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9. HORROR Y CONTINGENCIA. ENSAYO
ACERGA DE LA POSIBILIDAD DEL IN-

HUMANISMO

DANTE SABATTO*

‘Los numeros no requieren, y nunca hallardn, redencion Idgica alguna. Son un delei-
te hipercdsmico eterno.”
Nick Land (2006, p. 285)

“No queremos ser mds esta humanidad.”
Susy Shock

Introduccion

Este es un ensayo sobre numeros, pero no desde la filosofia de las matematicas,
ni desde una aplicacion de las matematicas a la filosofia (como en la obra de Badiou).
Los numeros son tomados como objeto en su aparicion fenomenica: las preguntas
que nos orientan se refieren a los modos en que nos relacionamos con numeros, con
cantidades, mediciones y datos. Especificamente, por las formas que estos vinculos
toman en el marco de lo que se denomina capitalismo tardio’ .

1. Este no es un término de uso académico preciso, sino de circulacion mas bien cotidiana. Pertenece al dominio
de la doxa mas que de la episteme. Lo empleamos precisamente por ese motivo: su creciente popularidad repre-
sentay atestigua una nueva concepcion de la temporalidad presente, que reconoce |as severas crisis que enfrenta
el modelo de produccion vigente y la potencialidad de su final. A la vez, no es necesariamente optimista: que el

* Dante Sabatto es socidlogo (UBA). Es director editorial de Revista Urbe, y ha publicado diversos articu-
los sobre aceleracionismao, Neorreaccion y el pensamiento politico y cultural contemporaneo.
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Observamos que la aceleracion de cambios sociotécnicos en las Ultimas déca-
das esta produciendo una serie de alteraciones sobre los modos en que las personas
entran en relacion con fendmenos numerico-matematicos. En nuestra participacion
en y con los entornos digitales de las redes sociales y las plataformas, por ejemplo,
entramos en contacto no solo con otros seres humanos, sino también con algoritmos,
sistemas expertos y pseudo-inteligencias artificiales, bots y otras formas de cadigo.

Nuestra hipotesis es que, en la fase contemporanea del capitalismo, estas re-
laciones atraviesan un salto cualitativo que puede concebirse como un cambio de
escala. Las magnitudes de los datos y mediciones ascienden espacio-temporalmente
a tamanos y velocidades antes impensadas o0 impensables. Hay una creciente des-
mesura que pone en crisis la clasica nocion de la modernidad occidental del “Hombre
como medida de todas las cosas”. Nos interesa estudiar el modo en que estas ex-
periencias son atravesadas estética y afectivamente, y las consecuencias que esto
tiene sobre las subjetividades (y, como veremos, sobre el concepto mismo de subje-
tividad).

Con este fin, haremos uso de dos nociones: la de /o sublime, tomada de la obra
de Immanuel Kant, y la de lo abyecto, de la obra de Julia Kristeva. Una discusion res-
pecto a estos conceptos nos llevara al concepto de horror. En sintesis, este articulo
es una reflexion sobre los modos en que ciertas experiencias numericas, bajo el capi-
talismo tardio, se presentan bajo la forma de alteridades radicales, concebidas esté-
ticamente bajo las modalidades de lo sublime y el horror, y como incide esto sobre la
produccion de subjetividades posibles.

El enfoque tedrico que guia este texto parte de los aportes de autorxs del campo
del aceleracionismo, el realismo especulativo y los nuevos materialismos; en sintesis,
del amplio campo que podriamos llamar, con Castro (2019), realismo poscontinental.
En este territorio del pensamiento reciente se ha trabajado sobre todos los elementos
estudiados aqui (el horror, las matematicas, la fase tardia del capitalismo). Este en-
sayo, sin embargo, busca hacer un aporte original por la puesta en juego simultanea
de estos tres factores, y la busqueda de trabajar en un mismo nivel con las dimensio-
nes ontoldgica y subjetiva.?
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En el primer apartado, especificaremos a qué nos referimos con “experiencias
fenomenicas de lo numérico” y ubicaremos su relevancia en el marco del capitalismo
contemporaneo, a partir de dos factores: las finanzas y los datos. Sobre esta base,
introduciremos la nocion de lo sublime. La segunda parte estara dedicada a conside-
rar el debate sobre la relacion entre lo sublime y lo abyecto, y a pensar a partir de ello
el sentido del horror en el capitalismo tardio. En el tercer capitulo, consideraremos
estos mismos fenomenos desde su sentido politico y subjetivo. Esto nos permitira
pensar las problematicas del humanismo y el inhumanismo. Finalmente, en un apar-
tado de cierre dejaremos algunas reflexiones en torno al pesimismo y el horror.

1- Numeros, Capital, Algoritmo

En un ensayo poco recordado, el tedrico britanico Nick Srnicek (2013) recorre la
historia de los numeros, desde la Edad Media hasta nuestros dias, en dos terrenos: la
matematica y la economia. La originalidad de su concepcion radica en que no toma
a estos dos campos como espacios separados, de investigacion tedrica y aplicacion
empirica, respectivamente, sino como areas conectadas, que se contaminan mutua-
mente. Ciertos niveles de abstraccion matematica simplemente no fueron posibles
hasta que ciertos comerciantes comenzaron a realizar acciones que requerian nuevas
formas de cuantificar y comparar.®

Se trata de una serie de retroalimentaciones: avances tedricos en el terreno de
las matematicas habilitan nuevas formas de negociacion y comercio, y en estas, a
su vez se hallan pistas para sucesivos pasos en la abstraccion ontoldgica del pensa-
miento matematico. Las finanzas de alta frecuencia contemporaneas representan un
nuevo eslabon (Srnicek indica, sobre el final del texto, que podemos estar tocando
fondo; véase también Srnicek y Williams, 2014). Este enfoque, que rompe con muchos
prejuicios filosoficos sobre la materia, es el que nos guiara en este apartado.

