ROUSSEAU, LES LLUMS, THOREAU 1
L'ETICA AMBIENTAL

Ramon ALCOBERRO

Introduccio

El titol d'aquest text segurament resulta massa llarg i I'experiéncia diu que quan en un
petit assaig es vol parlar de massa coses el lector es desconcentra inevitablement.
Perd com que em proposo reflexionar sobre ética i ecologia, o0 més estrictament sobre
el que des d’'Aldo Leopold s’ha anomenat «ética de la terra», és inevitable remarcar de
bon principi que els «fars» convocats per il-luminar aquesta reflexié sén el ginebri
Rousseau, el transcendentalista nord-america Thoreau i I'heréncia rebuda de les Llums

—-amb tantes ombres com calgui.

Cap problema moral, cap questié de filosofia practica, no resulta tan urgent ara mateix
com el de la relacié dels humans amb el medi natural. En un moén en queé els arbres
desapareixen i l'aire esta contaminat, repensar |'ética ambiental és, simplement, una
necessitat per a la supervivéncia. La posicié que cadascu assumeix davant el col-lapse
ecologic, davant el canvi climatic i davant la sobrepoblacio, és abans que res un
problema de valors morals. Que ens enfrontem al possible exhauriment de matéries
primeres (particularment el petroli), o que ara mateix hi ha greus problemes amb
I'aigua i importants sequeres arreu del moén i que la temperatura del planeta esta
augmentant perillosament, son fets i dades que ens repeteix cada dia la premsa fins
qguasi tornar-nos insensibles a la seva significacié -i amagant d’aquesta manera el que

tenen de sinistre irreversiblement.! Perd un fet no crea dret, ni el ser exigeix cap haver

! Només cal recordar alguns fets significatius sebreanvi climatic, els anys 2005 i 1998 sén els wiids de des de
que hi ha registres de temperatures, en 40 an#6{2906) I'hemisferi nord ha perdut un 5% de nawdncentracio de
gasos d’efecte hivernacle en I'atmosfera és lagréis en 650.000 anys i les previsions sén d’'un @nguhe tres graus de
temperatura per al segle XX&l Pais 25 desembre de 2006. Sembla obvi que si I'eéticana part fonamental de la
filosofia practica, aquests fets han de ser corsisi@rimordials a I'hora de reflexionar sobredesdicions de la felicitat
humana ara mateix.
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de ser. Que sigui calgui canviar la nostra concepcidé moral antropocéntrica i adoptar, en
canvi, una posici6 biocéntrica per tal de respondre a aquesta situacid ser3,

necessariament, el fruit d'una opcié moral.

Mentre resulta patéticament senzill fer alarmisme en els mitjans de comunicacié de
masses, i mentre augmenta una difusa sensacid por irracional i de risc imminent facil
de manipular, ens manca encara, paradoxalment, molta reflexié6 profunda sobre el
significat étic de la crisi ecologica. La filosofia moral bastida des de la consciéncia
ambientalista existeix i fins i tot té els seus classics contemporanis (Aldo Leopold,
Albert Schweitzer, Hans Jonas, Jacques Ellul, Ivan Illich, Arne Naess, James Lovelock,
Teddy Goldsmith, Kenneth E. Boulding, Barry Commoner, Leonardo Boff, J. Baird
Callicott, Peter Singer... ) perd encara no ha estat incorporada d’una manera adient a
la reflexié quotidiana; aquests autors malauradament no tenen el ressd necessari a les
escoles ni a les facultats de filosofia i I'ética ambiental o ecoldgica —que és una pura i
dura «ética de la supervivéncia»- esta menys present del que caldria en el pensament
politic. En un Estat com l’espanyol que encara mata toros i d'aixdo en diu la «fiesta
nacional» potser no ens hauria d’estranyar el nivell de desconeixement sobre aquestes

gliestions, pero en tot cas aix0 resulta lamentable en termes de pura humanitat.

Per qué no Rousseau?

