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El “aceleracionismo” suscita al mismo tiempo una condena apasionada y una
afirmacion igualmente ferviente.! Quizas esto se deba a que lo que esta en juego en
esta “herejia marxista” es nuestra relacion con el futuro: es el comunismo,
entendido como “el movimiento real que suprime el estado de cosas actual”.?
¢Acaso entendemos que la Ilustracion se consuma cuando la humanidad se
emancipa de la "tutela sobre si misma'?? ;O es el comunismo mas bien el rechazo
de una modernidad ilustrada que no seria mas que una coartada para el despotismo
del capital? La version de aceleracionismo propuesta recientemente por Nick
Srnicek y Alex Williams toma partido por la primera respuesta, reafirmando el
acuerdo ilustrado -y propio del marxismo clasico- entre emancipacion y
racionalidad.* Este nuevo aceleracionismo ‘“racionalista” busca corregir la
inclinacion al vitalismo de sus predecesores estructuralistas, personificados en el
Anti Edipo de Deleuze y Guattari, en el que la agencia politica aparecia ligada a un
proceso edlico de desterritorializacion y emancipacion impulsado por la metafisica

' El término "aceleracionismo" fue acufiado por Benjamin Noys en su libro The Persistence of the
Negative (Edinburgh University Press, 2010). Ver especialmente las paginas 5-8.

2 Marx y Engels, La ideologia alemana, Akal, 2014, pagina 29.

3 Esta es la formulacion de Kant en ¢Qué es la Ilustracion? (1784) y creo que Marx la concretiza en vez
de desecharla mediante Hegel. La emancipacién de la humanidad respecto de la autoridad
sobrehumana, ya sea ésta natural o divina, es la condicién de la libertad humana, que Kant también
llama "autonomia". La autonomia no debe confundirse con la independencia: uno puede ser
auténomo pero aun dependiente. La "humanidad" que aqui se afirma se caracteriza por su capacidad
de autotransformacién, no por sus atributos bioldgicos. La racionalidad entendida como practica
social es fundamental para esta capacidad de autotransformacién. Decir que los seres racionales no
deben reconocer ninguna autoridad no racional (porque esta Gltima seria una fuerza, no una
autoridad) no significa que los seres racionales deban ignorar o despreciar todo lo que no es racional.
Los animales racionales ignoran su animalidad bajo su propio riesgo.

4 Véase Nick Srnicek y Alex Williams #Acelera: Manifiesto por una politica aceleracionista (). También
me baso en dos textos atn inéditos: Nick Srnicek, Accelerationism: Epistemic, Economic, Political (2013)
y Alex Williams, The Politics of Abstraction (2013).


https://www.metamute.org/editorial/articles/wandering-abstraction
https://syntheticedifice.files.wordpress.com/2013/08/manifiesto-aceleracionista1.pdf

de la produccién deseante.” El intento de Srnicek y Williams de desacoplar el
aceleracionismo de la metafisica vitalista hace necesario distinguir entre
aceleracion epistémica y politica, entendidas como indices de la abstraccion
conceptual y social, respectivamente. Es la conjunciéon de este binomio lo que
buscan articular con su propuesta. De tal modo que el tema de la abstraccion y de
sus valencias epistémicas, sociales y politicas resulta central para su
reformulaciéon. Desde luego, la sugerencia de Srnicek y Williams de que la
retroalimentacion entre la abstraccion social y conceptual podria desempefiar un
papel emancipador positivo, es discutible. Entonces, ;como deberiamos entender la
relacion entre estos dos registros de abstraccion?

Desde una perspectiva marxista, para comprender el vinculo entre ambos
términos, o entre el conocimiento y la politica, se necesita una teoria de la
abstraccion social. Mas precisamente, la explicacion marxista de la "abstraccion
real" proporcionaria la clave necesaria para articular estratégicamente la
abstraccion cognitiva con la abstraccion social. Pero si es cierto -como sostenia
Alfred Sohn-Rethel- que esta Gltima determina asimétricamente a la primera,
entonces la reafirmacion de la simetria entre ambas debe descartarse
sumariamente como una mera ilusion idealista.® Asimismo, los diversos modelos
representacionales que, segin Srnicek y Williams, supuestamente producen
cognicién acerca de la dinamica abstracta del capital deben ser descalificados de
antemano debido a que tales representaciones serian congénitamente ciegas a su
propia determinacién social. Esta degradacion de la representacion se deriva de la
tosca idea de que la subsuncion real del trabajo intelectual por parte del capital
reduciria toda representacién cientifica al calculo, a imagen y semejanza de las
abstracciones de la forma del valor. Pero esto, a su vez, induce a la confusiéon en
cuanto a qué es lo que diferenciaria exactamente la abstracciéon “buena” -es decir,
cognitivamente virtuosa y politicamente emancipadora- de la abstracciéon “mala”
-es decir, cognitivamente deficiente y politicamente reaccionaria-.” ;Cémo es que
las categorias abstractas de la dialéctica marxista -forma del valor, mercancia,
circulacion, produccion, etc.- tienen éxito o fracasan a la hora de trazar un mapa de
la realidad social contemporanea, cuando se despliegan en explicaciones

5 El Anti Edipo contiene el locus classicus del aceleracionismo: “Pero, /qué via revolucionaria, hay
alguna? - Retirarse del mercado mundial, como aconseja Samir Amin a los paises del tercer mundo,
en una curiosa renovacioén de la «solucién econémica» fascista? ;O bien ir en sentido contrario? Es
decir, ¢ir ain mas lejos en el movimiento del mercado, de la descodificacion y de la
desterritorializacién? Pues tal vez los flujos no estdn aln bastante desterritorializados, bastante
descodificados, desde el punto de vista de una teoria y una practica de los flujos de alto nivel
esquizofrénico. No retirarse del proceso, sino ir mas lejos, «acelerar el proceso», como decia
Nietzsche: en verdad, en esta materia todavia no hemos visto nada.” Gilles Deleuze y Félix Guattari, El
Anti Edipo, Paidés, 1985, pagina 247. >

¢ Alfred Sohn-Rethel, Trabajo manual y trabajo intelectual: critica de la epistemologia, El Viejo Topo,
1980 (~). Para una discusion esclarecedora sobre la relevancia contemporanea de Sohn-Rethel, ver
Alberto Toscano, The Culture of Abstraction, en Theory, Culture and Society, 25 (4) 2008, pp.57-75, V
The Open Secret of Real Abstraction en Rethinking Marxismo, 20 (2) 2008, pags. 273-287.

7 A menos, por supuesto, que uno insista en que la abstraccién en si es mala: un giro cuyas
consecuencias debilitantes para el pensamiento apenas necesitan ser explicadas.


http://bibliotecacuadernosdenegacion.blogspot.com/2017/01/trabajo-intelectual-y-trabajo-manual.html
http://www.medicinayarte.com/img/gilles-deleuze-y-fc3a9lix-guattari-capitalismo-y-esquizofrenia-el-antiedipo.pdf

competitivas (y a menudo politicamente antagénicas)? ¢Qué teoria resulta
adecuada para reconocer '"el movimiento real que suprime el estado de cosas
actual" en las condiciones de la subsuncién real?