La relacion, entonces, entre experiencias de lo numérico (que también son con-

sas-en-si?', sino ‘,como surgen los fendmenos mismos de la chata estupidez de una realidad que sdlo es? jcomo
se redobla a si misma la realidad para empezar a aparecer ante si misma?' Para esto, necesitamos una teoria del
sujeto. (...) Esta teoria esta, hasta donde puedo ver, aln ausente en el realismo especulativo.” Este ensayo intenta
situar algunas coordenadas que aporten a esta posible teorfa de |a subjetividad, que ha estado en desarrollo en los
ultimos afios (a modo de ejemplo, véase Morton y Boyer, 2021 o Negarestani, 2018.)

3. Cierta primacia de la praxis, en el sentido del abordaje epistemoldgico operaista, influye en este punto Ia
perspectiva de Srnicek.
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cepciones y practicas de lo numerico] y el capitalismo tardio, como fase historica en
la que se desarrollan, no es insignificante, en la medida en que un sistema econo-
mico guarda una relacion intrinseca y compleja con los desarrollos conceptuales de
las matematicas. Con "experiencias numeéricas” nos referimos a fenomenos donde se
pone en juego, de forma clave, algo del orden de lo cuantificable y lo mensurable; se
trata de la dimension subjetiva de ciertos procesos sociotécnicos. Creemos necesario
hacer foco, al menos, en dos experiencias, que emergen de condiciones definitorias
del capitalismo contemporaneo.

En primer lugar, la vigente es una fase de financiarizacion del capitalismo. Esta
transformo radicalmente el modo en que las personas se relacionan con uno de los
elementos fundamentales de toda sociedad: la moneda. El dinero precede al capita-
lismo, e incluso dentro de este adquiere formas diversas, pero en la fase presente de
este modo de acumulacion se produce una autonomizacion de la moneda, un pasaje
de su rol como reserva de valor a produccion de valor en si misma, que tiene conse-
cuencias muy significativas.

Lo que resulta mas relevante, en este punto, es que las personas ya no emplean
el dinero exclusivamente como valor de cambio, como algo que circula o se ahorra,
sino siempre primero como algo que se invierte, que vale por si mismo. Hubo un pro-
ceso de aprendizaje social necesario para que personas, incluso de los sectores po-
pulares, ingresen en los circuitos de endeudamiento e inversion que antes estaban
reservados para otros estratos sociales. Se trata de una financiarizacion de la vida
cotidiana, lo que explica la relevancia de considerar el empleo de dinero como una
experiencia numerica clave, especificamente bajo la forma de inversiones y negocia-
ciones financieras. Nos importa el modo en que esto implica practicas concretas, que
son constitutivas de subjetividad.

Y es preciso considerar especialmente la cuestion de la escala: cada vez nos
enfrentamos a cantidades mas elevadas de dinero, a margenes mas infinitesimales
de ganancias, a negociaciones realizadas en velocidades mas rapidas. Las decisio-
nes tomadas en estos margenes extremos son muchas veces mas ‘estéticas” que
teleoldgicas, y en este sentido guardan una relacion peculiar con lo sublime: cuando
el dinero es Capital, produce una fascinacion especifica, y los calculos realizados so-
bre estas magnitudes gigantescas tienen un componente estético especifico, que
algunxs autorxs han estudiado empleando la categoria de lo sublime (Lightfoot, Lilley
& Pelzer, 2009; Rambo, 2016).
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La segunda dimension del capitalismo que cabe mencionar es la de los datos.
Muchos abordajes recientes del marxismo (en particular asociadas al neo operais-
mo, como Negri y Berardi, pero también otrxs autorxs como Wark, Sadin o Dyer-Wi-
theford) consideran que estamos ante una fase del modo de produccion basada en
la extraccion de datos. Efectivamente, cada vez resulta mas necesario participar de
entornos digitales donde la mineria de datos es inescapable; las redes sociales, como
espacio crucial de socializacion en el siglo XXI, son el mas claro ejemplo. Al igual que
en el caso de las inversiones financieras, las redes son terrenos donde las personas
actudan, donde se ven comprometidas con practicas que emplean a los datos como
materia prima.

Nuevamente, se trata de cantidades gigantescas de informacion, en escalas
jamas antes conocidas, procesadas a velocidad récord. Si la figura que resumia el
primer ejemplo era la del Capital, en este segundo escenario nos hallamos quizas
ante un nombre mas nuevo, pero crecientemente poderoso: el del Algoritmo. Nuestra
incapacidad de concebir la realidad de lo algoritmico hace que lo percibamos como
algo ominoso (unheimlich) (Possati, 2023).

