


El presente texto busca reflexionar sobre la relacién entre
el pensamiento anarquista y los ejes principales del habitar
en el bienestar: la cultura, la estabilidad sociedad-
naturaleza, el reconocimiento de las diversas voces de
agentes humanos y no humanos, una ética ecumeénica, el
empoderamiento para producir el habitat, entre otros
elementos, todos de una ecologia politica que aporta
contenido al pensamiento critico y a una heuristica de la
sustentabilidad fuerte.
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INTRODUCCION

El presente texto busca construir una reflexion preliminar
en torno a los contenidos de pensamiento critico que aporta
al anarquismo contemporaneo, el pensar acerca del habitar
en bienestar posible en la ciudad contemporanea desde la
ecologia politica como praxis.



CIUDAD CONTEMPORANEA Y CULTURA

El urbanismo tactico contemporaneo, que aqui se
denominara urbanismo vulgar, aparece como estrategia
idilica de desblogueo de capital en |la época moderna, a
partir de la Hausmanizaciéon de Paris a finales del siglo XIX,
ejemplo paradigmatico de un proceso acelerado de
urbanizacion concomitante a la  produccion de
constelaciones de procesos socioespaciales que, mas alla de
cualquier teorizacion o compendio que pueda citarse al
respecto, aparecen en el espacio como artefactos, tanto
materiales como simbdlicos, ubicuos y directamente
observables en una multiplicidad de emplazamientos en el
orbe, que no obstante su caracter funcional como proceso
capitalista de produccidén y circulacion, o mas bien, por ello
mismo, se encuentran plagados de irregularidades y
contradicciones que cuestionan su caracterizacion como
productores de la ciudad, y mas aun como espacio para



habitar en bienestar. Al respecto pueden revisarse Lefebvre
(1968) y Harvey (2013).

El urbanismo vulgar, se ejerce desde las verticalidades de
la llamada “gobernanza”, término que se refiere a procesos
de configuracion socioespacial sumamente reaccionarios, es
decir, contrario a los procesos sociales y bio—fisicos del
bienestar en el habitar |la ciudad, el pueblo o el campo, en
correspondencia con los designios conductistas de quien se
autonombra superior o detenta el poder en el proceso
historico material que sostiene la distopia urbana pseudo—
democratica neoconservadora y nominados ad—nauseam en
su propaganda apologética como desarrollo urbano,
desarrollo sustentable, ciudad resiliente, ciudad vivible,
ciudad inteligente, ciudad accesible, ciudad verde, ciudad
verde azul, y demas sombirillas ideologizantes, que desde la
sala de diseno desarrollista, son formas de captar capital
desde “la urbanizacion, el pueblo magico o la ruta turistica”,
de captar la base de pobreza no acotada, de asegurar
condiciones generales y comunales de produccion de
condiciones, pero que no es otra cosa que cosechar
potencial humano y natural de sus fondos ecoldgicos
cautivos y que, en el analisis critico real, son observados
como mecanismos preferenciales de clase y politicas de
sistema econdmico para la produccién de procesos urbanos
de capitalizacion. De esto damos cuenta Castro y Aragon
(2021).

Por su caracter de poder vertical descendente productor



de funcionalidad, es decir, condiciones de produccion, en su
devenir cuadriculador de la naturaleza, homogeneizador del
discurso y aplanador de las resistencias, no puede abarcar la
totalidad del espacio en un solo movimiento, por eso, ese
urbanismo, se basa fundamentalmente en el
establecimiento de diferenciaciones y opacidades, vale
decir, adentros y afueras sistémicos, necesarios para la
funcionalidad (capitalizacion) del aparato productivista, que
se generan a partir de descarados actos de especulacion,
patrimonialismo, abuso de poder y privilegios, nepotismo,
redes de complicidad, etc., es decir, la criminalidad
operacional de cuello blanco usual en las sombras de Ia
creacion de “toda gran fortuna” en los procesos de
acumulaciéon originaria contemporanea; en este sentido,
pudiera decirse que hay un sensible, y caracteristico, déficit
de ética y un relativismo de principios en la practica del
urbanismo vulgar.

A la vez, implica una reduccion de la complejidad del
habitat, pues busca comprehender la complejidad de un
sistema cultural de vida, mediante la super—simplificacion
supeditada a la mercantilizacion del espacio y la
conductualizacién de la poblacién como fondo ecoldgico,
gue conlleva impactos en el habitar sobre-simplificado
como un asunto meramente formalista: es decir, responde
con formas a cuestiones de fondo, reduciendo |Ia
complejidad del problema de habitar a tres dimensiones de
un espacio “construido” presumiblemente habitable: el



habitat emanado del demiurgo capitalista (como evidencia,
la foto area de cualquier ciudad medio o metropolis en la
region), que dista mucho de resolver el problema del
Lefebvriano “derecho a la ciudad” (Lefebvre, 1968) en tanto
gue aparece como un hecho constatable su racionalidad
antiecoldgica y funcional al modo de produccion
hegemodnico (Harvey, 2013).