Quiero abordar esta cuestion contrastando el intento hecho por el aceleracionismo
de rastrear el “movimiento real” con el que hizo por su parte Jacques Camatte,
cuyo texto La errancia de la humanidad no sélo es contemporaneo a los textos del
aceleracionismo clasico, sino que comparte con ellos su premisa central -la
completa integracién del trabajo en el capital- mientras que saca de esa premisa
una conclusioén radicalmente diferente.® Seglin Camatte, a la “domesticaciéon” de la
humanidad por parte del capital no hay que oponerle la superacion nietzscheana de
lo “demasiado humano” (el desencadenamiento de la produccién deseante, etc.),
sino la salida completa de la comunidad humana de la “comunidad del capital” que
se le impone bajo la subsuncién real.® Los analisis de Camatte prefiguran en
muchos sentidos los analisis de quienes actualmente propugnan la comunizacién.
El grupo Endnotes define la comunizacién como “la destruccién directa de la
relacion de reproduccion en la que los trabajadores en tanto trabajadores -y el
capital en tanto valorizacién del valor- son y llegan a ser tales.”*® Pero como
veremos, Endnotes rechaza la explicacion de Camatte de la 16gica de la subsuncion,
asi como su afirmaciéon de que las comunidades humanas podrian salirse de la
relacién en que el capital se auto-reproduce. Ellos sostienen (y con razoén, segin
pienso) que no es posible salirse de la relacion de capital porque ésta nos
constituye: “Lo que somos esta constituido de cabo a rabo por ella [la relacion de
explotacion], y lo que necesariamente constituira el horizonte de nuestras luchas
es la ruptura con la reproduccion de aquello que somos”." Por tanto, respecto de la
relacion de capital no puede haber defeccidon, sdlo abolicion de la misma.
Comunizacion es el nombre de esta abolicion en proceso. Esta es una tesis liciday
convincente, pese a lo cual me gustaria examinar a continuacién el sentido exacto
en el que estamos constituidos por la relaciéon de capital, asi como el vinculo entre
las condiciones cognitivas y practicas para su abolicion. La razén para hacerlo es
ésta: aunque son radicalmente antagénicos, la comunizacion y el aceleracionismo
pueden confrontarse de manera til a fin de que cada uno ilumine el punto ciego del
otro en lo que concierne a la articulacion entre abstraccién cognitiva y abstraccion
social.

8 Gilles Deleuze y Félix Guattari, El Anti Edipo, Paidds, 1985 (~); Jean-Francgois Lyotard, Dispositivos
pulsionales, Ed. Fundamentos, 1981 (~); y Economia libidinal, FCE, 1990 (-); Jean Baudrillard, El espejo
de la produccion, Gedisa Ed., 2000 (=), El intercambio simbdlico y la muerte, Monte Avila Ed., 1994. La
edicion en inglés de La errancia de la humanidad, Detroit: Black & Red de Camatte, 1975, consta de dos
textos publicados originalmente (en francés) en la revista Invariance en 1973.

° Camatte usa la palabra alemana Gemeinwesen, que puede traducirse como “comunidad” o
“mancomunidad”, y parece querer confrontar la comunidad (humana) y la sociedad (capitalista) o
Gesellschaft. Esta distincion se origina en el trabajo del soci6logo aleman Ferdinand Tonnies
(1855-1936). Véase su Comunidad y sociedad, Ed. Comares, 2009. La distincién también fue asumida
por Max Weber en Economia y sociedad (1921).

1 Crisis de la relacion de clase, en Endnotes # 2, de abril de 2010: miseria y forma-valor. -

" ¢Qué hacer?, del grupo Endnotes, publicado en el volumen colectivo editado por Benjamin Noys
Communization and its Discontents, Autonomedia, 2011; version castellana en Libcom. ~


https://libcom.org/library/qu%C3%A9-hacer
https://endnotes.org.uk/issues/2/es/endnotes-crisis-de-la-relacion-de-clase
http://www.medicinayarte.com/img/gilles-deleuze-y-fc3a9lix-guattari-capitalismo-y-esquizofrenia-el-antiedipo.pdf
https://elcuadernocomodispositivohome.files.wordpress.com/2019/02/j.-f.-lyotard-dispositivos-pulsionales.pdf
https://es.scribd.com/doc/32335564/Economia-Libidinal-Jean-Francois-Lyotard
https://es.scribd.com/doc/233064908/El-Espejo-de-La-Produccion-Jean-Baudrillard

Materializando la abstraccion

Primero hay que hacer una aclaracion preliminar. La oposicion entre lo abstractoy
lo concreto esta estrechamente relacionada con la oposicion entre lo universal y lo
particular.” Estos pares de opuestos forman una cuadricula légica que permite
cuatro permutaciones basicas: particular concreto y universal concreto, particular
abstracto y universal abstracto. S6lo se descartan como contradictorias las
conjunciones de abstracto-concreto y universal-particular. Pero incluso esto es
discutible, puesto que Marx habla de “abstracciones concretas”, mientras que
Alain Badiou ha popularizado la nocién de una “singularidad universal”. Por otra
parte, muchos filésofos van tras los pasos de Hegel cuando definen lo “concreto”
como aquello que esta incrustado relacionalmente, en contraposicion a lo
“abstracto”, que es lo aislado o unilateral. En lo sucesivo, los términos “concreto”
y “abstracto” no designan tipos de entidad, como lo perceptible y lo imperceptible
o lo material y lo inmaterial. Mas bien se utilizan para caracterizar las formas en
que el pensamiento se relaciona con las entidades. Como mostré Hegel, lo que
parece mas concreto, la particularidad o la inmediatez sensible, es precisamente lo
que es mas abstracto, mientras que lo que parece mas abstracto, la universalidad o
la mediacion conceptual, resulta ser lo mas concreto.”

Un materialismo comprometido con la realidad de la abstraccién, como lo es el
marxismo, debe ser capaz de dar cuenta de esta interpenetracion de lo abstracto y
lo concreto sin caer en el idealismo, que considera a dicha interpenetraciéon como
supuesta a priori porque la realidad estaria, en ultima instancia, dotada de
estructura conceptual. El desafio para el materialismo consiste en reconocer la
realidad de la abstraccion sin concederle al idealismo que la realidad poseeria una
forma conceptual irreductible. Por tanto, el materialismo debe ser capaz de
explicar qué constituye la realidad de la abstraccion formada conceptualmente, sin
hipostasiar esa forma. La clave para tal des-reificacion de la abstraccion reside en
una explicacién de la forma conceptual generada por las practicas sociales. Esto
requiere distinguir entre practica y trabajo: todo trabajo implica practica, pero no
toda practica cuenta como trabajo. Esta distincion resultara significativa cuando
consideremos la explicacion de Endnotes sobre la relacion entre trabajo y capital.

Tesis de la salida de Camatte
Camatte colabor6 de cerca con Amadeo Bordiga (cofundador del Partido Comunista

Italiano) y fue miembro del Partido Comunista Internacional. A principios de la
década de 1970, desencantado del “programmatismo” comunista, hizo una critica

2 Convencionalmente, los particulares son sujetos ultimos de predicacién, no ejemplificables y
espacio-temporales, mientras que los universales se predican, se pueden ejemplificar de forma
multiple y, por lo tanto, no son espacio-temporales.