Quizas el principal aporte tedrico para considerar estos procesos sea el del filo-
sofo Nick Land, cuya obra, desde un punto de partida marxista-deleuziano en los 90
hasta un vuelco neorreacionario en los ultimos anos, constituye un intento radical por
configurar un pensamiento de lo inhumano, que quiebre con todo antropomorfismo.
Land elabora una teoria "aceleracionista”, que se toma en serio la nocion de Deleuze y
Guattari de “acelerar el proceso” y considera que el Unico modo de superar el capita-
lismo es atravesandolo y radicalizando todas sus tendencias, especialmente, las mas
destructivas, hasta las ultimas consecuencias. Land postula que la escalainconmen-
surable a lo humano que se advierte en estos procesos es, precisamente, una sefial
gue puede leerse como proviniendo de un futuro post-humano, que supere todos los
limites., la escasez, la miseria de la vida humana conocida.

No es necesario aceptar todas las premisas landianas, muchas de las cuales
funcionan mas bien como provocaciones.* Pero podemos aprender algunas cosas de
ellas; una sefal de ello es la importancia ontoldgica que ha dado en su obra a los
numeros y a las “practicas numerantes [numbering]” (Le, 2019). En particular, nos
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interesa sefalar que el proyecto tedrico de Land es tanto politico como estético, lo
que resulta, evidentemente, de su creciente vision kantiana.

La preocupacion de Land por “lo inhumano” del Capital (en esto existe también
una clara influencia de Lyotard) parte de una mirada estética. De una consideracion
de la inconmensurabilidad de lo financiero con lo humano, en términos de escala, de
tamafio, de velocidad. Nuestra lectura, que podemas explicitar en este punto. es que
estas experiencias de o numeérico como una alteridad radical son, también, experien-
cias de lo sublime en el sentido kantiano. Especificamente, de aquello que el fildsofo
aleman denoming “sublime matematico”. Esta definicion se refiere a aquello que juz-
gamos como absolutamente grande, mediante una estimacion estética de magnitud
extensiva; estimacion que, en la medida en que es estética, se asocia directamente a
sentimientos (en este caso simultaneos) de placery displacer (Wang, 2017).°

Especificamente, nuestra lectura parte de la relectura de Lyotard sobre este
concepto; para este, el sentimiento sublime no es universalidad moral ni universali-
zacion estética, sino que es, mas bien, la destruccion de una por la otra en la violencia
de su diferendo” (Lyotard, 1994). En este sentido, lo sublime no se desprende, como
sostiene Kant, del poder de |la Razon sobre la imaginacion sino de la inconmensurabi-
lidad entre ambas (Woodward, 2011).

Sostenemas, entonces, que bajo el régimen estético del capitalismo tardio, las
personas atraviesan a veces experiencias sublimes en sus practicas cotidianas en
operaciones que implican el uso de dinero o datos de formas especificas: las formas
del Capital y el Algoritmo. La confrontacion con la escala inconmensurable de estas
formas implica una contemplacion estética de lo sublime, cuyas consecuencias para
la conformacion de subjetividades deben ser consideradas.

Una forma crucial a la que debemos prestar atencion es la de las criptomonedas,
fusion evidente de Algoritmo y Capital. La creciente popularidad de este tipo de mo-
nedas es relevante porque ellas implican un nivel de abstraccion del valor ain mayor
que el de cualquier etapa previa del capitalismo, y porque permiten una aceleracion
de la financiarizacion de la vida cotidiana. Por eso debemos prestar atencion a las re-
flexiones de Land (2018) al respecto, que funcionan en un nivel onto-estético. Como
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indica Bowden (2018). el tedrico aceleracionista quiere asegurar a traves de la 6gi-
ca blockchain un “sucesion absoluta” del espacio-tiempo; sin embargo. la linealidad
temporal que emplea esta ldgica, las condiciones que permiten actuar a la cadena,
se desprenden de la experiencia sensible humana. Una reflexion similar realiza Noys
(2020) a traves del concepto de "‘mediacion”.

En las palabras finales del ya citado "Abstraction and value”, Srnicek plantea que
existe un plano de contingencia sobre el que tanto el capital como el algoritmo operan
en sus procesos de extraccion y abstraccion, pero que la misma contingencia no es
en si plenamente capturada por estos procesos: la pregunta es si es posible acceder
a ese plano exterior mediante estas experiencias sublimes (Srnicek, 2013]. En otras
palabras, si la tesis aceleracionista de que podemos entablar vasos comunicantes
con un mas-alla a través de una radicalizacion de lo presente es efectivamente ope-
rativa. Pero esto requiere investigar en mayor detalle como funcionan las experiencias
sublimes a las que estamos haciendo referencia.

2- Sublime, abyecto, horror

Lyotard dedico una parte importante de su obra a investigar la relacion entre el
nihilismo y lo sublime. Un aporte muy peculiar de su obra surge de la propuesta de
que, en la era contemporanea, lo sublime no remite a una dimension trascendente,
sino que existe como inmanencia, en el sentido de que no conduce a un pensamiento
de Dios, el alma o la libertad absoluta, sino que se mantiene en el nivel de lo presente
(Woodward, 2011).

Esta "domesticacion” de lo sublime puede ser demasiado radical. La reciente
aceleracion de ciertas tendencias internas del capitalismo, que hemos analizado en
el primer apartado, nos mueve en la direccion de |a tesis contraria. Esta es la aproxi-
macion que Land realiza: que lo sublime matematico en el capitalismo financiero nos
continda llevando hacia una dimension trascendente, hacia un absoluto que podemos
denominar, siguiendo nuevamente a Lyotard, inhumano.

