DIEGO SZTULWARK

LA OFENSIVA SENSIBLE



Hecho el depésito que marca la ley 11.723

Queda prohibida la reproduccion total o parcial de
esta obra sin la autorizacion por escrito del editor.

Impreso en Argentina / Printed in Argentina

Sztulwark, Diego

La ofensiva sensible: neoliberalismo, populismo

y el reverso de lo politico

1a ed. - Ciudad Autdnoma de Buenos Aires: Caja Negra, 2019.
192 p.; 20 x 13 cm. - (Futuros préximos, 28)

ISBN 978-987-1622-81-8

1. Ensayo Socioldgico. 2. Ensayo Politico. 3. Filosofia.
I. Titulo.
CDD 301

© Diego Sztulwark, 2019
© Caja Negra Editora, 2019

Foto de solapa: Ivo Aichenbaum y Gabriela Leoni

Caja Negra Editora

Buenos Aires / Argentina
info@cajanegraeditora.com.ar
www.cajanegraeditora.com.ar

Direccion Editorial:

Diego Esteras / Ezequiel Fanego
Produccién: Malena Rey

Disefio de Coleccion: Consuelo Parga
Disefio de tapa: Emmanuel Prado
Maquetacion: Julidn Fernandez Moujan
Correccion: Renata Prati y Sofia Stel



[EEN

INDICE

0. Introduccion

1. Contra la politica del sintoma.
Del neoliberalismo al neofascismo

2. Voluntad de inclusion

3. El reverso de lo politico



oo mHO

ARIII>=rcCcHANOV

- 54 -

l¢has en torno a la reproduccion, a las formas de reapro-
piadjon de las tecnologias para que no queden del lado de
rania y de la acumulacion, a la defensa del welfare,
tencia frente al racismo, el sexismo, el clasismo,
en suma,\as luchas en torno a la invencion de la infraes-
tructura y Ne los derechos necesarios para disfrutar de lo
comun, debeNdn ocupar la centralidad de los procesos de
produccién hedgménica.

Lo cierto es Nue el mando neoliberal supone una po-
litizacion de las fixanzas. Y el gobierno de las finanzas
refuerza la conexién &utre propiedad privada y explotacion,
a la vez que instrumen¥a los dispositivos de captura y ex-
traccion sobre la base deNa cooperacion social extendida.
Esta politizacion de las fiNanzas expresa el esfuerzo del
capital por mantener el mondyolio de la representaciéon del
valor socialmente producido ertNun contexto de autonomi-
zacion de la cooperacion colectivy, De alli que, como suele
decir Pedro Biscay (miembro del diectorio del Banco Cen-
tral de la Reptublica Argentina entre [§s afios 2014 y 2017),
las finanzas se conviertan en un espagio conflictivo, un
escenario mas de la lucha de clases, y\gue las llamadas
“crisis financieras” puedan ser leidas com®, una expresion
de la tendencia a la autonomizacién de las
duccién y de vida. Como explica Christian Ma&azzi en su
libro Capital y lenguaje, el gobierno de las finanzag consiste
en semiotizar y protocolizar la racionalidad de millgnes de
agentes detentadores de dinero, en hacer compatiNes el
deseo y la vida con la produccién de capital.

N

DE LA CIUDADANIA AL CONSUMO

En contextos tan diversos como la Europa del Este de los
afnos noventa y la América Latina de los ochenta, el neoli-
beralismo funcioné como articulador entre los mercados y
las democracias nacientes, con sus promesas de consumo


Sofia
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y elecciones libres. En el caso de la Argentina, su primera
instauracién vino de la mano de la violencia terrorista del
Estado, y su consolidacién ocurri6 en tiempos de parlamen-
tarismos. Fue el gobierno peronista de Carlos Menem el que
implementé con mayor coherencia las recetas promovidas
por el Consenso de Washington: ajuste del gasto publico,
endeudamiento externo, destruccién de leyes de proteccion
al salario, privatizacién de empresas, apertura a las impor-
taciones, y una orientacion general a la valorizacién de
tipo financiera. De modo que el periodo constitucional de
1983-2001 puede ser leido como el corolario de una remo-
delacion del lazo social que, en pocas palabras, produjo el
pasaje de la figura del ciudadano (definido por el salario)
a la del consumidor (definido por los ingresos). Ese pasaje
subjetivo y fuertemente micropolitico (que se plasma en
la generalizaciéon de la tarjeta de crédito y, luego, en los
retiros voluntarios) fue reconocido -y sancionado- por la
reforma de la Constituciéon Nacional de 1994, como lo ana-
liz6 en su momento el historiador Ignacio Lewkowicz. En
efecto, en el articulo 42 de la Constitucion Nacional, bajo
la seccidon sobre “nuevos derechos y garantias”, por primera
vez se otorga rango constitucional a los derechos del consu-
midor: “En el fundamento de nuestro contrato no hay solo
ciudadanos; también hay consumidores”, dice Lewkowicz.’

