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La civilizacion burguesa imperialista esta en un callejon sin salida.
De esa situacion no debemos participar los sudacas de bajas latitudes y

adyacencias.

Mario Pedrosa, Discurso a los tupiniquines o nambas, 1975

Por Isabel Loureiro*

Rosalla acumulacion del capital, de Rosa Luxemburgo (1913), fue criticada por
varias generaciones de economistas. Incluso aquellos que simpatizan con sus ideas
admiten que su solucion para los problemas de la teoria de la acumulacién de Marx
no resulta convincente. Aun asi, otras lecturas dejan de lado las equivocaciones
técnicas y tedricas de la obra para enfatizar que Rosa Luxemburgo fue la primera
tedrica marxista en entender el capitalismo como un sistema mundial. Desde esta
perspectiva, ella aparece como la tedrica que por primera vez les asigné un lugar
estable en la civilizacion occidental a los paises de la periferia del capitalismo, no
solamente como fuente de acumulacién primitiva del capital sino también porque
-desde la época colonial hasta ahora- han sido un elemento imprescindible del

desarrollo capitalista mundial.

Esa nueva mirada fue reconocida en América Latina, en la década del 70, por
intelectuales marxistas no estalinistas, quienes se dieron cuenta de que Rosa

Luxemburgo habia tenido una intuicién original (que no desarrolld) al enfatizar la



unidad dialéctica entre metrépolis y periferia: el sistema capitalista mundial, en su
proceso de constitucién histérica, generaba el subdesarrollo en la periferia como
un aspecto complementario del desarrollo en los paises centrales. En este sentido,
ella habria anticipado sesenta afos las conclusiones a las que llegd la teoria de la

dependencia.

La gran originalidad de Rosa Luxemburgo (ignorada durante el siglo XX por el
marxismo ortodoxo) consiste en haber percibido que “el saqueo de los paises
coloniales por el capital europeo” -segun Marx restringido al periodo de la
“acumulacion primitiva”-, es una caracteristica del capitalismo mismo “aln en su
plena madurez”.[1] En sus palabras: “(...) ya no se trata de acumulacion primitiva,
sino de un proceso que se sigue produciendo hoy en dia. (...) El capital no conoce
otra solucién que no sea la de la violencia, un método constante de la acumulacién
capitalista en el proceso histérico, no solamente en su génesis, sino también hasta
hoy. Para las sociedades primitivas, sin embargo, se trata en todo caso de una
lucha por la sobrevivencia: |la resistencia a la agresién tiene el caracter de una

lucha de vida o muerte llevada hasta el agotamiento o la aniquilacion”.[2]

Asi, Rosa Luxemburgo cree haber encontrado en las leyes de la acumulacién del
capital las raices econdmicas del imperialismo que, a su entender, “no son mas
gue un método especifico de acumulacién”.[3] Como bien lo formula Paul Singer,
para quien la posicion de Rosa Luxemburgo es diferente a la de Lenin: “Para ella, el
imperialismo no es una fase del capitalismo; es, desde siempre, una caracteristica
central del mismo capitalismo. Desde el inicio, el capitalismo necesité ganar
mercados externos para tener la razén de ser de su propia expansioén. El
capitalismo se expande por medio del Estado, de la conquista, y transforma
economias naturales no mercantiles en economias de mercado. (...) Este tipo de
interpretacion es, desde mi punto de vista, extremamente fecundo e interesante

para analizar un pais como Brasil”.[4]



La posicion de Rosa Luxemburgo a favor de los paises periféricos -segun Mario
Pedrosa,“el espiritu menos Europa-centrista de todos”[5]- fue uno de los factores
que estimularon el interés de los socialistas latinoamericanos por su obra. Mientras
que, para Marx, el lucro procedente de las colonias era solo un elemento entre
otros similares que explicaban la acumulacién primitiva, para Rosa Luxemburgo
-como se dijo- las regiones no capitalistas cumplieron una funcién indispensable

en el desarrollo de las metrépolis.[6]

Ya en la década del 70, Mario Pedrosa[7] se inspira en esta idea para analizar la
crisis de aquellos afos, y admite que Rosa Luxemburgo estaba en lo cierto cuando
decia que los métodos violentos de la “acumulacién primitiva”, combinados con la
fuerza del dinero y la corrupcién, seguian siendo necesarios para la reproduccién
ampliada del capital. Ese mecanismo de “acumulacién primitiva” -que asocia
antiguas formas de expropiacion (privatizacién de la tierra y expulsiéon de la
poblacién campesina, mercantilizacion de la fuerza de trabajo y supresién de
formas autéctonas de produccién y consumo, apropiaciéon de recursos naturales,
etc.) con nuevos mecanismos de mercantilizacion en todos los ambitos- es lo que

David Harvey llama “acumulacién por expropiacién”[8].