Es un crimen de lesa ecologia, y no se le puede denominar
de otra forma desde las sombras de los neo—extractivismos
y ante el abismo de |la deuda ecoldgica del norte sobre el sur
planetario, pues, junto con esos procesos, en su requisa de
espacios y recursos comunales, el urbanismo vulgar
desmantela sistematicamente la naturaleza originaria, y con
ella, los elementos vitales necesarios para producir una
ciudad o habitat urbano vivible, accesible, resiliente,
etcétera, (o un pueblo, o un campo) y que conlleva la
produccion de bienestar realmente existente, justamente lo
contrario de lo que, segun nos dicen, se pretende,
deviniendo la ciudad contemporanea, en lo que
eufemisticamente y no sin ironia podriamos denominar
“corral de manejo”. A propdsito, dicho dispositivo industrial
de control logistico aparece en el contexto de implantacion
de la dieta de carne en Norteamérica a partir de la guerra
contra Espafia y la guerra civil norteamericana (c. 1865) para
el procesamiento y enlatado industrial de ingentes
cantidades de carnes de res y de cerdo y su envio desde los
porkvilles a los frentes de guerra (Walsh, 1982) desde donde



se observa su necesidad de una vocacidon conductista y
sanguinaria, para optimar la tasa de explotacion de fondos
ecologicos, en este caso, cadenas de desensamble animal;
aun hoy, se ensefia en las escuelas de ingenieria el problema
de la empacadoray el almacén, como caso paradigmatico de
optimizacion del flujo de costo minimo.

No puede olvidarse que el afdan de dominar, acotar vy
conducir la naturaleza es un signo caracteristico de la tirania
gue pretende controlar, conducir y normar a la cultura
misma como fondo ecoldgico revolvente. Justamente, por
las arbitrariedades del totalitarismo en el contexto de la
dominacion en el habitar urbano, la cultura, es decir aquello
con lo que nos conectamos con la naturaleza para resolver
ecuménicamente el problema de existir venciendo a Ia
penuria comunalmente y con libertad social, ha devenido en
dispositivo funcional simbdlico y practico del productivismo
corporativo liberal. Hay que descolonizar la produccion de la
cultura, nos tienen secuestrado el planeta.

Por lo tanto, aparece la posibilidad y la necesidad critica de
descolonizar la gobernanza (al respecto puede revisarse
Castro, 2019) es decir, de desafiar frontalmente la idea de
gue una entidad superior tiene que establecer y normar
contenidos de conciencia acerca de codmo vivir o de como
producir la cultura y reemplazarla por la conciencia misma
de la posibilidad de estructurar nuestro propio mundo de
vida en comunidad y la diversificacion de esta idea de
produccion, lo cual equivale a un acto de descolonizacion



cultural, vale decir, de tomar sobre si, en el contexto
comunicativo de una dialogia colectiva elaborada desde
abajo y horizontalmente, la produccion de relaciones de
bien vivir, de bien estar, en el contexto de la ciudad—campo-—
naturaleza—habitat como espacio complejo, difusor,
concentrador y regulador de flujos materiales y simbdlicos,
de diversa escala, para esa produccion vital.



CULTURA Y ETICA PARA HABITAR EN BIENESTAR

El ser humano en su transitar por la tierra en tanto hibrido
socioecoldgico, es decir entidad sentiente performativa en
coevolucion con la naturaleza, posee derechos inalienables
inherentes a todas las especies, siendo el derecho originario,
por supuesto, el derecho a cosechar energia para su soporte,
a partir de fuentes y tecnologias diversas desde los
almacenes y fondos de recursos planetarios asequibles, no
obstante, como denota la crisis ecolégica perpetua, que no
es otra cosa que la crisis productivista econdmica, la
ingenuidad humana aplicada a la revolucién tecnologica en
el contexto del agigantado urbanismo vulgar, han acelerado
de tal forma el flujo de energia subsidiada, que se ha
causado una profunda disrupcion en los ciclos
biogeoquimicos planetarios, dejando una huella geoldgica
indeleble en el horizonte del Antropoceno (Crutzen vy
Stoermer, 2000).



Aqui detengamonos un poco a considerar la economia
energética del humano, pues es el Unico organismo en el
planeta que depende del subsidio energético para habitar;
también es el unico organismo del planeta que, si fuese
removido totalmente del entorno planetario, la bidsfera
tenderia a estadios ecoldgicos climax, ya desprovistos de la
perturbacion humana. Lo cual es curioso, pues si se
removieran otras especies, generalmente conllevaria a
disrupciones e impactos en cascada, sobre todo en la cadena
trofica. El ser humano requiere, por lo tanto, de la politica
para poder acotar el flujo energético a constricciones
biogeofisicas planetarias.

El habitar humano, en el analisis final de orden tactico, se
basa en el desarrollo fisico de artefactos (sistemas
artificiales con propdsito) que le sirven como amplificadores
de potencia en su ejercicio existencial frente a la naturaleza,
gue se construyen en el espacio de fases (espacio, tiempo,
informacidn o, si se prefiere, urbe, historia, comunicacién),
gracias a una miriada de relaciones materiales y simbdlicas
gue los hacen posibles como sistema técnico, es decir, como
lista (finita) de partes interrelacionadas, y los diversifican,
como expresiones del desarrollo de la cultura, no exentas, a
su vez, de elementos contradictorios y antagonistas en su
transito econdmico, si se admite el termino, y por lo tanto
complejas, vale decir, problematizadas en el contorno de los
mismos espacios del habitar, en la busqueda de bienestar,
sobre todo al considerar el consumo de capital natural



irremplazable, el desbalance térmico—entropico y los
impactos materiales y sociales derivados de su flujo; lo cual,
nuevamente, hace necesario un retorno al campo de la
politica, como arte de la resoluciéon de conflictos, en
principio de producciéon, distribucion y consumo de
artefactos y materiales necesarios para una praxis cultural.
En otras palabras, |la ecologia humana es una ecologia
politica, a la vez, una ecologia cultural, y el problema
principal de una sostenibilidad fuerte seria concerniente a la
estabilidad de las relaciones entre sociedad y naturaleza en
el proceso de habitar adecuadamente.