Si una conferéncia o un article filosofic ha de tenir una tesi, la meva seria que |'ética
ambiental no pot ser concebuda ni explicada des de la concepcid de I'«estat de natura»
de Rousseau, sin6 que demana una comprensié del mén menys moralitzant que la del
ciutada de Ginebra o, si ho voleu, que ens cal un «misticisme practic» del tipus que
Henry David Thoreau (1817-1862) va plantejar al Walden o la vida als boscos (1854).>
Pocs conceptes resulten tan ingenus com el de I'estat de natura rousseaunia quan se’ls
vol aplicar en I'ética ambiental. Amb aixd no es tracta de desmereixer la importancia
de la reflexié sobre |'estat de natura i sobre la innocéncia originaria d’una suposada
situacio premoral del la humanitat, que té tot el sentit retrospectivament dins la
concepcid politica de Rousseau -i que de fet servia per contraposar la bondat dels
boscos a la maldat de l'estat social que neix amb la propietat privada. Senzillament,

pero, cal assumir les coses com son: I'estat de natura a part de constituir un excel-lent

2 H.D. THOREAU: Walden o la vida als bosco$ant Cugat del Vallés: Simbol, 2006. Trad. d’AAHdRRO i
introducci6 de Ramon ALCOBERRO. També hi ha ed@aidcatala d'alguns opuscles politics de THOREAUréeals
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experiment mental, o un artifici literari, és també un concepte cultural, una construccio
gue mai no va existir en termes antropologics i que resulta contradictoria amb el fet

gue els humans som per biologia uns mamifers socials, territorials i agressius.

La reflexio sobre I'estat de natura en Rousseau té un desagradable caire instrumental:
és una peca central del seu sistema i resulta Util per a mostrar la distancia que separa
el mén de la naturalesa del moén de la propietat privada, pero estableix una perillosa
escissié entre natura i cultura que el moviment ecologista madur sempre ha rebutjat.
La teoria rousseauniana no pot explicar com interacciona I'home amb la natura (ni tan
sols no ho pretén) perqué té una concepcié molt estatica del moén natural i perque, al
cap i a la fi, rumia la historia en termes de cataclismes i no d’evolucié. Rousseau
intentava rescriure la historia humana d’una forma racional com si es tractés d'una
tragedia en tres actes (estat de natura, estat social i contracte) per tal de mostrar que
en la natura hi ha llibertat sense progrés, mentre que en la cultura tenim progrés
sense llibertat i, finalment, amb el Contracte Social, la politica basada en el pacte
podra garantir alhora la llibertat i el progrés, amb una consisténcia interna que les
instancies prepolitiques (natura i propietat) no poden aconseguir. Com a molt el
suposat equilibri de l'estat de naturalesa té per objectiu mostrar pedagogicament la
necessitat de moderar les passions, vist que |'estat de naturalesa resulta estranyament
sobri mentre que l'estat social es caracteritzaria pel malbaratament i el luxe aberrant.
Perd aquest argument d’una historia lineal que finalment avanca cap a una sintesi -
politicament mediada- entre la rad i el progrés, no és adient per a descriure la
seriositat del que ens passa avui quan s’albira el col-lapse de civilitzaciéo per causes

ambientals.

Des del punt de vista de I'ética ambiental, Rousseau va cometre un error greu o, per
dir-ho amb més suavitat, estava presoner d’una insuficiéncia molt propia del seu
temps; creia seriosament que la natura com la cultura eren senzillament «mascaress.
Obviament la mascara de I'home social resulta la més horrorosa perqué amaga
I'explotacié dels altres en la propietat privada, perdo sembla evident que una selva
rousseauniana seria en realitat poc més que un jardi galant perqué d’entrada qualsevol
coneixedor de la natura sap que de cap manera en la natura no existeix l'espai
igualitari i imparcial que descriu el pensador ginebri. Rousseau és un moralista molt

agil pero un naturalista mediocre. Va observar amb forca perspicacia que en les

quals «El paradis que cal recuperar», «Desobedienuil» i «L’home enfrontat a I'Estat»), en I'ahdgia:
Desobediéncia civiBarcelona: Aportacié Catalana, 1967. Trad. d'guneta CALSINA.
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societats basades en la propietat privada la socialitzacié implica una desnaturalitzacio i
gue els homes de mén depenen sempre de la mirada daltri («tirent toute son
existence des regards d’autri» com dira Saint Preux a La Nouvelle Héloise), mentre
I'hnome de la natura depén exclusivament de si mateix. Pero la seva concepcié de la
natura és instrumental: serveix per criticar la impostura dels costums socials perd no

per explicar la natura en ella mateixa.