Pero antes de su constitucionalizacion, la figura del
consumidor se origina en el mercado, tal como la del ciu-
dadano se constituia en la esfera juridica del Estado y la
del trabajador en la produccién. Si el partido neoliberal
mistifica al consumidor como una nueva sintesis de dere-
cho y economia, lo cierto es que al interior de la experien-
cia del consumo se hacen presentes dinamicas y conflictos
que nos reenvian al ambito de la produccién y de los dere-
chos, haciendo estallar esta idealizacién. Del ciudadano al

3. Ignacio Lewkowicz, Pensar sin Estado, Paidds, Buenos Aires, 2003.
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consumidor, la instauraciéon del neoliberalismo puede ras-
trearse en una genealogia de la proliferacion de los modos
de vida que desemboca en la vecinocracia: la Cultura es el
consumo de estos modos de vida en cuanto norma de inte-
gracioén, y por tanto la aceptaciéon de la violencia implicada
en el establecimiento y sostén de estos procesos de norma-
lizacién. Una vez impuestos sus términos -las exigencias
de la valorizacién del capital por medio de la subsuncion
de la vida-, la Cultura se presenta como inclusiva y plural:
en un mismo movimiento de inclusién y control abarca
toda diferencia posible, mientras intensifica una vigilancia
sobre todo aquello que no cuaja.

Una escena entre otras lo muestra. En la ciudad de Bue-
nos Aires, a fines de 2010, se produjo una serie de ocupacio-
nes de tierras como consecuencia de una altisima demanda
insatisfecha de viviendas. Entre esas ocupaciones, la que
atrajo mas atencién, tanto por parte de los medios como
de las fuerzas represivas, fue la del Parque Indoamericano.
El gobierno municipal, a cargo en aquel entonces de Mau-
ricio Macri, reaccion6 ante las ocupaciones denunciando
una “inmigracién descontrolada” y llamando a los vecinos a
resistir la “usurpacién”. La violencia de esas palabras auto-
riz6 la violencia vecinal contra los ocupantes, acompafiada
luego por una violenta represion de la Policia Federal y de
la ciudad. El dispositivo de inclusién-control que se puso
en funcionamiento distinguia, en un primer momento, en-
tre vecinos (llamados a defender sus derechos) y migrantes
de paises limitrofes (puestos, por su condicién, al borde
de la ilegalidad); y, en un sequndo momento, discrimina-
ba entre migrantes trabajadores (“migracién controlada”) y
“usurpadores” (aquellos que llevaban adelante acciones de
protesta en demanda de derechos). La exasperacién de la
Cultura frente a lo que no cuaja, frente al sintoma, desem-
boca en violencia fascista, una violencia que queda rapida-
mente desplazada y recubierta por los buenos modales cul-
turales. Pocos meses después, durante la campafia electoral
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de la ciudad, Macri logr6 la reeleccién con el eslogan “vos
también sos bienvenido”: la imagen de una ciudad con las
puertas abiertas a lxs diferentes.

Vecinocracia y populismo son avatares de la Cultura del
consumidor. Al menos eso es lo que se desprende de la cri-
tica que Slavoj Zizek hace en Contra la tentacion populista
a la teoria del populismo de Ernesto Laclau, segin la cual
la diferencia entre un populista y un marxista (o un freu-
diano) es que mientras que el primero -sea de izquierda
o de derecha- tiende a identificar los problemas con una
“pseudoconcrecién” que personifica una falla (que puede
ser el papel de las finanzas o bien una personificacién en
los inmigrantes), el sequndo lee el sintoma como signo de
aquello que no funciona en la estructura misma: no un ele-
mento a corregir, sino una ldgica sistémica a transformar.
El sintoma, para el marxista o el freudiano, refiere a la
norma misma y a su modo de producir lo patoldgico.

Seis afios mas tarde, Macri asume la presidencia de la
nacioén. Tras la crisis de 2001 y los afios de gobiernos pro-
gresistas, una mayoria electoral consagra en el poder al
partido neoliberal puro. En un trabajo colectivo, que desa-
rrollamos por aquellos afios entre la editorial Tinta Limoén,
el Colectivo Juguetes Perdidos, la revista Crisis y el blog
Lobo Suelto, y que se plasmé en una publicacion llamada
Macri es la cultura, arriesgamos unas primeras hipotesis:
las condiciones de posibilidad de este triunfo electoral
habia que buscarlas en los puntos ciegos del modelo de
acumulaciéon econémica y del correspondiente sistema de
toma de decisiones politicas sobre los que se sostuvo el
llamado gobierno progresista. En particular, habria que
buscarlas en dos de esos puntos ciegos: en la precariedad
de las mediaciones sociales (mediaciones sociales de y en
la precariedad) y en la propagacion, durante aquellos afios,
de las micropoliticas neoliberales (produccion de modos de
vida). Si las mediaciones precarias son una respuesta a la
ausencia de formas politicas propias, desarrolladas desde
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un contrapoder, el crecimiento de las micropoliticas neoli-
berales demuestra hasta qué punto lo neoliberal pervive y
se despliega a nivel de la constitucion de habitos y estra-
tegias, aun cuando su partido resulta derrotado. En ambos
casos, el balance neoliberal de las frustraciones colectivas
enfatiza el fracaso de las sensibilidades de tipo igualitarias.

