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A principios del siglo XXI jLa Tierra primero! y el Frente de
Liberacion de la Tierra (ELF) se habian convertido en los
grupos ecologistas radicales mas conocidos de Estados
Unidos, Australia y el Reino Unido, y habian establecido
cabezas de playa en decenas de paises de todos los
continentes excepto la Antartida.

Bron Taylor, nos hace un estudio detallado de estos
movimientos, quiza los mas afamados del ecologismo
radical.
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INTRODUCCION

El ambientalismo radical comprende un conjunto de
movimientos e ideologias ambientalistas que comparten
una vision del mundo general que incluye una percepcion del
caracter sagrado de la naturaleza. Las creencias religiosas e
ideologicas de estos movimientos, y las criticas a las que
suelen estar sujetos, se describen en detalle en
Ambientalismo Radical. Sin embargo, su orientacion basica
puede caracterizarse brevemente: los movimientos
ambientalistas radicales atribuyen la degradacion ambiental
a filosofias y religiones occidentales antropocéntricas vy
jerarquicas. En respuesta, prescriben una simplificacion del
estilo de vida, una resistencia politica a las fuerzas
destructivas y una “reconexion” espiritual con la naturaleza.
Creen que estas respuestas dependen de una
“resacralizacion” de las actitudes y percepciones humanas
del mundo natural.



A principios del siglo XXI jLa Tierra primero! y el Frente de
Liberacion de la Tierra (ELF) se habian convertido en los
grupos ecologistas radicales mas conocidos de Estados
Unidos, Australia y el Reino Unido, y habian establecido
cabezas de playa en decenas de paises de todos los
continentes excepto la Antartida.



iLA TIERRA PRIMERO!

Earth First! (jLa Tierra Primero!), con su lema “ningun
compromiso en defensa de la madre Tierra”, fue fundada
en 1980. Rapidamente se hizo conocida por sus
dramaticas campanas de desobediencia civil y el
uso ocasional de sabotaje en sus esfuerzos por frustrar
las incursiones comerciales en tierras biologicamente
sensibles. En sus primeras dos décadas se centrd
especialmente en los bosques antiguos que
guedaban en América del Norte,
evocativamente denominados bosques “antiguos” o
“catedrales” para reforzar su especial importancia.

Dave Foreman, que abandond la WILDERNESS SOCIETY
después de desilusionarse con los esfuerzos de
los principales grupos ambientalistas para detener el
deterioro ambiental, fue el lider mas carismatico
entre los cofundadores de Earth First! (numerados



maneras como 4 o 5, dependiendo de las diferentes mitos
sobre el origen del movimiento). Su propdsito estratégico al
fundar el grupo fue, en primer lugar, introducir y promover
el sabotaje y la desobediencia civil como medio de lucha
ambiental, aumentando siempre que sea posible los costos
y eliminando las ganancias de las practicas destructivas para
el medio ambiente; en otras palabras, librar una guerra
econdmica contra los que destruyen la naturaleza; en
segundo lugar, avergonzar a los ambientalistas tradicionales
para que adoptasen posturas mas firmes, criticandolos
duramente y exponiendo sus posiciones comprometedoras;
En tercer lugar, e irébnicamente dada la segunda tactica,
esperaba que al asumir el manto de “extremismo
ambiental”, una etiqueta que sus adversarios suelen aplicar
a los grupos disidentes, los grupos dominantes podrian
parecer mas razonables en comparacion, aumentando asi su
influencia y eficacia..

De igual importancia, Foreman queria atacar las actitudes
antropocéntricas, porque consideraba que la raiz del
problema era religiosa en esencia. Basandose en
historiadores como Lynn White, Perry Miller y Roderick
Nash, Foreman argumento:

Nuestro problema es una crisis espiritual. Los puritanos
trajeron consigo una teologia que veia el desierto de
América del Norte como un refugio de Satanas, con los
salvajes como sus discipulos y los animales salvajes como
sus demonios, todo lo cual tenia que ser limpiado,



derrotado, domesticado o asesinado (Harpers Forum
1990): 44).

