal veure, doncs,

una de les causes principals de l’abandonament social dels grans relats ideo-

lògics.

Pel que fa a la condició del saber (Lyotard, 1979), el pensament postmodern

revitalitzaria l’escepticisme i l’oposaria als grans corrents de pensament que

havien dominat la primera meitat del segle XX. Les investigacions dels pen-

sadors postmoderns imposarien el relativisme en diferents camps de la vida

i el coneixement, i els dispersarien en un núvol de jocs lingüístics narratius,

etc. Tot plegat com a conseqüència d’un canvi en l’estatut del saber en el mo-

ment que les societats entren en l’edat anomenada postindustrial (Touraine,

1973; Bell, 1973) i el tardocapitalisme en una nova lògica cultural (Jameson,

1984, 1991), on la cultura i el treball intel·lectual claudiquen davant la pressió

del capitalisme organitzat. La següent cita de Lyotard sintetitza el fenomen de

manera eloqüent:

«Sin duda el modelo crítico se ha mantenido y se ha refinado de cara a ese proceso,
en minorías como la Escuela de Frankfurt o como el grupo Socialisme ou Barbarie. Pero
no se puede ocultar que la base social del principio de la división, la lucha de clases, se
difuminó hasta el punto de perder toda radicalidad, encontrándose finalmente expuesto
al peligro de perder su estabilidad teórica y reducirse a una ‘utopía’, a una ‘esperanza’,
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a una protesta en favor del honor alzado en nombre del hombre, o de la razón, o de
la creatividad, o incluso de la categoría social afectada in extremis por las funciones ya
bastante improbables de sujeto crítico, como el tercer mundo o la juventud estudiantil.

Esta esquemática (o esquelética) llamada de atención no tenía otra función que precisar
la problemática en la que intentamos situar la cuestión del saber en las sociedades in-
dustriales avanzadas. Pues no se puede saber lo que es el saber, es decir, qué problemas
encaran hoy su desarrollo y su difusión, si no se sabe nada de la sociedad donde aparece.
Y, hoy más que nunca, saber algo de esta última, es en principio elegir la manera de in-
terrogar, que es también la manera de la que ella puede proporcionar respuestas. No se
puede decidir que el papel fundamental del saber es ser un elemento indispensable del
funcionamiento de la sociedad y obrar en consecuencia adecuadamente, más que si se
ha decidido que se trata de una máquina enorme.

A la inversa, no se puede contar con su función crítica y proponerse orientar su desarrollo
y difusión en ese sentido más que si se ha decidido que no forma un todo integrado y que
sigue sujeta a un principio de contestación. La alternativa parece clara, homogeneidad o
dualidad intrínsecas de lo social, funcionalismo o criticismo del saber, pero la decisión
parece difícil de tomar, o arbitraria.

Uno está tentado a escapar a esa alternativa distinguiendo dos tipos de saber, uno posi-
tivista que encuentra fácilmente su explicación en las técnicas relativas a los hombres y
a los materiales y que se dispone a convertirse en una fuerza productiva indispensable
al sistema, otro crítico o reflexivo o hermenéutico que, al interrogarse directamente o
indirectamente sobre los valores u objetivos, obstaculiza toda recuperación.»

(Lyotard, 1994, pàg. 33-34)

Els pensadors postmoderns van fer, tanmateix, la seva elecció. Des d’un punt

de vista ètic, implicarà la defensa de la inutilitat de construir una escala de va-

lors universal que serveixi com a eix referencial de tots els comportaments. Pel

que fa a les qüestions epistemològiques, es criticarà la fe il·lustrada en la raó i el

progrés científic. Des del punt de vista de l’anàlisi històrica, s’anunciarà el final

dels metarelats. El que era un element d’unió es dissoldrà en els microrelats

o relats locals; mentre l’individu, que veu fracassar les ideologies, es replegarà

en si mateix i se sotmetrà a una constant inquisició entorn de la possibilitat de

tenir cap fe en el futur. El compromís polític esdevindrà, llavors, inviable, més

enllà de la reivindicació d’estils de vida propis i una nova sensibilitat davant

les diferències, fet que facilitarà molt les coses al poder, que establirà un règim

de govern per a induir comportaments a partir de la (presumpta) autonomia

dels individus.

