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Pensar el fin del capitalismo

Aaron Tauss*

Universidad Nacional de Colombia

Crisis

Los inicios del siglo XxXI revelan un mundo en el que la vida es
cada vez mas dificil. El aumento del desempleo y el empobrecimien-
to, la precarizacidn del trabajo, la creciente desigualdad social, el
rapido incremento de las enfermedades psicosociales —gran par-
te de ellas relacionada con el estrés—, la creciente deuda publica
y privada, la intensificacién de los conflictos, la competencia por
los escasos recursos y las fuentes de energia, las guerras perma-
nentes, el acelerado acaparamiento forzado de tierras, la degrada-
cién ambiental y el cambio climatico son, entre otros, elementos
que evidencian las dificultades sociales presentes en el siglo XX1
e indican que la crisis se ha convertido en una situacion normal.

En los dltimos aiios, la creciente incertidumbre acerca de la
disponibilidad de condiciones materiales para la reproduccion de
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la vida ha ocasionado un aumento significativo en el miedo y la
desconfianza exhibida por las personas frente a aquel que se consi-
dera extrafio o desconocido. En muchos paises, especialmente en
los europeos, esta situacion ha generado un aumento en el racismo
y la xenofobia, lo cual se ha traducido en victorias electorales de
los partidos populistas y neofascistas. A todo lo anterior se suma
una pérdida general de confianza en las formas tradicionales de
participacion y representacion politica, que nos ha hecho testi-
gos de una atomizacién y una fragmentacion social progresivas.
La tendencia general se orienta hacia el creciente aislamiento
individual, hacia la alienacion y la desorientacion del individuo,
explicando, al menos en parte, dicha desconfianza. Estas tenden-
cias revelan la insostenibilidad del modelo socioeconémico pre-
dominante, el cual niega formas de vida digna y segura para las
generaciones futuras.

Nos hallamos, indudablemente, ante una “crisis pluridimen-
sional” (Klein 2013, 7), ante una “crisis multiple” (Demirovi, Diick,
Becker y Bader 2011), en la que las condiciones de vida de las per-
sonas, con excepcion de los ricos y superricos, son cada vez mas
precarias. Sin embargo, a pesar de la profundidad de la crisis ac-
tual, los debates sobre las alternativas al sistema capitalista no for-
man parte de la vida de la mayoria de las personas afectadas; por
el contrario, se observan intentos cada vez mas desesperados por
parte de las clases dominantes para gestionar la multiplicidad de
problemas existentes. Por lo tanto, no sorprende que la politica
perseguida por los gobiernos de los paises capitalistas desarrolla-
dos no prometa mucho mas que lo ya conocido: una propuesta de
estimulacidn y liberalizacién de la economia, acompafiada por la
implementacion de “reformas estructurales”.

Aunque desde hace mas de cuarenta afios se ha estado hablando
de los “limites del crecimiento” vinculados con el agotamiento de
los combustibles fdsiles y los recursos minerales, asi como de la
sostenibilidad ecoldgica de los suelos, los océanos y la atmdsfera,
el mantra del crecimiento econdmico estd mas presente hoy que
nunca. Dentro del capitalismo, el crecimiento economico representa
un fin en si mismo, como ya lo expresé Marx de forma concisa en
la férmula: “acumulacién por la acumulacion, produccion por la
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produccion misma” (1975b, 735). A tal fin se suma ademas el hecho
de que solo el crecimiento econdémico permite sostener los pagos de
interés de las deudas existentes para asi evitar la intensificacion
de los conflictos distributivos y el problema del desempleo.

La gestidn de la crisis apunta hacia la expansion y la intensi-
ficacién de un régimen de acumulacion posfordista, neoliberal e
impulsado por el sector financiero. En términos concretos, esta
exige la acelerada liberalizacién del comercio internacional, el
aumento de la extraccidon de petréleo off-shore y el fracking, la
extension de las horas de trabajo y el aumento de la edad de jubi-
lacién legalmente estipulada, la intensificacidon de la explotacion
capitalista debida al mayor uso de nuevas tecnologias, la flexibi-
lizacion del mercado laboral, el desmantelamiento del Estado de
bienestar y la progresiva comercializacion del sistema de salud y
educacion. Lo que podemos observar es que la creciente presion
ocasionada por la valorizacion de capital nos lleva inevitablemente
a una acelerada destruccion de las bases materiales de la vida hu-
mana y hacia un capitalismo cada vez mas violento y autoritario.