Tal vez esta sea la pregunta mas relevante de la izquierda contemporanea: si
existe efectivamente algo asi como una alteridad radical, algo no capturado por la
incesante axiomatica capitalista. La respuesta landiana ha sido fundamentalmente
la de un si y un no en simultaneo: es el hipercapitalismo por venir lo que representa
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la verdadera xeno-alteridad.® Lo cierto es que ninguna corriente de izquierda ha pro-
puesto (y contrapuesto], hasta el momento, una vision inversa de igual radicalidad.’

Quizas sea necesario profundizar nuestro entendimiento de las experiencias su-
blimes para captar su relacion con lo inhumano, un elemento subestimado en las lec-
turas de izquierda. En este punto, podemos incorporar una segunda nocion, paralela a
la de lo sublime: es la de “lo abyecto”, desarrollado por la tedrica postestructuralista
Julia Kristeva. Lo abyecto pertenece al orden del exceso de o Real, del sinsentido, de
lo insimbolizable. Mas alla de su abordaje psicoanalitico literal. lo abyecto es conce-
bido como una categoria estética referida a lo excluido y lo repelente, y guarda una
relacion cercana con la perversion, la muerte y la decadencia (Kristeva, 1988).

Ahora bien, la descripcion kantiana del “placer negativo” como la sensacion
asociada directamente a lo sublime puede ser facilmente conectada con el clasico
concepto lacaniano de jouissance (goce), la experiencia de placer-displacer extremo
que define lo abyecto. Sin necesidad de profundizar demasiado en las definiciones
precisas de cada término, cabe indicar que la teorizacion de lo Real en el psicoana-
lisis no puede separarse del todo de las reflexiones kantianas sobre das Ding an sich
(la Cosa-en-si)® . Esto se relacion, asimismo, con la famosa (infamous) aseveracion
de Lyotard sobre el goce del proletariado sobre la disolucion de sus viejas formas de
explotacion (1974).

Aquellas experiencias de lo sublime bajo el capitalismo financiero, entonces,
pueden ser concebidas también bajo la faceta de lo abyecto. Esto es compatible con
una mayor ambivalencia respecto al ethos social vigente, cuyas practicas eminentes
no implican siempre una fascinacion optimista o placentera, sino también rechazo,

6. Una forma de plantear nuestra tesis, que es la tesis de la etapa aceleracionista de Srnicek y Williams (2013;
2014), es similarmente ambivalente: aquello que existe Afuera sdlo es accesible a través de los mismos procesos
de abstraccion (que pueden entenderse en un sentido deleuziano como lineas de fuga), llevadas hasta un punto
extremo de su propia disolucion.

1. Este es, anuestrojuicio, el gran desafio: la reapertura de alguna alteridad al capitalismo, que puede localizarse
solo en forma parcial, embrionaria e incompleta en sus manifestaciones inmanentes y que debe apuntar hacia un
afuera. En palabras de Fisher: “;Donde esta la izquierda que pueda hablar con confianza en nombre de un futuro
alienigena. que pueda celebrar y no llorar con la desintegracion de las sociabilidades y territorialidades existen-
tes?" (2016).

8. Zizek ha dedicado gran parte de su obra (1992] a pensar este vinculo entre sublime y capitalismo, a partir de la
nocion de que los “pequefios objetos a” estructuran la ideologia como una fantasia en la que resultan un elemento
especial que senala la imposibilidad de un Todo. Estos son "sublimes objetos” de goce, y si bien guardan cierta
polivalencia, es preciso resaltar que el fascismo es pensado como prototipo de la ideologia v el objeto sublime
analizado por Zizek es, precisamente “el judio” en la ideologia antisemita.
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sufrimiento y otras modalidades afectivas similares.

Hasta este punto, sin embargo, hemos puesto el foco en el goce qua placer. Lo
que aporta el concepto de lo abyecto es un mayor foco en el displacer, que no debe
ser dejado de lado en la consideracion de las experiencias numericas en el capita-
lismo tardio. La confrontacion con la inmensidad del Algoritmo vy |a escala inhumana
del Capital es a veces planteada como algo positivo en discursos tecno-utdpicos o
solucionistas, pero del mismo modo aparece en muchos casos Como una experiencia
de terror, espanto o pesimismo extremo.

Siguiendo, una vez mas, a Land y sus seguidores, es posible considerar esto a
través del lente del horror. Este término engloba una serie de busquedas artisticas,
pero apunta a su vez hacia un terreno estético mas amplio y mas difuso, caracte-
rizado precisamente por la experiencia de un displacer radical. Es precisamente el
aceleracionismo la primera corriente tedrica en descubrir en él una herramienta de
pensamiento onto-politico.

