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Resumen

Este trabajo tiene como obijetivo indagar la relacién entre feminismos y neoliberalismo
a través de un abordaje basado en los conceptos de tecnologia movil (Ong, 2007) y
promesa (Berlant, 2011). En esa clave, se intentara pensar la relacion montaje-
estructura y las formas de consenso y consentimiento que se ordenan en torno a la
promesa neoliberal. Se trata de una lectura exploratoria que reldne herramientas
analiticas que provienen del giro afectivo de los estudios feministas. A partir de ese
entramado, se intentard explorar algunos puntos posibles de interseccion entre las
l6gicas de produccién de consenso del neoliberalismo y las estrategias feministas

hegemonicas y contrahegemonicas.

Abstract

This work aims to investigate the relationship between feminism and neoliberalism
through an approach based on the concepts of mobile technology (Ong, 2007) and
promise (Berlant, 2011). In this vein, an attempt will be made to think about the

assembly-structure relationship and the forms of consensus and consent that are
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ordered around the neoliberal promise. It is an exploratory reading that brings together
analytical tools that come from the affective turn of feminist studies. From this
framework, it will try to explore some possible points of intersection between the
consensus production logic of neoliberalism and hegemonic and counter-hegemonic

feminist strategies.
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Introduccion

La relacién entre feminismos y neoliberalismo habilita multiples entradas para pensar
el problema. Podriamos comenzar a narrar una lectura posible de las alianzas, de las
afinidades, de los anudamientos que se presentan o aparecen disponibles entre
feminismos y neoliberalismo; sefialar cémo cierta racionalidad neoliberal auto-
empresarial, de auto-vigilancia y de auto-control se entrama con algunas
reivindicaciones feministas fechadas quizds en la segunda ola o, tal vez, en el
igualitarismo liberal de la tercera. Seria posible, también, trazar un recorrido que vaya
entretejiendo claves de andlisis que expliguen la vinculacion entre crisis de
sostenibilidad de la vida, feminizacion de la pobreza y conflicto capital-vida.
Podriamos, si no, hacer un abordaje acerca de como el capitalismo neoliberal produce
formas de racializacibn y empobrecimiento de las feminizadas, analizando qué
respuestas y reivindicaciones elaboran los feminismos de maneras mas o menos
hegemonicas o contrahegemonicas. Son diversas las preguntas que se pueden
explorar al adentrarse en la actualidad del movimiento feminista, en su coyuntura
neoliberal. La relacién entre autoritarismo y neoliberalismo que emerge con claridad en
el triunfo electoral de extremas derechas hace aparecer, por ejemplo, la pregunta por
los autoritarismos, los fascismos y la novedad en las construcciones politicas
populares. Asi también, la feliz convivencia de algunas reivindicaciones feministas con
narrativas neoliberales emprendedoristas, individualizantes, punitivistas, evidencia
ciertas inquietudes por la direccion de los feminismos como resistencia anti-capitalista.

En este trabajo me propongo ensayar, componer, un modo de pensar el

2



ISSN-1668-7515

=m- e A3

neoliberalismo que ponga en relacion estos tres sistemas de opresiones (capitalismo,
colonialismo, patriarcado) de una manera particular: describiéndolo como una
tecnologia movil que actia de manera diferencial para abordar, desde ese punto de
partida, una aproximacion a la pregunta por los feminismos neoliberales. Esta
problematizacion se involucra con algunas lecturas y herramientas propias de lo que
se nombra como giro afectivo, especificamente en relacion con cémo se producen
socialmente consensos y estructuras de consentimiento.