B Explico este punto en La experiencia vivida y el mito de lo dado, Filozofski Vestnik, vol. XXXII, No. 3,
2011.



interna al “productivismo” de Marx. El marxismo, argumentd Camatte, es “la
verdadera conciencia del modo de produccion capitalista”,' en tanto que la puesta
en marcha de la subsuncidon real reduce la obra de Marx al “materialismo
historico”, que es

“La santificacion de la errancia en la que se ha hundido la
humanidad desde hace mas de un siglo; el crecimiento de las fuerzas
productivas es la condicion sine qua non de la liberacion. Ahora bien,
por definicién todo crecimiento cuantitativo se mueve en la esfera de
lo indefinido, del falso infinito. ;Quién fijara el «tamarfio» de las
fuerzas productivas para determinar la llegada del gran dia? Es
evidente que para Marx el movimiento era doble y contradictorio:
crecimiento de las fuerzas productivas y de la miseria de los
proletarios, de ahi debia surgir el choque revolucionario. En otras
palabras, alli estaba la contradiccion entre la socializacion de la
produccion y la apropiacion privada.”*

El problema es que dicho movimiento contradictorio no ha dado lugar a la ansiada
crisis revolucionaria: el momento de la colisién entre capital y trabajo parece
haberse aplazado indefinidamente. Lo que ha evitado la crisis es el “escape” del
capital: el hecho de que “ha integrado las crisis y ha conseguido asegurar una
reserva social a los proletarios”*®. El escape del capital queda asegurado por la
puesta en marcha de su “subsuncion real” del trabajo. {Qué es la subsuncién real?
Marx define la “subsuncién formal” como el desarrollo en que el capital integra un
proceso de trabajo previamente existente: técnicas, mercados, medios de
produccién, trabajadores, etc. Pero la evoluciéon del capital inexorablemente
transforma las relaciones sociales y los modos de trabajo de acuerdo con sus
propias necesidades. La subsuncion real del proceso de trabajo ocurre cuando todos
los aspectos de este ultimo han quedado subordinados a la produccion capitalista,
cuyo fin es simplemente la auto-valorizacién del valor. Para Camatte, como para
muchos otros marxistas, esta es la situacion en la que nos encontramos.
Escribiendo a principios de la década de 1970, Camatte remonta los inicios de la
subsuncion real al final de la Segunda Guerra Mundial (mas adelante
consideraremos la critica de Endnotes al uso por parte de Camatte de la subsuncion
como herramienta de periodizacion). En cuanto el capital ha subsumido totalmente
el trabajo, escribe Camatte,

“El devenir de la errancia es también devenir en la mistificacion.
Marx concebia esta Gltima como el resultado de una inversion de
relaciones; asi el capital, resultado de la actividad del trabajador, va a
aparecer como siendo él mismo creador. La mistificacién deriva en
fenomenos reales; es la realidad en devenir la que es mistificadora.

' Errancia de la humanidad, de Jaques Camatte, revista Invariance, 1973,pagina 9. -
5 Tbid.
16 Ibid.


https://notasdelmundoideologico.noblogs.org/

Hay algo que esta mistificado y ello se hace a través de una lucha; el
triunfo del capital es el de la mistificacion generalizada. Pero dado
que, como consecuencia de su antropomorfosis, el capital es ahora
esta realidad producto de la mistificacion, que es la Ginica efectiva, se
debe afrontar la cuestion de otra manera: (1) siendo la mistificacion
estable —tendencia a la eternizacion del capital—, siendo una
realidad, es vano esperar una desmistificacion que nos devuelva ala
verdad de la situacion anterior; (2) como consecuencia del escape del
capital, esta mistificacion se presenta como una realidad verdadera
y, por esto, se ha tragado su mistificacion, la cual ya no es operante.
Tenemos entonces el despotismo del capital”."”

El proceso de valorizacion subordina entonces la actividad del trabajador a la
actividad del capital. El despotismo de la subsuncion real hace que la critica de la
ideologia se vuelva redundante (aqui Camatte llega por un camino diferente a la
misma conclusion que sus contemporaneos aceleracionistas, Deleuze & Guattari,
Lyotard y Baudrillard). Y prosigue:

“Mantener la mistificacion como elemento operativo querria decir
que los hombres podrian tener ciertas relaciones reales, que serian
mistificadas cada vez. De hecho la mistificacion ha operado en un
momento dado y se ha convertido en realidad. Entonces ya no puede
ser mas que en relacion a un estadio histérico, ya cumplido
actualmente. (...) La realidad mistificante-mistificada, asi como la
realidad anterior que ha sido mistificada, deben ser destruidas.
Ademas la mistificacion sélo es «visible», perceptible para aquellos
que rompen -sin ilusionarse con los limites de esta ruptura- con las
representaciones del capital.”*®

Habiendo reemplazado la realidad por la mistificacion, el capitalismo ahora se
constituye como una “comunidad material” al devenir su propia representacion.
En este punto el razonamiento de Camatte es frustrantemente alusivo, pero se
puede intentar reconstruirlo. Bajo la subsuncién real, todo lo que los seres
humanos producen, ya sea manual o intelectualmente, esta mediado por la forma
del valor y, por lo tanto, queda representado como abstractamente equivalente a
todo lo demas. El valor como equivalente general lo reduce todo al valor que
representa, convirtiendo asi todo en una mera representacion del valor. Al hacerlo,
el capital se representa a si mismo como la relacion a través de la cual cada cosa (es
decir, cada mercancia) esta representada en su relacion con todas las otras cosas.
Todo trabajo queda asi reducido a la propia auto-valorizacion abstracta del capital:

“El capital-representacion se realiza a través y con la consecucion
del siguiente movimiento histérico: autonomizacion del valor de
cambio, expropiaciéon de los hombres, reducciéon de la actividad

7 Ibid.
8 Ibid, pagina 10.



humana al trabajo y de éste al trabajo abstracto (...) tras haber
analizado-disecado-parcelado al hombre, lo reconstruye en funciéon
de su proceso. (..) toda actividad de los hombres eterniza el
capital.”®

Camatte entonces prevé tres posibles resultados para el modo de produccion
capitalista:

“—Completa autonomia del capital: una utopia mecanicista en la
que los seres humanos se convierten en simples accesorios de un
sistema automatico, aunque siguen desempeilando un papel
ejecutivo.

—Una mutacion del ser humano, o mas bien un cambio de especie:
obtencién de un ser perfectamente programable que ha perdido las
caracteristicas de la especie Homo Sapiens. Esto no exige
necesariamente un sistema automatizado, puesto que este ser
domesticado a la perfeccion podra hacer cualquier cosa.

—Locura generalizada: en el lugar de los seres humanos, y sobre la
base de sus actuales limitaciones, el capital realiza todo lo que ellos
desean (normal o anormal), pero los seres humanos no pueden
encontrarse y el disfrute reside permanentemente en el futuro . El
ser humano es arrastrado por el runaway del capital y lo
mantiene.”*

De este diagnostico se desprende la afirmacién de que el proyecto marxista clasico
de liberar las fuerzas de produccion de las relaciones de produccion capitalistas no
es mas que la autoconciencia (es decir, la auto-representacion mistificadora) del
modo de produccion capitalista. Como no pudo prever el “escape” del capital, el
marxismo sigue siendo complice de la propia auto-valorizacién del capital: carece
de los recursos criticos necesarios para lograr una ruptura definitiva con el
capitalismo y todas sus obras. En consecuencia, Camatte rechaza la primacia de la
produccidon y la concomitante definicion del comunismo como la “libre asociacion
de productores”:

“El comunismo no es un nuevo modo de produccion; es la
afirmacion de una nueva comunidad. Por eso mismo es una cuestion
de ser, de vida, aunque sé6lo sea porque se produce un
desplazamiento fundamental: de la actividad engendrada al ser vivo
que la ha producido. Hasta ahora los hombres y las mujeres han sido
enajenados de esta produccion. En el comunismo no van a
convertirse en los duefios de ésta, sino que van a crear nuevos lazos
sociales entre ellos que determinaran una actividad completamente
distinta.”*

9 Ibid., pagina 2.
20 Ibid., pagina 5.
2 1bid., pagina 14.



Si la sociedad subordina la generacion de vida a la actividad generada, la
comunidad en cambio restablece la primacia de la generacién por sobre lo
generado. Una vez despojada de las mistificaciones del productivismo, la
revolucion es simplemente la puesta al revés de esta jerarquia invertida. En virtud
de este vuelco, el “movimiento real” del comunismo constituye una nueva forma
de vida, inaugurada por una nueva comunidad humana que rompe con las
estructuras sociales existentes, facilitando asi modos de actividad expresiva
diferentes, si no inéditos.