Como punto de partida para actualizar la concepcion de Rosa Luxemburgo, Harvey
cita el pasaje donde ella se refiere a la acumulacién del capital como manifestacion
de dos aspectos diferentes: uno, formalmente pacifico, que se realiza en los
“lugares productores de plusvalia”, y otro que se concreta “entre el capital y las
formas de produccién no capitalistas. Este proceso se desarrolla en la escena
mundial. Aqui reinan, como métodos, la politica colonial, el sistema de empréstitos

internacionales, la politica de intereses privados, la guerra.

Aparecen aqui, sin disimulo, la violencia, el engafio, la opresion, la rapifia. Por eso

cuesta trabajo descubrir las leyes severas del proceso econémico en esta



confusién de actos politicos de violencia, y en esta lucha de fuerzas.”[9] Rosa
Luxemburgo concluye diciendo, en una parte que Harvey no cita, que la economia
y la politica estan intrinsecamente relacionadas: “En realidad, el poder politico no
es aqui, tampoco, mas que el vehiculo del proceso econémico. Los dos aspectos de
la acumulacién del capital se hallan ligados orgdnicamente por las condiciones de
reproduccion del capital mismo, y sélo de ambos reunidos sale el curso histérico

del capital”.[10]

Teniendo en mente la observacién de Rosa Luxemburgo sobre la permanencia de
la acumulacién primitiva, Harvey también constata que las practicas predatorias y
violentas producidas en Europa entre los siglos XV y XVIIl y descriptas por Marx (la
expulsidon de los campesinos de sus tierras, la mercantilizacién de la fuerza de
trabajo, el trabajo forzado, el comercio de esclavos, la eliminacién de los commons,
la extraccién del oro y de la plata asi como el aniquilamiento de los pueblos
indigenas de América y la apropiacién violenta de activos -entre ellos los recursos
naturales y el sistema de crédito- no se limitan a una etapa originaria del
capitalismo, y tampoco son externas al capitalismo como sistema cerrado, como
suponia Rosa Luxemburgo (esto es: la violencia resulta intrinseca, cada vez mas, al

propio proceso de trabajo), sino que forman parte del desarrollo de ese proceso.

Los ejemplos son irrefutables: la expulsidon de los campesinos y la formacién de un
proletariado sin tierra en México y en la India (también en el Brasil) desde los afios
70; la privatizaciéon de recursos naturales como el agua; la privatizaciéon de las
industrias; la sustitucién de la produccidén agropecuaria familiar por los
agronegocios; la persistencia de la esclavitud (mas que nada en el comercio
sexual); el sistema de crédito y el capital financiero, “grandes trampolines de

depredacion, fraude y robo”[11].



Ademas, se fueron creando “mecanismos enteramente nuevos de acumulacién
mediante la expropiacién”[12], nuevas formas de privatizacién de los bienes
comunes de la humanidad: las patentes de material genético y de semillas; la
biopirateria en beneficio de las empresas farmacéuticas; la destrucciéon y
mercantilizacién de la naturaleza; la mercantilizacién de la cultura y de la
educacion; la privatizacion de la salud y de las jubilaciones. A esta lista podemos
agregarle la “economia verde” con sus mercados de carbono, la fuente mas

reciente de acumulacién primitiva permanente.[13]

La perspectiva de Rosa Luxemburgo adquiere asi, en la época de la globalizacién,
una nueva actualidad. La expansidon imperialista, que requeria la apropiaciéon de
regiones atrasadas del globo para transformarlas en zonas capitalistas, fue un
proceso que se completd practicamente en la segunda mitad del siglo XX. Hoy, las
nuevas fronteras de expansidn capitalista ya no son solamente territoriales
(aunque en América latina también lo sean) sino también econdmicas, con la

mercantilizacion de todo lo que quedé fuera de la esfera de la valorizacién.

Es contra ese proceso de acumulacién por expropiacién que los movimientos socio-
ambientales en América latina crearon, con enormes dificultades, sus formas de
resistencia. Denuncian la simbiosis entre el Estado y las grandes empresas como
responsables del saqueo de los medios de vida de las clases subalternas -los
pueblos que habitan la selva, los indigenas, las poblaciones riberefas, los
quilombolas, los trabajadores sin tierra, los pequenos agricultores- a favor de la
mineria y los agronegocios. Es decir: aguello que se denomind, en una lograda

sintesis, “consenso de las commodities”[14] o “neo-extractivismo progresista”[15].

Los movimientos de resistencia contra la acumulacién por expropiacidon valorizaron
las formas sociales tradicionales, y muchos de ellos -como los movimientos

indigenas en la América andina- no conciben el desarrollo capitalista como



progresista, contradiciendo el modelo de desarrollo socialista tradicional, que
apoyaba la modernizacién forzada aun a costas de terribles sacrificios (por
ejemplo, la colectivizacion forzada de la agricultura en la URSS, China y el este de

Europa).