Voltaire, sempre més Ilcid i més cinic que Rousseau ja va observar al seu Diccionari
filosofic (en articles com «Bien, souverain bien» i altres) que la idea d’'un bé perfecte,
purament ideal i quimeéric «havia aviciat durant molt temps la filosofia» i que resulta
no només absurda sind perjudicial, perqué impedeix copsar la relativitat de les
situacions vitals. La idea d’una felicitat exhaustiva i harmoniosa, que pressuposa una
serenitat gairebé més que humana i una comprensié intima del «llibre immens de la
natura» no és només rousseauniana pero, simplement, no és seriosa perqué només
justifica intel-lectualment la coexisténcia de fet entre una apologia de la natura i una
jerarquia moral que té una respectable intencié «moralitzant» perd no naturalitza la

vida humana.

Fa ja anys, Vladimir Jankélévitch en una insuperada reflexié sobre la seriositat va
escriure que quan algu demana de «seriositat», sigui en I'ambit que sigui, és perqué
d’'una banda I'amenaca de la mort esta present —-com a possibilitat maxima- pero
també perque d’'una manera o altra encara resulta possible fer-hi alguna cosa. Serids
és, també i potser abans que tota altra cosa, el contrari de «desesperat». Les
reflexions que acompanyat de Rousseau i de Thoreau voldria ver amb vostés estan
amarades de la conviccié que la seriositat ens déna poc marge i demana clarividéncia
pero que, lluny de portar-nos al desengany, ens menen a la coheréncia i a l'esforg.
Com escrivi Jankélévitch: «Quan I’home recupera la seriositat, alguna cosa li diu en

secret a cau d'orella: a treballar!»3

La seriositat d’'una ética ambiental només pot provenir d'una concepcié darwinista del
mon. El que hem aprés amb Darwin sobre la supervivéncia de les espécies i sobre
I’equilibri inestable com a guia de la natura resulta incompatible amb una concepcio
moralitzant en sentit classic (quan la felicitat s’identificava amb un mdn estatic) pero,

al mateix temps, permet entendre que la supervivéncia de |'espécie és incompatible

3 V. JANKELEVITCH: La aventura, el aburrimiento, lo seriMadrid: Taurus, 1989, p. 171.

4
www.alcoberro.info



amb l'agressid generalitzada i més aviat al contrari demana establir formes de
col-laboracié i de simbiosi que permetin un mén millor per a tots. En aquest sentit
I’ética ambiental és una més de les aportacions de la Il-lustracid, perqué només en el
context il-lustrat resulta possible comprendre els avantatges de la diversitat. Que tots
els homes sén iguals davant la felicitat i que el dret a la felicitat esta inscrit entre els

drets naturals és un axioma fonamental de les Llums.*

Per estrany que pugui semblar en un context com el de la filosofia postmoderna -en
gue funciona el topic de carregar les culpes de tot el que no funciona al mén a la
«perniciosa —perniciosa per a qui?- heréncia de les Llums», sén els il-lustrats i molt
especialment d’'Holbach al seu llibre Politique naturelle (1773) els qui observen que si
tots els homes tinguessin les mateixes passions i cerquessin els mateixos objectius,
viurien en una perpétua discordia; és precisament la desigualtat i la diversitat el que
garanteix la pau. Obviament ells parlen de la desigualtat economica com un esperd a
la invencid i al progrés perd sense aquesta concepciéo d’'un moén inharmonic no hauria
pogut desenvolupar-se la concepcié darwinista del mén. Per a D’Holbach: «La
desigualtat i la diversitat que subsisteixen entre els homes sén la causa de que,
malgrat que tinguin una semblanca general, no estiguin d’acord gairebé en res i que
cadascu tendeixi a la seva propia manera envers el que creu Util a la seva propia
felicitat.»” La desigualtat econdmica, més o menys cinicament justificada per les Llums
és —i convindria no oblidar-ho- el mecanisme a partir del qual Darwin va poder bastir
la seva explicacio sobre la diversitat en la natura com un valor positiu en ell mateix. I
en tot cas el debat entre els dos grans mots que per a la Il-lustracié sén la «Natura» i
la «Virtut> obre la possibilitat de replantejar la comprensié de tots dos conceptes
superant aixi la concepcié ingénua de la innocéncia natural que prové de Rousseau. Al
cap i a la fi no cal ser lector de Sade per estar d'acord amb ell en qué si la naturalesa
desaprovés els nostres gustos, no ens els hauria inspirat. La capacitat de convertir en
bé els nostres mals és una de les més profundes intuicions de la Il-lustracié i d’aqui en
deriva tant una concepcié instrumental del mén com una concepcid evolutiva que va

resultar central a I’'hora de plantejar I'ética ecoldgica.