Considerando los diversos momentos de crisis que se presentan
en la actualidad, la verdadera utopia consiste en aferrarse a la con-
tinuidad y a la reproduccién infinita de un sistema socioecondmi-
co que estructuralmente depende de un crecimiento exponencial
anual. Ser realista, por el contrario, significa reconocer la necesidad
de unirse a proyectos anticapitalistas, de apoyar iniciativas auto-
determinadas y de luchar por su realizacion. La verdadera “utopia
concreta”, si bien no en el sentido de Ernst Bloch (1974), la vivimos
cada dia: un capitalismo opresivo, explotador y autodestructivo. Por
lo tanto, en un mundo torcido y enloquecido, que cada vez pierde
mas la capacidad de sostenerse sobre su propia cabeza, la busqueda
de otros mundos posibles representa una vision mucho mas realista.

Todo lo anterior ocurre en un momento historico en el cual no
cabe duda de que, considerando el estado actual del desarrollo de
las fuerzas productivas, deberia ser posible producir y proveer los
bienes y servicios necesarios para garantizar una vida mas libre y
digna. Sin embargo, dentro del capitalismo, la 16gica privada de la
valorizacién del capital estd diametralmente opuesta al interés ge-
neral. Marx nos permite comprender que una crisis, como la que
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estamos viviendo en este momento, no necesariamente nos lleva-
rd al colapso del capitalismo, sino que por el contrario, las crisis
“siempre son solo soluciones momentaneas de las contradicciones
existentes, erupciones violentas que restablecen por el momento
el equilibrio perturbado” (Marx 1976a, 320). De esta forma, la crisis
actual no implica que la historia del capitalismo vaya a terminar
en un futuro inmediato: se requeriria mucho mas para que esto
suceda. Pero, ;cdmo podriamos pensar en el fin del capitalismo y
en la transicion a una forma emancipadora de sociedad? ;Existe
un patron de orientacioén o un plan especifico que nos sirva como
guia para tal proyecto?

Incertidumbre

En la obra de Marx no existe un disefio preciso y consistente de
una sociedad poscapitalista y autodeterminada, y solo surgen de
vez en cuando algunas notas alusivas a principios relacionados con
una forma de organizacidn alternativa. Es importante sefialar que
Marx dedico gran parte de su vida al estudio riguroso y al analisis
critico del modo de produccion capitalista, pues estaba totalmente
convencido del caracter histérico de la sociedad burguesa y, por
lo tanto, no tenia ninguna duda de que el capitalismo, en dltima
instancia, iba a ser reemplazado por un modo de produccidn su-
perior, por una nueva forma de sociedad. Sin embargo, Marx no
creia que esto fuera a darse de manera mecdnica o automatica.

Una de las notas que hacen referencia a la construccion de
una sociedad alternativa se encuentra en los primeros escritos de
Marx. En una carta de Los Anales Franco-Alemanes Marx adscribe
a la critica un papel crucial en el proceso de transformacion de la
sociedad, manifestandolo de la siguiente manera: “[...] En esto
estriba, precisamente, la ventaja de la nueva orientacion: noso-
tros no anticipamos dogmadticamente el mundo, pero a partir de
la critica del viejo pretendemos deducir el nuevo” (Marx y Ruge
1970, 66). No tener un plan exacto, o un imaginario preciso de un
mundo nuevo, significa entonces tomar una posicién no dogma-
tica y dejar la construccion de este abierta a la libre voluntad y a
la disposicidn de los futuros hombres y mujeres. Es claro que, a
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pesar de la ausencia de un modelo especifico, Marx ve la posibi-
lidad de promover procesos revolucionarios y de crear una socie-
dad poscapitalista a través de la critica radical de las condiciones
existentes, asunto sobre el cual volveremos mas adelante.