Asi que, como la mayoria de los verdes radicales, Foreman
culpd al advenimiento de la agricultura (siguiendo a Paul
Shepard y Jim Mason), y también al cristianismo, por el
deterioro ambiental. Durante los primeros afnos de Earth
First!, no fue dificil encontrar evidencia de una visidn
anticristiana, particularmente desde que James Watt fuera
el Secretario de Interior. En 1976, antes de su nombramiento
por el presidente Ronald Reagan, Watt habia fundado la
Mountain States Legal Foundation, que se presentaba a si
misma como defensora de la libertad individual, los
derechos de propiedad y la libre empresa. Los ambientalistas
lo consideraron un grupo antiambiental, uno de los primeros
y mas importantes miembros del llamado MOVIMIENTO DE
USO INTELIGENTE. Watt también era un cristiano evangélico
gue minimizo los problemas ambientales y fue percibido
ampliamente, aunque de manera inexacta (en gran parte
debido a testimonios del Congreso citados selectivamente),
como si creyera que la inminente segunda venida de Cristo
obviaba la necesidad de preocuparse por el medio ambiente.
Reagan, que lo habia nombrado, dijo a sus confidentes que
él también esperaba el inminente regreso de Cristo.

Como la mayoria de los verdes radicales, Foreman vio
promesas en las religiones paganas para una ética
biocéntrica. De hecho, la percepcion mas comun que anima
el movimiento puede etiquetarse como “pagana”, si se



define como espiritualidad que involucra una o mas de dos
percepciones: (1) la Tierra misma esta viva y es sagrada, una
percepcion que para muchos podria etiquetarse
apropiadamente como panteismo (una palabra derivada de
la combinacién de la palabra griega pan que significa "todo"
y theos que significa "dios", lo que significa que "todo es
dios"); vy (2) que el mundo esta lleno de inteligencias no
humanas (a menudo consideradas capaces de comunicarse
y hacerlo con los humanos) que son dignas de reverencia.
Estas percepciones, a veces denominadas “ANIMISMO” (del
latin “alma”), implican la creencia de que varias entidades de
la naturaleza tienen alma o espiritu.

Al principio de la publicaciéon de Earth First! Foreman
senald sus inclinaciones espirituales publicando de acuerdo
con lo que se conoce en el paganismo contemporaneo como
el CALENDARIO PAGANO. Fue influenciado
significativamente por Paul Shepard, Gary Snyder vy
Starhawk, cada uno de los cuales promovia espiritualidades
terrenales. Aun mas influyente sobre Foreman fue la sutil
espiritualidad natural del ecologista Aldo Leopold y el
novelista Edward Abbey. Después de aprender sobre Arne
Naess y su ECOLOGIA PROFUNDA poco después de fundar
Earth First!, Foreman y sus camaradas también
aprovecharon y adoptaron inmediatamente la ecologia
profunda como la filosofia natural de Earth First!

Pero fue Desert Solitaire (Desierto solitario, 1968) de
Edward Abbey lo que destaco especialmente las profundas



conexiones afectivas que Foreman tenia con la naturaleza,
como lo habia hecho con muchos otros habitantes del
desierto. En este libro, Abbey describio experiencias misticas
que le ensefaron humildad y una percepcion espiritual
adecuada, lo que para él significaba biocentrismo vy
reverencia por la Tierra. La novela de Abbey La banda de la
tenaza (1975) retrataba a saboteadores ecoldgicos que
luchaban contra una civilizacidon industrial retratada como
totalitaria e implacablemente destructiva. El libro no era
enteramente ficcion, porque se basaba en un movimiento de
resistencia ecologica que habia comenzado en |la década de
1950 y que se habia insinuado en Desert Solitaire. De hecho,
el amigo de Abbey, Jack Loeffler, indicaria mas tarde que
Abbey y muchos de sus amigos habian estado
experimentando con The Anarchist Cookbook (El libro de
cocina anarquista) durante la campafia para salvar A BLACK
MEsA de Peabody Coal?, y que algunas de estas experiencias
y fantasias relacionadas se incorporaron a la novela.
(entrevista del autor, julio de 1997). Ademas, a través de sus
personajes, La banda de la tenaza capturd eficazmente los

1 En 1964, Peabody Energy (en aquel entonces Peabody Western Coal), una
empresa energética que cotizaba en bolsa y tenia su sede en el Medio Oeste
de los Estados Unidos, firm6 un contrato con la tribu Navajo y dos afios mas
tarde con la tribu Hopi, otorgandole a la empresa derechos minerales y el uso
de un acuifero. El contrato fue negociado por el destacado abogado de
recursos naturales John Sterling Boyden, quien afirmoé representar a la tribu
Hopi mientras que en realidad estaba en la nomina de Peabody. Ambas tribus,
situadas en un semidesierto arido, atribuyen un significado religioso al agua,
la consideran sagrada y tienen objeciones culturales, religiosas y practicas al
uso excesivo del agua. [N. d. t.]



diversos tipos de religion natural que animaron a aquellos
primeros rebeldes verdes, como la esperanza entusiasta de
Doc Sarvis de que "jPan resucitara!" (1975: 44), y la reflexién
ocasional de George Washington Hayduke sobre “la unidad
oceanica de las cosas” y su justificacion para el
desgarramiento del desierto como una percepciéon de que el
desierto era un “pais santo” (1975: 227, 128).

