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Introduccion

Escribe Engels en el «AntiDiiring» (1878) que la moral proletaria
«presenta el futuro en la transformacién del presente». No solo estamos
convencidos de ello, sino que pensamos que la confrontacién entre la
moral comunista y la moral burguesa imperante juega cada dia un papel
mas importante en el desarrollo de la conciencia de nuestra clase.

En las siguientes paginas argumentaremos que la moral comunista esta
fundamentada en la relacién de la clase con el futuro -por lo que es
capaz ya de percibir la abundancia en ciernes en el presente- y que a
través de una ética colectiva del trabajo y el conocimiento es capaz de
superar al miedo permanente a la vida que destila el capitalismo, miedo
metamorfoseado en mil formas metafisicas, entre ellas, el miedo a la
muerte.



El futuro en el presente

Momias, viejos carteles, estéticas y musicas. Los epigonos de la vieja
contrarrevolucion reducen una y otra vez el comunismo y su militancia a
una nostalgia, un juego de rol de viejos desfiles y simbolos. Nada mas ajeno
ni distinto del ser comunista. La dialéctica materialista nos ensena que
nada tiene opcioén de sobrevivir en el presente si no prefigura el futuro.
Solo materializando el futuro, en contradicciéon abierta con un pasado
capitalista que se proyecta mas alla de su tiempo histérico a costa de
descomponer a la sociedad entera, los trabajadores podemos hacernos
presentes hoy.

Esa era la perspectiva del propio Marx cuando decia que:

La revolucion social del siglo XIX no puede sacar su poesia del
pasado, sino solamente del porvenir. No puede comenzar su
propia tarea antes de despojarse de toda veneracion
supersticiosa por el pasado. Las anteriores revoluciones
necesitaban remontarse a los recuerdos de la historia universal
para aturdirse acerca de su propio contenido. La revolucién del
siglo XIX debe dejar que los muertos entierren a sus muertos,
para cobrar conciencia de su propio contenido. Alli, la frase
desbordaba el contenido; aqui, el contenido desborda la frase.

Carlos Marx. El 18 Brumario de Napole6n Bonaparte, 1852

En la mirada materialista y dialéctica, el futuro, la sociedad comunista, da
forma al presente a través de la organizacion de la clase. Es ahi, en tanto
que materializacién consciente del manana, ya presente en el ser de la
clase universal, que los revolucionarios se convierten en tales. No va de
aceptar un credo ni de compartir banderas o simbolos, se trata de hacer
presente la universalidad y el proyecto desmercantilizador que el
proletariado lleva en si en sus necesidades y existencia dentro de la
sociedad capitalista.

Los comunistas so6lo se distinguen de los demas partidos
proletarios en que, por una parte, en las diferentes luchas
nacionales de los proletarios, destacan y hacen valer los



intereses comunes a todo el proletariado,
independientemente de la nacionalidad; y, por otra parte, en
que, en las diferentes fases de desarrollo por que pasa la
lucha entre el proletariado y la burguesia, representan
siempre los intereses del movimiento en su conjunto.

Carlos Marx y Federico Engels. Manifiesto Comunista, 1848

Es esa perspectiva de futuro y solo esa, la desmercantilizacién, el paso a
una sociedad de abundancia, sin trabajo asalariado ni trabajo forzado
por la necesidad, la que hace que algo, empezando por el propio
movimiento de los trabajadores pueda ser considerado «socialista» o
«comunistan.

El objetivo final del socialismo es el unico factor decisivo que
distingue al movimiento socialdemécrata de la democraciay
el radicalismo burgueses, el unico factor que transforma la
movilizacién obrera de conjunto de vano esfuerzo por
reformar el orden capitalista, en lucha de clases contra ese
orden, para suprimir ese orden.

Rosa Luxemburgo. Reforma y Revolucién, 1900

Tanto es asi, que es en relacién con esa perspectiva que se define la
existencia politica de nuestra clase. Ni la clase ni el partido, en tanto
que grupo mas avanzado de la clase que batalla por su constituciéon
como sujeto politico, pueden existir mas que como movimiento, como
«tendencia a una finalidad». Finalidad que no es otra cosa que la
eliminacién de la mercancia y el estado, la instauraciéon de una
sociedad comunista.

El concepto de clase no debe pues suscitar en nosotros una
imagen estatica, sino una imagen dinamica. Cuando
distinguimos una tendencia social, un movimiento hacia
determinadas finalidades, podemos reconocer la existencia
de una clase en el verdadero sentido de la palabra. Sin
embargo, entonces existe, de manera substancial si no aun
de manera formal, el partido de clase. Un partido vive



cuando viven una doctrina y un método de accion. Un
partido es una escuela de pensamiento politico y, por
consiguiente, una organizacion de lucha. El primero es un
hecho de conciencia, el sequndo es un hecho de voluntad,
mas precisamente, de tendencia a una finalidad. Sin estos
dos caracteres nosotros no poseemos ni siquiera la
definicién de una clase. El frio registrador de datos puede,
repitamoslo, constatar afinidades en las condiciones de vida
de agrupamientos mas o menos grandes, pero sin aquéllos
ninguna huella se graba en el devenir de la historia.

Amadeo Bordiga. Partido y Clase, 1921

Y tan fuerte es esta tension hacia el futuro en todo cuanto define a la
clase, que la principal lecciéon de la experiencia revolucionaria no se dio
en el ambito de lo hecho o en relacion con lo materialmente conseguido
en lo inmediato. Es la l6gica con la que Marx mira a la Comuna de Paris
para decirnos que «la gran medida social de la Comuna fue su propia
existencia» y las medidas concretas tan solo una expresion de ella y sus
circunstancias. Y es también la logica desde la que Munis y Peret
afirman, sacando balance de la oleada revolucionaria de 1917-37 que:

Sélo la desapariciéon de la ley mercantil del valor, basada
toda ella en el trabajo asalariado, acarreara la extincién del
Estado. Sin adentrarse en ésta desde el principio mismo de
revolucion, el Estado se transforma rapidamente en el
organizador de la contrarrevolucién.

Pro Sequndo Manifiesto Comunista, 1961

Porque los comunistas, sean Marx, Engels, Luxemburgo, Lenin, Bordiga,
Trotski, o Munis, siempre y uUnicamente han construido y juzgado
exclusivamente desde y para el comunismo, esa etapa social:

Cuando haya desaparecido la subordinacion esclavizadora
de los individuos a la divisién del trabajo, y con ella, la
oposiciéon 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, sélo entonces podra rebasarse
totalmente el estrecho horizonte del derecho burgués y la
sociedad podra escribir en sus banderas: jDe cada cual,
segun sus capacidades; a cada cual segun sus necesidades!

Carlos Marx. Critica del programa de Gotha, 1875

Una faceta importante de esta vision dialéctica segun la cual el futuro
condiciona el presente, es que genera una moral politica y una ética
individual muy diferentes a las del hooligan pintado de rojo que vemos
por las redes. La ética del revolucionario es una ética de la abundanciay
la consciencia.