Esas resistencias multiples, atravesadas por contradicciones internas, se traducen
en luchas especificas por asuntos especificos: contra la construcciéon de
megarrepresas en la India y en América latina; contra los transgénicos; contra las
madereras a fin de preservar las reservas forestales para los pueblos indigenas;
contra los agronegocios y el uso de agrotdxicos, etc. Harvey cree gque la lucha
anticapitalista solamente podra ser exitosa si logra aglutinar las resistencias
progresistas locales y particulares a la acumulacién por expropiacion (que los
movimientos comunistas y socialistas tradicionales equivocadamente consideran
irrelevantes) con las luchas contra la reproduccién ampliada, tipicas de la izquierda
tradicional. Aun asi, considera que la acumulacién por expropiacién es “la

contradiccion primaria que hay que enfrentar”[16].
Otro modelo de desarrollo

Volvamos a Rosa Luxemburgo y al parrafo final de La acumulacion del capital: “El
capitalismo es la primera forma econdmica con capacidad de desarrollo mundial.
Una forma que tiende a extenderse por todo el ambito de la Tierra y a eliminar a
todas las otras formas econdmicas; que no tolera la coexistencia de ninguna otra.
Pero es también la primera que no puede existir sola, sin otras formas econdémicas
de qué alimentarse, y que al mismo tiempo que tiene la tendencia a convertirse en

forma Unica, fracasa por la incapacidad interna de su desarrollo.

Es una contradiccidn histérica viva en si misma. Su movimiento de acumulacidon es
la expresidn, la solucion constante y, al mismo tiempo, la graduacién de la

contradiccién. A una cierta altura de la evolucién, esta contradiccién sélo podra



resolverse por la aplicacion de los principios del socialismo; de aquella forma
econdmica que es, al mismo tiempo, por naturaleza, una forma mundial y un
sistema armédnico, porque no se encaminara a la acumulacién, sino a la
satisfaccién de las necesidades vitales de la humanidad trabajadora misma vy a la

expansién de todas las fuerzas productivas del planeta.”[17]

Al decir que el socialismo presupone el desarrollo de todas las fuerzas productivas
del planeta, la marxista Rosa Luxemburgo repite mecanicamente la férmula de
Marx, pues en aquella época no podia imaginar el desastre ambiental y social al
cual conduce el fetichismo del desarrollo de las fuerzas productivas, que mas bien

convendria llamar “fuerzas facticamente destructivas”[18].

En nuestros dias, sumidos en una crisis en la que no se pueden disociar los
problemas sociales de los ambientales, es posible reconsiderar la tan criticada
tesis central de La acumulacion del capital desde el punto de vista ecoldgico.
Mientras Rosa Luxemburgo creia que el capital no podria acumularse
indefinidamente porque habria limites geograficos para su expansién, hoy su teoria
de la acumulacién puede ser actualizada a partir de la idea de los recursos
limitados. Esto es: independientemente de si el capitalismo esta dotado de una
infinita flexibilidad, del poder de reproducirse infinitamente (interrogante para el
cual no hay ninguna respuesta segura), lo que nos interesa es el costo de esa

expansion, la hipoteca que deja, en términos sociales y ecolégicos.[19]

Llegamos asi a una de las cuestiones clave de nuestros tiempos: ;qué modelo de
desarrollo queremos para América latina? El actual modelo de “acumulacion por
expropiacidon” (o de “consenso de commodities”), basado en un padrén econémico
extractivista orientado a la exportacién de commodities, supone un “intercambio
ecoldgico desigual”, en el que los paises del Sur abastecen a las economias del

Norte con materias primas baratas, contribuyendo asi a mantener bajo el costo de



reproduccion de la fuerza laboral.[20]

Ademas, conlleva practicas agricolas no sustentables: la expansién de
monocultivos, el uso de agrotéxicos que degradan los suelos, la deforestacion, los
residuos toxicos, la destruccién de la biodiversidad, el desperdicio y la
contaminacién de los recursos hidricos, los riesgos para la seguridad alimentaria, el

aumento de los precios de los alimentos.