Aligual que Abbey vy la mayoria de sus personajes rebeldes,
y criticos como Louis Mumford y Gary Snyder, la filosofia
social de Foreman era anarquista, aunque el suyo era una
especie de individualismo libertario comun en el oeste de los
Estados Unidos, no el tipo que buscaba la superaciéon del
Estado. Sin embargo, la primitiva revista Earth First! incluia
lenguaje en su cabecera acerca de no aceptar la autoridad
del Estado. Sus paginas expresaban entusiasmo por el
anarquismo, por un lado, y el paganismo, las religiones
indigenas y, a veces, las religiones originarias de Asia,
especialmente el taoismo y el budismo, por el otro. Estas
afinidades contribuyeron al tipo de subculturas que se
sintieron atraidas por el movimiento, y que incluia a
anarquistas comunitarios y anarcoprimitivistas, que
realmente deseaban superar al Estado, asi como a paganos
y algunos wiccanos, muchos de California y el noroeste del
Pacifico quien aportaron al movimiento una forma mas
abierta y ritualizada de religion de la naturaleza.

En general, los recién llegados eran mas abiertamente
anticapitalistas y probablemente rechazaban por completo



la legitimidad de los Estados-nacion mas que Foreman y
algunos de los ambientalistas que habian ayudado a formar
Earth First! En resumen, no creian que el sistema mundial
capitalista pudiera ser cambiado. Mientras tanto, los
pacifistas y activistas contra la guerra y las armas nucleares,
muchos de los cuales se habian inspirado en la ética religiosa
de Mahatma Gandhi y Martin Luther King, también se
sintieron atraidos por el movimiento debido a su voluntad
de participar en la desobediencia civil en defensa de la vida.

Las diversas corrientes que fluyeron hacia el movimiento
rapidamente provocaron tensiones. Algunos activistas,
incluido Howie Wolke, cofundador de Earth First! y uno de
los amigos mas cercanos de Foreman, argumento
enérgicamente, pero sin éxito, que el tono pagano de la
revista era contraproducente y debia detenerse. En 1982, el
editor de jLa Tierra Primero! se opuso a publicar articulos
que describieran tacticas como clavar arboles y obstruir
carreteras (usar puas metalicas u otras puntas afiladas en un
esfuerzo por evitar la tala de arboles haciéndola no rentable,
o dafar los neumaticos de los adversarios, a veces para
evitar la detencién y el encarcelamiento).

A pesar de su convincente argumento de que tales tacticas
podrian provocar lesiones, Foreman y sus partidarios lo
obligaron a dimitir, ya que consideraban que la crisis
ambiental era tan grave que tales riesgos eran aceptables y
necesarios. De hecho, Foreman y muchos de sus partidarios,
qgue a veces se autodenominaban reflexivamente



“campesinos surenos de la naturaleza”, afirmaron que si
eran atacados durante las campafias, no dudarian en utilizar
la violencia en defensa propia, incluso violencia letal si fuera
necesario. Foreman escribio que, si bien admiraba los
enfoques no violentos “propugnados por Gandhi y Martin
Luther King”, no podia aceptarlos porqgue,
“desafortunadamente, todavia soy un animal... No puedo
poner la otra mejilla” (1982: 4).

Dos budistas prominentes, Robert Aitken y Gary Snyder,
criticaron la retdrica marcial y violenta de aquellos anos
iniciales, pero Foreman respondié con fuerza de una manera
gue muchos otros partidarios de Earth First! repetirian mas
tarde como loros:

Cualquier criatura, por muy mansa que parezca, se
defendera cuando se vea amenazada... Las ideas
[religiosas] orientales de salir del ciclo violento son
presuntuosas y antropocéntricas (al separar a los seres
humanos del mundo natural semiviolento)... Soy
totalmente pragmaético en cuanto a violencia/no
violencia. Deberiamos utilizar lo que nos resulte mas
comodo y lo que sea mas apropiado para una situacion
particular... Hay muchos caminos que uno puede tomar
para defender a nuestra Madre Tierra. Incluido el del
guerrero (Foreman 1982: 2).