Estos puntos ciegos favorecieron el avance del pro-
yecto neoliberal, que por primera vez se organizaba como
partido y ganaba elecciones. Su mayor mérito fue ofrecer
un candidato que actuaba como un holograma, como una
figura que por si misma proyectaba los valores predomi-
nantes de la figura del consumidor. La sofisticada comuni-
caciéon politica del equipo de campaiia se limit6 a identi-
ficar al futuro presidente con la emanaciéon mas o menos
espontanea de los imaginarios expandidos de las practicas
comunicativas, del mundo de la empresa, de los volunta-
riados (ones, fundaciones, iglesias) y de las redes sociales.
La Cultura lo precedia. Macri fue presentado como un sim-
bolo adecuado al estado de cosas, como un complemento
de la neutralizacién cultural de lo politico.

Luego de la crisis de 2001, se impuso el deseo por
“un pais normal”. Mientras que el progresismo lo entendia
como voluntad de inclusién a través del consumo y de la
mediacion precaria, con el consiguiente roce politico con
la crisis, para el macrismo se traté lisa y llanamente de la
integraciéon -también precaria- al mercado, pero ya sin
concesiones populistas. “Normal”, entonces, quiso decir
“docil” a las lineas de desarrollo y equilibrio que se de-
ducen de la dinamica del mercado mundial. El macrismo,
esa revancha de los patrones o gobierno de los ctos, es un
fiel intérprete del cimulo de contradicciones y opacidades
acumuladas en la fase 2003-2015. Supo articular las mu-
taciones operadas en ese periodo reconociendo fenémenos
que la pereza progresista desdefiaba.

La fase optimista-voluntarista, que caracteriz6 al go-
bierno neoliberal durante sus primeros dos afios, chocd
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muy pronto con dos obstaculos imprevistos: la capacidad de
diversos colectivos sociales para resistir politicas antipopu-
lares, incluso a pesar de no contar con una conduccién po-
litica unificada, y los vaivenes del propio mercado mundial,
que frustraron el apoyo financiero con el que el gobierno
aspiraba absorber todo resto de indocilidad colectiva. El
fin de la etapa voluntarista® dej6 inconclusa la pedagogia
regenerativa del partido neoliberal que lo conectaba con
un proyecto disciplinador histérico, de vasto alcance, antes
ejecutado a través de golpes de Estado militares o de la
colonizacion de partidos politicos populares. Esta continui-
dad histérica del deseo de intervencion quirdrgica sobre
la sociedad en favor de las dindmicas de la valorizacién
del capital fue expresada cabalmente por el llamado, por
parte del entonces Ministro de Educacion Esteban Bullirch,
a regenerar a las clases populares mediante una “nueva
Camparia del Desierto”.® Con todo, la novedad del macris-
mo, en esta linea, fue la organizacién exitosa de una fuerza

4. El punto de inflexion puede establecerse en diciembre de 2017, a unas
semanas del triunfo oficialista en las elecciones parlamentarias. En oca-
sion del tratamiento legislativo de un proyecto de recorte de los fondos
previsionales, se desat6 en las calles una fuerte resistencia que, si bien no
bloqued la aprobacién de la ley, quebrd la iniciativa reformista del gobier-
no. Menos de un afio después, el gobierno terminé por entregarle todo el
poder de decision al Fondo Monetario Internacional.

5. La Campaiia del Desierto remite a un conjunto de expediciones militares
lideradas por el general Julio Argentino Roca entre 1878 y 1885, a través
de las cuales se conquistaron grandes extensiones de territorio hasta el
momento habitadas por numerosos pueblos originarios. En la actualidad hay
suficiente consenso para afirmar que la Camparia del Desierto constituyo
un genocidio, debido a su declarado objetivo de “exterminar a los indios
salvajes y barbaros de Pampa y Patagonia”. En una visita a la ciudad pata-
gonica de Choele Choel el Ministro de Educacién Esteban Bullrich declard:
“Esta es la nueva Campaiia del Desierto, pero no con la espada sino con la
educacion”. Cabe destacar que el tatarabuelo de Bullrich, ademas de ser
intendente de la ciudad de Buenos Aires durante la presidencia de Roca, fue
duefio de una renombrada casa de remates en la que se vendieron muchos
de los terrenos ganados durante la conquista de la Patagonia.
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politica capaz de ganar elecciones y gobernar dentro del
marco del Estado de derecho, convocando a cuadros em-
presariales y a redes de voluntariados a la ocupaciéon de los
cargos publicos.

El declive de la euforia globalizadora dejé lugar a la
paranoia y al panico. La obsesion por la sequridad sustituye
a la confianza en el progreso, y las élites neoliberales se re-
convierten a la retoérica del orden para intentar ganar elec-
ciones. El cambio de humores es ostensible al mismo tiempo
en los Estados Unidos, Europa y América Latina, y de modo
muy obvio en Brasil. La apelacién a la xenofobia, al sexismo
y al clasismo surge en respuesta y como sustituto de los
valores del multiculturalismo liberal propios de una fase del
capitalismo que sofiaba con un mundo sin fronteras, a la vez
que las administraba con crueldad. De Trump a Bolsonaro,
el neofascismo contemporaneo acttia como sostén dltimo
de un programa neoliberal que, no obstante la crisis de sus
premisas globales, no es abandonado como fundamento.