El gran fin revolucionario rechaza, en cuanto medios, todos
los procedimientos y métodos indignos que alzan a una
parte de la clase obrera contra las otras; o que intentan hacer
la dicha de las demas sin su propio concurso; o que reducen
la confianza de las masas en ellas mismas y en su
[auto]organizacion, sustituyendo tal cosa por la adoracién de
los «jefes». Por encima de todo, irreductiblemente, la moral
revolucionaria condena el servilismo para con la burguesia y
la altaneria para con los trabajadores.

Leo6n Trotski. Su moral y la nuestra, 1939

El propio Trotski resume la larga perorata defensiva que es «Su moral y
la nuestra», con un dicho popular casi poético y sin duda dialéctico:

Es preciso sembrar un grano de trigo para cosechar una
espiga de trigo.

Los medios dan forma a las consecuciones y los fines. Y el iinico medio
que lleva a un movimiento de clase a ser capaz de tomar el poder es el
desarrollo de la conciencia de los trabajadores.



No hay lugar para la complacencia porque no nos medimos frente a lo
inmediato, nos medimos una y otra vez frente a un futuro que no acepta
componendas ni atajos.

Es preciso romper tajantemente con tacticas e ideas
muertas, decir a la clase obrera sin reticencias toda la
verdad, rectificar sin duelo cuanto obstaculice el renacer de
la revolucion, proceda de Lenin, Trotsky o Marx mismo; [es
preciso] adoptar un programa de reivindicaciones en
consonancia con las maximas posibilidades de la técnica y
la cultura moderna puestas al servicio de la Humanidad.

Pro Segundo Manifiesto Comunista, 1961



Hacia una consciencia de especie

Para el marxismo, Comunismo es la sociedad desmercantilizada, la
abundancia, la liberacion del Hombre de la esclavitud del trabajo
asalariado, de la divisiéon del trabajo... y sobre todo, de la escasez. El
comunismo es el futuro pero no en el sentido de algo que quedara solo
para manana, para una «tierra prometida» después de la revolucioén.

El comunismo no es un estado que debe implantarse, un
ideal al que ha de sujetarse la realidad. Nosotros llamamos
comunismo al movimiento real que anula y supera al estado
de cosas actual.

Marx y Engels. La Ideologia alemana, 1846

Lo que la dialéctica nos ensena es que la perspectiva del fin de la
escasez determina el presente a través de las fuerzas que lo impulsan.
En primer lugar, la mas importante de ellas, el trabajo y su
materializacidn, la clase. Pero de un modo aun mas concreto, la forma
de ser y mirar el mundo de los comunistas.

La mirada comunista es una mirada desde el futuro, es capaz de ver en
cada cosa el sentido de la abundancia, descubrir como cada avance
tecnologico o cultural del pasado se inserta en un esfuerzo de la especie
para liberarse de la escasez. Esa es la maravilla de los textos histéricos
de Marx, del mismo Manifiesto o de los textos sobre el colonialismo,
cuando pondera la expansion del capitalismo por muy consciente que
sea de las formas criminales, genocidas a veces, en que se dio en
términos historicos.

Bien es verdad que al realizar una revolucién social en el
Indostan, Inglaterra actuaba bajo el impulso de los intereses
mas mezquinos, dando pruebas de verdadera estupidez en la
forma de imponer esos intereses. Pero no se trata de eso. De
lo que se trata es de saber si la Humanidad puede cumplir su
misioén sin una revoluciéon a fondo en el estado social de
Asia. Si1 no puede, entonces, y a pesar de todos sus crimenes,
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Inglaterra fue el instrumento inconsciente de la historia al
realizar dicha revolucién. En tal caso, por penoso que sea
para nuestros sentimientos personales el espectaculo de un
viejo mundo que se derrumba, desde el punto de vista de la
historia tenemos pleno derecho a exclamar con Goethe:

¢Quién lamenta los estragos
Si los frutos son placeres?
¢No aplasté miles de seres
Tamerlan en su reinado?
Carlos Marx. La dominacién britanica de la India, 1853

Es decir, la perspectiva del futuro comunista, el desarrollo de las fuerzas
productivas, de la capacidad de la especie para transformar la
Naturaleza de modo cada vez mas efectivo prima sobre todo lo demas.
Da sentido a cada cosa y nos permite mirar con orgullo materialista,
libre de todo sentimentalismo, la historia de nuestra especie. Historia
que a grandes rasgos no es sino el relato contradictorio, conflictivo y
terrible, sanguinario muchas veces, del progreso de la especie hacia su
liberacion, hacia su reunificacién en una unica comunidad humana no
fracturada por divisiones de clase y todo lo que conllevan. Al poner
Marx cada momento del gran proceso histérico en la perspectiva del
comunismo, cada evento, cada cosa, toma sentido en el gran relato de la
reunificacién de la Humanidad en una sociedad sin clases.

Esto nos ensefa algo fundamental sobre la consciencia de clase: es el
primer brote de una verdadera consciencia humana, una consciencia de
la especie. Y como tal es también el primer destello de una moral
verdaderamente humana, capaz de disfrutar y celebrar cada conquista
de la especie tomada como un todo, desde lo mas pequefio a lo mas
grande, repudiando los particularismos, sin dejar de ver la lucha de
clases en cada elemento, pero entendiendo el conjunto como parte de
un desarrollo mucho mas amplio hacia una Humanidad reunificada.
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Un ejemplo menor: practicamente toda la gastronomia -
asquerosamente disfrazada de «nacional» en estos tiempos- es una
celebracion del progreso de la Humanidad, de sus avances para
reunificarse como especie. En cada plato «tradicional» se esconden
gigantescos movimientos historicos y prodigiosos avances: desde el
fuego y la agricultura al nacimiento del mercado mundial que hace
posible -en la explotacién, la alienacién y la opresiéon de hoy- una
experiencia humana universal de la vida y el trabajo. Tomemos un
tradicional mole poblano. ;Qué lo hace posible? El txocolatl azteca que
se hace chocolate al encontrarse con el azucar llevada por los
mercaderes arabes a Andalucia y desde ahi, de la mano de los
campesinos portugueses, a Canarias, desde donde el mismo Colén las
llevara a Cuba. ;Y qué decir de la pimienta que usa la receta que llega a
Europa cruzando todo el Viejo Mundo y a América traida por las
primeras flotas que cruzan el Pacifico? Y no es distinto en las cosas mas
vulgares y cotidianas: alla donde hay un tomate y un pimiento esta
narrada la Historia de la Humanidad construyendo las bases de lo que
luego sera el mercado mundial y para ello desarrollando la ciencia de la
navegacion, la Astronomia, la ingenieria naval...