El reconeixement de les diferències (ètniques, sexuals, etc.) esdevé el

camp de batalla de la política postmoderna, però la seva presentació

no és política, sinó identitària i cultural, fet que afavoreix el control

social, ja que aquest reconeixement no busca cap altra cosa que la seva

integració social.

Autors com Žižek (2007) s’han mostrat molt crítics contra la proliferació

d’aquestes «polítiques identitàries postmodernes», amb les quals es busca afir-

mar la identitat particular sense qüestionar el lloc que cadascú ocupa en

l’estructura social. Aquest pensament hegemònic de tolerància multicultural

envers els estils de vida particulars, s’adapta perfectament a la idea de la socie-

tat despolititzada. El que s’impulsa és una mena de sentimentalisme generalit-

zat i moralitzador en un món en què només hi ha víctimes, mentre les figures
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polítiques antagòniques (opressor/oprimit, etc.) desapareixen. D’aquesta ma-

nera s'acaba imposant un «pensament�dèbil» (una mena de dictadura del «tot

val») que promou la creació d’una societat cada vegada més desideologitzada i

fragmentada que deixa en mans del mercat –únic valor absolut– l’organització

de totes les esferes de la vida dels ciutadans.

«(...) lo que se celebra como “política postmoderna” (tratar reivindicaciones específicas
resolviéndolas negociadamente en el contexto “racional” del orden global que asigna a
cada parte el lugar que le corresponde), no es, en definitiva, sino la muerte de la verdadera
política.

(...) Por otro lado, (...) este continuo florecer de grupos y subgrupos con sus identidades
híbridas, fluidas, mutables, reivindicando cada uno su estilo de vida / su propia cultura,
esta incesante diversificación, sólo es posible y pensable en el marco de la globalización
capitalista y, precisamente así, es como la globalización capitalista incide sobre nuestro
sentimiento de pertenencia étnica o comunitaria: el único vínculo que une a todos esos
grupos es el vínculo del capital, siempre dispuesto a satisfacer las demandas específicas
de cada grupo o subgrupo (turismo gay, música hispana...).»

(Žižek, 2007, pàg. 47-49)

La lluita per les diferències culturals substitueix, doncs, la lluita de clas-

ses, ja que es converteix en l’única vàlvula d’escapament de l’energia

crítica, però es tracta d’una lluita que deixa intacta l’homogeneïtat de

base del sistema capitalista.

Paradoxes de la lluita contra el racisme, la intolerància i totes les formes
d’exclusió

Com és sabut –ens recorda Michéa a La escuela de la ignorancia (Acuarela Libros, 2002,
pàg. 90)– fou als anys vuitanta quan l’esquerra europea va haver de renunciar oficialment
(en la pràctica, aquesta renúncia feia molt temps que era consubstancial) a presentar la
ruptura amb el capitalisme com l’eix central del seu programa polític. Per aquest mo-
tiu, en aquest mateix període es va veure obligada intel·lectualment a inventar per als
seus electors, sobretot per als més joves, un ideal de substitució que permetés al mateix
temps ser plausible i compatible amb l’economia del mercat global que ja llavors era molt
aplaudida. Es tractarà de la famosa «lluita contra el racisme, la intolerància i totes les
formes d’exclusió». Aquesta lluita requeriria, òbviament, la creació programada de dife-
rents organitzacions «antiracistes», la construcció metòdica de les condicions polítiques
(per exemple, durant el temps que duren unes eleccions, les falses disputes entorn de
la immigració), destinades a permetre la indispensable aparició dels partits i els discursos
xenòfobs en el nou panorama polític, etc.