Rosa Luxemburg ofrece también una postura similar frente a
la construccion de una sociedad futura. En las siguientes lineas,
pertenecientes a su critica a la Revolucidn rusa, se evidencia esta
cuestion:

Cuando se trata del caracter de las miles de medidas concretas,
practicas, grandes y pequeiias, necesarias para introducir los principios
socialistas en la economia, las leyes y todas las relaciones sociales,
no hay programa ni manual de ningun partido socialista que brinde
la clave. [...] El sistema social socialista solo debera ser, y solo puede
ser, un producto histérico, surgido de sus propias experiencias, en el
curso de su concrecion, como resultado del desarrollo de la historia
viva, la que (al igual que la naturaleza organica, de la que, en tltima
instancia, forma parte) tiene el saludable habito de producir siempre
junto con la necesidad social real los medios de satisfacerla, junto
con el objetivo simultaneamente la solucién. Sin embargo, si tal es
el caso, es evidente que no se puede decretar el socialismo, por su
misma naturaleza, ni introducirlo por un ucase. [...] Lo negativo, la
destruccion, puede decretarse; lo constructivo, lo positivo no. Territorio
nuevo. Miles de problemas. (Luxemburg 2007, 90-91)

De igual manera, Theodor W. Adorno rechazé la idea de deter-
minar el caracter especifico y la naturaleza exacta de una sociedad
emancipada cuando afirmé que

puede que no sepamos lo que sea el hombre y lo que sea una
correcta configuracion de los asuntos humanos, pero lo que no debe
sery qué configuracion de los asuntos humanos es falsa, lo sabemos
bien, y inicamente en este saber determinado y concreto, se nos abre

lo otro, lo positivo. (Adorno 2010, 426)

Un programa detallado de la estrategia por seguir, meticulosamente
elaborado y que contenga los pasos definidos para llegar a un nuevo
mundo, nunca podra existir; muy probablemente, una estrategia de
este tipo siempre tendria un sentido autoritario e impositivo. Por lo
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tanto, el cardcter concreto de una sociedad liberada —y el modo de

transicion hacia ella— siempre permanecera abierto e indefinido.
Es en este mismo sentido en que se desarrollan las reflexiones

de Elmar Altvater y Joachim Hirsch. Para Altvater,

la alternativa al capitalismo realmente existente y destructivo, por

lo tanto, no se crea a través de la reflexion. Tampoco es establecida
como un principio que todos deban seguir, sino que se desarrolla a
través de la disputa critica con la realidad capitalista. Se ensaya en la
praxis y es mejorada activa y creativamente por aquellos que la utilizan
y que tienen que vivir con ella. [...] El movimiento verdadero no se
puede inventar. No es una creacion de la mente, sino el resultado de
los conflictos practicos de los individuos concretos en condiciones
histdricas especificas. (Altvater 2012 131; traduccidn propia)

Por su parte, Hirsch agrega que “[...] después de la experiencia
del siglo pasado no hay modelos listos para crear una sociedad
mejor. El caracter de esta debe desarrollarse a partir de practicas
concretas de transformacion social, en las luchas relacionadas
con estas y a través de las experiencias adquiridas” (Hirsch 2013,
101; traduccion propia).

Para resumir, la existencia de una certeza historica ignoraria el
caracter abierto del futuro y desestimaria la centralidad de la ac-
cién humana en la superacion de las condiciones existentes, por lo
cual la naturaleza especifica de una sociedad post y anticapitalis-
ta no puede ser disefiada ni conocida de antemano: nunca puede
decirse, inequivocamente, como viviremos los seres humanos en
un mundo futuro (véase Demirovi 2014). ;Pero qué significa todo
esto para las estrategias de transformacion? ;Debe permanecer
la salida del capitalismo completamente incierta e indefinida?
¢Debemos por lo tanto centrarnos, como dijo Marx anteriormen-
te, en la critica radical?