La capacidad de disfrute que ganamos al hacernos conscientes de lo
que significa cada cosa cotidiana cuando la ponemos en la perspectiva
del comunismo, es un adelanto, un destello de esa «liberacién de los
sentidos» que el comunismo implica necesariamente como paso a «la
verdadera historia de la Humanidad». La conciencia de clase es
liberadora en mas de un sentido y no es menor que se materialice en la
forma de ser, en la ética cotidiana de los comunistas como un «ethos»,
como una forma de ser capaz de descubrir y disfrutar la obra histoérica
de la especie en todo cuanto nos rodea.

Esa ética de la abundancia, esa capacidad para ver la abundancia
posible en la miseria material y moral impuestas por la divisiéon de
clases, es la que alimenta una moral revolucionaria. Nos lleva a vivir el
conocimiento, la toma de consciencia y la actividad junto al resto de
nuestra clase como un hacer y aprender colectivo y compartido que nos
libera desde ya de la atomizacién y la soledad, rompiendo los espejos
deformantes de la alienacion.
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Esta permitido todo lo que conduce realmente a la liberacion
de la humanidad. Y puesto que este fin solo puede alcanzarse
por caminos revolucionarios, la moral emancipadora del
proletariado posee -indispensablemente- un caracter
revolucionario. Se opone irreductiblemente no solo a los
dogmas de la religion, sino también a los fetiches idealistas
de toda especie, gendarmes ideologicos de la clase
dominante. Deduce las reglas de la conducta de las leyes del
desarrollo de la humanidad, y por consiguiente, ante todo, de
la lucha de clases, ley de leyes.

Leo6n Trotski. Su moral y la nuestra, 1938

Como toda moral, la moral comunista nos impone deberes. El primero
de ellos aprender y criticar para poder luchar sin caer en las constantes
trampas de los discursos dominantes. El comunista debe entender cada
sentimiento de opresion y repudiar la opresiéon misma, tanto como toda
ideologia que lo instrumentalice para mantener el estado de cosas
existente.

El deber de protestar contra la opresion nacional y de
combatirla, que corresponde al partido de clase del
proletariado, no encuentra su fundamento en ningun
«derecho de las naciones» particular, asi como tampoco la
1gualdad politica y social de los sexos no emana de ningun
«derecho de la mujer» al que hace referencia el movimiento
burgués de emancipaciéon de las mujeres. Estos deberes no
pueden deducirse mas que de una oposicion generalizada al
sistema de clases, a todas las formas de desigualdad social y
a todo poder de dominacién. En una palabra, se deducen del
principio fundamental del socialismo.

Rosa Luxemburgo. La cuestién nacional y la autonomia, 1908

Luchamos por una humanidad reunificada, que haya superado las
escisiones y fracturas impuestas por la divisién en clases. Entendemos
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sin embargo que esta fractura fue necesaria en un momento histérico
para el desarrollo de nuestra especie que se vio asi alienada de si
misma tanto como cada humano estaba condenado estar alienado (ser
ajeno) a los logros la sociedad de la que era parte y su significado. Desde
el momento en que aparecen las clases emerge con ellas,
inevitablemente, la lucha de clases, y solo la lucha de la ultima clase
explotada, la clase universal de los trabajadores, restanara la herida
acabando con las clases mismas.

Creemos de verdad que la especie puede, debe en este momento de su
desarrollo histérico, convertirse en una comunidad, es por €so -y no por
un supuesto amor a las normas o los bienes comunes- por lo que nos
llamamos comunistas. Y por eso cada forma opresién, de abuso, de
separacion de nuestros congéneres, o sus simétricos -el servilismo, la
sumision, el culto a la personalidad, la autoalienacién- nos hacen bullir
la sangre.

Eso es tambiénn tener una moral comunista: una inmensa capacidad de
disfrute derivada de comprender el por qué de cada cosa en la
perspectiva de su servicio al futuro de la especie, una fe material -
material porque esta sustentada cientificamente- en la posibilidad de
que nuestra especie supere la escasez y sus fracturas internas a través
de la lucha de nuestra clase, y un rechazo visceral a cuanto ata al
género humano a la miseria material y espiritual.

Capaces de disfrutar de cada cosa creada por nuestra especie por lo que
significa, felices de celebrar lo humano hasta en sus manifestaciones
mas pequenas y cotidianas; apasionados, capaces de resistir a
contracorriente, intimamente indignados por el mantenimiento de una
esclavitud y una escasez ya hoy innecesarias. Asi somos. No hay
nostalgia alguna entre nosotros. Nuestra hora no pasé. La de nuestra
clase esta aun por llegar, y con ella, la del verdadero nacimiento de
nuestra especie como un sujeto colectivo consciente y libre.
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Una consciencia colectivamente ganada

En los tiempos del primer socialismo obrero -los comunistas icarianos
en Francia y la Liga de los Comunistas en Alemania- la vida social del
militante comunista era intensa. A la tradicién de los banquetes,
heredada del republicanismo, sigui6 la de los picnics, fiestas de prado
que mezclaban el ocio familiar, la discusion y la formacién politica. En
uno de los pocos aciertos de «El joven Marx», se muestra como Marx y
Jenny conocen en una de estas fiestas icarianas a las afueras de Paris a
Proudhon y Bakunin. La pelicula, en cambio, no muestra ni de lejos lo
que era la cotidianidad de los obreros de la Liga, a los que reduce a
extras y decorado humano. La verdad es que estaban muy lejos de serlo.
Al final de la jornada de trabajo se quedaba para fumar y beber una
cerveza discutiendo los periédicos del dia, que se compraban en comun.
El famoso sequndo congreso de la Liga en el que se aprueba el
Manifiesto Comunista vino precedido de meses de correspondencia
entre los miembros de toda Europa, reuniones y largas discusiones. Y
cuando por fin se celebrd, en el «Red Lion» -un hotel/pub de Soho que
todavia sigue abierto como cocteleria— durdé tres dias enteros de
intensos y apasionados debates. La importancia que sus miembros le
daban iba pareja a su compromiso y éste puede medirse no solo por el
brutal trabajo de preparacién y debate previo, sino también por lo que
suponia para un trabajador de la época viajar hasta Londres y renunciar
al salario por un tiempo indeterminado.. sl no era detenido en el
camino.

Podemos imaginar el ambiente de las reuniones comunistas por los
relatos de los asistentes, para los que tales viajes eran grandes
aventuras que describian en cartas y charlas a sus companeros a la
vuelta. Asi sabemos, por ejemplo que cuando los delegados al encuentro
de Sant Martin in the Fields en el que nacera la I Internacional llegaron
a las banquetas en las que trabajarian aquellos dias, encontraron una
bolsa de tabaco y dos pintas de cerveza. Un congreso obrero era un
espacio de relacion fraterna, de escucha y de reflexiéon. Un lugar donde
se desarrollaba la consciencia de clase. Por eso las tretas y
conspiraciones miserables de Bakunin y su secta generaron tanta
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violencia en la gran mayoria de representantes obreros. Fue el primer
aviso de lo venenosa que llegaria a ser la descomposicion de la pequena
burguesia para los comunistas.