En 1983 se habia formado un “Grupo de accion forestal de
bosque antiguo” para defender los bosques de Oregdn vy



distanciarse de tales tonos marciales, un grupo que
generalmente pensaba que la revolucion de conciencia que
se necesitaba, tendria que provenir de una disposicion
afectiva en lugar de una disposicion enojada y violenta. Pero
al mismo tiempo estaba surgiendo una respuesta a los
partidarios impacientes de Earth First!, que pensaban que
habia llegado el momento de intensificar las tacticas.
Algunos empezaron a abogar por los incendios provocados,
y estos incidentes comenzaron en la década de 1980.

Otros buscaron desarrollar una estrategia revolucionaria
para derribar el Estado—-nacion, o al menos, estar preparados
para aprovechar la inevitable caida de la civilizacidon
industrial, que consideraban insostenible. En 1988, por
ejemplo, una faccion anarquista comenzo a publicar Live
Wild or Die (Vive salvaje o muere) para promover lo que
consideraban un enfoque aun mas radical. Durante el mismo
periodo, entre mediados y finales de la década de 1980, una
ex organizadora sindical convertida en ambientalista, Judi
Bari, saltd a cierta prominencia, defendiendo la “ecologia
revolucionaria” en un esfuerzo por combinar biocentrismoy
socialismo en una ideologia verde pro-socialista.

Bari se hizo famosa cuando una bomba exploté en su
automévil en mayo de 1990, incapacitandola
permanentemente y causando lesiones menores a su
companero de Earth First, el activista Darryl Cherney. Ambos
fueron pronto arrestados, acusados de posesion consciente
de la bomba y etiguetados como “ecoterroristas” por las



autoridades encargadas de hacer cumplir la ley. Pronto
fueron liberados por falta de pruebas en un caso que nunca
se resolvio.

Tanto Bari como Cherney habian estado haciendo
campafna para proteger los bosques de secuoyas de
California y tenian una fuerte sensibilidad espiritual pagana;
Cherney incluso se habia involucrado con la innovadora y
pagana IGLESIA DE TODOS LOS MUNDQOS, inspirada a su vez
en la novela de ciencia ficcion de Robert Heinlein, Forastero
en tierra extrafa (1961). Bari y Cherney demandaron a la
Oficina Federal de Investigaciones (FBI) y al Departamento
de Policia de Oakland, donde ocurrid el atentado, afirmando
que estas autoridades habian violado sus derechos cuando
los acusaron publicamente de transportar la bomba a
sabiendas y de planear usarla en un acto de ecoterrorismo.
Bari y Cherney ganaron su demanda en 2002 y recibieron
una indemnizacion de 4,4 millones de ddlares, cinco anos
después de la muerte de Bari por cancer en 1997. Ella preciso
que sus obituarios catalogasen su ocupacion como
“revolucionaria” e insté a sus amigos a recordar lo que dijo
el martir wobbly Joe Hill dijo poco antes de ser ejecutado en
1915: “No llores. jOrganiza!"

Un ano antes del atentado, en 1989, Foreman y otras
cuatro personas fueron arrestados y acusados de una serie
de incidentes de sabotaje después de una operacion
multimillonaria del FBI. La atencidon de las autoridades se
habia centrado en Earth First! como resultado de su retdrica



y de una creciente cantidad de “ecotage” (término que
significa sabotaje en defensa del medio ambiente), que
ocurrio en el oeste de Estados Unidos. Agentes del FBI se
infiltraron en Earth First!, identificaron un grupo activo de
saboteadores y lo alentaron a usar explosivos, lo que sus
miembros se negaron a hacer. La célula decidid utilizar
antorchas para derribar las torres de lineas eléctricas que
transportaban electricidad desde una planta de energia
nuclear. El plan surgié como una protesta contra la energia
nuclear, a la que se oponian los ambientalistas radicales por
los contaminantes radiactivos que produce, asi como por su
papel en la produccidon de armas nucleares y como ejemplo
del apetito humano irresponsable por la energia. Las
autoridades retrataron exitosamente la accion como
terrorismo nuclear, a pesar de que detener la transmision de
electricidad desde una planta de energia no representa
ningun peligro para su estabilidad o seguridad.