FORMA DE VIDA

Volvamos ahora a un concepto clave de este capitulo. En
sus libros, el filésofo francés Pierre Hadot piensa la fi-
losofia como forma de vida. En el inicio de su reflexién
hay una crisis: luego de haber sido educado dentro de la
Iglesia catoélica francesa, su vinculo con esta se quiebra,
ya que no puede tolerar el modo en que la institucién re-
ligiosa abordaba los casos de pedofilia. La Iglesia se mos-
traba menos preocupada por el dafio comunitario que por
la crisis de fe de sus sacerdotes, y el filésofo advirti6 en
esa preocupacién por sus funcionarios un vinculo negati-
vo con la vida. Su ruptura con el catolicismo fue de indole
moral, pero también de cardcter metafisico. Lo que Hadot
reprocha al catolicismo es su “sobrenaturalismo”, es decir,
su concepcion trascendente de la salvacién, dependiente
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de un lazo con el “mas alla”. Esta fe puesta en lo celestial
revela una notable desconfianza en la vida y una conside-
rable devaluacién de la naturaleza.

La crisis de Hadot terminé siendo de lo méas produc-
tiva. Su rechazo de la concepcién sobrenaturalista de la
salvacion lo empujo a investigar la existencia de practicas
de acceso a una vida virtuosa en las filosofias antiguas,
practicas que no apuntaran al mas alla, sino al vinculo con
el cosmos, la comunidad y con uno mismo. Los maestros
de la antigiiedad griega, descubre Hadot, no estaban inte-
resados en la filosofia como un sistema conceptual cohe-
rente, ni pretendian alcanzar con ella la perfeccion de una
arquitectura meramente intelectual. El discurso filosofico
se orientaba a desarrollar lo que Hadot llama “ejercicios
espirituales”, es decir, buscaba articularse con disposicio-
nes vitales no discursivas (por ejemplo, como tratar con
el miedo y la angustia, con los placeres o con la muerte
propia y ajena). El redescubrimiento griego de la filosofia
como ejercitacién y acceso a formas de vida lleva a Hadot a
una conclusién cuya validez trasciende a los griegos: solo
mediante practicas de transformacién los sujetos acceden a
una verdad subjetiva, es decir, a una forma de vida.

Pero Hadot no se detiene aqui; ademas, plantea una
polémica con el neoliberalismo, en cuanto produccion de
modos de vida adaptativos, incapaces de indagar en su
propia transformacién. Vale la pena recordar que cuando
hablamos de neoliberalismo, nos referimos a una forma de
capitalismo particularmente totalitario, en el sentido de que
su interés estd puesto en los detalles mismos de los modos
de vivir. Lo neoliberal no designa, segin esta definicién,
un poder meramente exterior, sino la voluntad de organi-
zar la intimidad de los afectos y de gobernar las estrate-
gias existenciales. Llamamos neoliberalismo, entonces, al
devenir micropolitico del capitalismo, a sus maneras de
hacer vivir. En este contexto, la filosofia entendida como
forma de vida adquiere relevancia politica: la cuestion es,
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en ultima instancia, la pregunta por la capacidad de in-
ventar un vivir no-neoliberal.

Esto quiere decir que para hablar de una politica no-neo-
liberal es necesario hacer un rodeo por las micropoliticas
no-neoliberales, que aqui pretendemos vincular a lo que Ha-
dot llamé “ejercicios espirituales”. Hadot explica que no es
facil asumir una forma de vida: se trata de un aprendizaje,
requiere una ejercitacion. Si la filosofia puede ser una forma
de vida, es porque la vida no nace de modo espontaneo a
la verdad, sino que accede a ella a través de transformacio-
nes y ejercicios. La forma de vida, o la vida virtuosa, es el
objeto de una blisqueda persistente. Para Spinoza, la “vida
virtuosa” resulta inseparable de las instituciones colectivas:
el “mejor Estado” (es decir, la vida comiin que ofrece seguri-
dad y libertad) y la vida virtuosa resultan indisociables. No
hay abismo alguno entre micro y macropolitica.

Este énfasis en la dimension colectiva de los ejercicios
espirituales fue un punto de conflicto entre Pierre Hadot
y Michel Foucault, quien escribi6 sobre la existencia como
estética de uno mismo. El reproche que Hadot formula al
modo en que Foucault procede en su lectura de los griegos
(influida por el propio Hadot) tiene que ver con el énfasis
individualista que surge de expresiones como “tarea del yo
sobre yo”, “arte de vivir” o “cuidado de si”; en la pérdida
del sentido moral y en la reduccién de la btsqueda a la
belleza como bien supremo. En lugar de referirse al “cultivo
del yo”, Hadot sostiene que convendria hablar de transfor-
macién o incluso de superaciéon del yo. Dado que Foucault
comprende la importancia de la filosofia como terapéutica,
es una pena -piensa Hadot- que se haya inclinado por
una imagen excesivamente individualista de esta estética
de la existencia, demasiado desconectada de la preocupa-
cion espiritual de lidiar con “la angustia provocada por las
preocupaciones vitales y por los misterios de la existencia
humana”. La traduccién foucaultiana de las practicas del
yo en los antiguos estoicos y, en general, en las escuelas
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grecolatinas de los ejercicios espirituales en términos de
“técnicas del yo”, acentlian en exceso, seqin Hadot, una
ética del mundo grecolatino como si se tratara de una ética
hedonista. En esta tentativa foucaultiana de fundar un mo-
delo de existencia para la sociedad contemporanea, Hadot ve
una reduccion de la ética a la estética que da como resultado
“una nueva forma de dandismo version finales del siglo Xx".°