Cuando nos referimos a lo sublime, en el campo del horror, es preciso poner
el foco en la tradicion iniciada por el escritor estadounidense H. P. Lovecraft: la de
aguello que se denomina horror cosmico®. Este se caracteriza precisamente por una
problematica de escala. La fuente de horror no es conmensurable al sujeto que lo ex-
perimenta, y el sentimiento se desprende directamente de esa falla, de esa distancia
incalculable. No hay relacion lineal posible: si el mal existe, en el horror cosmico, no
surge del odio, sino de la indiferencia absoluta. En el caso de la obra de Lovecraft, se
trata de seres extradimensionales, infinitamente antiguos, imposiblemente inmen-
S0S, que existen en una escala espacio-temporal absolutamente otra respecto de lo
humano. El camino que hemos avanzado de o sublime a lo abyecto y de esto al horror
cosmico nos permite elucidar con creciente precision ese caracter inhumano del ca-
pitalismo que Land describid, y que continda faltando en la izquierda.

Una pregunta crucial que corresponde a este programa estético es la pregunta
por la relacion entre el horror y lo numeérico, o las matematicas. Aquello que produce

9. La relacion entre el horror casmico y lo sublime ha sido estudiada con puntos de vista diversos: ver Ralickas
(2007) para una discusion sobre la distancia entre ambos conceptos, y Sczesny (2021) para una afirmacion de su
convergencia. Sczesny argumenta convincentemente sobre la posibilidad que el horror cdsmico constituya una
experiencia sublime a pesar de que no abra la conciencia a un pensamiento filosdfico moral (una caracteristica
fundamental de la estética kantiana). En este sentido, Lovecraft nos permite afirmar el lazo entre |a teorfa de Kant
y el pensamiento contemporaneo, al indicar que lo abyecto es siempre-ya sublime.
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horror en un sentido cosmico, ;debe necesariamente ser incalculable, debe perte-
necer a una dimension trascendente a las matematicas en si? Esto abre el paso a
algo mas profundo: ;son los ndmeros algo humano, o algo mas que humano, 0 quizas
inhumano? En el primer caso, las matematicas estan dentro de lo sensible, y una al-
teridad verdadera deberia superarlas. En el segundo, las matematicas son algo que ya
apunta mas alla de nosotrxs, ya contienen aquella alteridad alienigena.

Dos pensadores contemporaneos del horror cosmico se han dedicado a estas
preguntas. Thomas Ligotti (2010) lo considero desde el campo especifico de la teoria
de la evolucion: de acuerdo con él, el terreno de la contingencia pura sobre el que
opera la seleccion aleatoria de la evolucion es aquella alteridad originaria, y esto nos
revela la absoluta carencia de necesidad de la humanidad. El horror surge, para Ligo-
tti, de la comprobacion de que es imposible determinar que la existencia humana sea
en ningun caso preferible a su inexistencia. Eugene Thacker, por su parte, desarrollo
el concepto de “pesimismo cosmico” (2015] para referirse a esta ausencia de una co-
rrelacion entre el pensamiento humano y el mundo: el horror surge de la inadecuacion
de nuestra percepcion al Ser externo a ella (Thacker, 2011).

Estas reflexiones deben enmarcarse en el contexto de los debates del llamado
giro especulativo, y especialmente en las ideas de Quentin Meillassoux (también, en
menor medida, a las de Ray Brassier]. Con este autor podemos reintroducir la cuestion
de la matematica: siguiendo a Badiou, Meillassoux (2016] postula que la matematica
es la ontologia, en el sentido de que es el Unico discurso posible sobre el Ser en tanto
Ser, ya que este se define exclusivamente por su caracter necesariamente contingen-
te. Esta contingencia pura tiene la forma de un hiper-caos, que debe comprenderse
como una absolutizacion de la critica del principio de razon suficiente realizada por
Hume:; el Ser puede ser absolutamente cualquier cosa, con una unica excepcion: no
puede ser necesario.” La contingencia pura es el ground basico del Ser (Kennedy,
2017). Entre los dos casos presentados mas arriba, entonces, nos decantamos por
el segundo: es este el camino que nos permite preservar a la vez la inhumanidad del
capitalismo, cuya experiencia estética es la del horror, y su caracter especificamente
numerico.

Las experiencias numeéricas mas extremas son, entonces, pequefios avistajes
de esta contingencia pura. El capitalismo en su fase tardia, de extraccion masiva de
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datos y aceleracion radical financiera, es inhumano no, como sostiene Land, porque
el Capital es en verdad un agente retroactivo de un futuro posthumano, sino porque
establece puntos de contacto" con una verdadera alteridad alienigena radical: la de
la contingencia. En esos puntos de contacto. la Unica experiencia humana posible es
la sublime-abyecta.

3- Subjetividad, humanidad, inhumanismo

Hemos pensado lo sublime y lo abyecto como una misma cosa: como el pla-
cer-displacer simultaneo, contradiccion irresuelta e irresoluble, de la fascinacion vy el
horror. Pero también podemos pensar una parcial separacion, producida en las subje-
tividades que emergen de la confrontacion con la contingencia pura ofrecida por las
experiencias numeéricas del capitalismo tardio.

Una alternativa es la del utopismo: es posible articular una subjetividad optimis-
ta a partir de estos fendmenos. Los discursos del solucionismo tecnoldgico. el long-
termismo y formas similares representan esta salida, que podemos entender como
una negacion parcial del caracter radical de la experiencia sublime de los nimeros. En
efecto, sibien en estos discursos persiste una fascinacion con lo numeérico, esta sue-
le ser reterritorializada bajo la apariencia de un racionalismo clasico, a veces abier-
tamente positivista. No hay penetracion efectiva del horror, en estos casos, sino que
procede su represion.