Después de los arrestos, por supuesto, Foreman y sus
seguidores se sintieron especialmente vulnerables. Los
izquierdistas de la Costa Oeste (incluida Judi Bari) y los
anarquistas de Earth First! continuaron presionando por un
movimiento mas radical. Entre 1989 y 1990 se produjo un
cisma: Foreman y muchos de los primeros miembros de
Earth First! se desvincularon del movimiento que habian
iniciado.

Una de las muchas razones del cisma fue que muchos
miembros de Earth First!, incluidos al menos dos que habian



sido arrestados y acusados con Foreman, sintieron que se
habia desvinculado del movimiento por motivos egoistas,
como parte de una estrategia para evitar una larga pena de
prision. Foreman, en un acuerdo inusual de declaracion, se
declard culpable de un delito grave de conspiracion en el
incidente de la linea eléctrica, y el cargo se redujo a un delito
menor después de que el tribunal certificara un periodo de
buena conducta. De esta manera escapo de cumplir condena
en prision. Otros dos activistas con roles relativamente
menores recibieron poca pena de carcel, pero Peg Millett y
Mark Davis, que habian estado directamente involucrados
en el intento de derribar las torres del tendido eléctrico,
cumplieron varios afios cada uno en una prision federal.

Tanto Millett como Davis estaban motivados por una
profunda espiritualidad terrenal. Millett cantaba a menudo
canciones que expresaban reverencia por la Tierra en
reuniones de Earth First!, y lo hizo también durante la
audiencia del juicio, para transmitir por qué habia realizado
tal accion. Davis explicd su devastacion a los remontes en
Arizona como un esfuerzo por frustrar la expansion de una
estacion de esqui en las montanas de San Francisco en
Arizona, porque estaba de acuerdo con las tribus Hopi vy
Navajo que creen que "esas montafas son sagradas'.
Concluyd con pesar que “lo que habia ocurrido alli, a pesar
de nuestros débiles esfuerzos, es un terrible error espiritual”
(Carta al autor, verano de 1992).

Después de la disposicion del caso y la escritura desde



prision al periddico Earth First!, Davis afirmd que su propio
silencio, mas honorable, habia permitido a Foreman y sus
abogados elaborar su creativo acuerdo de declaracion de
culpabilidad. Davis afirmé que Foreman le habia dado 480
ddélares para la accién antinuclear y que “era plenamente
consciente de los planes antinucleares. Lo sé porque se lo
dije yo mismo... Facilmente podria haber llegado a un
acuerdo para [meterlo en prisidon] y salvarme” (Davis 1993:
14).

Los arrestos, los ecotajes y las consecuencias de ambos
intensificaron las tensiones inherentes a las diversas
corrientes del radicalismo estadounidense que se habian
sentido atraidas por Earth First! A finales de la década de
1990, las contradicciones que produjeron el cisma que habia
iniciado la década habian llevado al abandono de |la mayoria
de los partidarios de Earth First! que no se consideraban
anarquistas (o se consideraban mas libertarios que
comunitarios/socialistas), junto con algunos de los
anarquistas que consideraban que su principal pasion vy
compromiso moral era la proteccion de la naturaleza y Ia
biodiversidad. Estos activistas no abandonaron el trabajo
ambiental, sino que crearon o se unieron a otros grupos para
continuarlo. Dave Foreman, por ejemplo, fundé Wildlands
Project en 1992 y fundd una nueva revista, Wild Earth.
Ambos esfuerzos reflejaron una estrategia politica mas
convencional y se basaron en la Biologia de la Conservacion,
mientras Foreman continuaba su asociacion con muchas de



las figuras destacadas en este campo. La estrategia consistia
en reunir a cientificos, activistas de base sobre la
biodiversidad, propietarios privados de tierras y grupos
ambientalistas como Nature Conservancy para asegurar un
habitat critico y, al mismo tiempo, presionar a los gobiernos
de América del Norte para que apoyaran la investigacion y
las politicas congruentes con la gestion de los ecosistemas
para la preservacion de la biodiversidad a largo plazo.

Otro resultado de toda la discordia fue que desde finales
de los 80 y hasta mediados de los 90, muchos de los musicos
e innovadores rituales mas talentosos del movimiento se
alejaron, incluida Dana Lyons, cuyas canciones, incluida Tree
Music (que también se ha convertido en un libro para nifios),
mas tarde encontraria una audiencia dentro del movimiento
ambientalista mas amplio. Con tales figuras desaparecid
gran parte de la ritualizacion salvaje que se habia
desarrollado dentro del movimiento, especialmente desde
principios de los anos 1980 hasta mediados de los anos 1990.
Esta ritualizacion habia incluido festivales de canciones vy
poesia, danzas influenciadas por la Wicca? y otros procesos
disefiados para profundizar las conexiones con la naturaleza
no humana, como el Consejo de Todos los Seres.