Mas alla de esta imagen de un Foucault neoliberal,
que podriamos discutir, es interesante la defensa que hace
Hadot de un uso virtuoso de los “ejercicios espirituales”,
tergiversados en el pasado por la trascendencia religiosa y
manipulados en el presente por las técnicas de autoayu-
da y de individualizaciéon neoliberales. Su insistencia en
presentar a la filosofia como forma de vida permite com-
prender, con mayor claridad adn, hasta qué punto sus dos
componentes principales -la experiencia de transforma-
cién como condicién de acceso a una verdad del sujeto y el
caracter no separado del individuo respecto de la natura-
leza y del colectivo o la comunidad- fundan, incluso hoy,
la base de una micropolitica no-neoliberal.

Asi lo entiende también el psicoanalista Jean Allouch,
para quien existe una continuidad entre los ejercicios espi-
rituales que describe Hadot, el cuidado de si de Foucault y
el psicoanalisis de Jacques Lacan. Segin Allouch, las prac-
ticas de los antiguos griegos son una genuina y sugeren-
te genealogia para un psicoanalisis que se perciba menos
como ciencia (o como religién) y mas como una dinamica
de subjetivaciéon o una practica de transformacién capaz de
producir en el sujeto un acceso a una verdad. Para Allouch,
esto supone una “ética de si”, un punto de resistencia al
poder politico, a partir de la instauracién de una relaciéon
consigo mismo. En su libro El psicoandlisis ;es un ejercicio

6. Pierre Hadot, Ejercicios espirituales y filosofia antigua, Madrid, Si-
ruela, 2006.
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espiritual? Respuesta a Michel Foucault, Allouch concibe
este encuentro entre ejercicios espirituales y practica psi-
coanalitica como un dispositivo apto para combatir lo que
llama “la funcién psi”, que segin Foucault se encuentra
presente “en todas partes donde sea necesario hacer que
funcione la realidad como poder”.7

Iniciar un andlisis, dice Allouch, es ya procurar el cuida-
do de uno mismo, de un modo similar —~debemos suponer- al
ciudadano griego que se iniciaba en los ejercicios de alguna
de las antiguas escuelas griegas. Ya sea que hablemos de
Freud o de Epicuro, en ambos casos se trata de someterse
a la experiencia como condicién para poder invitar a otros a
la experiencia. Foucault destaca, a propésito de las antiguas
practicas de direccién de la conciencia (uno de los ejercicios
espirituales), el cariz que asume el “entre dos” (la relacién
entre director y dirigido) como una “intensa relacién afec-
tiva, una relaciéon de amistad”, una “manera de decir”, una
franqueza o “apertura del corazén”. Si esta “dependencia
necesaria”, presente en los antiguos ejercicios tanto como
en el psicoandlisis, se distingue esencialmente del arte del
coaching ontoldgico, es en virtud de la nocién misma de un
“pasaje de un estado del sujeto a otro estado del sujeto” aso-
ciado a la produccién de una verdad. En definitiva, sostiene
Foucault (y Allouch lo cita), “uno no puede tener acceso a la
verdad si no cambia su modo de ser”. Y estas transformacio-
nes implican muchas veces practicas de pasaje por el otro.

{ASESINA TU SINTOMA!

La oposiciéon entre modo y forma de vida se intensifica me-
diante la politizacién del sintoma. En su momento optimis-

7. Jean Allouch, El psicoandlisis ;es un ejercicio espiritual? Respuesta a
Michel Foucault, Buenos Aires, El Cuenco de Plata, 2007.
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ta-voluntarista, las técnicas neoliberales de la existencia
ofrecen al individuo toda clase de procedimientos facilita-
dores para la vida. El acceso al goce no requiere mutacién
subjetiva. Los “ejercicios espirituales” son sustituidos por
practicas de coaching que entrenan al individuo con vistas
a su mejor adaptacién a los dispositivos de valorizacion
mediados por los mercados. La vida deja de ser investi-
gacion politica y pasa a ser esfuerzo de actualizacién y
renovacién de los dispositivos de disfrute. Una utopia laica
y un régimen de lo sensible fundado en los valores de la
transparencia imponen la ecuacién “visibilidad = seguri-
dad”. Toda opacidad queda bajo sospecha, todo anonimato
resulta criminalizado, todo signo disruptivo es rechazado
como obstaculo a los ideales de fluidez y comunicabilidad.
Una maquina de guerra mundial asegura la paz absoluta
del orden global y brega por la funcionalidad de los ajustes
necesarios al proceso de la acumulaciéon de capital.