Critica

Volvamos entonces a la carta de Los Anales Franco-Alemanes.
Después de sefalar el papel crucial de la critica, Marx aclara el ca-
racter especifico que esta debe tener:
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Si la construccidn del futuro y la invencién de una féormula
perennemente actual no es obligacion nuestra, tanto mas evidente
resulta que tenemos que actuar sobre el presente, a través de la critica
radical de todo lo existente; radical en el sentido de que la critica no
se asusta ni frente a los resultados logrados ni frente al conflicto con
las fuerzas existentes. (Marx y Ruge 1970, 67)

Como proponia Marx, el camino hacia una sociedad poscapita-
lista siempre se abre con los pasos dados dentro del capitalismo. La
critica “radical” del presente es la que posibilita el desarrollo gradual
de las potencialidades necesarias para el surgimiento de un mundo
alternativo y emancipado; es la critica, en dltima instancia, la que
apunta hacia la emancipacién y hacia la liberacidn de todos los gri-
lletes de la esclavitud y la opresion (véase Demirovi 2008; Foucault
1997). Asi, la teoria critica, la cual debe estar organicamente conecta-
da con la vida real de las personas, tiene la tarea de levantar la con-
ciencia general y popular frente al respectivo momento historico
y revelar el potencial ya existente para la construccién de formas
alternativas de sociedad. La critica debe tener ademas la propiedad
de iluminar el presente y de desmitificarlo radicalmente, allanan-
do asi el camino para la creacion de una nueva forma de sociedad.

No obstante, es necesario insistir en que ni siquiera la teoria
critica mas aguda sera apta para disefiar escenarios concretos de
transformacién hacia un mundo diferente (Wright 2006). En el mo-
mento en que una teoria revolucionaria pierde su cardcter abierto,
autocritico y no dogmatico, se vuelve sospechosa y se convierte
en una doctrina rigida que se aleja de las condiciones reales que
siempre deben ser su origen (Rauber 2010). De esta manera, jes
suficiente que solo seamos criticos?, o requiere cada proceso de
transformacion social cierta orientacion, al menos en un sentido
general, que indique cdmo serian otros mundos posibles? Es de-
cir, ¢cudn concretas pueden ser las estrategias de transformacién?

Para contribuir al desarrollo de este asunto, volvamos de nuevo
a Marx y a sus ya mencionadas notas acerca de las formas de so-
ciedad poscapitalistas. A pesar del caracter abierto e indetermina-
do del curso de la historia, Marx se refiere —en el primer tomo de
El capital y también en uno de sus ultimos trabajos, la Critica del
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Programa de Gotha del afio 1875— a dos principios basicos para la
existencia de un mundo liberado. En primer lugar, Marx destaca el
control social de los medios de produccién: “Imaginémonos final-
mente, para variar, una asociacion de hombres libres que trabajen
con medios de produccidn colectivos y empleen, conscientemen-
te, sus muchas fuerzas de trabajo individuales como una fuerza de
trabajo social” (Marx 1975a, 96). Por tal razdén, dado que el control
privado de los medios de produccion es una de las caracteristicas
fundamentales del capitalismo, poner tales medios de produccion
bajo el control social seria un paso significativo para superar la di-
cotomia existente entre capital y trabajo. En segundo lugar, Marx
menciona la superacién de la divisidn social del trabajo que carac-
teriza al capitalismo y al desarrollo colectivo de las fuerzas produc-
tivas, hecho que queda esbozado en el fragmento donde afirma que
en la fase superior de la sociedad comunista, cuando haya desapa-
recido la subordinacion esclavizadora, de los individuos a la division
del trabajo, y con ella, la oposicidn entre el trabajo intelectual y el
trabajo manual, cuando el trabajo no sea solamente un medio de
vida, sino la primera necesidad vital, cuando, con el desarrollo de
los individuos en todos sus aspectos, crezcan también las fuerzas
productivas y corran a chorro lleno los manantiales de la riqueza
colectiva, solo entonces podra rebasarse totalmente el estrecho
horizonte del derecho burgués, y la sociedad podra escribir en su
bandera: {De cada cual, segun su capacidad; a cada cual, segun sus
necesidades! (Marx 1980b, 6)