Propongo una lectura desde el giro porque me interesa pensar cOmo ciertas
reivindicaciones se entrelazan con las dinamicas del capitalismo neoliberal
entendiéndolo como un modo de afectar y ser afectadxs, como instancias
performativas y colectivas de sentimientos y emociéon. En esa clave, entiendo que
arrancar significantes como alegria (Ahmed, 2018), optimismo (Berlant, 2020),
depresiéon (Cvetovich, 2012) o promesa (Berlant, 2011) del modelo de las emociones
como interioridad y privacidad hace posible reflexionar acerca de cémo “las emociones
estan entreveradas con el afianzamiento de la jerarquia social” (Ahmed, 2015: 23),
habilitando una aproximacion a la relacién feminismos/neoliberalismo que trascienda la
identificacion de dinamicas de integracion o de resistencia. Sin desconocer acuerdos y
divergencias dentro de esta corriente, en este trabajo optaré por utilizar las nociones
de emocion, sensacion y afecto de manera laxa, observando como impactan
socialmente y son socialmente impactadas. Es decir, tomaré como supuesto la
relacion circular entre intensidades sensoriales (no estructuradas y no linguisticas) y el
modo en que son codificadas en el lenguaje y la cultura. Esta aclaracion es necesaria
porque para algunxs autores del giro es indispensable mantener la distincion analitica
entre afecto y emociones, mientras que otra vertiente —mas afin a los objetivos del
trabajo— ha tendido a difuminarla. Elegiré posicionarme, como sugiere Ann
Cvetkovich (2012), en la opacidad epistemolégica como forma de dar cuenta de
fendmenos que son de naturaleza somatica y sensorial, a la vez que conceptos
cognitivos o construcciones sociales.

Estas inquietudes son formuladas en un sentido profundamente explorado por
algunas teorias feministas que parten del reconocimiento de una tendencia: la
emergencia de un (pos)feminismo joven, fashion e individualista (McRobbie, 2009), un
feminismo neoliberal (Fraser, 2014; Arruzza, Bhattacharya y Fraser, 2019), de
mercado (Alexander y Mohanty, 2004; Mohanty, 2008) que encuentra amplios lugares

de consensos y resonancia. Algunas teéricas y militantes feministas (Fraser, 2014 vy
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2015; Mohanty, 2008; Alexander y Mohanty, 2004; Arruzza, Bhattacharya y Fraser,
2019) han elaborado una serie de reflexiones que podrian exponerse de este modo:
¢puede el neoliberalismo, en su devenir, explotar por igual —sin jerarquias de
género— a racializadxs y precarizadxs?, ¢como y qué feminismo puede montarse
sobre las desigualdades de clase y raza exigiendo independencia econdmica, libertad
reproductiva y empoderamiento femenino? Este feminismo neoliberal, que es objeto
de andlisis para las autoras, mantiene una relacion compleja con el capitalismo y su
desarrollo, como bien lo escenifica la apropiacion y resignificacion de reivindicaciones
y conceptualizaciones propias de la segunda ola en un sentido ligado a la aceptacion o
el sostenimiento del sistema de explotacion y dominacion (Rottenberg, 2020; Fraser,
2014). En esa linea, resulta significativo distinguir un feminismo marcado por la
presencia hegemonica de las ideas liberales-pluralistas feministas en el mercado
global; la emergencia de un feminismo para consumo cuya imagen de futuro se
asienta en la democracia formal de libre mercado/capitalista (Alexander y Mohanty,
2004); y también unos feminismos como conjunto multiforme y dinAmico de apuestas
politicas, tebricas y practicas, que antagonizan con la nocién de sujeto homogéneo,
racional, occidental y universalizante, promoviendo el reconocimiento de
subjetividades multiples, cambiantes, indeterminadas y/o abiertas.

El andlisis se presenta en dos momentos: el primero es una descripcion del
neoliberalismo a través del sefialamiento de algunas dimensiones que facilitarian su
comprension; y el segundo esta orientado a reflexionar acerca de qué nocion de
neoliberalismo hace posible pensar una relacion de subjetivacion enredada con las
luchas feministas y sus desenvolvimientos. La propuesta que intentaré desarrollar es
¢de qué manera las divergencias en la conceptualizacién del neoliberalismo afectan
también la definicion de su relacién con los feminismos y qué consecuencias analiticas
se derivan de ellas? Me anima la posibilidad de darme una tarea intrincada que solo
puede ser un incipiente intento de exploracién del problema: proponer dos modos de
lectura del neoliberalismo que pueden resultar estimulantes para imaginar o seguir el
rastro de un feminismo anti-capitalista, anti-colonialista y anti-patriarcal y, al mismo
tiempo, sefialar algunas vinculaciones entre esos sistemas de opresion y los
feminismos. En el primer apartado haré referencia a su légica; en el segundo, a como
puede abordarse analiticamente su dimension afectiva y, por ultimo, a algunos

entrelazamientos posibles entre feminismos y neoliberalismo.
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Aclaraciones metodoldgicas