Hay una réplica directa a este relato de Camatte: su apelaciéon a una comunidad
humana cuyas modalidades expresivas basicas permanecerian constantes a lo largo
de milenios de transformacion social e historica, es una abstraccion en el sentido
mas problematico del término. Camatte hipostasia un conjunto de capacidades
expresivas humanas que persistirian con independencia no sélo del capitalismo
sino de toda forma de organizacién social: “crear”, “producir” y “usar” se
postulan como invariantes de la vida humana en cuanto tal. Pero atribuir estas
capacidades a la “vida” las vuelve indeterminadas: ya no son categorias
sociohistéricas o incluso bioldgicas, sino postulados de una antropologia
especulativa. Ademas, la afirmacion de la comunidad por sobre la sociedad se hace
eco inconscientemente de un tropo reaccionario habitual: mientras que la
comunidad asegura que los roles, valores y creencias sociales permanezcan
firmemente arraigados en las relaciones interpersonales, la sociedad los amenaza
al instituir roles impersonales, valores formales y creencias objetivas sobre la base
de interacciones indirectas. Aqui, la denuncia de Camatte del despotismo del capital
se convierte en un repudio de la modernidad, considerada como una metafora del
alejamiento de la humanidad de su auténtica comunalidad.

Sin embargo, en un planeta de siete mil millones de personas, la mediacion de lo
interpersonal a través de lo impersonal no sélo es inevitable sino que resulta
indispensable. Atar la colectividad a la comunidad obstruye la necesidad de que la
solidaridad humana se extienda al maximo. La inclusividad del “nosotros” requiere
un cierto grado de despersonalizacion. La impersonalidad, la imparcialidad y la
objetividad no son necesariamente patologias de la alienacion social; pueden ser (y
han sido) recursos positivos para expandir los horizontes de la socializacién mas
alla de los limites comunitarios parroquiales. Es precisamente la identificacion
genérica con lo que Marx llamoé “el ser de la especie”, entendido no como categoria
biolégica sino como la capacidad de auto-transformacion colectiva (mas alla de la
auto-reproduccion), lo que evita las identificaciones divisorias de individualidad,
etnicidad, nacionalidad, etc.”? El comunismo en el sentido de Marx es la
materializacién de lo que de otro modo seguiria siendo un mero ideal abstracto de
humanidad. Al no estar anclada en ningin modo histérico de produccién, la

22 Para una discusion sobre la relevancia actual de la idea de “humanidad genérica”, véase Nina Power
Badiou and Feuerbach: What is Generic Humanity?, en Subject Matters: A Journal of Communication and
the Self, vol. 2, no. 1 de 2005.



comunidad invocada por Camatte se convierte en un punto de apoyo de Arquimedes
en torno al cual la humanidad supuestamente ha estado vagando. Para Camatte, la
puesta en marcha de la subsuncion real parece marcar la fase terminal del fatidico
auto-extrafiamiento de la humanidad. Pero hay motivos para dudar de que la
distincion entre subsuncién formal y real pueda utilizarse para caracterizar
distintas fases sucesivas del desarrollo historico del capitalismo. Vistas
analiticamente mas que histdricamente, la subsuncién formal y la real aparecen
como aspectos simultaneos y entrelazados de la relacion de capital. Por otro lado,
la insistencia de Camatte en que el capital habria logrado al fin un dominio
completo, no solo sobre la esfera de la produccidn, sino sobre todos los aspectos de
la existencia social, es igualmente discutible. Este es un punto sobre el que
Endnotes ha hecho mucho hincapié:

“El proceso de trabajo, tanto en la subsunciéon formal como en la
subsuncion real es el proceso de produccion inmediato del capital.
Nada comparable se puede decir de todo lo que se encuentra mas alla
del proceso de produccion, pues el capital s6lo reclama directamente
como propia la produccion. Si bien es cierto que el proceso de
valorizacion del capital en su totalidad es la unidad de los procesos
de produccion y de circulacion, y a pesar de que el capital provoca
transformaciones en el mundo situado mas alla de su propio proceso
de produccion inmediato, por definicién estas transformaciones no
pueden ser captadas en los mismos términos que las que ocurren
dentro de ese proceso como consecuencia de la subsuncién real.
Nada exterior al proceso de producciéon inmediato se convierte
realmente en capital ni, en sentido estricto, se encuentra subsumido
bajo el capital”.?

Asi, mientras le da crédito a Camatte por haber captado “la inversion ontolégica, la
posesion de la vida material por el espiritu del capital”,** Endnotes ve en su
explicacion de la subsuncion total “la 16gica que impulsaria a Camatte hacia una
politica que implicaba poco mas que la afirmacién abstracta de alguna comunidad
verdaderamente humana frente a una totalidad capitalista monolitica y la
necesidad de «dejar este mundo»”.* Sin embargo, aunque coincidiendo con
Camatte en que “el valor y el capital constituyen una forma enérgicay totalizadora
de socializacion que conforma todos los aspectos de la vida” y reconociendo que
"superar [el valor y el capital] exige una transformacion radical de cada uno de esos
aspectos”,*® Endnotes también reconoce que la humanidad “no domesticada” que
Camatte hace existir fuera de la relacion social capitalista es el corolario de un ideal
mas que el motor de un movimiento real. La pregunta entonces es: dada la

2 Historia de la subsuncion, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. ~

2: Esta es una referencia a Es necesario salir de este mundo de Camatte. En Comunizacion y teoria de la
forma-valor, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. -

25 Historia de la subsuncion, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. ~

26 Tbid.
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“inversion ontologica” a través de la cual la “vida material” misma esta ahora
“animada” por el capital, quiénes o qué son los agentes de la comunizacién?

La paradoja de la auto-abolicion

Endnotes rechaza tajantemente la idea de que la comunizacion consistiria en una
inmediata defeccion respecto de la relacion de capital. Formulan asi lo que quizas
sea la objecion mas convincente hecha hasta ahora a la “tesis de la salida”. Esta
refutacién se dirige no sélo a Camatte sino también a grupos como Tiqqun y El
Comité Invisible:

“En lugar de un ajuste de cuentas tedrico con la totalidad concreta
que ha de superarse en todas sus determinaciones o una
reconstruccion del horizonte real de la relaciéon de clase, lo que
tenemos es un resquebrajamiento de la totalidad en dos
abstracciones fundamentales y un simple conjunto de exhortaciones
y recetas practicas cuya verdadera funcién tedrica es volver a
relacionar a estas abstracciones entre si.”?’