Segun David Harvey (2010a; 2010b), Marx dejé un plan aun mas
especifico para la transicién hacia una sociedad poscapitalista en
un pie de pagina de El capital, en el cual sefiala la necesidad de una
historia critica de la tecnologia. Alli, Marx sefiala que “la tecnolo-
gia pone al descubierto el comportamiento activo del hombre con
respecto a la naturaleza, el proceso de produccidon inmediato de
su existencia, y con esto, asimismo, sus relaciones sociales de vida
y las representaciones intelectuales que surgen de ellas” (1975b,
453). Basandose en esta reflexidn, Harvey nos presenta una teoria
de transicidn “co-revolucionaria” compuesta por siete momen-
tos, cinco de los cuales son mencionados por Marx en la nota al
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pie sefialada antes: la tecnologia, la relacion con la naturaleza, el
proceso de produccion, las relaciones sociales y las concepciones
mentales. Harvey (2010a) agrega otros dos: la vida cotidiana y los
arreglos institucionales. Los siete aspectos individuales forman
una totalidad dialéctica y son al mismo tiempo momentos autoé-
nomos y dinamicos dentro del proceso del desarrollo histdrico.
Para Harvey, la totalidad de los siete momentos es una especie de
brajula que debe vincularse a la critica radical y a las practicas so-
ciales, seflalando que, a pesar de su caracter general, los momen-
tos individuales sirven como guia para la transicidén hacia nuevas
formas de vida post y no-capitalistas (véase Harvey 2010b, 192 y ss).
Enresumen, podemos anotar que la critica de las condiciones existen-
tes crea la base intelectual y cultural sobre la cual pueden desarrollarse
proyectos alternativos. Lo anterior debido a que la critica orienta la
praxis y posibilita nuevas apropiaciones de la experiencia, siendo esta,
en dltima instancia, la que resulta indispensable para la creacién de nue-
vas formas de sociedad. Rosa Luxemburg se adscribe a esta conviccion
cuando expresa que solo la experiencia puede corregir y abrir nuevos
caminos. Solo la vida sin obstaculos, efervescente, lleva a miles de formas
nuevas e improvisaciones, saca a luz la fuerza creadora, corrige por su
cuenta todos los intentos equivocados. [...] La vida socialista exige una
completa transformacidn espiritual de las masas degradadas por siglos

de dominio de la clase burguesa. (Luxemburg 2007, 91)

En este orden de ideas, convendria ahondar en el papel que
desempefia aqui la praxis.

Praxis
A diferencia de Rosa Luxemburg, Slavoj Zizek asume una pos-
tura critica frente a las iniciativas de transformacidn social que
le conceden una mayor relevancia a la praxis. Esta lectura se pue-
de apreciar cuando ZiZek problematiza la undécima Tesis sobre
Feuerbach escrita por Marx,
sila famosa férmula marxista era: “Los fildsofos solo tienen interpre-
tado el mundo, el tiempo es de cambiarlo”, quizas hoy en dia deberiamos
decir: en el siglo XX tal vez tratamos de cambiar el mundo demasiado
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rapido. Ahora es el tiempo de interpretar de nuevo, empezar a pensar.
(Zizek 2012; traduccién propia)

Asi las cosas, tras las experiencias desalentadoras del siglo xx
en cuanto a los regimenes autoritarios del socialismo existentes
en la realidad, ¢ha llegado otra vez el momento de interpretar el
mundo y de reflexionar sobre una posible alternativa diferente
al capitalismo?