Por eso una ecologia politica tiene como problema
principal la posibilidad de ejercer los procesos de desarrollo
cultural requeridos y deseados para habitar con bienestar,
vale decir, al sostenimiento de las relaciones materiales y
simbdlicas que hacen posible el bienestar en el habitar. La
ecologia politica deviene en una ecologia cultural, cuyo
objetivo principal seria el desarrollo de un habitar
sostenible, es decir sostenido, con el mayor bienestar
posible, en otras palabras, un habitar dotado de estabilidad
inherente en las relaciones entre la cultura y la naturaleza.
Por supuesto una posibilidad como tal sélo podria hacerse
colectivamente, con la participacion de todos los grupos
humanos, no es posible ni sostenible hacerlo
individualmente. Cuanto mas grandes sean esos grupos y
mayor diversidad humana involucrasen, seria mas potente
el proceso, pero ademas son indispensables las directrices



axioldgicas que den sentido y estructura al proceso de
habitar; mas aun, la participacion politica para establecer
sobre la marcha esos “axiomas” coevolutivos, esas verdades
existenciales, tiene que extenderse radicalmente hacia
todos los seres vivos que habitan el planeta, en otras
palabras, a la comunicacion de sentido, en el contexto de
una ecosemiotica con objetos y agentes hibridos
socioecolégicos que también tienen injerencia, en |Ia
construccion de derechos ecologico—politicos para la
sostenibilidad fuerte.

Por lo tanto, una ecologia politica en condiciones de
sostenibilidad fuerte es un proceso heuristico metodolégico
(una busqueda adecuada) de caracter sistémico estructural
de la estabilidad de las relaciones sociedad—naturaleza en el
habitar en bienestar ecuménico planetario. Por supuesto no
quiere decir que a escala local o personal no se tomen
acciones y decisiones, sino que el caracter inconexo vy la
magnitud limitada de la accidn aleatoria individual, deviene
en voluntarismo desgastante e inutil si carece del potencial
de la movilizacién colectiva que le pudiera otorgar el
pensamiento axioldgico previo, o sea, sin saber en torno a
cual fuerza de cambio nos estamos suscribiendo; en la
actualidad persisten y flotan en el espacio memético, una
legion de pensamientos erroneos y corrientes ideoldgicas en
relacion con el llamado “desarrollo sostenible” sin que se
haya logrado alivio a las interminables crisis ecoldgicas o las
racionalidades irracionales productivistas se hayan movido



un apice de su trayectoria crematistica planetaria, entonces
hay que saber distinguir de cual “estabilidad” hablamos.

Es pertinente reflexionar sobre que constricciones son
necesarias como requisito de diseno, para marcar directrices
y cotas a los procesos de succion vy circulacion, debido a los
requisitos termodinamicos de disipacion de calor de los
procesos materiales, por la finitud planetaria de los
reservorios, asi como por la capacidad limitada de
asimilacion de flujos antropogénicos en los flujos
biogeoquimicos de re—sedimentacion, para el
mantenimiento de condiciones de nicho ecolégico. Pues sin
el reconocimiento estricto y consideraciéon de esas
constricciones, de esa finitud, no es posible obtener diseho
sostenible alguno, ni simple, ni complejo; partir de su
negacion como verdad irrefutable es un crimen de lesa
naturaleza. Lo cual, sin mayor discusion filosofica
especulativa ni ideoldgica, demuestra la infactibilidad y Ia
criminalidad ecoldgica del productivismo en el seno de las
democracias corporativas globales.

Podria sostenerse que el costo de la deuda ecoldgica global
historica es, al menos, equivalente a la compensacion
acumulada de pasivos para sostener la pérdida secular de Ia
tasa de ganancia a nivel global: El costo del Antropoceno? es

1 El Antropoceno fue una propuesta de época geologica por una parte de la
comunidad cientifica para suceder o reemplazar al Holoceno, la época actual
del periodo Cuaternario en la historia terrestre, debido al significativo
impacto global que las actividades humanas han tenido sobre los ecosistemas



el costo del sostenimiento del capitalismo global histérico
(en oriente y occidente, en socialismos productivistas y en
democracias liberalistas). Es un aparato desbocado que esta
devorando y digiriendo al planeta y sus criaturas y es un
imperativo categorico, ecoldgico, cultural, existencial,
detenerlo.

éEs esto un llamado a retornar a un estadio primitivo de |la
cultura? Como argumentaremos aqui, no es asi, sino esto
mas bien es un llamado a reconocer limites especificos y al
desarrollo de sistemas complejos de habitar sostenible,
desde espacios cognitivos alternativos, liberadores,
politico—criticos, socialmente (comunicativamente) libres. A
repensar, desde bases realistas y criticas, las alternativas de
disefio de infraestructura urbana para que tomen en cuenta
dichas consideraciones. En primer lugar, a transformar los
principios mismos del disefo, puesto que, si el disefo hace
fracasar al mundo, el disefio es en si mismo fallido, entonces,
gue pasa con los artefactos —amplificadores de potencia—
qgue hacen posible a la megamaquina productivista, su
estatus sostenido a la vez que se traga al mundo y a sus
criaturas. ¢No es esto una falla fundamental de los objetos
disenados? ¢O acaso no sera un sospechoso parcialismo en
la vision de disefio, que cierra los ojos ante el disparate
tecnosférico, una aplicacion ciega del conocimiento para
fines deletéreos? Parece ser que hay un déficit ético en el

terrestres.



proceso del urbanismo vulgar.