Para pensar el problema que introduciamos, es necesario poner en relacion dos
dimensiones: modo de acumulaciéon y modelos de subjetivacion. La manera en que
esta relacion sera explorada respondera al entrecruzamiento de unas lecturas posibles
de dos autoras que podrian hallarse en unay en otra forma de aproximacién. Una mas
ligada a como en el modo de acumulacién se reproducen saberes, tecnologias y
practicas (Ong, 2007), y otra mas vinculada a como los modelos de subjetivacion se
entrelazan con los objetivos de intervencion neoliberales (Berlant, 2011). Este trabajo
se sitla entre dos dimensiones de andlisis del problema neoliberal: el modo de
acumulacién que (re)produce un conjunto de saberes, tecnologias y practicas, y los
modelos de subjetivacion que (re)producen objetivos de intervencion neoliberales
(Cavallero y Gago, 2021). Abordar las narrativas y los discursos tedricos feministas
desde la subjetivacion y la acumulacion, de manera interrelacionada, responde a una
conceptualizaciéon de valor ampliada: la del valor como produccion de existencia,
multiplicidad afectiva, intelectual, fisica, cooperativa (vida) que el capital pone a
trabajar (Gago, 2014). El cruce que intento proponer, entonces, liga dos dimensiones,
pero lo hace de un modo especifico: se interroga por como el neoliberalismo, en
relaciéon de afinidad con algunos feminismos, genera una estructura de consenso y
consentimiento en torno a objetivos, l6gicas, sentimientos, modos de vida, emociones
y saberes del capital.

En estas reflexiones, quisiera proponer un abordaje del problema del
neoliberalismo y su relacion con los feminismos a través de dos operaciones
analiticas: la primera, la construccion de una definicion del neoliberalismo como
tecnologia movil y como razén sentimental, apelando a una lectura particular de
Lauren Berlant y Aihwa Ong; la segunda, la busqueda de algunos puntos de
interseccién entre las l6gicas neoliberales, descritas en el momento anterior, con un
feminismo neoliberal hegemonico, pero también con las posibilidades de reformulacién
contrahegemonica de esa relacion. Se trata de un texto de caracter exploratorio que
apela a rastrear unas taxonomias de los espacios donde se superponen ldgicas
neoliberales y afectos y racionalidades anti-neoliberales, anti-patriarcales y anti-
capitalistas; eso que Kosofsky Sedgwick (1998: 36) llama taxonomias inmediatas:
recursos ricos y poco sistematicos “para planificar las posibilidades, los peligros y los

estimulos del paisaje humano”, similares al “cotilleo inmemoriablemente relacionadas
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en el pensamiento europeo con los criados, los hombres afeminados, los gays y las
mujeres” y necesarias para quienes “hayan experimentado en mayor grado la opresion
o la subordinacion”.

En el recorrido que intento proponer, me parece necesario mantener cierta
vigilancia respecto de dos gestos habituales en las aproximaciones a la relacion
feminismos/neoliberalismo: el primero, la tentacién de abordar el problema indicando
aquellos elementos feministas que podrian catalogarse como proyecciones de las
l6gicas del capital, como realidad especular del modo de produccién, renunciando a su
complejidad e indeterminacion; y el segundo, provocar un estiramiento conceptual de
la categoria neoliberalismo de manera tal que toda posicion, afirmacion, ldgica,
dindmica o recurso politico levemente emparentado con abstracciones tales como
individuo, autocontrol o derechos universales pueda ser incluida en un analisis que se
precipita en encontrar un crimen perfecto del capital o una astucia histérica del espiritu
neoliberal. Quisiera comenzar por pensar, junto a Aihwa Ong, qué podria significar una
tecnologia maovil de gobierno al trazar una definicion sobre neoliberalismo; luego, a
través de la idea de tecnologia movil, pensar algunas dimensiones de la promesa
neoliberal, concepto elaborado por Berlant para analizar la crisis del capitalismo.
Finalmente, a partir de esos dos movimientos, ordenar algunas intuiciones acerca de
gué relaciones pueden pensarse entre feminismos y neoliberalismo, en un sentido
permeable a las contingencias e indeterminaciones de las luchas sociales y las

revueltas feministas.