Frente a la propuesta de ZiZek resulta pertinente remitirnos a
las Tesis sobre Feuerbach, aclarando un poco mas la relacion en-
tre la critica tedrica y la praxis. La esencia de la critica que Marx
hace al idealismo aleman que culmina en el sistema filoséfico de
Hegel es el rechazo a la afirmacién de que los pensamientos, las
ideas y los conceptos producen la realidad; es decir, el rechazo a
laidea de que el mundo, en sus multiples expresiones materiales,
sea el resultado de los actos de pensamiento y de la conciencia
humana. Desde la perspectiva idealista, a los fendmenos materia-
les experimentados y percibidos les corresponde un fundamento
ideal e imaginario. Por el contrario, Marx ubica en el centro a las
relaciones materiales y a la praxis humana concreta, de modo que
las establece como fundamento para entender el caracter especi-
fico de la sociedad y del desarrollo histérico.

Para Marx, la “sensoriedad”, concebida desde el punto de vista
de una teoria critica materialista, se refiere a la “actividad sensorial
humana prdctica” (19803, 2), es decir, a 1a experiencia humana con-
creta, siendo a través de la praxis que la mente humana regresa a
la base de la realidad. Ahora bien, ¢qué significado tiene la “activi-
dad sensorial humana prdctica” en relacion con la transformacion
social? A diferencia de Feuerbach, Marx no concibe la praxis como
algo abstracto, sino como una “actividad objetiva” (1980a, 2), 1a cual
llega a tener un cardcter revolucionario en la medida en que se con-
vierte en una actividad critica. En un sentido socioldgico, la teoria
critica siempre debe ser practica o, en otras palabras, debe estar en-
raizada en las relaciones sociales concretas de la vida y conectada
organicamente con las experiencias humanas y las luchas practicas.

La praxis humana significa en todo momento una transforma-
cidén social concreta, es una actividad consciente a través de la
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cual el ser humano mezcla sus facultades mentales y su capacidad
fisica con la naturaleza, siempre dentro de un contexto sociohis-
torico especifico; proceso que para el ser humano resulta, por un
lado, en la transformacién de su medio ambiente y, por otro, en
su propia transformacion. Dado que la praxis humana se expresa,
en ultima instancia, como un trabajo consciente y especifico, esta
siempre implica una experiencia concreta y un proceso de apren-
dizaje. Por lo tanto, su potencial transformador incluye siempre
la posibilidad de producir un conocimiento alternativo basado en
la experiencia concreta.

La concrecion de estas experiencias potencialmente revolu-
cionarias, es decir, la metamorfosis cualitativa de la praxis en una
actividad transformadora que contribuya a derrocar las relaciones
sociales existentes, radica siempre en la critica de las condiciones
reales de vida de las personas. La critica es una herramienta prac-
tica y es la base crucial, en el sentido de una condicion absoluta-
mente necesaria, para la configuracidén de una praxis de caracter
transformador en la vida cotidiana. Asi, cambiar el mundo siempre
supone una accidn consciente. Miremos entonces, para finalizar,
cuales son los potenciales presentes en este momento de crisis
que podrian impulsar una transicién anticapitalista.

Perspectivas de transformacion

Es indudable que disponemos de numerosos conceptos e ideas
concretas para la construccién de un mundo alternativo. No obstan-
te, en la actualidad también es evidente la ausencia de movimien-
tos sociales capaces de llevar adelante un proyecto emancipador
viable. Como hemos observado en los dltimos afios, una profunda
crisis del capitalismo no ha sido suficiente para invocar el apoyo
de una masa critica que haya estado dispuesta a impulsar un pro-
yecto de transformacidén social. En este sentido, puesto que seria
un error negar la debilidad actual de los actores revolucionarios,
es mdas pertinente que nunca reconocer que el quehacer de la iz-
quierda es mantener vivas las posibilidades para la superacion del
orden social existente. Por eso, Alain Badiou tiene razéon cuando
dice que a principios del siglo XX1 lo importante, en primer lugar,
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no es la “victoria” de la “hipdtesis comunista”, sino mas bien su
continuacidn “en nuestra conciencia y sobre el terreno” (Badiou
2008, 38). Por su parte, Max Horkheimer agrega que “la idea de una
sociedad futura como comunidad de hombres libres, [...] tiene un
contenido al que es preciso mantenerse fiel a través de todos los
cambios” (Horkheimer 2003, 249).