éSera excesivo decir esto, o es tan solo un recordatorio
mas de que, entre la diversidad de objetos disefados, unos
gue sefalan paradigmaticamente lo que se afirma, son los
gue integran el arsenal nuclear y otros amplificadores de
potencia (armas) utilizados en la guerra? ¢Acaso no gastan
las potencias guerreras, de la mano del corporativismo
industrial bio—farmacéutico gigantescas masas y ponen en
movimiento enormes flujos de dinero para asegurar la
mutua destruccion catastrofica entre competidores? La
pregunta aqui es, cual, posiblemente seria la tasa de retorno
de dichas inversiones, en el contexto de la destruccion
mutua asegurada; desde la torpe economia crematista,
dicho valor es infinito, de no ser asi, no se harian esas
“inversiones”. La racionalidad incompleta conduce a la
paradoja. Sin embargo, la “recapitalizacion” de |Ia
naturaleza, la inversion a fondo perdido en objetos de
tercera naturaleza o naturaleza cocreada en el contexto
campo—ciudad-habitat, se juzgan utdpicos.

Con relacion al agigantamiento tecnosférico y la
aceleracion de flujos energéticos hacia y desde la tecnosfera
éCual es una cota superior aproximada para una economia
biosolar? Para algunos expertos en demografia el tamafo
optimo (aproximadamente 1,5 miles de millones) se alcanzé
en la década de 1960-69 (Daili, Ehrlich y Ehrlich, 1994) y en
la actualidad |la poblacién es al menos cuatro veces superior.
Significa que el Unico camino para alcanzar |Ia



sustentabilidad realmente existente, es decir el suministro
de soportes necesarios a sistemas sostenibles (sostenidos),
es una contraccion de la dimensidon econédmico material, la
“gran contraccion econdmica” que es una implicacion
biogeofisica del arribo del sistema a cotas planetarias.

Por supuesto, una reingenieria de sistemas que
recomiende la contraccion de operaciones extractivas
también se juzga utdpica, no por impractica, dado que es
técnicamente factible, sin embargo, es contraria a la
direccion en que va el complejo oligarquico corporativo
global y a lo que esta dispuesto a hacer para continuar con
super ganancias explotativas; entre otras nivelaciones, la
industria primaria tiene que cambiar de origenes naturales
originarios a fuentes de materiales en un contexto cerrado.
En el otro lado de |la cadena térmica, la recuperacion de
energia, gas, materiales, incluso agua, cosechados a partir de
los residuos sélidos urbanos es crecientemente una
posibilidad y una necesidad.

Aunado al acotamiento termodinamico como constriccion,
otro eje axiomatico apunta a |la necesidad de reconocer
claramente la capacidad heterotdpica del potencial humano
y bioldgico, para configurar de formas diversas el habitar,
por lo cual, la praxis transformadora pasa por un
empoderamiento politico real de las personas (Sanchez,
1993) y por la consideracion de los codigos y comunicaciones
de otras entidades hibridas socioecoldgicos con capacidad
agencial (Latour, 1991) con resonancia desde sistemas



acoplados interpenetrados irritativos del sistema social
(Luhmann, 2020), para construir “formas no totalizantes y
descentralizadores, en las estructuras horizontales y en la
diversidad, propias de un anarquismo [...] para trascender
limites [paradigmaticos] de la ciencia estatal-corporativa
contemporanea, gue solo pueden ser superados [desde una
epistemologia] consustancial a la auto—organizacion de una
sociedad autéonoma”(Thorpe y Welsh, 2008).

La libertad social anarquica expresada en forma de
técnicas democraticas negociadas y socialmente delineadas
para una conceptualizacion alternativa y liberadora del
habitar se reconoce como tarea politica critica, expresada a
través de las luchas sociales que prometen y ejercen
practicas y prioridades epistémicas alternativas. Esta
episteme requeriria el concurso observacional desde los
habitantes combinando capacidades de observacion,
registro y analisis que contienen un potencial para el
desarrollo de contenidos proactivos de base, realizandose
como estructuras cognitivas y materiales descentralizadas,
de abajo a arriba apropiadas al anarquismo social (Thorpey
Welsh, 2008).

De qué hablamos entonces cuando hablamos de la
politica, de lo social y de la creacion de cultura inherente al
homo sapiens desde tiempos inmemoriales: Se trata de
desafiar al proceso productivista contemporaneo que tiene
mas de 500 anos en gestacion y del enfoque centroeuropeo
iluminista del desarrollo para empezar a hablar (y decidir)



sobre el desarrollo propio posible; que el contenido de
nuestra vida sea fruto de decisiones propias, hasta donde es
dable, en suma, asumir nuestro ser—ahi historico.

Ser sujetos (colectivos) de la historia, y no ceder a entes
cupulares el privilegio de autoerigirse como sujeto historico.
Hablamos de desarrollar una ecologia politica o una ecologia
cultural, en suma, de habitar en bienestar.

La politica se afinca pues en las relaciones sociales, y a su
vez estas en la comunicacion, lo contrario el solipsismo y la
atomizacion de la distopia contemporanea, se basan desde
luego en la cooptacion, secuestro, conduccion,
perturbacion, opacamiento, transfiguracion, etc. de codigos
comunicativos para fines favorables al hegemodn, al
colonizador o al ente monopolista; |la ideologia aparece
como una distorsion del sentido en el contexto del sistema
social comunicativo, como discurso conductivista.