2 La wicca es una religion sincrétrica, politeista y neopagana moderna,
vinculada con la brujeria y otras religiones antiguas. Estudiosos de la religion
la clasifican como un nuevo movimiento religioso y como parte del
esoterismo occidental ocultista. Fue desarrollada en Inglaterra durante la
primera mitad del siglo XX. [N. d. t.]



En el “Round River Rendezvous” anual (Encuentro en
Round River, llamado asi por una historia de Aldo Leopold),
a veces se habian realizado espectaculos elaborados que
expresaban la tipica cosmogonia ambiental de una caida
desde un paraiso, una sensacion de un presente apocaliptico
y la esperanza de un mundo con todas las formas de vida que
volvieran a vivir en un equilibrio sagrado.

La mayoria de los participantes de largo plazo
reconocieron que el programa de jLa Tierra Primero! de los
anos 1980 y la primera mitad de los 1990, que habian
implicado una gran cantidad de innovacion religiosa, habian
sido reemplazadas a finales de siglo por un ethos mucho mas
urbano y anarquista. El movimiento fue cada vez mas
impulsado por jovenes descontentos de las grandes
ciudades, mas que por activistas ambientales de carrera cuya
principal pasion fuera la naturaleza. Muchos activistas de
larga data llegaron a considerar moribundo el movimiento
qgue antes habia alcanzado su apogeo. Muchos de ellos
sintieron nostalgia por lo que habia sido y lamentaron su
propio comportamiento poco caritativo que condujo a su
debilitamiento. El resultado de esta historia es que a
principios del siglo XXI parecia menos probable que una
década antes que jlLa Tierra Primero! se estableceria como
una religion de la naturaleza con su propia vida ritual en
evolucion que continuaria inspirando acciones ambientales.

Esto no significa que el activismo ambientalista radical
haya desaparecido o haya perdido poder social. Su vision del



mundo continud difundiéndose vy, a principios de los afios
1990, surgid una nueva faccion, inyectando nueva energia, si
no en las dimensiones religiosas del movimiento, si en su
arsenal estratégico. Esto llegd con la invencidn del Frente de
Liberacion de la Tierra.



EL FRENTE DE LIBERACION DE LA TIERRA

Eart First! se establecio en el Reino Unido después de una
gira de “roadshow”3 realizada en 1990 por activistas de los
Estados Unidos. Crecid y floreciod alli en la década de 1990 en
medio de una resistencia de accidn directa, a veces furiosa,
a los proyectos de construccion de carreteras, muchos de los
cuales gozaron de un importante apoyo publico. Gran parte
de esta campafa se llevo a cabo en el marco del paraguas de
Earth First!, que tenia una serie de expresiones creativas,
incluidos grupos abiertamente paganos como la Tribu Donga
y el Dragon Environmental Network.

iEn cierto modo recuerda a la division en facciones de
Earth First! En el movimiento en los Estados Unidos, sin
embargo, individuos que se consideraban los mas radicales,
si no revolucionarios, de esos activistas, sintieron que eran

3 Espectaculo itinerante. [N. d. t.]



necesarias tacticas mas agresivas que la desobediencia civil
no violenta. Segun un relato publicado en la revista Earth
First! en los Estados Unidos, activistas frustrados por la lucha
no violenta de Earth First! y que buscaban tacticas mas
agresivas, formo el “Frente de Liberacion de la Tierra” (Earth
Liberation Front, ELF) en 1992. Un comunicado de “Tara the
Sea EIf” (Tara la elfa del mar, los miembros del ELF se refieren
a si mismos como “elfos”) afirmaba que en 1993 los elfos
habian creado veinte células clandestinas en Inglaterra y
habian utilizado incendios provocados y otros medios para
atacar corporaciones en Europa y América del Norte, entre
ellas varios que se dedican a la produccién de organismos
genéticamente modificados.

En Estados Unidos, muchos de los Earth First! mas radicales
y los anarquistas verdes adoptaron rapidamente el acronimo
ELF, aparentemente fascinados por él. El nombre se
popularizo rapidamente en parte porque proporcionaba una
rubrica para las acciones mas radicales como las buenas
relaciones publicas: los elfos son vistos positivamente en la
literatura occidental como juguetonamente traviesos, no
maliciosos. El apodo se hizo popular también, en parte,
porque la idea de los elfos en el bosque era coherente con
las  espiritualidades paganas que se encuentran
comunmente en los movimientos ambientalistas radicales y
entre algunos de estos activistas.