La construcciéon de una sociedad mas racional y mas justa exi-
ge una multiplicidad de experimentos concretos, experiencias
colectivas de lucha y procesos de aprendizaje antiautoritarios
(Zelik y Altvater 2009, 130). Para tal fin se requiere formular estra-
tegias de transformacién no dogmaticas y autocriticas, asi como
generar alternativas que sean discutidas con mayor profundidad.
Adicionalmente, es necesaria la creacion de nuevas alianzas en-
tre los distintos sectores oprimidos y explotados de la sociedad,
las cuales propicien el fortalecimiento de las resistencias y de las
experiencias concretas de lucha colectiva.

Ahora bien, en términos mas especificos, la transicién del
capitalismo a un modelo de sociedad solidario, democratico y
ecoldgico significa una “re-incorporacién” de la economia a la so-
ciedad y a la naturaleza, lo cual ya fue sefialado por Karl Polanyi
(1978) hace mas de sesenta afios. Esta transicién supone ademads
una “desaceleracion” general de todos los procesos productivos y
reproductivos de la vida (véase Dorre, Lessenich y Rosa 2009), asi
como un cambio radical del paradigma econémico y ecoldgico.
Redefinir la relacién con la naturaleza requiere la reorientacion
integral de las formas de produccion, distribucién, intercambio y
consumo, ademas del uso responsable de los recursos y las fuentes
de energia; implica ademads la creacidon simultanea de un modelo
alternativo y sostenible energético y de movilidad, la construccién
y la transicidn hacia una economia verde y sostenible y la reduc-
cion general del consumo material de las personas (véase Brand
2014). Es posible mencionar, como indicios de un posible orden
ecosocial no capitalista, algunas iniciativas autodeterminadas,
como los proyectos de vivienda y los huertos urbanos comunita-
rios, las viviendas ecoldgicas, las nuevas formas de cooperacion e
intercambio (share economy) y los modelos de produccién entre
pares (peer-to-peer production) como el “software y hardware libre”.
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La redistribucién social de los medios privados de produccion,
asi como la reorganizacidn juridica de las relaciones de propie-
dad existentes son, y seguirdn siendo, de vital importancia para
redisefiar los procesos de produccion. Es indudable que sin una
transformacidn de la propiedad privada en nuevas formas de pro-
piedad social —publica, cooperativa y comunal— sera imposible
construir una sociedad alternativa, solo a través de tal proceso la
produccion de valores de uso puede imponerse de nuevo sobre la
produccién de valores de cambio (Houtart 2007). Es indispensable
una planificacién econdémica consciente, racional y democratica,
asi como la socializacion de las industrias estratégicas. En el “plano
politico” se deberia buscar la re-politizacion del espacio publico
y la democratizacion de la sociedad en términos de un reforza-
miento sustancial de las diversas formas de participacion directa
en la toma de decisiones sobre aquellos asuntos que afectan la
vida de las personas. Por ultimo, se debe promover lo siguiente: la
re-apropiacion social de los espacios publicos y la re-orientacion
hacia la produccién de bienes comunes (Commons), la introduc-
cion de una renta basica incondicional para todos (véase Reitter
2012) y la fundacién de bancos democraticos.

Una sociedad anticapitalista no solamente tendria que redefi-
nir y redistribuir el trabajo social, sino también procurar abolir el
trabajo penoso. Por un lado, el fin del capitalismo apunta definiti-
vamente hacia la posibilidad de que el ser humano se libere de la
esclavitud del trabajo asalariado. Por otro lado, como ya lo recono-
ci6 Marx, una vida mas libre —en el sentido de una libertad posi-
tiva— se ubica mas alla del trabajo social necesario. No obstante,
hoy en dia la prolongacién de la jornada laboral y el aumento de
la edad de jubilacién apuestan justamente en la direccién opuesta,
lo cual refleja una contradiccién entre el desarrollo progresivo de
las fuerzas productivas sociales durante las dltimas décadas y las
relaciones de produccién que conceden cada vez menor libertad
al trabajador asalariado.