La alternativa opuesta es el pensamiento apocaliptico, cuya cristalizacion dis-
cursiva es polivalente en términos ético-politicos (Sabatto, 2023). En la medida en
que admite una mayor confrontacion con lo Real de la contingencia, que subjetiva-
mente se experimenta como horror-sublime, hay también una acentuacion del dis-
placer. La paranoia fascistoide es una consecuencia clasica de ello, pero esta debe
serleida nuevamente como una reterritorializacion parcial, una captura de esta expe-
riencia alienigena que la hace retornar a una alteridad parcial, conocida, y explicable

11. Una pregunta abierta en este punto es por el caracter de estos “puntos de contacto”. Una lectura marxis-
ta-aceleracionista podria sostener que su naturaleza responde a que el capitalismo, debido a su poder disolutivo,
se encuentra “mas cerca” de la superficie de lo real subyacente: es debido a esto que es necesario atravesarlo,
acelerarlo hasta perforarlo y emerger mas alla. Descreemos de la validez de esta aproximacion, por su caracter
teleoldgico-determinista. Alternativamente, podriamos plantear que todas las sociedades tienen sus puntos de
contacto con la contingencia sobre la que se fundan: estos son los que corresponden, especificamente, al capi-
talismo tardio.
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nuevamente por lo ya existente. El objetivo de este trabajo es plantear una alternativa
que dé cuenta de esta experiencia radical y sea capaz de transitar el horror sin produ-
cir esta reterritorializacion parcial.

Lo que ocurre es que, como postulamos al final del apartado previo, nuestro ana-
lisis se enfrenta en este punto a un problema ético y ontoldgico: si estas experiencias
inmanentes al capitalismo nos permiten vislumbrar un suelo exterior a él, aquello que
llamamos contingencia pura, jcual es la relacion entre este ground y el capitalismo?
Debe ser necesariamente una relacion contingente. De lo que se trata, precisamente,
es de observar una “Ultima instancia” y comprobar que no hay en ella determinacion
alguna.

Debe poder haber, en consecuencia, otras posibilidades, otras subjetividades
que puedan nacer de la confrontacion con lo sublime-abyecto (o, al menos, no debe
existir una sola alternativa).” Hasta este punto, sin embargo, hemos dado por sen-
tada la nocion de subjetividad(es). pero encontramos que nuestro mismo argumento
la desestabiliza, en la medida en que aquella experiencia que intentamos describir
con los términos sublime, abyecto y horror no es una experiencia de constitucion de
subjetividad, sino que apunta mas alla de ella, a acelerarla y quebrarla, a mostrar su
in-fundamentacion.

La contingencia pura de lo numeérico remite a un estrato basico del ser, algo que
resiste de forma absolutamente anterior y absolutamente posterior a toda subjetivi-
dad, como sostienen, respectivamente, los argumentos de Meillassoux (2016] y Bras-
sier (2017). Mas precisamente, de toda subjetividad humana: la coincidencia de estos
términos es un prejuicio epistemoldgico que, siguiendo a Ligotti y Land, deberiamos
abandonar. El capitalismo opera la ficcion de una sobredeterminacion de la identidad
humana como dada, pero su misma aceleracion “idiota"® habilita concebir el fin de
esta apariencia.

¢Puede haber subjetividades no-humanas? Gran parte de la teoria contempora-
nea se ha dedicado a pensar este problema, en particular en relacion con seres vivien-

12. Este argumento es operativo, en nuestro marco analitico, porque el ‘debe poder haber” equivale a la “necesi-
dad" de la contingencia, en el sentido de Meillassoux.

13. El adjetivo proviene del aceleracionismo de izquierda, que lo usa para describir al Capital, en el sentido de no
teleoldgico: produce asi una extrafia hibridacion entre las “lineas de fuga” deleuzianas y las “contradicciones” del
Marx mas hegeliano. Curiosamente, también es un término empleado por Lovecraft en sus descripciones del ser
antiguo Azathoth.
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tes no humanos (Despret, 2018; Haraway, 2020: entre otrxs], asi como a traves del
concepto de “posthumanismo” (Braidotti, 2013). Una alternativa, menos conocida,
impulsada por Lyotard, y mas adelante por Land y parte de la obra de Reza Negarestani
(2011, 2014), es la del "inhumanismo”: el aporte significativo de esta nocion es que no
parte de pensar que algo vendra “luego” de la humanidad. l6gica o cronoldgicamente,
sino a problematizar lo que la humanidad ha efectivamente sido. El inhumanismo
postularia, parafraseando a Latour, que nunca hemos sido (plenamente) humanxs. Se
hace cargo, de este modo, de las consecuencias mas profundas del horror cosmico,
que nos permite concebir la ausencia pura de un privilegio humano necesario."

¢Por qué abrazariamos, como humanidad, un devenir que nos arroja fuera de
nuestro ser? Este cuestionamiento al inhumanismo es, en ciertos puntos, correcto:
Land, sobre todo en su deriva neorreaccionaria, ha pasado a defender una postura
que mas correctamente podriamos caracterizar como “anti-humanista”. Su teoria es
una teoria en defensa del Capital y el Algoritmo, en contra del ser humano, y a veces
termina decayendo en un mero antropocentrismo invertido.” Un inhumanismo mas
productivo, como aceptacion radical del caracter ya-alienigena de nuestra existen-
cia. requiere otra modalidad.