El imperativo de transparencia responde a un régimen
optico soberano que idealiza los actos de intercambio -del
mercado y de la comunicacion- como despojados de todo
residuo (de alli que sus bestias negras sean el “terroris-
mo”, la “corrupcion” o la “mafia”). Como explica Franco
“Bifo” Berardi en su libro Fenomenologia del fin, el semio-
capitalismo es intolerante respecto de cualquier pliegue o
barroquismo. Esta intolerancia frente a todo aquello que
produce interferencia u obstaculo caracteriza al idealismo
del mundo neoliberal. Su supuesto materialismo, su preocu-
pacioén por la producciéon, el consumo y los modos de vida,
su énfasis en los afectos y las emociones se revela castrado,
inconsistente ante la presencia del sintoma. La naturaleza
sectaria y represiva del neolibealismo radica en esto: su
rechazo visceral a ver en lo que no cuaja -esto es, en el
sintoma- un potencial cognitivo, un proceso de singulari-
zacion por desplegar, un discurso sumergido en lo no dicho,
algo a escuchar, una pieza heterogénea que denuncia la
pretendida funcionalidad no conflictiva del todo.
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Marx y Freud fueron los fundadores de una politica del
sintoma. Trabajo vivo y deseo no eran para ellos meros tér-
minos entre otros dentro de un sistema coherente, sino
fuente subjetiva y productiva de toda objetividad. Escuchar
al sintoma, aliarse con él, pensar con y a partir de él es la
base de toda critica materialista. Pero la critica misma es
aniquilada por el afectivismo neoliberal. Asistimos hoy no
a una alianza con el sintoma, sino mas bien a su patologi-
zacién. Mas que escucha de lo que no cuaja, se insiste en
su culpabilizacién. Una vez que la vida se ve sujetada a su
condicién natural, organica y creada, fijada segin criterios
moralistas a una estabilidad no perturbada, de lo que se
trata es de ofrecer mecanismos de goce que compensen o
satisfagan una vida sin paciencia con lo vulnerable.

Este discurso del disfrute estaba ausente en la retérica
catélica y conservadora de las viejas derechas. El campo
de la obediencia se extiende hoy bajo la forma de una
cierta libertad: “somos libres de hacer lo que queremos”
es la proclama del discurso emprendedor. Se trata de una
libertad que obedece a una suerte de orden que viene del
propio tejido social: nos parece imposible eludir el manda-
to de ser productivos en el espacio del mercado. La voz del
orden ha sido inmanentizada y actia como compulsiéon a
desarrollar estrategias de valorizacion sobre nosotros mis-
mos, a participar activa y voluntariamente de los disposi-
tivos de valorizaci6on mercantil.

La convocatoria a la “libre” realizaciéon personal y el
entusiasmo con los nuevos medios de adhesién a la vida sin
sufrimientos, ambos caracteristicos este vitalismo neolibe-
ral, funcionan sobre la base de la expulsién de toda
conciencia de muerte. El principio de la conectividad alcan-
za y sobra para equiparar en un mismo acto consumos felices
y sometimientos humillantes. El sensualismo del capital es
despotico, y no cuajar, persistir en el malestar, es riesgoso.

Politizar el malestar, sin embargo, de ninguna manera
implica rechazar el disfrute. Pero si implica afirmar todo
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aquello que en nosotros aparece como incapacidad de aca-
tar a la voz de mando que nos ordena gozar, consumir, ser
productivos. ;Qué sucede hoy con aquello que no cuaja con
los dispositivos de la felicidad? ;Qué hacer con las anoma-
lias (con las enfermedades, las angustias, los ataques de
panico), qué hacer con las disidencias y los impulsos igua-
litaristas? Estas preguntas ponen de relieve todo aquello
que en la vida es fragilidad y que no admite ser resuelto
en una mera adecuacion. Aqui llegamos a una cuestion de
vital importancia: el sintoma y la fragilidad, la anomalia
deseante y, en general, los fendmenos de autonomizacion
de las maneras de cooperacién, pueden ser también vias
para la politizacion de las formas de vida, en la medida en
que padecen la agresiva intolerancia del mando neoliberal,
que no es sino el esfuerzo por evitar que se abra una bre-
cha entre la realizacién de mercancias y el deseo. El mando
neoliberal es -y su devenir fascista lo vuelve obvio- una
tentativa autoritaria que busca impedir su propia crisis.
Crisis por la imposibilidad de subjetivar neoliberalmente a
una parte de la sociedad. Crisis en el sentido de no poder
producir aquellos mundos deseantes en los cuales el consu-
mo de sus mercancias sea realizacion. ;Es posible sostener
acaso que hay una correlacién practica entre la impotencia
capitalista para gobernar la vida (v los deseos) y la crisis
de rentabilidad empresarial? ;Es la autonomizacion de las
formas de vida un factor potencial influyente en las crisis
de reproduccion del neoliberalismo?