Desde la base de grupos humanos, la cultura es,
sencillamente, todo lo que el ser humano hace desde
siempre, que basicamente es comunicarse, intentar, errary
volverse a comunicar, para resolver la vida y la angustia
existencial, vale decir, buscar caminos de bienestar; mas
precisamente, el concepto de "cultura", en términos de una
realidad social procesual, deviniente, histérico—simbolica,
aparece como la dialéctica de la produccion del habitar, que
viene a ser la expresion contingente y enactiva de la
creatividad humana ante la emergencia de novedad



cualitativa en su acoplamiento con el entorno, en primera
instancia para resolver el problema de la penuria existencial,
pero mas alla, para producir el habitat y dar sentido al lugar
(el ser y estar), dotar de significado su existencia, en suma,
ejercer su ecologia politica por derecho natural a habitar
pacificamente en el planeta. No obstante, consciente de la
complejidad del concepto de cultura, puede referirse la
revision de Kroeber y Kruckhohn (1952).

La condicion material y espiritual del ser humano le hace
dotar a todas sus creaciones, por necesidad, de aspectos
materiales y simbolicos que forman un todo complejo, vale
decir, pleno de complementariedad, contradiccion vy
antagonismo, que le deja sintetizar a los objetos del mundo
y darle contenido a la existencia. En este sentido, del
empoderamiento real de las bases ecoldgicas, si bien en la
produccion del habitat contemporaneo, se distingue
claramente el poder de la poiesis hegemodnica isotopica, no
se ve por ningun lado, sino hasta que aparece el término
"habitar", el poder de una praxis contrahegemonica
heterotdpica posible.

Si habitar sosteniblemente es un problema cultural de
indole sistémico estructural, es en el seno de la base de
poder en donde pudiera operarse una profunda
transformacion de las bases axiologicas, para que pueda
realizarse politicamente. Pero, queda claro que no en
términos de una pseudodemocracia global corporativa, que
esa ya nos esta mandando al infierno, sino en términos de



una democracia global radical. éSera posible un anarquismo
global que nos lleve a una ecologia politica planetaria
biosolar, vale decir equilibrada en términos de la finitud
planetaria y que maximice el potencial ecoldgico y la
estabilidad sociedad—naturaleza, en la busqueda del
bienestar? Es en el tumulto de la incertidumbre ante los
mayores retos planetarios en que se nos hace indispensable
la ética, un componente necesario en el sistema axioldgico
de correccion cultural, haciendo uso de toda potencialidad
disponible para imaginar y disenar los sistemas que han de
hacer obsoletos a los sistemas insostenibles.

Aparece aqui la posibilidad, mas aun, la necesidad
inaplazable de considerar una ética anarquista y su potencial
de configuracion social en la base de poder, como una ética
de la cultura, es decir como una ética para habitar: el libre
desarrollo y comunicacion de marcos tedricos vy
metodoldgicos para una epistemologia abierta del habitar,
constituye un imperativo ético para comprender las
contradicciones e inestabilidades sociales y ecoldgicas en
medio de la crisis civilizatoria, en otras palabras, las
mediaciones simbdlicas y materiales que nos construyen, en
el nucleo operativo de la economia politica moderna, a la vez
gue imaginar el papel, para bien y para mal, que juega la
innovacion en las economias politicas futuras, con y desde la
diversidad de voces, de sentidos y representaciones, de
agencias e hibridos socioecologicos presentes.



ETICA, ANARQUISMO Y PRAXIS ECOLOGICO-POLITICA

Mikhail Bakunin (1814-1876), uno de los mas grandes
pensadores de ascendencia rusa, anarquista socio—filosofo y
hombre de accidn revolucionario del siglo XIX, establece un
agudo analisis sobre las tacticas y métodos de realizacion
revolucionaria, en este sentido especificamente en torno a
la racionalidad de la tactica revolucionaria Bakunin parte de
una certeza del cambio social posible, constituido histéricay
materialmente por la resultante de las acciones de muchas
fuerzas individuales y corporativas, a partir del cambio en el
balance de fuerzas politicas:

“Admito que el presente orden, esto es el orden
politico civil y social ahora existente en cualquier pais, es
el resultado final de la lucha y aniquilacion mutua de uno
sobre otro y también de la combinacion e interaccion de
fuerzas heterogéneas, tanto del interior como del



exterior, operando y actuando sobre un pais. ¢Qué se
sigue de ello? en primer lugar, se sigue que un cambio
del orden prevaleciente es posible y que sélo puede ser
resultado de un cambio en el equilibrio de fuerzas
operando en una sociedad dada” (Maximoff, 1953:351).

Pudiera afirmarse que, para Bakunin, no seria valido el
derrotismo implicito en la doctrina neoliberal del fin de la
historia y de la negacion de la historia posible afuera del
orden capitalista contemporaneo. También parece plausible
especular que la vision de Bakunin comprende un paradigma
social como si fuera un sistema de particulas en accion, que
resulta vanguardista en comparacion con modelos de
automatas celulares contemporaneos de la accion social de
masas (Al respecto pueden revisarse Castafieda, 2021; Ball,
2008). Si bien es un tanto paraddjico que Bakunin, hombre
tan ocupado que nunca pudo terminar un libro, sea el padre
del corpus tedrico anarquista, compilado a partir de cartasy
comunicados, publicos y organicos que el hombre escribid,
pero se comprende, dado que el anarquismo es practico y
no tedrico, no obstante, contiene una teoria del cambio y la
accion social en sus planteamientos axioldgicos y practicos
desde Bakunin.