S1 vamos a la II Internacional, con sus asambleas semanales, sus
escuelas obreras, sus ateneos, sus casas del pueblo, sus cancioneros...
realmente nos cuesta imaginar hasta que punto la expresién politica
independiente de la clase movilizaba alrededor toda una forma de
socializacién que multiplicaba la lucha obrera y su representacién
politica en cada aspecto de la vida. Estas «pequenas cosas» nos ayudan
a entender a mas de un siglo, y unas pocas derrotas de distancia la
profunda relacion con el partido obrero de millones de trabajadores, el
drama que supuso la traicion de la socialdemocracia y la fortaleza de
los comportamientos militantes de la época revolucionaria que le
siguid.

Todo esto que los académicos llaman hoy «la sociabilidad obrera», todas
esas «pequenas cosas», esa experiencia de fraternidad, superacién
intelectual y desarrollo politico continuo que la vida socialista ofrecia,
eran generadoras de sentido en la vida de cada militante.

Pequenas cosas, sin grandes cosas abundan en la vida
humana. Pero en la Historia, jamas se consiguen grandes
cosas sin pequenas cosas. Mas exactamente: las pequenas
cosas, en una gran época, integradas a una gran obra, dejan
de ser «<pequenas cosas»

Ledn Trotski. Sobre la vida cotidiana.

Eso no quiere decir en absoluto que fuera facil ni que tuviera siquiera la
comprensioén del entorno, especialmente en los paises, como Espana, en
que el proletariado era débil no solo numéricamente. Juan José Morato
-un tipografo que fue testigo, militante e historiador del primer PSOE-
nos cuenta que en 1882

La simiente de la que naceria la Unién General de
Trabajadores [se desarrollé al] ensanchar la esfera de
relaciones personales de los nucleos socialistas (..) No
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nucleos fuertes, sino mas bien como aglomeracion de
contados amigos y partidarios, humildes obreros mecanicos
todos, que tenian siempre enfrente la hostilidad de los
anarquistas, el menosprecio de los republicanos y lo que era
peor, la indiferencia de la masa obrera.

Juan José Morato. El Partido Socialista Obrero.

Leer a Morato es descubrir el lento acendramiento, el esfuerzo
intelectual casi heroico de aquellos trabajadores que apenas podian
acceder y aun menos traducir, los textos marxistas europeos y que
tenian que sostener el esfuerzo entre la represién, las migraciones
forzosas y la escasez mas absoluta. Tardaron afios en llegar a tener su
propio periddico semanal. Nunca aspiraron a otra cosa que la
autofinanciacion -una obviedad para una organizacién que se
consideraba revolucionaria- y poco a poco construyeron a su alrededor
un tejido que pivotaba sobre las «casas del pueblo», levantadas y
financiadas por los magros sueldos de los propios militantes y los
excedentes del pequeno tejido de cooperativas de trabajo socialistas.

Podemos imaginar el orgullo y la sensacién de fortaleza que les dieron
aquellos edificios, modernos y bonitos, levantados con sus propias
manos y que rivalizaban con los casinos de los caciques provinciales e
incluso, en la capital, con el Ateneo y el Circulo de Bellas Artes de la
burguesia republicana. Y no hablemos de las campanas de
alfabetizacidn, las guarderias, las conferencias, es decir las «pequenas
cosas» al lado de las cajas de resistencia y, a partir de cierto momento,
la representacion politica. La vida del obrero militante era una vida
sacrificada por definicién, arriesgada muchas veces y dura siempre.
Pero estaba llena de sentido, colectiva e individualmente. Era
enaltecedora y envolvia al trabajador desde el primer dia en un proceso
de superacién personal, formacién en comunidad y discusién colectiva
permanente en que pasaba de aprender a leer a redactar e incluso a
conocer los rudimentos del arte de imprimir.

Sin esta escuela de la Segunda Internacional es dificil entender, por
ejemplo, como eran los militantes de base del partido bolchevique que
mantuvieron la organizacién y derrotaron la primera gran tentativa
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contrarrevolucionaria, el golpe de Kornilov, enfrentandose a la direccién
del partido y coincidiendo, sin saberlo, con lo que defendia Lenin desde
su aislamiento finés.

La vivencia del comunismo ha sido siempre, desde los origenes del
movimiento, lo contrario de la ideologia pequeno burguesa, destinada al
consumo individual, reducible a «experiencias», estéticas y actitudes. La
actividad de los comunistas ha sido, aun en los peores momentos,
aprendizaje y debate colectivo. Lo vemos en los testimonios que nos
quedan del peor momento de represion de la contrarrevolucién, la
famosa «Medianoche en el siglo». Incluso los comunistas de la
generacién que vivio los momentos mas dramaticos de la derrota de la
clase y el exilio, retomaron y reconstruyeron la actividad militante
creando rutinas colectivas de estudio, critica, discusion e intervencion,
por modestos que fueran los medios y adversos los condicionantes. Si
algo no han sufrido los comunistas ha sido la soledad individual.

Hoy mas que nunca, el capitalismo nos niega como clase en todas sus
manifestaciones ideoldgicas con la fuerza aplastante de su maquinaria
mediatica. La unién de la ideologia culpabilizadora y negadora,
machacada en cada minuto de radio y television, con la precarizaciéon
del trabajo y la vida que impone un capitalismo agotado histérica y
economicamente, es una verdadera maquina de atomizar y triturar. Por
eso el primer acto de conciencia efectiva, ahora como siempre, es
juntarse, estudiar y recuperar la teoria y la historia de nuestra clase y
comenzar a entender y analizar con esos instrumentos la realidad.
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Solidaridad comunitaria, consciencia comunista,
trascendencia de especie

Desde los filosofos de la Antiguedad se habia discutido la naturaleza
social de nuestra especie en términos esencialistas y metafisicos. Pero
en 1859 la ciencia da un salto de gigante con la publicacién de «El
origen de las especies». La teoria de la evolucion da por primera vez una
base material al famoso «qué somos y de déonde venimos» manoseado
por todos los idealismos y religiones hasta hoy. Para el joven
movimiento obrero revolucionario aquel avance fue una conquista
cientifica especialmente valiosa que reforzaba e impulsaba su propia
vision de la especie y su futuro. Nada que ver, desde luego con el burdo y
anticientifico «darwinismo social» desarrollado luego por la burguesia
britanica que torcia la metafora darwinista para justificar la
concentracion de capitales y la pauperizacién de las grandes masas de
trabajadores. La lectura que hace entonces Engels es materialista y
dialéctica. Materialista porque la forma de adaptacién de los
antecesores de nuestra especie, la transformacién del medio mediante
el uso de herramientas -es decir, el trabajo- no tienen otro origen ni
motor que las puras necesidades materiales de la supervivencia; y sus
consecuencias seran materiales también -el particular y caracteristico
desarrollo del cerebro humano. Dialéctica porque ese desarrollo se
producira en una relacion compleja con el medio manifestandose como
la interaccién y alimentaciéon mutua entre el lenguaje, el pensamiento,
la capacidad de percepcion y la misma capacidad de transformacién de
la Naturaleza, el trabajo.