En los debates que se dan en un sector de los movimientos socio-ambientales se
critica el padrén consumista impuesto por el capitalismo y se defiende un modelo
de desarrollo alternativo que una los saberes locales -muchos de origen campesino
e indigena- con las contribuciones de la tecnologia, siempre que se adapten a un
modo de vida justo, igualitario y ecolégico. Un ejemplo es la idea del “buen vivir”
gue, después de un proceso de amplia participacién social, fue introducida en las

constituciones de Ecuador (2008) y de Bolivia (2009).[21]

Se trata de un planteo complejo, proveniente de las tradiciones y valores de los
indigenas andinos y que consiste basicamente en un nuevo modelo de vida
centrado en la integracién armoniosa de la sociedad y la naturaleza. Se manifiesta
asi como una opcion a la concepcion occidental de progreso, basada en un
crecimiento sin limites y en ignorar las externalidades negativas, tanto sociales
como ambientales. Existe un amplio consenso acerca de que el concepto del “buen

vivir” esta en construccion y, por lo tanto, en disputa.[22]

Segun uno de sus simpatizantes, constituiria “la contribucién especifica que los
pueblos originarios de Abya Yala [América] ofrecen para la construccién de una
nueva civilizacion” y podria ser traducida, en términos occidentales, por la
expresion “eco-socialismo” (Michel Lowy, Joel Kovel) o “socialismo del buen vivir”

(Boaventura de Souza Santos).[23]



Por supuesto no podemos olvidar los problemas que enfrenta una concepcion
perteneciente a as comunidades rurales indigenas para convencer a la poblacién
urbana de su viabilidad.[24] Esta implica muchos desafios, el mayor de los cuales
tal vez sea cambiar el imaginario cultural, que se alimenta de la concepcién
dominante de progreso y de que una buena vida significa consumo continuo de
productos efimeros, programados para volverse rapidamente obsoletos. Para
contribuir a desestabilizar ese imaginario petrificado, vale la pena reflexionar
acerca de algunas propuestas de acciones concretas que traducen a la practica el

concepto del Buen Vivir o de la buena vida.

En el caso de la América latina, se trata antes que nada de defender alternativas
postextractivistas, que implican reducir de manera drastica la exploracién de los
minerales y de los hidrocarburos, al igual que la practica de los monocultivos;[25]
concebir la energia como un bien comuin, como parte de los derechos colectivos, y
no como mercancia;[26] desarrollar la agroecologia en lugar de la agricultura
industrial / quimica. Eso llevaria a una profunda transformacién de la vida rural y
urbana, pues permitiria una alimentacién saludable fruto de una produccién
agricola independiente de los agrotéxicos, orientada al mercado interno y local, y
gue -a su vez- eliminaria una de las mayores causas del efecto invernadero: el
transporte aéreo de alimentos por todo el mundo. Esas son las reivindicaciones de
los movimientos socio-ambientales en lucha por politicas publicas que permitan

pasar de los agronegocios a la agroecologia.

Tales medidas posibilitarian una vida digna en el campo que, ademas de la
infraestructura basica, contaria con salud, educacién y cultura.[27] Para tales
movimientos, en eso consisten el progreso y la modernizacién. Tanto el capitalismo
como el marxismo productivista, ambos adeptos al desarrollismo “fésil”, justifican
la destruccién de las culturas indigenas y campesinas como el precio a pagar por la

modernizacion y el progreso. No es el caso de Rosa Luxemburgo, quien en varios



pasajes de su obra cuestiona ese tipo de modernizacidon como alternativa a ser

puesta en el lugar de las culturas primitivas:

“Para los economistas y politicos burgueses los ferrocarriles, las cerillas suecas, el
alcantarillado y las tiendas representan 'progreso’ y ‘cultura’. Estas obras por si
mismas, implantadas sobre condiciones econémicas primitivas, no representan ni
civilizaciéon ni progreso, pues se pagan al precio de la ruina econdmica y cultural de
los pueblos, que han sufrido a un tiempo todos los padecimientos y todo los
horrores de dos épocas: la de las relaciones de dominacién de la economia natural

tradicional y la de la mas moderna y refinada explotaciéon capitalista.”[28]

En una carta a su amiga Sonia Liebknecht, Rosa recuerda la intensa emocion que
habia sentido, en su tiempo de estudiante universitaria en Zurich, al leer un
estudio sobre las culturas econdmicas primitivas que describia la expulsion
sistematica de los indigenas norteamericanos de su propio territorio por los
europeos. Se sentia desesperada “no solo porque fue posible, sino también porque

no hubo venganza, castigo o revancha.

Yo temblaba de dolor porque aquellos espafoles, aquellos anglo-americanos ya
estaban muertos y putrefactos hacia mucho tiempo y ya no se los podia despertar
para someterlos a ellos mismos a los martirios que causaron a los indios. Pero esas
son ideas infantiles, y asi también los actuales pecados contra el Espiritu Santo y
toda la indignidad se perderan en el desorden de las cuentas histéricas no

saldadas [...]."[29]

iSerd que, una vez mas, la expropiacion de los sectores rurales subalternos se
perderd “en el desorden de las cuentas histéricas no saldadas”? ;O serd que
ahora, en funcion de la crisis ecoldgica, los “atrasados” pueblos originarios
conseguiran finalmente vengarse de la modernidad capitalista y llevar adelante su

concepto del buen vivir? Esta es una pregunta cuya respuesta todavia no tenemos.
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