Es la abstraccion misma de una hipotética salida de la humanidad del mundo del
capital lo que inconscientemente asegura que siga subsumida en el capital. Este es
el problema de fondo. Para Endnotes, el hecho de que el antagonismo dialéctico
entre capital y trabajo no haya dado lugar al derrocamiento revolucionario de las
relaciones capitalistas de produccién no es solo una contingencia desafortunada, el
resultado de oportunidades perdidas. Es una consecuencia inevitable de la 16gica de
la acumulacion de capital:

“A medida que se acumula, el capital tiende a la vez a explotar a
menos trabajadores expulsando a la fuerza de trabajo de la
produccion (tanto de manera relativa como, en ultima instancia,
absoluta) e intenta aumentar la tasa de explotacion del contingente
laboral relativamente reducido.”?®

De modo tal que la creciente acumulacion de plusvalia por el capital va acompaiiada
del incremento constante de una “poblacion excedente” excluida del proceso de
produccion. El proletariado “se convierte cada vez mas en lo que el capital produce
sin producir capital” *® El resultado es que se desintegra la auto-identificacién de los
proletarios como productores de capital. Se vuelve asi imposible para la clase

27 5Qué hacer?, de Endnotes, en Libcom. ~
28 La contradiccion en movimiento, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. ~
29 Crisis de la relacion de clase, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. ~
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obrera afirmarse como tal en su antagonismo con el capital?® Por eso la
comunizaciéon ya no puede concebirse como el resultado final de la conquista
revolucionaria de los medios de produccion por parte de los trabajadores. Debe ser
concebida en cambio como un proceso intransitivo, un movimiento inmanente que
consiste en destruir la relacion a través de la cual el capital reproduce el trabajo
mientras el trabajo reproduce al capital.*

Por tanto, Endnotes define la comunizaciéon como un intento por responder a la
siguiente pregunta:

“;Como se va a producir la superacion de la relaciéon de clase
capitalista, puesto que es imposible que el proletariado se afirme
como clase pero hemos de seguir enfrentandonos al problema de
esta relacion?”3

Su respuesta a esta pregunta da lugar a lo que quizas sea la formulaciéon mas
sofisticada que se ha hecho de la tesis de la comunizacion, y merece ser citada en
extenso:

“La comunizacién es un movimiento a nivel de la totalidad mediante
el que dicha totalidad se suprime. La légica del movimiento que
suprime esa totalidad difiere necesariamente de la l6gica que opera a
nivel de individuos o grupos concretos: ni que decir tiene que ningtin
individuo o grupo puede superar la reproduccion de la relacion de
clase capitalista por medio de sus propias acciones. La
determinacién de un acto aislado como «comunizador» emana sélo
del movimiento global del que forma parte, no de dicho acto en si
mismo, y por tanto, seria erroneo considerar la revolucién como una
suma de iniciativas comunizadoras ya en si mismas, como si lo tinico
que hiciera falta fuese cierta acumulacion de tales iniciativas hasta
alcanzar un punto critico. [...] La comunizacion se da s6lo en el limite
de una lucha, en la brecha que se abre cuando la lucha llega a su

% “A medida que disminuye la parte de la poblacién mundial cuya reproduccion esta mediada por el
intercambio de trabajo productivo a cambio de un salario, la forma-salario como mediacién
fundamental en la reproduccién social se vuelve cada vez mas difusa. Bajo estas condiciones
cambiantes, el horizonte de la relacién de clase y las luchas en las que dicho horizonte aparece
inevitablemente han de cambiar. En este contexto, los viejos proyectos de un movimiento obrero
programatico se vuelven obsoletos: su mundo era el de una fuerza de trabajo industrial en expansion,
en el que el salario aparecia como el eslab6n fundamental de la cadena de la reproduccién social, en el
centro del doble molinete donde capital y proletariado se encuentran, y en el que cierto caracter
reciproco de las reivindicaciones salariales —un «si queréis esto de mi, yo os exijo esto»— podia
dominar el horizonte de la lucha de clases. Ahora bien, como consecuencia del crecimiento de las
poblaciones excedentes, es esta misma reciprocidad la que queda en entredicho, y la forma-salario
pierde centralidad como locus de la impugnacioén. Tendencialmente, el proletariado no se enfrenta al
capital en el centro del doble molinete, sino que se relaciona con él como una fuerza cada vez mas
externa, a la vez que el capital se topa con sus propios problemas de valorizacién.” Ibid.

31 para una discusion critica de la "intransitividad" de la comunizacion, ver Now and Never, de Alberto
Toscano, en Communization and its Discontents, op.cit., paginas 85-101.

32 5Qué hacer?, de Endnotes, en Libcom. -
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limite y se ve impulsada mas alla. [...] en cualquier superacion real de
la relacion de clase capitalista, somos nosotros mismos quienes
debemos ser superados; «nosotros» no tenemos ninguna «posicién»
al margen de esa relacion. Lo que somos esta constituido de cabo a
rabo por ella, y lo que necesariamente constituira el horizonte de
nuestras luchas es la ruptura con la reproduccién de aquello que
somos. [...] En este periodo, el «nosotros» de la revoluciéon no se
afirma ni se identifica de forma positiva porque no puede hacerlo; no
puede afirmarse contra el «ellos» del capital sin afrontar el
problema de su propia existencia, una existencia cuya superacion
constituira el contenido de la revolucion. En la relaciéon de clase
capitalista no hay nada que afirmar: ninguna autonomia, ninguna
alternativa, ningln exterior, ninguna secesion.”3

Este pasaje es notable. Dado que el “nosotros” esta constituido por la relacion de
clase, la auto-superacion de ese “nosotros” es la superacion de la relacion que lo
constituye. Sin duda, en términos tedricos esto es intransigente (y por ello
admirable); pero también es paraddjico, y su caracter paradéjico acenttia el hecho
de que es una afirmacion que articula la abstraccién conceptual y social a nivel
ontoldgico. La paradoja es la siguiente: si “nosotros” estamos constituidos por la
relacion de clase que tenemos que reemplazar, entonces la superacion de dicha
relacién es al mismo tiempo la superacion del agente que lleva a cabo la superacion
y, por tanto, es la cancelacion de ese reemplazo y la re-instauracion de ese
“nosotros”. Dado que “nosotros” no tenemos ninguna posiciéon que no seala de la
relacion de clase, “nosotros” no somos nada fuera de ella. Pero entonces el
momento de la aboliciéon de esta relacion es también el de la abolicion de su
aboliciéon. ;Puede el agente revolucionario -ese que se supone que traza “el
movimiento real que suprime el estado de cosas actual” - realmente construirse
sobre la base de una paradoja aparentemente incapacitante? Si la respuesta es
afirmativa, debemos aclarar el sentido preciso en que la articulaciéon de la
abstraccion conceptual y social en Endnotes tiene un significado ontolégico.>

