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PLACER Y VERDAD

por HERBERT M ARCUSE

En esta forma de la sociedad, el mundo, tal como es, puede convertir-
se en objeto de placer cuando todo lo que en él hay, los hombres y las
cosas, sean aceptados tales como aparecen, sin que el que goza tenga
conciencia de la esencia de este mundo: es decir, de sus posibilidades
supremas de acuerdo con el desarrollo alcanzado por las fuerzas
de produccién y por el conocimiento. Pues como el proceso vital esta
determinado no sélo por los intereses verdaderos de los individuos
cuya existencia estd solidariamente formada en la confrontacion
con la naturaleza, estas posibilidades no estan desarrolladas en
las relaciones sociales fundamentales: se puede tener conciencia
de ellas solo en tanto posibilidades perdidas, mutiladas y despla-
zadas. Toda relacion entre los hombres y las cosas que vaya mas
alla de la inmediatez, toda comprension mas profunda, tropeza-
ria inmediatamente con su esencia: con aquello que pueden ser
y que no son y, por consiguiente, no aceptaria la realidad tal como
se presenta. Esta tdltima surge entonces entre las posibilidades no
realizadas y no es ya un bello instante entre otros, sino algo transito-
rio, que irremediablemente se pierde. Las fallas y los defectos de
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los objetos del placer estin entonces cargados con los defectos ge-
nerales y con la desgracia general, mientras que en la inmediatez
pueden llegar a ser fuentes de placer. La contingencia en las rela-
ciones con los hombres y las cosas, y los obstaculos, perdidas y re-
nunciamientos que con ellas estan dados, se convierten en la
expresion de la anarquia y de la injusticia de la totalidad: una so-
ciedad en la que hasta las relaciones personales estin determinadas
por la ley del valor econémico.

En esta sociedad, todas las relaciones de los hombres que van mas
alla del contacto inmediato no estan acomparnadas de felicidad.
Tampoco lo estain en ningln caso las relaciones en el proceso del
trabajo, que no son regladas segin las necesidades y las capacidades
de los individuos, sino segun la utilizacién del capital y la produc-
cion de las mercancias. Las relaciones humanas son relaciones de
clases y su forma tipica es el contrato laboral basado en el libre con-
sentimiento. Partiendo de la esfera de la produccién, este caréc-
ter contractual de las relaciones humanas se ha extendido a toda
la vida social: estas relaciones funcionan solo bajo su forma cosifi-
cada, mediatizadas por el aporte material de los socios, aporte
que a su vez esta condicionado por la clase social a la que ellos per-
tenecen. Si se quebrara en ellas la objetividad, no solo bajo la forma
de una cordialidad amable que precisamente hiciera patente la dis-
tancia objetiva que separa a ambos socios, sino bajo la forma de una
preocupacion solidaria y reciproca, se haria imposible el re-
greso de los hombres a sus puestos y funciones sociales normales;
el contrato sobre el que se basa la sociedad se habria asi quebrado.

Sin embargo, el contrato no abarca todas las relaciones interhu-
manas. L.a sociedad ha dejado libre toda una dimension de relacio-
nes cuyo valor consiste precisamente en el hecho de que no estan
determinadas por aportes contractuales y servicios materiales:
relaciones en las que los individuos se encuentran entre si como
“personas’ y en las cuales han de desarrollar su personalidad. El
amor, la amistad, la camaderia, pertenecen a este tipo de relaciones
personales, en las que la cultura occidental ha depositado la mas
alta felicidad terrenal del hombre. Pero cuando realmente llegan a
ser aquello que quieren ser, no pueden albergar la felicidad. Si han
de garantizar una comunidad esencial, permanente, entre los indi-
viduos, tienen que estar basadas en la comprension del otro: tienen

Tk




que contener un conocimiento desinteresado. A la luz de este cono-
cimiento, el otro se presenta no solo en la inmediatez intacta de la
apariencia sensible, que puede ser deseada y gozada en tanto bella,
satisfaciéndose con la apariencia, sino en su esencia: tal como es en
verdad.

Pero en este caso su imagen contiene también lo feo, lo injusto, lo
inestable, lo mutilado y lo transitorio —no como propiedades sub-
jetivas que pudieran ser superadas mediante un esfuerzo de com-
prension, sino mas bien como la intromision de necesidades socia-
les en aquellas esferas personales, como necesidades que constitu-
yen los instintos, las necesidades y los intereses de la persona en esta
sociedad. Precisamente la esencia de la persona encuentra su ex-
presion en las formas de conducta a las que la otra (o la misma per-
sona) reacciona con desilusion, preocupacion, compasion, temor,
infidelidad, celos vy tristeza. Estos sentimientos han encontrado
su consagracion tragica a través de la cultura; en realidad, ellos
quiebran ya la cosificacion. En la conducta con la que reacciona fren-
te a estos sentimientos, el individuo quiere liberarse de una situa-
cion cuya ley social hasta entonces habia obedecido: tratese del
matrimonio, de la profesion o de cualquier otra obligacion cuya
moralidad habia sido aceptada. El individuo reivindica aqui
su pasion. Pero la pasion en un orden de falta de libertad es demasia-
do desordenada y, por consiguiente, inmoral; conduce a la des-
gracia cuando no es desviada hacia los fines deseados por la genera-

lidad.

No s6lo bajo este aspecto estan las relaciones personales ligadas al
dolor y a la desgracia. El desarrollo de la personalidad significa
también el desarrollo del conocimiento: conocimiento de las es-
tructuras de la realidad en la que se vive. Tales como ellas se presen-
tan, cada paso que aleja al individuo de la entrega inmediata a la
realidad fenoménica y de la aceptacion voluntaria de la ideologia
que oculta su esencia, destruye la felicidad a €l otorgada. Su ac-
tuar realizado segin su conocimiento lo lleva a la lucha contra lo
existente o al renunciamiento. El conocimiento no lo ayuda a ser
feliz, pero sin el conocimiento la persona cae nuevamente en las
relaciones cosificadas. Es un dilema ineludible. Placer y verdad,
felicidad y relaciones esenciales entre los individuos, se oponen en-
tre si.
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