En sus consideraciones en torno a la ética, Bakunin afirma
y argumenta incontestablemente acerca de que el hombre
es totalmente producto de su medio ambiente:

“En su mas amplio sentido, no solo como la inculcacion



de maximas morales, sino por los ejemplos dados al
infante por las personas que lo rodean, y la influencia de
todo lo que ve y oye; entendiendo el término educacion
no solo como la cultivacion de la mente sino también el
desarrollo del cuerpo mediante la nutricion, la higiene y
la actividad fisica, pudiéramos decir, que [...] [cualquier
persona] es totalmente un producto del ambiente que lo
nutre y cria, un producto inevitable, involuntario, y
consecuentemente, irresponsable de ello” (1953:152).

Pero debemos preguntarnos a qué ambiente se refiere

Bakunin. Habla él del ambiente natural y lo distingue del
ambiente social, que es ahi en donde se puede ejercer el
programa de mejora moral, implicada por una idea de
justicia cimentada en la total igualdad de derechos y sin la
cual, quedaria impedida no solamente l|a libertad, sino Ia
republica, la prosperidad y la paz.

Por supuesto, nunca ha prevalecido en el mundo politico,

juridico o econdmico, y serviria como base para un nuevo
mundo, uno

“Para organizar la sociedad de tal manera que cada
individuo, hombre o mujer, deba, desde su nacimiento,
encontrar al menos iguales medios para el desarrollo de
sus varias facultadas y de su completa utilizacion en su
trabajo [...] de tal forma que la explotacion del trabajo de
otros sea imposible y que cada individuo esté habilitado
para disfrutar de salud social, realmente producida



unicamente por la labor colectiva, en la cual contribuye
directamente hacia la creacion de dicha riqueza”
(1953:156).

III

La tesis principal detras de la ética como “Ley Moral” es
para Bakunin, de orden factico, emanada de |la naturaleza
misma de la sociedad humana primitiva:

“El primitivo hombre natural se libera, se humaniza y
eleva al estatus de ente moral, en una palabra, se hace
consciente de, y realiza en su interior y por si, su propia
forma humana y de sus derechos, y solo en el grado en
gue se de cuenta de esta esta forma y estos derechos en
otros seres companeros” (1953:156).

Consecuentemente, en el interés de su humanidad,
moralidad vy libertad personal, el hombre aspiraria hacia la
libertad, moralidad y humanidad de todos los demas
hombres.

Pues, para Bakunin, la libertad no se opone a la solidaridad,
por el contrario, considera a la solidaridad social como una
primera ley; la libertad una segunda de las leyes,
interpenetradas e inseparables, que constituyen la esencia
de la humanidad, por lo que “la libertad representa el
desarrollo y la humanizacion de la solidaridad” (1953:156),
por lo cual

“El respeto a la libertad de los demas constituye el



mayor deber de los hombres. La Unica virtud que ha de
amarse es la libertad y su servicio. Es esta la base de la
moralidad, y no hay otra base” (1953:156).

Dicha libertad, no pudiera realizarse, sino como resultado
y clara expresion de la solidaridad, es decir, la mutualidad de
intereses, bajo condiciones de igualdad: la igualdad politica
solo puede basarse en la econdmica y social, y la justicia es
precisamente, para Bakunin, la realizacion de la libertad
mediante dicha igualdad (1953:157).

De ahi, se establece una clara linea distintiva entre una
ética o moralidad humana y una ética divina o estatal,
mientras que la primera ve el trabajo como una condicion
suprema del bienestar humano y la dignidad, la segunda
exige respeto por la autoridad y considera al trabajo un
castigo y degradacion, reconociendo solamente los
derechos plenos a aquellos que tienen el privilegio de vivir
sin trabajar. La moralidad humana acuerda tales derechos
solamente para aquellos que viven trabajando; reconoce
gue solo mediante el trabajo el hombre alcanza la estatura
de hombre (1953:157).

éEn gqué medida podria ser posible este “programa”
Bakuniniano de libertad—igualdad—justicia, en relacién con
una ecologia politica urbana contemporanea? Diria que,
dadas las condiciones politico—econdmico—sociales, solo con
un anarquismo de accion directa habitacional y accion
decisiva ecoldgica pudiera ser posible ello, y ello en un



contorno territorial delimitado. Pero, ante todo,
reconozco, o creo reconocer en el programa de Bakunin, la
enunciacion de una ecologia politica directa en torno al
ejercicio, pleno e inmediato del derecho a habitar en el
planeta haciendo uso de todos los recursos al alcance para
el mayor desarrollo de los potenciales humanos.

En este sentido, podria decirse que, Bakunin es un
precursor de la ecologia politica urbana contemporanea,
vale decir, existe una coincidencia plena entre los objetivos
del anarquismo social y los de la ecologia politica,
expresados como el derecho fundamental a habitar y esto,
es claro que los planteamientos de Bakunin, como los del
anarquismo y los de Ila ecologia politica, son
contrahegemonicos, o posiciones de resistencia simétrica en
torno al habitar.

En un sentido de practica social transformadora éicomo
aparece una ecologia politica posible? podria decirse desde
un punto de vista convencional a superar desde la praxis,
gue es el espacio de confluencia entre dos ciencias como su
nombre lo indica, refiriendo a un contorno de investigacion
interdisciplinario, acerca de las formas de resolver los
conflictos en las relaciones, tanto entre el hombre con el
hombre como entre la sociedad y la naturaleza de manera
integral y adecuada. Para desbordar esa postura escolastica
y llevando el enfoque hacia la cuestion de los derechos
humanos, mas bien dicho, de la pérdida de estos, la ecologia
politica es una praxis, que parte del reconocimiento del



derecho fundamental, en tanto humanos, a producir,
estructurar y diversificar el habitat, en su mas amplia
expresion, y, en segundo lugar, el ejercicio pleno de dicho
derecho.