Dada la naturaleza encubierta del ELF, que hace casi
imposible entrevistar a tales activistas, se debe tener



cuidado al discutir las motivaciones religiosas de sus
participantes. Entrevistar a los portavoces es problematico,
porgue no esta claro qué tan cerca estan ellos y sus puntos
de vista de los propios elfos. Dos anarquistas, Craig
Rosebraugh y Leslie James Pickering, que dijeron haber
recibido comunicados andnimos de activistas del ELF vy
fueron ungidos (por ellos mismos y los medios) como
portavoces oficiales del ELF, afirmaron no conocer
personalmente a nadie de los elfos. Ademas, no se centraron
en motivaciones espirituales al defender las acciones del ELF.
En cambio, parecian principalmente interesados en
promover |la causa anarquista, conectandola estrechamente
con una comprension del ELF como un movimiento
anticapitalista. Afirmaron que “renunciaban” a sus funciones
de portavoces en 2003 porque no creian que el ELF tuviera
una estrategia revolucionaria, ni creian gue los incendios
intencionales y otras tacticas de sabotaje debieran excluir el
dafno a seres humanos. Por estas razones, dijeron,
renunciaban para formar una organizacion verdaderamente
revolucionaria. El deseo de evitar una mayor atencion no
deseada por parte de las autoridades encargadas de hacer
cumplir la ley puede haber proporcionado una justificacion
mas concreta para las renuncias.

A pesar de las dificultades que implica entrevistar
directamente de los miembros del ELF debido a su
organizacion clandestina, es posible suponer, dado el
nacimiento del ELF de Earth First! que a menudo es



abiertamente pagana en su espiritualidad, que al menos
algunos de sus activistas estarian motivados de manera
similar. Tara, la elfa marina proporciona razones concretas
para sospechar una espiritualidad similar que anima tanto a
Earth First como al ELF. Afirmd que el ELF,

... perpetua las leyendas de la “gente pequena”, que en
la mayoria de los paises europeos tiene un historial de
causar problemas, siendo siempre escuchada con
picardia, pero nunca vista. Estas “criaturas miticas” vivian
cerca de la tierra en la mayoria de las leyendas (1996: 18).

Aqui los elfos funcionan como las hadas lo han hecho para
otros activistas ambientales radicales: son apropiados como
guerreros terrestres simbdlicos, evocando imagenes que
resuenan con la espiritualidad pagana de muchos de esos
activistas.

Un activista de Earth First!, por ejemplo, escribiendo bajo
el seuddonimo de “Buck Young”, argumentd que la gente
moderna no puede experimentar el mundo como encantado
porque lo han pavimentado y, por lo tanto, silenciado las
voces sagradas de la Tierra. Escribido un relato innovador
sobre el surgimiento del activismo ambiental radical que
insinda por qué los “duendes” resultaban ser un tropo
atractivo:

Gnomos y elfos, faunos y hadas, duendes y ogros, trolls
y bogies... [deben infiltrarse en nuestro mundo para]



efectuar cambios desde el interior... [Estos espiritus de |a
naturaleza estan] corriendo en cuerpos humanos...
trabajando en cooperativas... hablando en las calles...
clavando arboles y volando tractores... iniciando
revoluciones... [e] inventando religiones (Young 1991: 8-
9).

Esta afirmacion revela no sélo una espiritualidad pagana
sino también la conciencia de que él y sus compatriotas
estan inventando la religion. En una entrevista durante una
cita de Earth First! (Vermont, agosto de 1991) explicd, por
ejemplo, que las novelas fantasticas de JRR Tolkien, El Sefior
de los Anillos, eran importantes para la espiritualidad
natural. No esta solo en esto, ya que estas novelas inspiraron
a varios verdes radicales. Tampoco es el Unico que reconoce
que él y otros estan creando una nueva religion verde,
elaborandola de maneras innovadoras a partir de fuentes
historicas, religiones existentes y nuevas fuentes
dondequiera que se encuentren y siempre que sean utiles.