33 Tbid.

3 La afirmacion de que la contradiccion es obviamente una categoria ontoldgica, y que la conocemos
desde Hegel, es problematica porque supone que Hegel es un metafisico que cree en contradicciones
reales; afirmacién que muchos estudios recientes de Hegel se han esforzado en desafiar. Son las
proposiciones (o juicios) las que se contradicen, no las cosas. Dado que la contradiccién es una
relacion intra-conceptual, la tesis de las contradicciones reales parece comprometernos con el tipo de
idealismo metafisico que insiste en que la realidad tiene una forma proposicional. Esta es una
suposicion que los materialistas no deberian estar dispuestos a aceptar. La interpretaciéon materialista
mas plausible de la afirmacién de Hegel es que las contradicciones son verdaderas, no que sean
constitutivas de “la realidad”, sea lo que sea que eso signifique. Esta es una controversia en curso,
pero el texto fundamental es Hegel's Idealism: The Satisfactions of Self-Consciousness, de Robert Pippin
(Cambridge University Press, 1989). La lectura de Pippin ha sido impugnada con vehemencia, pero sin
duda ha revitalizado el estudio de Hegel al desafiar las interpretaciones metafisicas tradicionales del
“idealismo absoluto”'. La interpretacion de Robert Brandom de Hegel también refuta la lectura
metafisica: ver A Spirit of Trust: A Semantic Reading of Hegel’s Phenomenology (-)


http://www.pitt.edu/~brandom/spirit_of_trust.html

La articulacion es ontoldgica porque las abstracciones del capitalismo son reales: al
subsumir el trabajo, la forma del valor confiere logicidad a las practicas sociales a
través de las cuales los seres humanos se reproducen a si mismos y al capital:

“Aquello que a cierto nivel resulta meramente contingente en
relacion con la légica de la acumulacién del capital (las interacciones
materiales y espirituales entre los seres humanos y entre éstos y la
naturaleza) obedece a su vez a una ldgica, es decir, queda sometido a
la l6gica de la forma-capital del valor como consecuencia de la
subsuncion del trabajo por el capital y la autoreproducciéon de la
relacion de implicacion reciproca entre capital y proletariado.”3*

Esta logicizacion de la realidad social explica por qué puede haber una
contradiccion entre lo que los seres humanos piensan y lo que hacen al relacionarse
con ellos mismos, o lo que piensan y lo que hacen al reproducir el capital. Pero esta
légica de la forma del valor no es absoluta: se aplica a las actividades y practicas
humanas so6lo en la medida en que constituyen trabajo. Tales actividades y
practicas persisten dentro de la relacion de capital como fenémenos que ésta se ha
incorporado pero sin absorberlas por completo. No se absorben por completo
porque constituyen el proceso mediante el cual el capital absorbe el trabajo. La
auto-reproduccion del capital esta constituida por fendomenos que no puede
reproducir, ni siquiera cuando reproduce el trabajo que a su vez lo reproduce a él.
Asi, la logicizacion de la realidad por parte del capital estd ella misma condicionada
por esa realidad; este es el baluarte contra el idealismo absoluto, que hipostasiaria
al capital como un sujeto totalmente autonomo que se imprime movimiento a si
mismo (una causa sui o ser que se causa a si mismo) flotando completamente libre
de la realidad material:

“Sin relaciones humanas y practicas que subsistan en el «modo de
ser negado» bajo la forma pervertida y fetichista de las categorias
econdmicas, no podria haber categorias econémicas: no habria ni
valor, ni mercancias, ni dinero, ni capital. Ahora bien, esto no
significa que haya que entender que de algin modo el trabajo sea
constitutivo del proceso en su conjunto, ni tampoco que haya que
entenderlo como algo primordial. La forma correcta de entender y
criticar las formas fetichistas del capital es como formas
semovientes y pervertidas de la practica social.”3¢

Asi, “el capital no es otra cosa que una forma pervertida de las relaciones sociales
humanas”.?” Pero son las “relaciones humanas y practicas”, mas que el trabajo, las
que generan las abstracciones reales del capital. Desde la perspectiva de la
dialéctica sistematica propugnada por Endnotes, el trabajo ya esta inscrito siempre

35 La contradiccion en movimiento, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. >
36 Ibid.
37 1bid.
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dentro de la forma de valor como su “presuposicion dada”.3® Mientras que el
capital implica el trabajo que le da su sustancia (es decir, su presuposicion), esta
implicacion en si misma es constituida, en ultima instancia, por el
extraordinariamente complejo conjunto de practicas humanas sin las cuales la
auto-valorizacion del capital no podria ser. La subsuncion del trabajo en el valor
como “presuposicion dada” también presupone algo que no esta dado: la actividad
humana espontanea. Como Endnotes aclara, la espontaneidad que aqui se invoca
debe entenderse en el sentido kantiano, como la determinacion de la sensacion
ejercida por la mente humana en el acto de pensar. Kant atribuyd esta
espontaneidad a lo que llamé “apercepcién pura”:

“En el siglo dieciocho, cuando Kant describi6 la unidad
trascendental de la apercepcion —el hecho de que soy consciente de
mi mismo, teniendo mis propias experiencias— llamo a esto un acto
espontaneo. Para Kant esto significaba lo contrario de algo natural.
Un acto espontaneo es uno que se realiza libremente. De hecho, la
palabra espontaneo deriva del latin sponte, que significa "por propia
voluntad, libremente, de buena gana'". En este sentido, la
espontaneidad no se trata de actuar de forma compulsiva o
automatica. Se trata de actuar sin restricciones externas.”3°

La espontaneidad en el sentido trascendental de Kant, en oposicion al sentido
empirico, es la fuente tltima de la libertad humana. Parece plausible sugerir que
Endnotes necesita recurrir a la libertad en este sentido trascendental para evitar la
paradoja de la auto-abolicion, basando la posibilidad de agencia humana en una
fuente independiente de la relacion de clase. Como fuente tltima de la actividad
humana, esta espontaneidad trascendental (en oposicion a la empirica) puede
interpretarse como lo que constituye la relacion de clase, independientemente de la
constitucion del “nosotros” por parte de dicha relacién. La paradoja queda asi
desactivada, porque el agente de la abolicion es distinto del agente abolido. Pero al
oponer la espontaneidad a la compulsion, Endnotes corre el riesgo de resucitar un
voluntarismo trascendental, en el que la voluntad humana actuaria como un motor
misterioso, por no decir sobrenatural, inmévil, impermeable a la determinacion
externa. Esta es la caricatura habitual y muy ridiculizada de Kant. Hay una lectura
mejor y mas dialéctica de él, que entiende la libertad ejercida en la espontaneidad
de la apercepcion como resultado de la aceptacion por parte de la voluntad de una
regla instituida inter-subjetivamente, mas que como una erupcién ex nihilo
totalmente indeterminada. La libertad en este sentido no es simplemente la
ausencia de determinacion externa, sino la auto-determinacién racional del agente
eny a través de su adhesion a una regla universalmente aplicable.*°

38 Ibid. Ver también Comunizacion y teoria de la forma-valor, en Endnotes # 2. -

39 Espontaneidad, mediacion, ruptura. En Endnotes # 3, septiembre de 2013: Género, raza, clase y otros
infortunios. =

4 Asi, en lugar de oponer la espontaneidad a la compulsién y la libertad a la necesidad, es
dialécticamente preferible entender la espontaneidad como la compulsién de la voluntad en y por una
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En este sentido, el nominalismo puede desplegarse como un arma de analisis
materialista que desmitifica la hipostatizacion idealista de la abstraccion. En la
version metalingiiistica del nominalismo de Wilfrid Sellars, que es quizas la
elaboracion mas sofisticada de la tesis que hasta ahora haya sido ideada, la
referencia a entidades abstractas se explica como un discurso meta-lingiiistico de
modo material sobre el funcionamiento lingiiistico, mientras que este
funcionamiento se identifica a su vez con patrones de simbolos lingiiisticos. ** Lo
que es especialmente valioso en el analisis de Sellars desde un punto de vista
materialista es que trata las entidades abstractas como funciones lingiiisticas
hipostasiadas. Muestra como la forma conceptual esta anclada en la funcién
lingiiistica y fundamenta la funcién lingiiistica en la practica social. Por supuesto,
el relato de Sellars no llega a explicar la naturaleza del vinculo entre la funcién
lingiiistica y la practica social. No tiene ninguna teoria sobre esto Gltimo. Pero su
trabajo tiene el mérito de decirnos qué son realmente las entidades abstractas. Este
es un paso importante hacia la explicacion de como las abstracciones
aparentemente auto-valentes del capital estan de hecho impulsadas por las
actividades y practicas de los seres humanos.