Thoureau, una concepcié no rousseauniana de la natura

* Només cal recordar textos programatics com eldriiscurs sobre 'home» de VOLTAIRE; aix0 obviameo nega
I'existéncia de desigualtats (vegi’s l'article «fige> al Dictionnaire philosophiqug que creen una diversitat socialment
necessaria i constitueixen des del punt de vista datura un espero a la millora dels humans.

5 Bar6 D’HOLBACH: Politique naturellePiscurs |, § 39.
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Sovint quan es parla -i dissortadament se’n parla poc- de I'ética ecologica es passa
per alt la gran influéncia dels elements il-lustrats per posar I'émfasi en els elements de
caire religids implicits en la concepcié de la «sacralitat de la natura.» Es obvi que en el
naixement de l'ética ambiental hi ha elements de caire religiés; com a reaccié contra
I’ética del treball calvinista han aparegut sovint en el protestantisme reaccions
«antinomistes» [del grec “nomos”: llei] que s’agafaven al peu de la lletra la crida de
JesuUs a viure com els ocells del cel i els lliris del camp. El transcendentalisme de Ralph
Waldo Emerson (1803-1882) comparteix aquest ambit de conviccions que fa referéncia
a la comunicacié directa amb la divinitat i a la confianca en el propi discerniment pero

proposa quelcom més.

Convindria una bona lectura dels transcendentalistes nord-americans i de |I'Escola de
Concord per veure que si d'una banda comparteixen una poderosa concepcié del
sagrat, la seva opcié fa referéncia a una sacralitat difusa, a una sentimentalitat
inclinada al panteisme i al radicalisme, que expressa en vocabulari cristia una
orientacié basicament contraria al mandat veterotestamentari de dominar la terra. A
més no hi ha en Emerson ni en Thoreau una orientacid misticoide sind pragmatica.
Dificilment podria ser situat en I’0rbita del cristianisme algl que (en nom d‘una
sacralitat primordial de la terra) ni més ni menys que nega l'imperatiu del Génesil
«Ningu recorda que els dies sén déus», va escriure Emerson i —com afegeix Antonio
Casado da Rocha- amb els déus «Thoreau hi tenia correspondéncia mati i tarda», pero
no amb els cristians sind, en tot cas, amb els del Bhhagavad- Git4.® Hi ha una dada
gue caldria retenir: si Henry David Thoreau fou el profeta de I’ecologia, també ho és de
la desobediencia civil perqué com deia ell mateix en una de les seves frases més
conegudes: de Life without principle: «quin sentit té alliberar-nos del rei Jordi per
continuar essent esclaus del rei Prejudici?» La consciéncia té prioritat sobre la
conveniéncia i la confianca il-lustrada en la rad troba la natura com un ambit de

llibertat, perd no com escenari rousseaunia.

La idea central del pensament d’Emerson —-0bviament compartida per Thoreau- és que
tothom qui vulgui ser plenament huma ha de ser, abans que cap altra cosa, un
inconformista. Emerson es lamentara sempre que la seva generacio ja no és capacg de

mirar les coses cara a cara, sind que les veu a través dels ulls dels avantpassats, és a

6 A. CASADO DA ROCHA: Thoreau, biografia esenciaMadrid: Acuarela Libros, 2005, p.34. Es sens didteillor
introduccié a aquest autor en I'ambit hispanic iliore de referéncia ineludible. Per raons d’espaens poden aturar en
la biografia de THOREAU, que el lector trobara regia en les pp. 345-349 de I'edici6 catalanawlalden
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dir desvirtuades per la tradicidé. Si els de I'Escola de Concord poden ser considerats
cristians es tracta d'un cristianisme que vol que vingui a nosaltres el Regne no en la
vida eterna sind en I'eternitat del moment present i en I'altar de Déu que és la Natura.
Podem assenyalar en el transcendentalisme tres elements fronterers amb posicions
rousseaunianes: 1.- comprendre que la bellesa natural és el fonament i el sentit darrer
de la bellesa moral, 2.- copsar la tensié entre natura i artifici i extreure’n llicons
persistents d’actuacié moral. 3.- denunciar que la creacid artificial de necessitats és el
fals motor del progrés material. Perd0 de cap manera no es tracta de justificar la
suposada existéncia d’un estat de naturalesa com a espai d’harmonia: en la natura
també hi ha I'element cultural huma i ni tan sols als boscos resulta possible passar per

alt la petja del poder.