Tara, la elfa marina, no pondria ninguna objecidon a las
espiritualidades que ayudan a las personas a percibir las
voces sagradas de la Tierra. Concluyd su propio manual
sobre el ELF afirmando que los grupos ambientalistas e
indigenas radicales como el militante Movimiento Indigena
Americano “reflejan la filosofia de muchas Primeras
Naciones [pueblos indigenas] en todo el mundo, que tienen
qgue mostrarle a su enemigo cuan serios son sus asuntos,
defendiendo lo que consideran sagrado” (1996: 18). Sin



embargo, insistio en que los Elfos y sus simpatizantes
enfatizan la no violencia, con la condicion de que es
inadecuado considerar violentos los danos a la propiedad:
“Como siempre, el ELF no causa danos a la vida, sélo a las
dividendos y a la propiedad” (1996: 18).

En 2004, poco mas de una década después de su
fundacion, los elfos habian demostrado ser fértiles e
innovadores, creciendo en numero y ampliando sus
objetivos que ahora incluian casas y apartamentos de lujo
construidos en areas consideradas ecoldogicamente sensibles
y estaciones de esqui que se expandian a habitats
considerados criticos, hasta especies en peligro de extincion
y vehiculos deportivos utilitarios (SUVs), considerados los
ejemplos mas atroces del materialismo desenfrenado y del
consumo contaminante. Sélo en Estados Unidos, los danos
ascendieron a mas de 100 millones de délares, y la Oficina
Federal de Investigaciones calificd al ELF como el grupo
terrorista numero uno en el pais. Sin embargo, ni Earth First!
ni el ELF habian causado lesiones graves o muertes a sus
adversarios, e incluso transeuntes, aunque sus muchos
criticos, comprensiblemente, afirmaron que era solo
cuestion de tiempo antes de que lo hicieran, aunque fuera
sin querer. Mientras tanto, otros criticos afirmaron que era
solo cuestion de tiempo antes de que algunos de sus
miembros se separaran en otra faccion que tuviera la
intencion y lo lograra.



CONCLUSIONES

Se debe tener cuidado de no enfatizar demasiado |Ia
influencia de la religion al analizar los movimientos sociales,
ya que la religion es una variable que se combina con otros
factores de maneras complicadas y su importancia relativa a
menudo es oscura. Sin embargo, las percepciones vy
motivaciones religiosas centradas en la Tierra parecen ser
decisivas para muchos, si no para la mayoria, del
ambientalismo radical y jlLa Tierra Primero!, vy
probablemente en el oscuro reino de la clandestinidad élfica
del movimiento.

Si existe un entorno ambiental radical en el que estas
subculturas intercambian libremente con ideologias
religiosas y politicas que estan en desacuerdo con las
corrientes principales de las culturas en las que estan
inmersas, tendria sentido suponer que este proceso de



intercambio y fertilizacidon cruzada continuara. Parece que
existe ese entorno, por lo que es probable que este proceso
continue, aligual que los debates y la naturaleza sobre lo que
diferentes personas consideran auténticas expresiones de
una sensibilidad ambiental radical. Sélo el tiempo dira la
evolucion futura del ambientalismo radical en general, y de
Earth First! y los movimientos ELF, pero en el corto plazo,
parece que el siglo XXI vera mas de este activismo inspirado
en la espiritualidad terrenal.

A pesar del compromiso de no causar danos a adversarios
0 inocentes, que profesan la mayoria de los activistas que
participan en ecotajes o incendios intencionales, claramente
corren el riesgo de causar danos. Algunos de los mas
radicales, al menos retéricamente, parecen dispuestos a
abandonar esos escrupulos. Presumiblemente lo harian si el
momento revolucionario pareciera estar cerca. jEsta puede
ser la critica y el temor mas comun hacia Earth First! y el ELF.

Lo que no deberia perderse en el analisis cientifico social
de estos movimientos es el desafio moral que plantean. Ya
sea que uno termine estando de acuerdo con ellos o
condenandolos, o haciendo un poco de ambas cosas,
considerar cuidadosamente las afirmaciones que hacen
estos activistas puede estimular un debate moral razonado.
Con sus tacticas clandestinas, escandalosas y a veces
peligrosas, nos instan a evaluar si nuestros comportamientos
estan amenazando la fecundidad y la diversidad de la vida en
la Tierra. Exigen que consideremos si nuestros sistemas



politicos supuestamente democraticos brindan lo que
afirman, es decir, una oportunidad razonable de promovery
proteger los valores que nosotros, como ciudadanos,
consideramos inviolables. Y plantean la pregunta moral y
espiritualmente radical: si la naturaleza es sagrada de alguna
manera y, de ser asi, qué deberes morales para con la
comunidad de vida mas amplia son inherentes a tal
percepcion, a tal fe.
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