Dos relatos de Lovecraft pueden servirnos de guia en este punto: se trata de “Las
ratas en las paredes” y “La sombra sobre Innsmouth” (Lovecraft, 2016), dos cuentos
extensos 0 novelas cortas con marcados paralelismos, en tanto en ambos se describe
el descubrimiento de un origen reprimido que desestabiliza la identidad del prota-
gonista. En el primero de ellos, un hombre descubre que sus antepasados eran ca-
nibales, parte de un culto perverso a deidades Antiguas, que mantenian una ciudad
subterranea secreta donde empleaban a seres humanos como ganado. El descubri-
miento hace que el hombre sufra una de-subjetivacion esquizofrénica y se convierta,
el también, en canibal: queda directamente identificado con las ratas del titulo del
cuento. Esta es la alternativa seguida por Land: la linea de fuga de la locura violenta.
Los elementos racistas del relato no son adornos, sino consecuencias etico-estéticas
de su programa.'

14, Como apuntan Ligotti y Brassier, quizas es la conciencia en si un estrato inhumano, un exceso contingente
de la evolucion. Esta es, en un sentido, la respuesta post-aceleracionista al dilema planteado por Zizek (ver nota al
pie 3] sobre la carencia de una teoria del sujeto en los nuevos materialismos.

15. A estos apuntan Srnicek y Williams (2013) cuando acusan a Land de “confundir velocidad con aceleracion”;
vease también la critica de Noys (2020). que lo acusa, en su lectura de Bitcoin, de confundir la mediacion pura con
una mediacion reducida, la del capitalismo.

16. Como sostiene, de modo celebratorio, Houellebecq (2006).
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"La sombra sobre Innsmouth” comienza de modo similar: el protagonista descu-
bre que sus antecesores copulaban con misteriosos seres anfibios, y que él mismo
desciende de esta cruza inter-especies. Sin embargo, a diferencia de toda la obra de
Lovecraft, las lineas finales ofrecen una descripcion del horror cosmico que da lugar
a la ambivalencia entre placer y displacer de lo abyecto.” No hay, en este punto, pa-
ranoia racista sino una relativa apertura a una realidad alienigena: se produce, asi,
una transformacion de los valores, e incluso una cierta redencion de los dolores del
presente. No se trata, recordemos, de la asuncion de una identidad nueva, sino de la
recuperacion de una vieja y el abandono de una apariencia, una disforia.

Esto nos devuelve al problema de las subjetividades. Hemos visto que las ex-
periencias sublimes-abyectas en el capitalismo tardio pueden ser re-estabilizadas
mediante discursividades optimistas o pesimistas, eventualmente anti-humanistas.
Y si, quizas, ya no es posible oponer a ellas un humanismo efectivo que sea a la vez
anticapitalista? El problema del aceleracionismo hasta este punto ha sido, por dere-
chay por izquierda,”® no comprender que el Capital y el Algoritmo son adn demasiado
humanos, que el hecho de que sirvan como periscopios que permiten observar un mas
alla no indica que ya estén efectivamente en un terreno trascendente a lo dado.

El verdadero apocalipsis del capitalismo, su superacion absoluta, requiere un in-
humanismo porque solo este pensamiento (y esta condicion para el pensamiento] da
cuenta, de forma completa, del caracter contingente de la existencia. Y solo asi se
puede pensar un devenir futuro.

Reflexiones finales

A lo largo de este ensayo, exploramos algunas experiencias subjetivas y afec-
tivas especificas del capitalismo tardio. Ciertas practicas situadas, vinculadas a lo
monetario y al manejo de datos en entornos digitales, llevan a una confrontacion con

17. El fragmento mas claro es el siguiente: “Los tensos extremos del horror se estan reduciendo, y me encuentro
extrafiamente [queerly] atraido hacia las desconocidas profundidades maritimas, en lugar de temerles. Escuchoy
hago cosas extraias al dormir, y despierto con una clase de exaltacion en lugar de terror.” (La traduccion es nues-
tra). Una lectura tradicional dirfa que en el placer sentido por el protagonista radica el horror del relato, pero esto no
da cuenta del caracter excepcional que tiene este fragmento en el marco de la obra lovecraftiana, en la que el asco,
el terrory la ira son los afectos privilegiados (y salvo esta excepcion, Unicos) asociados a la experiencia abyecta.

18. En el primer caso, por cerrar el proceso de abstraccion en un futuro ya-decidido de hipercapitalismo absoluto;
en el segundo, por buscar cercenarlo mediante una planificacion que “‘domestica” el caos del Capital, y sin proponer
terrenos alternativos de apertura.
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magnitudes abstractas inconmensurables, que apuntan a la diferencia de escala en-
tre la humanidad y la envergadura inhumana del Capital y el Algoritmo. La aprehension
de estos fendmenos se experimenta, subjetivamente, bajo la forma de lo sublime o o
abyecto, que consideramos como experiencias gemelas de una fascinacion trascen-
dental; la primera pone el foco en la magnitud y un cierto placer estético, mientras
que la segunda describe experiencias donde tiene mayor peso el displacer, y. even-
tualmente, el horror. Sin embargo, en ambos casos se trata de una cierta ambivalen-
cia entre placery displacer.