L'home de la resisténcia és el que ha fet la prova de la natura no perqué aspiri a un
futur pacte o contracte politic, sind per confirmar la seva autonomia com a Unic espai
des del qual fer possible la «self-reliance» amb totes les criatures. Com ell mateix va
dir, va anar als boscos «perquée volia enfrontar-me tot sol als fets essencials de la vida
i veure si puc aprendre el que ella ha d’ensenyar-me.» Walden, el llibre major de
Henry David Thoreau és potser el text en qué millor es pot copsar el moment inicial de
I’ética ambiental, vinculada a la protesta social (desobediéncia civil) i a I’'exigéncia d'un
mon més auténticament huma que tingui present en el calcul de la vida humana els
elements qualitatius (de bellesa, de comunié amb la natura i amb altres éssers vius)

que la fan significativa.

Walden és un llibre de memories i d'impressions que narra la seva estada durant dos
anys, dos mesos i dos dies entre 1845 i 1847 al bosc del mateix nom, proper a
Concord, en una caseta de fusta de pi bastida amb I'ajut d’alguns amics a la vora de
I'estany de Men; pero l'important és que es tracta d'una estada iniciatica -no d’un
recurs literari com en el cas de Rousseau- i que d‘alli, lluny de néixer un discurs de
protesta politica (Thoreau era tan contrari a I’esclavatge i tan inconformista abans com
després de |'experiéncia), en brolla una nova comprensié de la solidaritat entre totes

les formes de la vida com a nexe d’unié que va molt més enlla del nivell politic.

El lector que ha passat per l'experiéncia del Walden es torna esceptic respecte a un
cert culturalisme, perque en la societat humana i molt especialment en la societat que
després del ferrocarril es defineix per la velocitat i per la pérdua de les dimensions

humanes, les «ficcions i deliris es prenen per veritat, mentre que la realitat ens sembla
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fabulosa.» La natura, en canvi, té un valor canonic; ens acosta a la immediatesa amb
les coses que una cultura elitista i posada d’esquenes a la vida, ens havia portat a
menysprear. No ens torna innocents, perd ens fa savis. Walden convida a una
afirmacio joiosa de veneracié envers la vida, alhora que proposa un estil de relacio
responsable amb la terra, sustentada en la construccid del caracter moral. Literatura,
experiéncia vital i moral civil en aquest cas es troben inseparablement unides. El seu
és un liberalisme que defensa la individualitat forta, la self-reliance i que no es basa en
I'individualisme ni en |I'economicisme sind en la cooperacié i en la confianca, en la
mesura que: «cooperar (...) significa guanyar-nos el pa conjuntament», Perque, com

diu ell mateix: «si un home té fe, cooperara amb una fe igual a tot arreu.»

Per a Thoreau la filantropia és «desesperada», absurda; I'hnome que té fe no la
necessita i I'home que no en té, senzillament, no la pot comprendre. «vagi on vagi un
home, els altres el perseguiran i |'atabalaran amb les seves institucions brutes i si
poden, l'obligaran a formar part de la seva societat filantropica desesperada.»’ El
lector de Walden intueix facilment que els hereus de la revolucié industrials, els
humans de |I'época de la massa i la pressa, hem comés I'error de veure la natura com
una entitat moral repressiva i d’enfrontar la natura a la cultura per comptes de
permetre que la cultura sigui viscuda com un fet «natural.» En definitiva el seu
missatge és que «totes les coses bones soén lliures i salvatges» i que un pensament
capag de transformar el moén ha de superar les dualitats (inclosa la contradiccid entre
natura i cultura) reconeixent que I'home és també un ésser natural.® Les

conseqliéncies de tot aixo son, senzillament, revolucionaries.

Cap a una ética biocéntrica

" Op, cit.: p. 185.