Una ecologia politica parte de una ruptura ante las
condiciones de desarrollo social e histérico que se nos
plantean, mistificadamente, como dadas o heredadas, como
necesarias, como convenientes, como desarrollo, como
bienestar, pero sin completar, muy sospechosamente, la
oracion: éNecesarias para qué, para quién, en donde y desde
donde? Una ruptura ante la que el subalterno tiene que
elaborar una propuesta, la propuesta de su propio modo de
vivir y existir, siendo el espacio territorial un espacio de
posibilidades a descubrir.



HABITAR EN BIENESTAR DESDE LA ECOLOGIA POLITICA

Postulo que la miseria del urbanismo vulgar, se debe a la
carencia de una vision dialéctica en torno a la produccion de
la ciudad, vale decir, a su vision monoldgica desde los
expertos organicos que prescriben la infraestructura (a
pagar desde la base explotada) para que pulule en ella, pero
lo que se necesita, argumentamos aqui, es en desarrollar los
elementos para potencializar la existencia en condiciones
dignas y pacificas, eso no se reduce a infraestructura ni a
forma, sino esta enraizado profundamente en cuestiones de
indole ecoldgico—politica: democracia, accesibilidad, uso y
disfrute, derecho al conocimiento, derecho a los comunes
planetarios (sin agotarlos), derecho a la vida comunitaria, y
al desarrollo individual auténomo en un contexto de libertad
social comunal; todo ello englobado por lo que pudiéramos
llamar el desarrollo de una epistemologia de la utopia
posible, que pasa al menos por algunas pre—condiciones:



1) Concebir el espacio urbano como espacio de
posibilidades y no como de imposiciones

El ser humano nace para ser, vale decir para existir, para
ser sujeto (y no objeto) en el devenir histérico. La posibilidad
de construirse a si mismo debe estar al alcance de cada
individuo en el contorno urbano concebido como dispositivo
de expresion y potencializacién de la diversidad cultural.
Lejos de ello, la ciudad aparece como un producto dado,
impuesto y sobrepuesto, materializado como sobre—
determinaciones de un desarrollo funcional al sistema y no
a la vida, hecho para la reproduccion de capital y Ia
diferencia de clase y no para la generacion y magnificacion
del potencial humano.

Hay que superar el planteamiento de soluciones urbanas
como procesos impuestos desarrollando elementos de
democracia directa y participativa que permitan mapear los
futuros potenciales y asequibles a los habitantes.

Concepcion que ha de emerger desde lo heterodoxo, pues
lo ortodoxo conduce por definicion a “mas de lo mismo”: el
mundo no puede hacerse a partir de las leyes de un
pretendido urbanismo, aunque el urbanismo pretenda
constituirse en ley del mundo, pudiéramos decir
parafraseando a Ludovico Silva: “practicar un estilo de vida
y de pensamiento que vayan en contra del orden establecido
[...] sin recetas estaticas [...] mediante una constante e
implacable critica, tanto del orden capitalista establecido



como de sus justificadores cientificos o ideolégicos”
(1975:5-11).

2) Concebir el derecho a producir, estructurar y
diversificar el habitat como un derecho ecoldgico
politico fundamental.

Debe reconocerse que la ecologia, mas alla de su caracter
cientifico, en su busqueda de la armonizacion entre la
humanidad y la naturaleza, es necesariamente una ciencia
critica que profundiza radicalmente en el origen del nudo
gordiano de la crisis civilizatoria, como ninguna ideologia
politica seria capaz de hacerlo, pues en el analisis final, sin
estabilidad sociedad—naturaleza no hay reconstruccion
civilizatoria posible; al respecto véase Bookchin (1978:99-
102).

La ecologia politica vista desde la posicion del otro es a la
vez un reconocimiento y un ejercicio. El reconocimiento del
derecho fundamental, en tanto humanos, a producir,
estructurar y diversificar el habitat, en su mas amplia
expresion, y, en segundo lugar, el ejercicio pleno de ese
derecho. Plantea y demanda una ruptura ante la que el
pensamiento critico en urbanismo tiene que elaborar una
propuesta, la propuesta de un modo propio de vivir y existir,
siendo el espacio territorial un espacio de posibilidades a
descubrir.



La ecologia politica es por lo tanto un ejercicio de praxis,
en palabras de Sanchez Vazquez: “La transformacion de una
realidad que se juzga injusta, basada en una critica de la
misma gue se apoya sobre el conocimiento cientifico de
dicha realidad” (Filosofia de la praxis, 10), como una
epistemologia de formas heterotodpicas, en un sentido de
Lefebvre, vale decir, que buscan la expresion de espacios
posibles para la vida cotidiana en la ciudad, desde el punto
de vista de clases subalternas que quieren educarse a si
mismas en el arte de gobierno y no como instrumento de
gobierno de grupos hegemonicos (Gramsci, 201). En esta
época de globalizacion sin globalidad, una “politica de
emancipacion es esencialmente de las masas andnimas,
aquellos que son tenidas por el Estado en la mas monstruosa
insignificancia” (Badiou, 2009).

3) Practicar el uso del pensamiento critico y de la
hermeneutica analdgica como herramienta de
produccion de autoconocimiento comunitario.