[E]l trabajo] es la condiciéon béasica y fundamental de toda la
vida humana. Y lo es en tal grado que, hasta cierto punto,
debemos decir que el trabajo ha creado al propio Hombre. (...)
Primero el trabajo, luego y con él la palabra articulada,
fueron los dos estimulos principales bajo cuya influencia el
cerebro del mono se fue transformando gradualmente en
cerebro humano (.) Y a medida que se desarrollaba el
cerebro, desarrollabanse también sus Instrumentos mas
inmediatos: los 6rganos de los sentidos. (...) E1 desarrollo del
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cerebro y de los sentidos a su servicio, la creciente claridad
de conciencia, la capacidad de abstracciéon y de discurso,
cada vez mayores, reaccionaron a su vez sobre el trabajo y la
palabra, estimulando mas y mas su desarrollo y cuando el
Hombre se separa definitivamente del mono, este desarrollo
no cesa ni mucho menos (..) avanzando en su conjunto a
grandes pasos, considerablemente impulsado y, a la vez,
orientado en un sentido mas preciso por un nuevo elemento
que surge con la aparicion del Hombre acabado: la sociedad.

Federico Engels. «El papel del trabajo en la transformacién
del mono al Hombre», 1876

Y es que lo que define la sociedad humana, la aparicién de la especie en
si misma y su evolucibn social posterior -trabajo, lenguaje,
conocimiento- es social y colectivo. La sociedad -originalmente y
durante la mayor parte de la vida de la especie, comunidad igualitaria,
no escindida en clases- es la forma de existencia material, tangible, de
la Humanidad. La mera idea de poder pensar esa abstracciéon llamada
«individuo» de plantear siquiera su oposicioén a «la sociedad» implica
que ésta se ha hecho ajena a si misma oponiendo entre si a sus
componentes, enajenandolos de la vida y la capacidad de
transformacién colectiva que les permite vivir, trabajar y conocer,
abotargando sus sentidos y poniendo limites sociales, de clase, a su
conocimiento. Eso, que se llama alienacion, es el resultado ultimo de la
divisién, de la fractura en clases que se inaugura hace tan solo 10.000
anos.

La fractura de la la sociedad en clases y el desarrollo de modos de
produccién y por tanto de formas de dominacién cada vez mas
complejas fue un elemento acelerador del «desarrollo de las fuerzas
productivas», de la capacidad transformadora de la especie y de su
conocimiento. Su naturaleza fracturada dio forma a la conciencia social
desde el primer momento. Aparece la ideologia, al principio bajo formas
casl exclusivamente religiosas, como conciencia falseada e interesada
de la realidad al servicio de las sucesivas clases dominantes que,
cabalgando y reflejando el desarrollo de las capacidades productivas,
revolucionaran las relaciones sociales tras luchas sin cuartel. La
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ajenidad de lo social, su negacion material de los explotados,
trascendera la escisién material para convertirse en una escisién de la
conciencia del conjunto y de cada uno.

Del difuso animismo de la comunidad primitiva, carente de la
capacidad productiva suficiente para entender que es un metabolismo
comun con la Naturaleza, se pasa al nacimiento de los grandes dioses.
La Humanidad, rota, deformada monstruosamente, no puede verse ya a
si misma si no es a través de su reflejo en seres fantasticos. Y conforme
se desarrolla la division en clases, al hacerse mas profunda la herida y
con ella el estado que la mantiene y al tiempo evita que se desgarre aun
mas, aquel reflejo idealizado se hace mas tenebroso y personal. La
escisién social se multiplica hasta fracturar a cada uno, a cada miembro
del conjunto social, entre un cuerpo y un alma. El miedo ya no es solo
inseqguridad ante la escasez sino miedo social organizado al servicio del
poder de la clase al mando. El miedo trasciende incluso la promesa de
otra vida posible, la vida ilusoria aplazada mas alla de si misma
prometida por las religiones mas avanzadas. Se extiende y gana a la
vida por doquier. Como el retrato de Dorian Gray se torna tan cotidiano y
abrumador, y es tan inimagible un mundo sin él dentro de la sociedad
de explotacién, que resulta imposible de mostrarlo publicamente mas
que en dias senalados y acompanado de la infinita colchoneria de la
ritualidad y la ceremonia. El miedo a la miseria de la explotacién
universal se ha convertido en miedo universal a la muerte. Solo quedan,
como curiosidades antropolégicas, algunos restos de la antigua, aunque
incompleta, conciencia humana.

Las nobilisimas poblaciones mexicanas, convertidas al
catolicismo bajo el impio terror de los invasores espanoles
mostrarian que han sequido siendo «primitivas» porque no
tienen terror ni horror a la muerte. Esos pueblos eran, por el
contrario, herederos de una civilizacién incomprendida por
los cristianos de entonces y de ahora, transmitida desde el
comunismo ancestral. El insipido individualismo moderno
no puede mas que sorprenderse tontamente si en ese
apagado texto, se dice que las tumbas carecen de inscripciéon
y que se preparan manjares a los muertos que nadie
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conmemora. Verdaderos muertos desconocidos no por una
retorica ahogada y demagodgica, sino por la poderosa
simplicidad de una vida que es la de la especie y por la
especie, eterna en tanto que natural y no en cuanto estupido
enjambre de almas errantes en «el mas alla», y para cuyo
desarrollo son utiles las experiencias de los muertos, de los
vivos, y de los que no han nacido, en una continuidad
histoérica cuyo desarrollo no es duelo sino gozo en todos los
momentos del ciclo material.

(..)Estas comunidades, magnificamente poseidas por una
poderosa intuicion, reconocian el flujo de la vida en la
energia que es la misma cuando el sol irradia sobre el
planeta que cuando corre en las arterias del hombre vivo y se
transforma en unidad y amor en la especie unitaria: especie
que hasta que no caiga en la supersticién del alma personal
con su balance beato del debe y del haber -superestructura
de la venalidad monetaria- no teme a la muerte y no ignora
que la muerte del individuo puede ser un himno de alegria y
una fecunda contribucioén a la vida de la humanidad.

En el comunismo natural y primitivo, incluso cuando la
humanidad se limita a la horda, el individuo no intenta
sustraer nada a su hermano, sino que esta preparado para
inmolarse sin el menor miedo para la supervivencia de la
gran fratria. Torpe leyenda la que ve en esta sociedad el
terror que inspira el Dios que se sacia con sangre.