8 Allan BLOOM, el gran critic literari i alhora urets pares de la teoria neoconservadora (0 «neocmmsjdera que
Rousseau i Thoreau sén dos exemples del nihilismepeu trasplantat als USA, en la mesura que wudisjue posa
I'’émfasi en l'autenticitat nega la complexitat dedultura. En el nostre text hem intentat mostiae @ situacié és
exactament la contraria: és perqué coneixem la it de la cultura que podem copsar la naturseseeduir-la a
judici moral —i d’aquesta manera la cultura “deszdtal pot ser una eina de millora moral per a tothgegi's: Allan
BLOOM: The Closing af the American Minbl.Y: Simon and Schuster, 198 Modern Critical Views: Henry David
Thoreau.N.Y: Chelsea House, 1987. Sobre BLOMM és imprebbie la novel-la del seu amic, antic company de
militancia trosquista, Premi Nobel de literaturdambé convers al conservadurisme, Saul BELLORévelstein.
Barcelona: Ed. 62, 2000, trad. de Mercé Costa Clos.
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No podem fer aqui un resum de les principals tesis de |'ética ambiental o ecologica
d’ara mateix,® perd com a minim cal deixar constancia en aquestes darreres planes del
gue ha significat I'heréncia de Thoreau en tant que «far» del pensament contemporani
i de la urgéncia d’una lectura de la seva obra fundacional. Només cal recordar que fou
un lector empedreit de Thoreau, I'enginyer forestal Aldo Leopold, mort el 1848, qui
enceta el que ell anomenava «ética de la terra» proposant una concepcio
revolucionaria del bé, fonamental per a tota |'ética aplicada posterior. Per a Leopold el
bo i el just no poden ser definits en termes de «bo per als humans» perqué aquests tot
i ser centrals en el drama cosmic només sén una part, un nus o un element de la xarxa
de la vida, de manera que si alguna cosa fos bona per als humans perd dolenta per a
la vida en general inevitablement se’ns tornaria en contra -cosa que efectivament ja

esta passant amb el canvi climatic i la sobrepoblacioé.

Assumir amb Leopod i amb I'heréncia de Thoreau que «una cosa és justa quan tendeix
a presevar la integritat, I'estabilitat i la bellesa d’una comunitat biotica», significa una
revolucid, ens porta a passar d’una ética antropocéntrica basada en les necessitats de
I’'hnome a una concepcid biocéntrica que posa la xarxa de la vida i la seva continuitat
per sobre de les necessitats immediates dels humans. Aguesta ética que es nega a
considerar la vida natural des d’un punt de vista instrumental que rebutja la concepcid
cartesiana que ens convertia en amos i posseidors d’'una vida de la qual som com a
molt administradors i garants, obliga a copsar el mén moral des d'un altre punt de

vista.

Optar per una ética biocéntrica —el nom val proposar-lo el filosof Arne Naess- significa
assumir que I’home és un company i un viatger que acompanya en el temps I’'evolucid
de les altres espécies, no un usuari o un propietari amb drets sobre la natura. Implica,
doncs, una comprensié en xarxa de les relacions socials i ambientals que privilegia la
vida entesa com a aventura de la diversitat per sobre dels petits interessos dels
humans. L’ética biocéntrica ofereix, a més, un excel-lent antidot contra el totalitarisme
politic i contra el seu aliat el totalitarisme tecnologic, perqué neix d’'una valoracié de les
coses petites i del mén immediat contra el gegantisme de la tecnocracia. Obviament se
li podra discutir el seu caire neomalthusia pero potser seria facil argumentar a favor

d’aquesta opcio en la mesura que una de les constatacions més evidents de qualsevol

° Tot i que I'autocita sigui de mal gust, remetdeetor a les planes 107-135 del meu lliEt&ues per a un mén complex.
Lleida: Pagés, 2004 per a una panoramica de I'atidaiental.
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estudi ambiental és que la petja humana i I’hiperconsum estan en 'origen mateix de la

destruccio del medi, fet que exigeix una resposta radical.

Potser no tothom estara d’acord tampoc amb I'antipoliticisme dels biocentristes més
partidaris de I'accid directa que de la mediacié politica -i finalment convenguts que no
hi ha marge juridic per a la defensa del medi que no passi per la desobediéncia civil,
que Thoreau ja va defensar com eina de lluita contra l'esclavatge als USA. En tot cas,
recuperar Thoreau i continuar la reflexié en termes d’ética ambiental biocéntrica és
avui una necessitat de pura supervivéncia. Pensar en termes d’ética ambiental
expressa avui la seriositat del pensament abocat a respondre davant la possible i fins i
tot massa facil destruccié del planera. En aquest sentit Thoreau, Leopold i tants altres

pensadors de |'ética ambiental sén imprescindibles «fars» per a la supervivencia.

Conferéncia dins el cicle FARS DE FILOSOFIA, del Liceu Maragall. Publicat al
text FARS DEL PENSAMENT - Liceu Maragall de Filosofia. Barcelona, Ed. La
Busca, 2007, p. 113-127
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