La relacion imposible

Pero si bien una cosa es revelar que la realidad de la abstraccion esta arraigada en la
practica humana, otra es explicar como y qué practica puede desplegarse para
liberarnos de las garras de las abstracciones a las que nos ha sometido. Incluso si se
concede que las abstracciones del capital se generan a través de practicas humanas,
Jcomo se supone que estas practicas constituyan una agencia de comunizacion?
Endnotes propone una especie de respuesta en otro pasaje notable que profundiza
aun mas en su intento de definir la relacién entre la teoria comunista y la realidad
capitalista:

“La teoria comunista no parte de la posicion falsa de una especie de
sujeto voluntarista, sino de la superacion postulada de la totalidad de
las formas implicitas en la reproduccion de ese sujeto. Como mero
postulado, esa superacion es necesariamente abstracta, pero solo a
través de esa abstraccion fundamental puede asumir la teoria como
contenido propio las formas determinadas a superar, que destacan

regla, mas que como el rechazo de la compulsién por una voluntad indeterminable, oscuramente
soberana. La espontaneidad trascendental es auto-determinacion racional como internalizacion de la
restriccion conceptual. En este sentido, la espontaneidad es pensar y es pensar como una forma de
hacer, mas que como contemplacion, que es la fuente de las actividades y practicas humanas que
constituyen las abstracciones del capital.

4 Doy una descripcion mas detallada de las consecuencias ontoldgicas del nominalismo
meta-lingiiistico de Sellars en Nominalism, Naturalism, and Materialism: Sellars’ Critical Ontology, en
Contemporary Philosophical Naturalism and its Implications, editado por Bana Bashour y Hans Muller,
Londres y Nueva York: Routledge, 2013.



en su determinacién precisamente porque se ha postulado su
disolucién.”*

Estas “formas determinadas” son las abstracciones reales del capitalismo: la
forma mercancia, la forma dinero, la forma valor, la forma trabajo, la forma de
produccidn, etc. El pasaje continda:

“Esta postulacion no es s6lo una cuestion de metodologia o una
especie de postulado necesario de la razon, pues la superacion de la
relacion de clase capitalista no es un mero constructo teérico.”*?

No es un “mero constructo teérico”, pero tampoco es un dato objetivo o “dado”,
porque es algo hacia lo que la teoria se orienta, mas que algo que contempla
estaticamente. Asi, esta supuesta sustitucion es algo que

“Mas bien se anticipa al pensamiento, al ser postulada
incesantemente por la relacion misma; en tanto antagonismo, ésta
es su propio horizonte, la presencia negativa real de la que es
portadora. La teoria comunista es fruto de esta relacion antagdnica'y
piensa necesariamente en el interior de la misma; es el pensamiento
de la relacion de clase y se capta a si misma como tal. Intenta
reconstruir conceptualmente la totalidad que constituye su
fundamento a la luz de la superacion ya postulada de dicha totalidad,
para extraer de ella la superacion tal como se presenta aqui. Dado
que es una relacion que no posee ningin estado «homeostatico»
ideal, sino que siempre se encuentra mas alla de si misma, dado que
el capital afronta en todo momento el problema del trabajo -incluso
cuando resulta victorioso- el pensamiento adecuado de esta relacion
no es el de una especie de estado de equilibrio o el de una totalidad
auto-postulada sin fricciones: es el de wuna relacion
fundamentalmente imposible, algo que s6lo existe en la medida en
que esta dejando de ser, una relacion internamente inestable y
antagonista. La teoria comunista no tiene necesidad, por tanto, de
un punto de apoyo arquimédico exterior desde el que tomarle la
medida a su objeto, ni la comunizacién necesita una perspectiva
trascendente de «retirada» o «secesion» desde la que lanzar su
«ataque».”4

Los diversos escritos de Endnotes desde luego proporcionan una reconstruccion
conceptual notoriamente plausible de la totalidad que es el fundamento de la
relacion de clases y, por lo tanto, de la teorizacion comunista. Y de sus analisis de la
“contradiccion en proceso” del capital se desprende como esta relacion se
auto-debilita: “la relacion de explotacion mina su propio fundamento, pues eso

42 5Qué hacer?, de Endnotes, en Libcom.
43 Ibid.
4 Ibid.
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que se explota —Ila fuerza de trabajo— tiende a ser expulsado del proceso de
produccidn a raiz del desarrollo de la productividad del trabajo social.”*> Asi, el
pensamiento que es “adecuado” a la relacion de clase (es decir, a la relacion de
explotacion) es el pensamiento de una “relacion fundamentalmente imposible”,
que es “tan solo en la medida en que deja de ser”.

Que Unicamente el pensamiento de una relaciéon imposible pueda hacer que la
teoria sea adecuada a su objeto, es el indice de la torsion que supone unir la
abstraccion teodrica a la realidad de la abstraccion social, sin tener que recurrir ala
representacion de un vinculo de correspondencia objetiva (lo cual requeriria “un
punto exterior, un punto de apoyo de Arquimedes, desde el que tomar la medida de
su objeto”). Sin duda, es de esperar que esta relacion imposible sefiale la
inmanencia de la teoria comunista a la practica revolucionaria: cualquier
subordinacion de la practica a la teoria (o viceversa) amenazaria con reintroducir la
trascendencia de un punto arquimediano externo, es decir, una representacion. Sin
embargo, parece ser que lo que impide que la adecuacion de la teoria comunista a la
relacion de clases se fisione en un vinculo con esta relacion imposible, es decir, lo
que impide una representacion teérica de la realidad, y en ultima instancia, un
programa, es su consumacion inmediata como autoproclamada actividad
revolucionaria: una actividad que garantiza su propia cognicion sobre la relacién de
clase capitalista simplemente comprometiéndose en la lucha para destruirla. Aqui
hay una consistencia loable. Al tomar como punto de partida la “superacion
postulada” de la totalidad capitalista, la teorizaciéon comunista asegura su
cognicion sobre el antagonismo constitutivo de la realidad social. Pero sigue presa
del peligro de que esta superacion supuesta de la totalidad reemplace a su
superacion real, no a pesar de rechazar su construccion teérica, sino precisamente
debido a ello.