Es muy evidente que en la Argentina, al menos desde
la daltima dictadura, la politica emancipatoria debid sus
grandes momentos a estas formas de escucha del sintoma:
de los organismos de derechos humanos, las organizacio-
nes piqueteras o los movimientos feministas. Nuestra épo-
ca neoliberal plantea una relacién directa entre la trama
sensible de la vida y el orden social y politico; y, dado que
las formas de vida replantean el problema de la igualdad y
de la libertad en términos de transformacion, en términos
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de la capacidad de atravesar las crisis e innovar en las
formas colectivas, es en el terreno de lo sensible donde
debemos inventar y multiplicar los ejercicios espirituales
de nuestro tiempo: en torno a los consumos, a los usos del
tiempo, a los modos de habitar los territorios, a las formas
de concebir el amor. Se trata de ejercicios que trabajan
sobre las posibilidades de desligarnos del poder de mando,
que habilitan la pregunta sobre quiénes somos, quién es
cada uno, partiendo de nuestros malestares. Mapear desde
el malestar puede llevarnos a desplazamientos significati-
vos, puede ayudarnos a dar a luz a nuevas formas de vida,
a bosquejar posibles que nos resulten deseables.

Mientras que el discurso neoliberal ha recurrido a la
potencia del vitalismo emprendedor, las formas de vida
se reconocen en una especie de impotencia que antecede
a cualquier potencia. Se trata de una especie de imposi-
bilidad -o de “estupidez”, dird también Deleuze- que es
propia de los comienzos de cualquier nuevo poder-hacer.
Quizas esta impotencia sea la que nos conduzca a las mo-
dalidades mas ricas de lo que es un ejercicio espiritual.
Descubrir que lo que realmente importa, a veces, es algo
de lo que estamos todavia muy lejos. Es un deseo de algo,
o el presentimiento de algo que uno puede hacer, pero
también es la experiencia de no saber como hacerlo. Tal
vez la conciencia de la impotencia que conllevan los pro-
cesos de creacion, esa deteccion de una cierta vulnerabi-
lidad, sea exactamente lo que el neoliberalismo odia de
la vida. La escucha del sintoma como punto de partida:
situarnos en esos lugares donde, para hacer lo que quere-
mos hacer, pasamos primero por no entender. Por no saber
coémo. Por sentir que somos los tinicos que no entendemos.
Como escribe Ricardo Piglia en Los diarios de Emilio Renzi:
“Soy el tinico en esta ciudad que no sabe escribir”,? el anico

8. Ricardo Piglia, Los diarios de Emilio Renzi, Barcelona, Anagrama, 2015.
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que no puede resolver estos problemas del amor, de la
angustia, los problemas de la vida. Ese no-poder, trocado
en una escucha, es ya signo de la elaboracién procesual
de una potencia.

La politizacién del malestar (que no hay que entender
como un asunto meramente clinico, sino también como
irreverencia plebeya y gesto igualitarista) remite entonces
al sintoma y a la fragilidad y, en general, a cualquier ano-
malia deseante capaz de autonomizar vias de cooperaciéon
y de armado de mundos, que no pueden ser comprendidas
por la intolerancia del mando neoliberal. La fobia al sinto-
ma -a la diferencia sexual, racial, clasista- expresa el ho-
rror neoliberal ante la amenaza de colapso que representa
la tendencia a la autonomizacién de las formas de vida.
Horror ante a las subjetividades de la crisis. Esta es la raiz
de su odio al sintoma -odio existencial y politico-, y la
base del devenir neofascista del neoliberalismo. Por la via
de este descubrimiento es que lo sensible se nos presenta
como objeto de todo tipo de ofensivas y contraofensivas.
El neoliberalismo no es contrarrevolucionario porque se
enfrente a una revolucién, sino que lo es en la medida en
que su odio es por naturaleza contrainsurgente, un rencor
preventivo ante toda potencial insolvencia. El neolibera-
lismo es “contrasintomatico”.

El fin de la fase optimista-voluntarista del neolibera-
lismo y la exacerbacion de sus rasgos contrasintomaticos
sefialan con toda claridad un cambio en la coyuntura, cuya
principal consecuencia es la crisis de la democracia como
espacio en el que se dirimen los conflictos. La creciente
hostilidad con la que se pretende conservar la estabilidad
social puede leerse como una declaracién de enemistad res-
pecto a las micropoliticas no-neoliberales, como se hace
evidente en el desprecio por lo sintomatico y por las pulsio-
nes igualitaristas que se manifiesta tanto en la version li-
beral-conservadora del gobierno de Macri (desprecio por las
politicas de derechos humanos, deportacion de migrantes,
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infantilizacién de organizaciones sociales) como, de modo
escandaloso, en el neofascismo de Bolsonaro en Brasil. El
programa de este ultimo, que incluye la destruccion del
Amazonas, la reforma laboral, la privatizacién, el racismo,
la persecusion de las mujeres y de las diferencias sexuales,
ademas del recurso a una proétesis militarista y fundamen-
talista, expresa la fuerza de la crisis del neoliberalismo y
el intento de cerrar la brecha mediante el odio al sintoma.
Cuando se piensa en este escenario, en el cual no solo se
desatiende el sintoma, sino que se lo ataca de manera vio-
lenta, organizada e institucional, se hace evidente aquello
que retomabamos de Spinoza: que no es posible pensar la
virtud de la vida sin la vida en comdn. Del mismo modo, no
es posible aislar los ejercicios espirituales de la dimensién
colectiva y de la lucha social.