El neoliberalismo como tecnologia mévil

Aihwa Ong, antrop6loga malasia con largos afios de trabajo en los estudios urbanos,
la ciencia, la tecnologia, la medicina y el arte contemporaneo, construye una
caracterizacion del neoliberalismo que se sostiene en el intento de distanciarse de
aguellas perspectivas que tienden a suponer que produce en diferentes lugares los
mismos resultados politicos y las mismas transformaciones sociales. La nocion de
neoliberalismo que procuramos explorar se liga menos con un analisis situado en sus
dimensiones macrosociales y macroeconémicas y mas con los aspectos de la
autogestion, la autovigilancia y la autoempresarialidad (Foucault, 2007; Brown, 2017,
Dardot y Laval, 2013), propios de los modelos de subjetivaciéon y del modo de

acumulacién neoliberales. Como sefiala Wendy Brown (2017: 18), es un modo de
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analizar al neoliberalismo como “un orden normativo de la razén que, a lo largo de tres
décadas, se convirtio en una racionalidad rectora amplia y profundamente diseminada”
que “transforma cada dominio humano y cada empresa —junto con los seres humanos
mismos— de acuerdo con una imagen especifica de lo econémico”; es pensar al
capital como “una nueva trascendencia, una nueva forma de subjetivizacion” (Han,
2014: 19).

En esa clave, la perspectiva de Ong es interesante por un motivo significativo
para pensar el dinamismo de las luchas politicas feministas y anti-capitalistas: el
caracter movil, mutante y contingente del neoliberalismo como modelo de
subjetivacién, pero también como modo de produccién. Contingencia que pone de
relieve dos cuestiones: una, que las teorias y los feminismos decoloniales advirtieron
hace tiempo, que en el neoliberalismo no todas las poblaciones son objeto de técnicas
de autogobierno (aparecen combinadas o relegadas por formas de necro-poder y de
violencia sexual sistémica); otra, que las estrategias neoliberales responden a los
problemas politicos con decisiones calculadas sobre la intervencién y el riesgo pero en
una situacion abierta que hace necesario hacer ajustes, reelaboraciones,
actualizaciones.

La propuesta gue trataré de desarrollar y poner a jugar con los feminismos y su
coyuntura se deriva de afirmar que para pensar este fendmeno es necesario desplegar
“una analitica del montaje sobre una analitica de la estructura y un enfoque en los
medios emergentes sobre la estabilizacion de un nuevo orden global” (Ong, 2007: 5).
¢Una analitica del montaje sobre una analitica de la estructura? Con la idea de
montaje, Ong reune una constelacion inestable de formas globales que interactian
con regimenes politicos particulares: al tratarse de un montaje, el punto de analisis no
se revela a partir de la identificacién de la relacién jerarquica entre los elementos,
determinada por la posicién estructural de cada uno, sino por la seleccién de un punto
de entrada que haga posible pensar la relaciéon entre cada conjunto de fuerzas, sin
determinarlas a partir de una forma global. Al detectar que “la racionalidad neoliberal
ha flotado mas alla de los paises liberales avanzados hacia ambientes politicos tan
variados como el estado guarnicion [...] la oligarquia post-comunista o la formacién
autoritaria sin reemplazar el aparato politico y la ideologia”, produciendo [...]
acoplamientos aparentemente indiscriminados”, propone tomar “las sefiales del vector
de esta forma global y sus convergencias con instituciones y préacticas” (Ong, 2007: 5).