La tendencia general es claramente hacia una distribucion cada
vez mas desigual del trabajo social, 1o que ocasiona que una crecien-
te masa de desempleados se enfrente con un grupo cada vez mas
pequeifio de asalariados estresados y sobreexplotados. El antiguo
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ideal de un empleo “normal” de tiempo completo refleja cada vez
menos la realidad vivida por las personas afectadas. Es por esto
que la demanda de una reduccion de la jornada laboral es uno de
los pasos cruciales para la transicidén anticapitalista, siendo esto
mismo hacia lo que apuntan las siguientes reflexiones de Marx:
La riqueza real de la sociedad y la posibilidad de ampliar constan-
temente el proceso de su reproduccién no dependen de la duracion
del plustrabajo, pues, sino de su productividad y de las condiciones
mads o menos fecundas de produccién en que aquel se lleva a cabo. De
hecho, el reino de la libertad solo comienza alli donde cesa el trabajo
determinado por la necesidad y la adecuacion a finalidades exteriores;
con arreglo a la naturaleza de las cosas, por consiguiente, esta mds alla
de la esfera de la produccidon material propiamente dicha. Asi como el
salvaje debe bregar con la naturaleza para satisfacer sus necesidades,
para conservar y reproducir su vida, también debe hacerlo el civilizado;
y lo debe hacer en todas las formas de sociedad y bajo todos los modos
de produccion posibles. Con su desarrollo se amplia este reino de la
necesidad natural, porque se amplian sus necesidades; pero al propio
tiempo se amplian las fuerza productivas que las satisfacen. La libertad
en este terreno solo puede consistir en que el hombre socializado,
los productores asociados, regulen racionalmente ese metabolismo
suyo con la naturaleza poniéndolo bajo su control colectivo, en vez
de ser dominado por él como por un poder ciego; que lo lleven a cabo
con el minimo empleo de fuerzas y bajo las condiciones mas dignas y
adecuadas a su naturaleza humana. Pero este siempre sigue siendo un
reino de la necesidad. Allende el mismo empieza el desarrollo de las
fuerzas humanas, considerado como un fin en si mismo, el verdadero
reino de la libertad, que sin embargo solo puede florecer sobre aquel
reino de la necesidad como su base. La reduccion de la jornada laboral
es la condicion basica. (Marx 1976b, 1044)

En resumen, podemos decir que una sociedad autodetermina-
da y racional que merezca el adjetivo “no-capitalista” debe apo-
yarse en “las formas de propiedad comun, un modelo energético
alternativo y descentralizado, una combinacién de mecanismos
de control entre la planificacién y el mercado, y unos mecanis-
mos de decisidn participativos y democraticos en el ambito de
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la economia” (Zelik y Altvater 2009, 200; traduccion propia). Los
proyectos alternativos de transformacién siempre se ven obliga-
dos a disefiar los planos de un nuevo mundo bajo las condiciones
capitalistas existentes en la realidad. En este momento histdrico,
cuando el “mejor de los mundos posibles” se hace cada vez mas
imposible y cuando es cada vez mas dificil para sus apologistas
mantener la apariencia engafiosa y el caracter autodestructivo del
orden establecido, la busqueda de una nueva sociedad se convier-
te en una necesidad real.

Pensar el fin del capitalismo, por lo tanto, significa identificar
las grietas y las contradicciones existentes y encontrar en las hen-
diduras de un orden social, aparentemente natural e inmutable,
el terreno fértil para el crecimiento de semillas que contengan el
germen de nuevos modos de vida. Se trata de descubrir las posi-
bilidades ocultas y de nutrir las experiencias vivas ya existentes.
Un cambio social emancipador, en definitiva, siempre se basa en
la combinacién orgdnica entre la critica radical del statu quo y
las innumerables practicas concretas que permiten vislumbrar la
posibilidad de mundos alternativos.
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