En la sociedad del intercambio, de l1a moneda y de las clases,
el sentido de la perennidad de la especie desaparece al
tiempo que surge el innoble sentido de la perennidad del
peculio, traducida en la inmortalidad del alma que contrata
su felicidad fuera de la naturaleza con un dios usurero que
posee esa odiosa banca. En esas sociedades que pretenden
haberse alzado de la barbarie a la civilizacién se teme a la
muerte personal y se prosterna ante momias, como en los
mausoleos de Moscq, de infame historia.
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En el comunismo que aun no se ha realizado, pero que es de
una certeza cientifica, se reconquista la identidad del
individuo y de su destino con el de la especie, después de
haber destruido en el interior de ésta todas las fronteras
constituidas por la familia, la raza y la nacién. Con esta
victoria toca a su fin todo temor a la muerte personal, y so6lo
entonces desaparece todo culto del vivo o del muerto —
organizada la sociedad por primera vez en el bienestar, la
alegria y la reducciéon al minimo racional del dolor, del
sufrimiento y del sacrificio — porque cualquier caracteristica
misteriosa y siniestra ha sido sometida al armonioso
desarrollo de la sucesiéon de las generaciones, condicién
natural de la prosperidad de la especie.

Amadeo Bordiga. Janitzio no teme a la muerte, 1961

Nuestra clase esta unida a cuanto hay de verdadero en la vida humana a
través de dos dimensiones que definen su resistencia y su futuro: lo
comunitario y lo comunista. Lo comunitario -la solidaridad, el
lgualitarismo espontaneo, el tratamiento del igual como un fin en si
mismo- representa la dimensién «conservadora» de la clase, la fuerza
que ha de oponer diariamente para no ser atomizada y destruida por la
dominacién capitalista y el mercado, fuerza indispensable antes y
durante cualquier combate. Lo «comunista» es la proyeccién
programatica de la légica universal de sus necesidades y su existencia
hacia el futuro. Presente continuo y futuro presente, no pueden existir
uno sin el otro. Negar el futuro -como pretenden que hagamos las
campanas sobre «la muerte» o el «idealismo» del comunismo- destruye
la solidaridad y la capacidad de lucha hoy, sin las que a su vez todo
futuro distinto de la barbarie, o incluso la extincién, se hace imposible
para la Humanidad. La moral comunista no es mas que la expresion de
esta union dialéctica, verdadera «antimateria» de la moral burguesa
basada en sus opuestos: individualismo y enajenacién.

Desde sus primeras formas -las teologias heréticas medievales al
servicio de mercaderes y cambistas- hasta hoy, el mensaje moral de la
burguesia ha difundido la atomizacién individualista, la indefensién y
el miedo a toda comprensién colectiva de lo humano, dando una forma
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metafisica a la sumisiéon a un capital cuyas dinamicas y naturaleza
ultimas no puede reconocer sin poner en peligro su propia dominacién
de clase. Por eso, el burgués no pudo ser en su primera afirmacién
politica sino «temeroso de Dios». su verdadero Dios, no sometia sus
designios a los actos del mercader individual, le arrastraba en sus
agonias y, tan cruel como caprichoso, le dejaba facilmente de lado en
Sus resurrecciones.

El dogma calvinista cuadraba a los mas intrepidos burgueses
de la época. Su doctrina de la predestinacion era la
expresion religiosa del hecho de que en el mundo comercial,
en el mundo de la competencia, el éxito o la bancarrota no
dependen de la actividad o de la aptitud del individuo, sino
de circunstancias independientes de él. «<Lo que preside no
es la voluntad o la accion del hombre, sino la misericordia»
de fuerzas econémicas superiores, pero desconocidas. Y esto
era mas verdad que nunca en una época de
transformaciones econdémicas, en que todos los viejos
centros y caminos comercilales eran desplazados por otros
nuevos, en que se abrian al mundo América y la India y en
que vacilaban y se quebrantaban hasta los articulos
econdémicos de fe mas antiguos y venerables: los valores del
oro y de la plata.

Federico Engels. Prélogo a la edicién inglesa de «Del
socialismo utépico al socialismo cientifico», 1892.

Hoy la moral burguesa, envejecida y caduca por la decadencia general
de la matriz de la que nace, se ha convertido en un monstruoso océano
de soledad e inhumanidad, un «salvese quien pueda» que honra los
comportamientos abyectos de los punteros de su aparato politico y
presenta la sociopatia de sus dirigentes econémicos como modelo de
éxito. Egolatra como toda clase decadente, se autoretrata
vergonzantemente en el cine y la television disfrazada, no sin cierta
sinceridad, de clan mafioso. Sabedora de que hoy no pasa de fatalidad
destructivo, pero aferrandose al crimen, blanquea sus culpas retratando
a la ciencia como un peligro social y al desarrollo como la plaga en la
que se ha convertido el capital al que sirve. Cada minuto de las muchas
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horas de parrillas televisivas diarias, niega la posibilidad de superar el
marasmo y el horror en el que chapotea. La moral burguesa vive en el
escandalo y ni pudor le queda para intentar ocultar la codicia que no le
deja ver en en ello mas que una oportunidad de negocio. Pero eso si, su
ultimo estertor ira destinado a los trabajadores. A negarnos. A intentar
convencernos de que no hay otro futuro que un presente cada vez mas
iInmundo ni otros sujetos politicos que los que cada dia se saca de su
ronosa chistera populista y universitaria. Incapaz de cultivar, anega de
lodo, sangre y monstruos el campo entero de la vida social y su relato.

Y con todo, es sobre ese campo enfangado, sobre el que tenemos que
ponernos en pie. Y no lo haremos si no somos capaces de erguir antes,
desde el primer esfuerzo ascendente, una moral nueva.

Un  partido reformista  considera  practicamente
inconmovibles las bases del régimen que se dispone a
reformar. Por ello, inevitablemente, queda subordinado a las
1deas y a la moral de la clase dirigente. Habiéndose elevado
sobre las espaldas del proletariado, la socialdemocracia se
ha convertido tan sélo en un partido burgués de segunda
calidad. El bolchevismo ha creado el tipo del verdadero
revolucionario que, fijandose objetivos  histoéricos
incompatibles con la sociedad contemporanea, subordina la
condicion de su existencia individual, sus ideas y sus juicios
morales a aquellos. Las distancias indispensables con
respecto a la ideologia burguesa eran mantenidas en el
partido a través de una vigilancia intransigente cuyo
inspirador era Lenin. No dejaba de trabajar con el escalpelo
cortando los lazos que el ambiente pequenoburgués creaba
entre el partido y la opinién publica oficial. Al mismo tiempo
Lenin ensenaba al partido a formar su propia opinién
publica, apoyandose en el pensamiento y en los
sentimientos de la clase ascendente. Asi, a través de la
seleccidén y la educacién, en una lucha continua, el partido
bolchevique creé su medio no solamente politico, sino
también moral, independientemente de la opinién publica
burguesa e irreductiblemente opuesto a ésta. Fue solamente
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esto lo que permitid6 a los bolcheviques superar las
vacilaciones en sus propias filas y manifestar la viril
resoluciéon sin la cual la victoria de Octubre hubiera sido
imposible.