Si la vertadera lluita política es transforma en una simple batalla cultural pel

reconeixement de les identitats marginals i per la tolerància amb les diferèn-

cies, Žižek afirma que això implica una forma de despolititzar l’economia, de

neutralitzar l’antagonisme realment existent en la vida social; si bé reconeix

l’important impacte alliberador de la politització postmoderna en àmbits fins

llavors considerats apolítics (feminisme, gais i lesbianes, ecologia, qüestions

ètniques o de minories autoproclamades, etc.):
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«(...) el que estas cuestiones se perciban ahora como intrínsecamente políticas y hayan
dado paso a nuevas formas de subjetivización política ha modificado completamente
nuestro contexto político y cultural. No se trata, por tanto, de minusvalorar estos desar-
rollos para anteponerles alguna nueva versión del esencialismo económico; el problema
radica en que la despolitización de la economía favorece a la derecha populista con su
ideología de la mayoría moral y constituye el principal impedimento para que se realicen
esas reivindicaciones (feministas, ecologistas, etc.) propias de las formas postmodernas
de la subjetivación política. En definitiva, se trata de promover ‘el retorno a la primacía
de la economía’ pero no en perjuicio de las reivindicaciones planteadas por las formas
postmodernas de politización, sino, precisamente, para crear las condiciones que permi-
tan la realización más eficaz de esas reivindicaciones.»

(Žižek, 2007, pàg. 69-70)

Val a dir que moltes d’aquestes noves formes de subjectivació política estan

aconseguint trencar amb l’ordre global i les seves lògiques de jerarquització

i exclusió. El mateix Žižek destaca, per exemple, les reivindicacions queer i

l’obra d’autores com Judith�Butler, que han reaccionat contra aquesta opo-

sició abstracta i políticament reductora entre la lluita econòmica i la lluita

«simplement cultural» (en aquest cas, el reconeixement queer). Sens dubte, la

seva lluita va més enllà. Quan es qüestiona la forma social de la reproducció

sexual s’està fent una crítica al centre de les relacions socials de producció. La

família nuclear és un component clau i una condició essencial de les relaci-

ons capitalistes de propietat, intercanvi, etc. D’aquí que la contestació política

del moviment queer, en soscavar la normativitat heterosexual, representi una

amenaça al mode de producció capitalista. Tanmateix, en la mesura que el sis-

tema capitalista estableix un règim de governabilitat «postpolítica» tolerant i

multicultural, aconsegueix neutralitzar les reivindicacions queer i integrar-les

com a «estils de vida».

«¿No es acaso la historia del capitalismo una larga historia de cómo el contexto ideoló-
gico-político dominante fue dando cabida (limando el potencial subversivo) a los mo-
vimientos y reivindicaciones que parecían amenazar su misma supervivencia? Durante
mucho tiempo, los defensores de la libertad sexual pensaron que la represión sexual mo-
nogámica era necesaria para asegurar la pervivencia del capitalismo; ahora sabemos que
el capitalismo no sólo tolera sino que incluso promueve y aprovecha las formas “perver-
sas” de sexualidad, por no hablar de su complaciente permisividad con los varios placeres
del sexo. ¿Conocerán las reivindicaciones queer ese mismo fin?»

(Žižek, 2007, pàg. 69)
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L’efecte de la despolitització de l’esfera econòmica –ens diu el filòsof

eslovè– l’estem patint en aquests moments: en la manera com funciona

l’economia (la necessitat de reduir les despeses socials, etc.) s’accepta

com una simple imposició de l’estat objectiu de les coses («les coses són

així», «no hi ha alternativa»...). Mentre persisteixi aquesta despolititza-

ció de l’esfera econòmica, qualsevol intent de fer política corre el perill

de quedar reduït a una simple qüestió «cultural» entorn del reconeixe-

ment de diferències identitàries o d’estils de vida (polítiques de la di-

ferència, de la multiplicitat, de l’alteritat...), sense que això tingui cap

efecte en l’estat real de les coses. D’aquí que –tal com afirma Žižek– re-

sulti més profitós centrar-se en allò que fa que tot continuï sent igual, és

a dir, lluitar�contra�la�lògica�inexorable�del�capital.
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