Reconversion y forma social

Al abjurar de tal construccion como una intrusion representativa que
comprometeria la adecuacion del pensamiento a la relaciéon de clase, la teoria
comunista asegura su control sobre el “movimiento real” que es el comunismo,
pero con el riesgo de borrar el movimiento real con el movimiento de las ideas. Por
lo tanto, como los propios redactores de Endnotes dejan claro:

“La comunizacion tiene pocos consejos positivos que dar acerca de la
practica concreta e inmediata en el aqui y ahora [...] Los pocos
consejos que puede dar son sobre todo negativos: las formas sociales
que implica la reproduccion de la relacion de clase capitalista no van
a transformarse en instrumentos de la revolucion, porque forman
parte de lo que hay que abolir.”4®

“5 La contradiccion en movimiento, en Endnotes # 2, abril de 2010: miseria y forma-valor. ~
46 5Qué hacer?, de Endnotes, en Libcom. -
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La pregunta entonces es: jcomo identificar aquellas formas sociales que no estan
implicadas en la reproduccién de la relacion de clases? La distincién entre trabajo
compulsivo y practica espontanea es necesaria no sélo para evitar la paradoja de la
auto-cancelaciéon, sino también para distinguir entre aquellas actividades
programadas para reproducir la relacién de clase y aquellas capaces de interrumpir
esta reproduccion. Pero la espontaneidad cuyo ejercicio es el requisito previo para
la destruccion de la relacion de clases generara también nuevas abstracciones junto
con nuevas formas de mediacion. Lo que se requiere es una comprension de las
practicas sociales que nos permita comenzar a distinguir entre formas de
mediacion opresivas y emancipadoras.

Esto es lo que nos falta actualmente. Mientras tanto, /debemos abjurar de todo
instrumento, técnica o método existente envuelto por formas sociales capitalistas?
Sin duda, es relativamente facil identificar aquellas formas contemporaneas de la
tecnologia de la informacion cuyas asombrosas consecuencias antisociales hacen
que valga la pena abolirlas. Pero hay otras tecnologias que tal vez no sean tan
faciles de abolir. Consideremos los antivirales. Cada aspecto de su desarrollo esta
implicado en las instituciones capitalistas y envuelto por sus formas sociales.
¢Significa esto que los antivirales son intrinsecamente capitalistas y, por lo tanto,
no deberian desempefiar ningin papel en una sociedad poscapitalista? Aqui
conviene dar una respuesta negativa: si bien la funcidon tecnolégica esta
socialmente mediada y envuelta por la forma del valor, esta no tiene por qué ser
una mediacion saturada: no necesita agotar las potencialidades funcionales de la
tecnologia en cuestidn. Algunos podrian replicar que hablar de reconversion es una
distraccion en el mejor de los casos, una coartada para el reformismo en el peor,
porque el desarrollo de antivirales (como cualquier otra tecnologia actual) esta
necesariamente ligado al de las relaciones sociales capitalistas, siendo la
proliferaciéon de virus letales una consecuencia directa de la produccién ganadera
industrializada y la globalizaciéon.*” Si no fuera por estos dos factores, prosigue la
objecion, no seriamos tan susceptibles a las crecientes variedades de patégenosy el
bienestar humano no estaria hipotecado por el desarrollo de antivirales. El
desmantelamiento del capitalismo, de acuerdo con esta linea de argumentacion,
disminuiria radicalmente, si es que no elimina por completo, nuestra creciente
dependencia de los antivirales, asi como de otros artefactos tecnoldgicos.

Ahora bien, es indudable que existe una correlacion directa entre la proliferacion de
virus que amenazan la vida y las condiciones de la sociedad capitalista globalizada.
También puede ser cierto que desmantelar estas condiciones es el medio mas
seguro para erradicar esa proliferacion. Y no hay duda de que la redistribucion de
antivirales sobre la base de la necesidad mas que del lucro es una preocupacion
politica mas apremiante que hacer hipotesis sobre su papel en la sociedad

47 Debo esta objecion a Benjamin Noys.



poscapitalista. Sin embargo, la urgencia de esa redistribucion no niega la
importancia de estas hipdtesis. Una negacién absoluta o indeterminada de la
sociedad capitalista y de todas sus obras erradicaria las patologias generadas por el
capitalismo so6lo a costa de anular los potenciales emancipatorios latentes en
tecnologias cuyo funcionamiento esta actualmente subordinado al capital. La
negacién abstracta del contexto funcional es también la negaciéon de las
posibilidades emancipatorias cuya liberaciéon depende de la recontextualizacion de
la funcién. Tal abstraccion in-determina en vez de determinar la fusion entre la
orientacion cognitiva y la orientacién practica que se requiere para la realizacion
del comunismo. Suprime el presente capitalista a costa de cancelar el futuro
poscapitalista contenido en él. Al excluir el futuro, la negacion ciega no puede dejar
de desear restablecer el pasado. Se convierte en el anhelo de un estado de cosas
anterior: “Si tan solo no hubiéramos domesticado a los animales y emprendido el
camino hacia la agricultura industrializada; si tan solo no viviéramos en una
sociedad global masivamente interconectada...”. Y en Gltima instancia: “Si tan solo
el capitalismo no hubiera sucedido”.

Pero el punto de partida de Marx es el reconocimiento de que el capitalismo ha
sucedido y, dada esta premisa, su pregunta fundamental es: icomo podemos ir mas
alla del capitalismo sin retroceder a formaciones sociales precapitalistas, como el
feudalismo agrario? El problema de la reconversién no se puede eludir deseando
que el capitalismo nunca hubiera ocurrido. La historia sugiere que hay cosas peores
que la forma del valor. Una concepcion adecuadamente abstracta de la funcién
permitira su trasplante y, cuando sea necesario, su reconversion, en todos los
contextos sociales. Huelga decir que esto s6lo debe concebirse como una
consecuencia de la superacion de la relacion de capital, no como un sustituto de tal
superacion. De manera mas general, determinar no es lo mismo que constituir.
Debemos hallar un modo de articular la abstraccién teérica con la abstraccion
social que no implique el abandono total o indiscriminado de los logros de la
modernidad capitalista en bloque.

Conclusion

El tema de la realizacion de la funcion es crucial para esclarecer la relacién entre
abstraccion conceptual y real. La comunizacidon cortocircuita la abstraccion
conceptual y la abstraccion social en una praxis insurreccional cuya fijacion en la
totalidad le impide formular criterios para distinguir entre formas sociales
progresivas y regresivas. Quizas la importancia real del aceleracionismo defendido
por Srnicek y Williams es que constituye una intervencion en la politica de la
abstraccion.*® Ellos argumentan que la representacion de la abstracciéon no sélo es
inevitable sino necesaria para orquestar un desafio epistémico y politico al

48 Ademas de ser éste el titulo de un articulo inédito de Alex Williams, también es el titulo de un
articulo de Matteo Pasquinelli (), y de la contribucién de Alberto Toscano al volumen The Idea of
Communism (Verso 2010).
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capitalismo. Pero el hecho de que dicha representacién sea necesaria no garantiza
que sea posible alinear la aceleracion epistémica y politica, o mas basicamente, que
sea posible alinear la explicacién tedrica con la actividad emancipadora. Hacerlo
requiere la realizacion social de la cognicion, que es lo que la teoria de la
comunizacion admite al enfocarse en la totalidad, ain cuando pueda decirse que
eso mismo le impide llevarlo a la practica. Sin una teoria de la totalidad que articule
la racionalidad explicativa con la causalidad emancipadora, resulta dificil
comprender las condiciones bajo las cuales se pueden realizar las practicas
epistémicas. Esto es posiblemente la principal laguna del aceleracionismo. Lo que
se requiere es una descripcion del vinculo entre lo conceptual y lo social en el nivel
de la practica, es decir, una descripcion de la forma en que la funcién cognitiva
sobreviene a las practicas sociales. Esto es lo que ni el aceleracionismo ni la
comunizacién proporcionan actualmente.