Leon Trotski. Historia de la Revolucion rusa, 1930

La asimilacién intima de responsabilidades colectivas, la fusion al fin,
de lo comunitario y lo comunista, solo pueden darse a través de la
organizacion. Organizarse, para la clase, marca su paso de clase en
funcién del capital a la clase que lucha por afirmarse levantando con
ella el programa destinado a superar todas las escisiones y fracturas
sociales de diez mil anos de explotacion.

Pero lo que se da en la organizacion general e independiente de la clase
en sus despertares revolucionarios, tiene que darse bajo cualquier
circunstancia en la organizacion de los comunistas. Organizarse para
nosotros, significa hacer propias, a través de la discusion y el
aprendizaje colectivos las responsabilidades histéricas de la clase
universal. Significa afirmar el fin de la esclavitud impuesta por la
necesidad, el porvenir de la abundancia, a través del desarrollo de la
conclencia de clase; cultivar una sensibilidad hacia lo humano mucho
mas amplia que el embotamiento al que aboca una cultura burguesa
cada vez mas morbosa y violenta. Significa al fin, llevar la moral
proletaria un paso mas alla, acercarla a esa moral verdaderamente
humana que solo sera posible para una Humanidad reunificada. El
comunismo, ese «movimiento real que anula y supera al estado de cosas
actual», se convierte asi en una afirmacién permanente de la vida y del
futuro, de la socializacién de la responsabilidad y de la superacién del
individualismo: el primer destello de una vida sin miedo.
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La moral militante

Tomarse en serio la moral comunista militante, implica estudiar no solo
al proletariado en su significado histérico, sino comprender el origen de
esa particular subjetividad que, a lo largo de distintas épocas, han
compartido sus minorias militantes. Entender las tendencias morales
que se manifiestan ligadas al desarrollo de la consciencia de clase
implica preguntarse por el fundamento comun de las asociaciones,
esperanzas y sentimientos intimos que impulsan la voluntad de la
militancia comunista. Este campo, con foco en las «valoraciones del
mundo», es lo que Anatoli Lunacharski -primer comisario de
Instruccién Publica después de la revolucién de Octubre- llamaba
«Estética».

Su objetivo era entender por qué merece la pena definir la vida en torno
a esa voluntad de accion colectiva que es la militancia comunista, por
qué entendemos que, mas alla del conocimiento y la consciencia, es
hermoso, bello, importante, comprometerse personalmente en el
desarrollo de la consciencia del conjunto de la clase por ingrato o
peligroso que pueda resultar en un momento dado.

Dicho de otra manera, coOmo se relacionan el marxismo en tanto que
ciencia y el «ideal» comunista cuando se convierte en movil y
fundamento moral de una practica militante colectiva.

Si nos preguntamos cual es el motivo fundamental que
mueve a un socialista marxista consciente en su actividad a
menudo penosa y caracterizada por la abnegacidn,
encontraremos una respuesta muy definida.

No es la necesidad. [..] La lucha de la clases trabajadora es
precisamente una lucha de clase, llena de sacrificios
personales en nombre del éxito general, que se desarrolla a
través de generaciones. Asi pues, no hay necesidad personal,
sino conocimiento de la condiciéon de toda la clase, no
ventajas personales, sino fines de clase; éste es el espiritu
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del movimiento obrero consciente. El anarquismo
destructivo y el reformismo son enfermedades de ese
movimiento, desviaciones hacia el individualismo, hacia un
romo realismo que lo aleja del idealismo de clase; de hecho
tenemos mas derecho a hablar de idealismo que de egoismo
de clase, expresion internamente contradictoria.

Tampoco el odio de clase puede ser el motor principal. Junto
con la necesidad, es la base de la protesta semiconsciente; es
cierto que no desaparece, no pierde todo significado al crecer
la conciencia socialista, pero es muy limitado, puesto que el
socialismo cientifico atenua la falta de los culpables,
senalando las verdaderas raices de los males sociales y
suaviza la intensidad del odio indicando con gesto seguro el
futuro sagrado y abriendo el camino hacia él.

La piedad y la sed de justicia podrian tener su parte, pero
Marx se alza firmemente contra los cruzados de la piedad y
de la justicia cuando obstaculizan el progreso econémico en
nombre de sus sentimientos y principios. «Haya justicia y
que perezca el progreso» es el lema de los moralistas. Marx
diria mas bien «haya progreso y perezca la justicia», y ello en
virtud de la certeza incondicional de que una justicia no
basada en una fuerza economica desarrollada es una
quimera y, en el caso de que llegara a realizarse, estaria
basada en la caridad. El socialismo cientifico no exige de sus
adeptos piedad y justicia, sino seguridad, valor, capacidad de
pasar del marco de los sufrimientos de la época de
transicion al general de la madurez de la Humanidad.

De esta forma, el motivo fundamental del socialista
consciente es el idealismo de la especie, estrechamente
ligado al idealismo de la clase.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907
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Lunacharski se pregunta acto seguido en qué consiste este «ideal de
clase» del que el comunista extrae confianza, esperanza y fuerzas para
la superacién moral y el desarrollo colectivo aun en los momentos en
los que puede resultar «irracional» desde el calculo utilitarista
individual.

Marx senala en el ensayo sobre Malthus y Ricardo, que la
lucha, esencia de la historia, es desarrollada por la especie: el
individuo debe aceptarla quiera o no. Podemos decir: genus
volentem ducit, nolentem trahit. El individuo consciente
identifica sus propios fines con los de la especie. Uno de
estos individuos fue el propio Marx.

¢Qué siente tal personalidad consciente? Subordina sus
propios fines a los de la especie. En esto reside su gran
diferencia respecto al individualismo antirreligioso de
Stirner. Este se burlaba de la «cripto-religiosidad de los ateos
colectivistas». [...]

La emancipaciéon humana, por tanto, tiene en su aspecto
externo un caracter de revolucién en la autoconciencia del
hombre. La pequefia burguesia solo conoce dos formas para
esta toma de conciencia: el baricentro esta en dios, el
hombre gira, por asi decirlo, en torno suyo; es la vieja
autoconciencia religiosa, el teocentrismo; la segunda: el
centro esta en el yo, todo el mundo gira entorno a él; es el
punto de vista antirreligioso, el egocentrismo. El proletariado
ofrece una forma completamente nueva, el centro es la
especie, el colectivo, la personalidad gira en torno a la
especie, pero silente su unién radical con ella; es el
antropocentrismo, distante por igual de las dos formas
anteriores, tan opuesto a la anti-religiosidad como a la vieja
religiosidad.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907
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Pensar e integrar lo individual en la perspectiva de especie a través de
la consciencia de clase, no es algo menor ni se queda solo en el
internacionalismo. Representa, adelanta, el fin de la alienacién, el paso
de la especie humana como un todo a ser colectivo y realmente
autoconsciente. Lunacharski aprecia la tremenda potencia que supone
una consciencia que avanza hacia la consciencia de especie
apoyandose en el conocimiento cientifico.