Pues la gobernanza, esto es, la conduccion de masas, se ha
tragado la culturay la politica, sometiendo todo lo abarcable
material e idealmente (imaginario) a su légica ilégica. Solo el
pensamiento critico, en el sentido de un pensamiento que
no quiere ser gobernado, en tanto confrontador de
realidades injustas, no solo, filosoficas y antropoldgicas, sino
econdmico—politicas, histdricas, por ende, finitas,



transfigurables, pudiera permitirnos recuperar los
elementos tedrico—practicos de una existencia humana
posible comunitariamente, es decir, construida sobre la base
de comunicacion y dialogo en apertura.

Esta apertura debe dar paso a la abduccidn
intercomunitaria de formas nuevas de habitar y al dialogo
multivocista que de paso a una interpretacion analdgica
(Beuchot, 2004:71-106) de realidades y cosmogénesis
alternas de vivir en la ciudad; imaginar despegandose del
pensamiento de “Unica voz” heredado, politicas abiertas
desde “multiples voces” que las incorporen al mundo
habitable y a la vez extiendan los horizontes de habitabilidad
y bienestar hacia los resistentes en penuria, dando lugar, en
lo politico, a formas de democracia radical.

4) Poner en practica la humanizacion, mas bien dicho
una paraddjica rehumanizacion, como elemento
axiomatico del caracter de un habitar posible

Pues no pueden imperar los microfascismos
fragmentadores de la vida en comunalidad ni las diferencias
de clase-raza—etnia—género que transversan la existencia,
deshumanizando cada aspecto de la vida cotidiana que
tocan. Mas alla de ser un reflejo en la superestructura, como
quisieran los idedlogos organicos, esas diferenciaciones
abismales, como quiza las pudiera denominar DeSousa,



constituyen un aspecto cardinal en la implantacién del
proceso de comodificacion de la naturaleza, incluido el ser
humano reducido a fondo poblacional explotable. El
conductismo y el individualismo metodoldgicos aparecen
como el método canodnico para l|a obtencion de
comportamientos apropiados de grupos humanos y en ese
“asi te debes de conducir” evidencia en su totalitarismo
paternalista su caracter cibernético deshumanizante. La
deshumanizacion es el sello caracteristico de la colonizacion
dominadora, pues el logocentrismo que pesa ya sobre los
animales (Derrida, 2008) y sobre otros sentientes no
humanos (Maran, 2020), se extiende al colonizado para
justificar su negacioén (Fanon, 1968).

5) La “re—capitalizacion” y “re-ligacion”
(comunicativa) con la naturaleza, desde los saberes
comunales, ancestrales y contemporaneos, como via
posible a la sustentabilidad fuerte.

Como ha sostenido Martinez Allier (1993), el desarrollo
sostenible es una contradiccion pues no es posible,
termodinamicamente, el crecimiento a perpetuidad de un
proceso econdmico de retorno creciente en un mundo
finito; no es posible el consumo eterno de un capital finito;
no es posible la disrupcion permanente de ciclos
biogeoquimicos finitos. Ya se ha establecido en otras partes
qgue, en el contorno del productivismo, descontaminar,



contamina. Para tener acceso a los futuros potenciales, se
requiere una vuelta atras: decrecimiento, detencion total
del extractivismo, inversion a fondo perdido en restauracion
de condiciones naturales.

Reorganizacion tecnosférica de todos los ciclos de proceso
de materiales y energia, pero atencion, es muy facil caer en
la tentacion del fascismo vy totalitarismo ante |Ia
desesperacion por la escasez de recursos, no olvidar las
lecciones del despotismo hidraulico oriental (Cf. Wittfogel,
1956) ni caer en neomaltusianismo extremos, me parece
qgue la idea de democracia directa ligada a constricciones
ecoldgicas en torno a la administracion de bienes comunales
debe prevalecer.

En cuanto a la religacion comunicativa con la naturaleza,
por mas romantico que pueda sonar buscar el dialogo con |la
naturaleza y reaprender a oirla, los campos de |Ia
ecosemiotica y de la biosemidtica son cientificamente muy
prometedores para la busqueda de comunicacion vy
enlazamiento de cdédigos desde agentes no humanos en la
biosfera, que es indispensable recuperar para encontrar
caminos a la estabilidad entre sociedad y naturaleza. Puede
revisarse al respecto, Noth (1998), Maran (2001; 2020) vy
Sharov (2018).

6) La comunalidad y la interculturalidad son



elementos basicos para una episteme transdisciplinaria
de la sustentabilidad fuerte, recogida a partir del hacer
cultura de las comunidades originarias y urbanas.

Pues la comunalidad, vale decir, la vida en resistencia, es
la que produce heterotopias posibles de la mano de la
necesidad a vencer el etnocidio y ataque capitalista de
acumulacion originaria, a las comunidades ancestrales, en
correspondientes oleadas desde el colonialismo interno
hasta el neoextractivismo (al respecto véase Maldonado,
2020), en el hacer comunal, contrapuesto al trabajo
capitalista (Ruiz, 2020:87), alejarse del etnocentrismo y del
eurocentrismo tendiente al individualismo metodoldgico
contrarios a la regeneracion de lo comunal por la via del
anarquismo (Gomez Muller, 2020).

O, en fin, perecer, cada vez mas lejos de un comunitarismo
de amplia base axiolégica ecoldgico—politica que haria
posible la sustentabilidad fuerte, lo cual significaria un
derrotismo cultural equivalente a un caos aleatorio
dispersivo, una atomizacion que transversaria capilarmente
todos los aspectos del habitar en la urbanizacion moderna
ligada indefectiblemente al destino del colapso civilizatorio
productivista.
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