De acuerdo con nuestra hipotesis, estas experiencias de lo sublime matematico
en el capitalismo tardio, pueden ser leidas, en sus formas extremas, bajo el lente
estético del horror cdsmico, en la medida en que este es un lente conceptual dedica-
do a pensar la relacion de extrema desmesura entre lo humano y lo inhumano como
exterioridad alienigena, pero sin abandonar la relativa interioridad de sus manifes-
taciones. En este caso, lo inhumano pertenece al orden de la contingencia pura que
el capitalismo (como todo socius) intenta continuamente capturar y codificar. Esta
contingencia, en tanto aleatoriedad absoluta y radical, puede ser vislumbrada a tra-
ves de las abstracciones parciales de la axiomatica capitalista.

Asimismo. lo inhumano remite a la arbitrariedad del orden humano. El inhuma-
nismo propuesto por el aceleracionismo, desde una lectura de izquierda, no implicaria
un abrazo a la Maquina o al Capital como agentes de un futuro sin humanidad, sino
una asuncion de nuestra fragilidad y de aquello que ya no es humano en nosotrxs.
En cierto sentido, todos los programas revolucionarios han sido hasta cierta medida
inhumanos, en tanto plantearon disoluciones (aun si parciales) de aquello que se da
por sentado que la humanidad es.

Nuestra definicion del estatus de lo sublime ha quedado relativamente indeter-
minada en un sentido: aquellas experiencias a las que nos referimos, ¢implican un
sublime verdadero, efectivamente radical, o0 mas bien un pseudo-sublime, en la me-
dida en que sigue estando determinado por las condiciones del capitalismo? Una res-
puesta a esta pregunta puede hallarse en la obra de Lyotard. Como indica Woodward
(2011), el tedrico francés piensa a lo sublime a la vez como epifendmeno del nihilismo
y COMO una respuesta a este. En la medida en que o sublime convoca una ruptura
violenta, anuncia la posibilidad de una nueva comunidad basada en el disenso, y no en
el consenso. En este sentido, lo sublime es verdadero solo si efectivamente conduce
a un quiebre del orden sensible dado.
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Un segundo problema se refiere al (inJhumanismo y la experiencia sensible de lo
abyecto. En el horror césmico tradicional, existe una ambiguedad cuyas consecuen-
cias politicas son muy graves: ;es la fuente del horror indiferente a la humanidad
o efectivamente maligna? ;Es el harror cosmico una ética humanista, que advierte
contra los horrores de lo que existe mas alla, o una estética inhumanista, que no
identifica a priori a lo alienigena con el mal? Una forma posible de traducir esta pre-
gunta es: ;debemos rechazar al capitalismo porgue atenta contra la humanidad, o
tiene esta forma social un caracter maligno mas trascendental? 0, mas bien: ;atenta
el capitalismo, forma social inherentemente injusta, contra la humanidad, 0 mas bien
la constituye? ¢ Es posible continuar siendo humanxs mas alla del capitalismo, o po-
driamos devenir otra cosa?

Volviendo a la cuestion de los afectos, el problema reside en que la experien-
cia de horror, repugnancia o espanto no tienen, en realidad, valor ético. Si queremos
atrevernos a imaginar un mundo radicalmente distinto, es probable que debamos
atravesar una serie de afectos "negativos” (¢no los enfrentamos continuamente en
la vida presente?]. Ademas, estos no seran univocos, y por eso ponemos el foco en la
ambivalencia de placery displacer que caracteriza lo sublime. La disolucion del orden
injusto en que nos hallamos inmersos podra traer dolores, pero no estara exenta de
placeres.

Hemos descrito una posible construccion de subjetividad que emerge de la ex-
periencia del horror como “apocaliptica”. y hemos planteado, yendo ain mas lgjos,
que esta es deseable. En otro texto (Sabatto, 2023), desarrollamos una aproximacion
tedrica al pesimismo como modalidad afectiva capaz de generar activacion politi-
ca, en lugar de inmovilismo. Es en este sentido que consideramos que enfrentar el
horror radical y abrirse a sus consecuencias apocalipticas es una condicion para la
constitucion de formas politicas mas libres y mas justas. Una praxis politica efectiva,
en el capitalismo tardio, solo puede emerger de una confrontacion subjetiva con la
contingencia material de la existencia, pero esta no debe quedar capturada por for-
mas parciales de la fascinacion sublime (los discursos tecno-utopicos) o abyecta (los
discursos antihumanistas).

Podemos volver, en este punto, al elemento que dio origen a nuestra busqueda:
las experiencias de lo numeérico, que funcionaban como practicas situadas en el capi-
talismo. Lo mas significativo de la moneda es su capacidad actante, de circulary ha-
cer circular, de operar ala vez como vehiculo teleoldgico para la concrecion “racional”
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de fines y un objeto de puro goce. En una dimension paralela, los espacios digitales
han trazado senderos crecientemente cerrados para la accion, pero han sido terri-
blemente efectivos en hacerlos funcionar como espacios deseantes. En este ensayo
hemos propugnado por formas de pensamiento capaces de dar cuenta del caracter
radicalmente contingente de lo dado, a través del concepto del horror cdsmico. Es
cada vez mas urgente concebir, ademas, formas de praxis situadas, maneras de cir-
cular, objetos deseantes que ordenen la accion, que funcionen en el mismo sentido.
No qué hacer, sino mas bien cdmo hacer.
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