Este aspecto represivo del neoliberalismo quizas haya
sido subestimado por los analisis foucaultianos de la obe-
diencia a través de la libertad. En el contexto sudameri-
cano, es posible identificar una cierta continuidad entre
la actual intolerancia hacia el sintoma y los espectros de
la represién contrarrevolucionaria de los afios setenta.
Esa continuidad se vuelve mucho mas clara cuando se
identifica el proyecto comfn de subordinacién de la vida
a la ley del valor, en torno al cual se evocan arcaismos de
la Guerra Fria.

Sin ninguna revolucién a la vista que pueda justificar
la agresiva paranoia reaccionaria de las élites, lo cierto es
que la creciente tensiéon que se vive en Sudamérica per-
manecera incomprendida si no reconstruimos en términos
histéricos la pugna por la constituciéon de la forma huma-
na que recorre la regién desde los tiempos de la Revolucion
cubana. En cierto sentido, la utopia neoliberal acttia como
una recuperaciéon invertida de cada una de las cuestiones
planteadas por esa revolucién. Mientras que para el Che
Guevara el socialismo fracasaba si no creaba formas de vida
-él hablaba de “hombre nuevo”-, el neoliberalismo fracasa
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si no instituye un modo de vida. La diferencia obvia es que
mientras la humanidad nueva guevariana se proponia, si
no suprimir, si al menos morigerar considerablemente el
poder subjetivador de la ley del valor, los modos de vida
del individuo neoliberal se constituyen por entero como
amor al valor.

Durante los afios sesenta, en el contexto del debate
socialista sobre la construccién de una sociedad nueva,
Guevara sostenia que la revolucién debia acelerar la trans-
formacion de las estructuras econémicas y las relaciones
sociales de explotacién no solo para redistribuir la rique-
za y el poder, sino sobre todo porque alli donde persista la
ley del valor sequira reproduciéndose la subjetividad del
individualismo mercantil. Para Guevara, la creacion de
formas de vida venia ligada a la posibilidad de imponer
nuevas modalidades a la relaciéon entre producciéon y
conciencia, entre economia y subjetividad. También los
neoliberales actuales sostienen que el futuro deseable
proviene de una relacién particular entre economia y sub-
jetividad, pero la relacién que plantean es exactamente
la opuesta: el entusiasmo que cierto neoliberalismo ma-
nifiesta por el futuro descansa por entero en la nueva
alianza que se establece entre economia de mercado, psi-
cologias positivas y nuevas tecnologias.

El proyecto revolucionario no se acot6é nunca a los li-
mites de la isla. La forma nacional que adopta el socialis-
mo en Cuba es resultado de la derrota de las organizaciones
revolucionarias del continente en sus intentos por exten-
derlo. Este aspecto geopolitico es relevante porque, si algo
tenia en mente Guevara en los afios en que teorizaba la
potencia subjetivante del valor capitalista en la nueva so-
ciedad, era, precisamente, el desborde de los equilibrios
globales que dinamizaban los procesos insurrectos. Este
desborde de los limites pactados entre los grandes prota-
gonistas de la Guerra Fria y la tentativa de cuestionar el
poder de las relaciones de mercado para crear modos de
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vida son las principales premisas de un proyecto revolu-
cionario de escala regional que fue derrotado durante la
segunda mitad de los afios setenta.

A cuatro décadas de aquella derrota y ante la ausencia
de proyectos revolucionarios globales que lo sustituyan,
hablar de contrarrevolucién resulta absurdo. Y sin em-
bargo, los futurismos del capital, el suefio de adecuar lo
humano a las exigencias de la valorizacién, se mantienen
mas vigentes que nunca. Lo que no ha cesado es el esfuer-
zo por imponer los términos de esa adecuaciéon, es decir,
por imponerle una forma a lo humano. Es en este sentido
que puede decirse que, aun en crisis, el neoliberalismo es
la politica de la verdad de nuestro tiempo.

MN ULTIMO SECUESTRO DEL ANIMO

uccién de modos de vida es poshegemoénica, en
que Jon Beasley-Murray da al término. En su
libro Posh®gemonia. Teoria politica y América Latina,
Beasley-Murray sefiala que nuestras sociedades funcionan
sobre un extendNo cinismo colectivo que tiene por fun-
cién asequrar el ordjn, apelando no tanto la cultura como
espacio simboélico argdyuental, sino mas bien a un poder
de apropiacion o integradgn de habitos y afectos. La Cul-
tura, segin Beasley-Murrag\ no puede entenderse como
el campo de confrontacién d&\justificaciones y razones.
Refiere, mas bien, al conjunto operaciones por medio
de las cuales se apropia y asimila la\¢apacidad productiva
de la cooperacion social, provocando uNefecto ilusorio de
trascendencia y de soberania.

Esa ilusién y ese cinismo se materiali
te la breve fase optimista del macrismo, en

comunicacién y coaching en el gobierno de Macri. SINa
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