El ideal solo puede mostrar la auténtica belleza y vitalidad, la
auténtica capacidad de triunfar, si apela siempre a las
fuerzas objetivas cuyo reflejo constituye, si apela al
verdadero substrato fisiolégico, es decir, socioeconémico. El
lector puede comprobar ya la incomparable armonia del
socialismo cientifico; forma un todo integral como ciencia y
como 1deal. Ideal socialista y ciencia socialista se sustentan
uno a otro como dos mitades de un arco extraordinario.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907

La capacidad desalienante, reunificadora del conocimiento materialista
de la historia produce un nuevo tipo de confianza, de «fe» en la especie
muy lejos de los términos en los que se produce la oposicién entre la fe
religiosa y su negacién irreligiosa. Ni siquiera precisa de una
«cosmovision» que supedite la practica humana a las leyes generales
del Universo, pues nada necesita mas alla de la propia experiencia de la
especie.

[Marx] no solo no tiene necesidad alguna de garantias extra-
humanas del triunfo del bien sino que ni siquiera busca un
apoyo fuera del hombre. Marx no puede ser cosmista, pues el
mundo de la realidad es para él uUnicamente practica
humana, como ya hemos podido ver; por encima de los
limites de la actividad humana esta lo «incégnito» sin fondo,
del que no podemos hablar bien o mal sin caer en una
caduca metafisica.
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Lo unico originalmente conocido es la especie humana con
sus posibilidades, su flujo vital, cuya calida oleada y tensién
de energia advertimos en nosotros mismos. Esta es para
nosotros la fuerza que lo crea todo, de la que todo se espera,
es la verdad viva, la belleza viva y el bien vivo y es también
su fuente.

[..] La belleza del marxismo y su fuerza curativa escaparan
siempre a los individualistas, para quienes su vision es tan
incompresnsible, mistica y absurda como lamentables,
pobres y cobardes son para nosotros, marxistas, sus
elucubraciones religiosas o antirreligiosas.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907

Esta practica de la especie es por supuesto histérica, pero en el
marxismo, la historia no se separa un minuto de lo material concreto: el
militante marxista se apropia del mundo a través de la comprensién
intima del significado de la Humanidad como especie en su relacién
con la Naturaleza, esto es, el trabajo.

Si en el aspecto externo la emancipacion humana es una
revolucion de la autoconciencia de la especie, su resorte
interno, fundamento que condiciona la posibilidad de tal
revolucion y la de un colectivismo perfecto, es el crecimiento
del trabajo.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907

Llegamos finalmente al nucleo del analisis de Lunacharski sobre los
fundamentos de la moral comunista y su capacidad para generar
sentido a una vida militante. La pretendida «religiosidad atea» del
colectivismo marxista no seria otra cosa que la interiorizacion del
significado del trabajo y sus consecuencias. Podriamos resumirlo en
cuatro elementos.
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). CENTRALIDAD DEL TRABATO

La evolucidn de la especie y la sociedad se producen en la relaciéon entre
especie/sociedad y naturaleza. Una relaciébn mediada uUnica vy
necesariamente por el trabajo. Lunacharski cita a Marx directamente:

El trabajo es, en primer lugar, un proceso entre el hombre y la
naturaleza, un proceso en que el hombre media, regula y
controla su metabolismo con la naturaleza. El hombre se
enfrenta a la materia natural misma como un poder natural.
Pone en movimiento las fuerzas naturales que pertenecen a
su corporeidad, brazos y piernas, cabeza y manos, a fin de
apoderarse de los materiales de la naturaleza bajo una forma
util para su propia vida. Al operar por medio de ese
movimiento sobre la naturaleza exterior a él y transformarla,
transforma a la vez su propia naturaleza. Desarrolla las
potencias que dormitaban en ella y sujeta a su senorio el
juego de fuerzas de la misma.

Carlos Marx. El Capital, 1857

2. EL PROGRESO COMO PROCESO DE FORMACION DE LA ESPECIE

La experiencia humana en tanto que experiencia de especie, especie en
realidad en un «proceso de formacién» que llamamos progreso, es la
experiencia del trabajo. Esta experiencia se materializa en
conocimiento y éste en tecnologia.

La fuerza motriz del progreso es [..] el desarrollo de la
técnica (procedimientos e instrumentos) que representa la
acumulacion y elaboraciéon de la experiencia de trabajo. [..]
La practica origina el conocimiento, lo concreta y limita, y lo
verifica.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907

31



3. NATURALEZA COLECTIVA DEL TRABATO Y LA CONSCIENCIA

Pero el trabajo tiene una naturaleza social y colectiva, no es una accién
aislada del individuo, sino una accién colectiva y solo en tanto que
colectiva puede ser liberadora si el desarrollo de la cooperaciéon social
salta al colectivismo, al socialismo, emprendiendo la reunificacién
consciente de una Humanidad fracturada y alienada por 8000 anos de
divisién en clases.

El trabajo humano es colectivo, no puede quedarse en la
conciencia de un trabajador aislado. Para que el hombre sea
libre, para que los resultados se correspondan por completo
con sus fines es necesaria la organizacién de la conciencia y
la voluntad colectiva. [...] El deseo de vivir que esta en la base
del trabajo tiene como expresion el ideal del poder
econémico del Hombre. El deseo de vivir y el ansia de
libertad, que son inseparables (ambos coinciden
sustancialmente) solo pueden encontrar su expresioén plena
en el ideal de la integridad perfecta y de la unidad interna
del verdadero sujeto del ser social, el colectivo.

Anatoli Lunacharski. Religion y socialismo, 1907

¥, COMUNISMO ES ABUNDANCIA

La centralidad del trabajo en la comprension de la experiencia humana
nos ha llevado a descubrir en el conocimiento y la tecnologia la prueba
y el mas grandioso monumento a la capacidad de la especie a lo largo
de medio millén de anos, para auto-construirse como tal y acercarse a
su verdadero nacimiento, el momento en el que emergera a regular
conscientemente ese metabolismo comun con la Naturaleza; Y esa
misma comprension de la naturaleza histoérica y social del trabajo nos
ha llevado a afirmar lo colectivo. Al «unir los puntos» el resultado es una
perspectiva nueva del comunismo, una comprensioén intima de su
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naturaleza como sociedad de abundancia -y por lo mismo
necesariamente desmercantilizada- cuya posibilidad y necesidad se
demuestra y reafirma a cada paso que damos, en cada faceta de la vida
productiva en la que participamos y en cada vistazo que damos a la
realidad cotidiana de nuestra clase.

En consecuencia: el aumento de las fuerzas productivas de la
Humanidad, es la primera tarea que debe emprender
necesariamente en toda circunstancia la Humanidad cuyo
pensamiento y sentimiento hayan captado la vida en todo su
desarrollo. El colectivismo es la sequnda tarea y inicamente
con su realizacién adquiere un verdadero sentido la
acumulacion de capacidades [fuerzas productivas] realizada
por la Humanidad.

Anatoli Lunacharski. Religién y socialismo, 1907
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