Esta apertura conceptual a configuraciones inesperadas de intenciones politicas y
7
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éticas dispares sugiere que los resultados no se pueden determinar de antemano. En
lugar de suponer que ciertos ambientes son mas 0 menos susceptibles a la
racionalidad neoliberal, el concepto de ensamblaje enfatiza la reflexividad en la
interaccion entre tecnologia global y préacticas situadas (Ong, 2007). La analitica del
montaje sobre la analitica de la estructura invita a atender, por un lado, a aquellos
aspectos de lo neoliberal a los que se les podria otorgar caracter estructural y que se
relacionan mas estrechamente con la larga duracion del colonialismo, el capitalismo y
el patriarcado, mientras que, por otro lado, aparecen también contempladas —
observadas en su modo de ensamblarse— aquellas practicas, tecnologias, narrativas
gque pueden percibirse mas fluidas, contingentes o mas asociadas a la excepcién que
a la logica del neoliberalismo como régimen global.

Ong habilita una lectura capaz de pensar la larga duracion del colonialismo y la
captura y reconfiguracion neoliberal de elementos propios de sistemas de creencias
ancestrales entre la estructura de clases y la contingente elaboracién de una
economia afectiva signada por el célculo y el auto-gobierno, pero también por
sentimientos que tienen otra materialidad e historicidad. Pensando con Ong, puede
entenderse, por ejemplo, aquello que Brown encuentra en lo que denomina
neoliberalismo autoritario: una combinacion hibrida en los nuevos movimientos de
derecha que rednen algunos principios ligados al libre mercado con una recuperacién

de los valores morales tradicionales.

“[...] la combinacién del desprecio del neoliberalismo de lo politico y de lo social y
una masculinidad herida desublimada, juntos generan una libertad desinhibida que
es el sintoma de la destitucion ética, aunque por lo general se disfrace de virtud
religiosa o de melancolia conservadora de un pasado fantasmético”. (Brown, 2020:
197)

La herida en la masculinidad blanca que hace desplegar un neoliberalismo
marcadamente anti-feminista y racista es pensable en la relacion entre montaje y
estructura. Una continuidad histérica que enlaza al colonialismo con el patriarcado y el
capitalismo, que se patentiza en la figura del hombre blanco (algo distinto al homo
oeconomicus), con una particular economia de sentimientos y emociones (que tiene su
propia genealogia) y una especifica reconfiguracion neoliberal que deviene autoritaria.
El resentimiento —ese sentimiento que para Brown anima el autoritarismo

neoliberal— se entrelaza con un estado animico —el nihilismo fatalista— en un
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sentido singular que esta signado por la estructura de las relaciones de opresion: al
tiempo que reabre la herida colonial, intenta restituir un orden de dominacion basado
en la apropiacion de las mujeres. Sin embargo, esa pulsién de muerte masculinista es
plausible de ser gestionada, sometida a las légicas de la racionalidad neoliberal, de lo
que resulta un tipo de moralidad que hace coincidir conservadurismo con
ensanchamiento de la esfera privada y la sacralizacion de las libertades individuales.
La analitica del montaje junto con la analitica de la estructura, articuladas en torno a la
nocion de tecnologias moviles, abre un camino alternativo al de la oposicion entre
continuidades y rupturas; también a las lecturas que se centran en la astucia histérica
del neoliberalismo o a aquellas que oponen tecnologias blandas de autocontrol con
tecnologias disciplinarias o necropoliticas. Hace posible pensar la relacion entre
neoliberalismo y feminismos atendiendo a como esta tecnologia moévil recombina
diversas zonas de la vida social, afectiva y politica interviniendo en cada regién segun
sus peculiaridades histéricas y sociales. “Estudiar el neoliberalismo no como una
cultura o una estructura sino como técnicas moviles de gobierno que pueden ser
descontextualizadas de sus fuentes originales y re-contextualizadas en constelaciones
de relaciones mutuamente constitutivas y contingentes” (Ong, 2007: 4) nos convoca a
un abordaje atento a las contingencias, pero también a la persistencia de la estructura
de las violencias, posibilita la identificacion de mdultiples capas (mas y menos rigidas)
en las que se asientan los sistemas de opresion y también esas configuraciones
mutantes, abiertas e indeterminadas que nos devuelven a una pregunta por la

hegemonia y las marcas de la contra-normatividad.

El neoliberalismo como razén sentimental

Si con neoliberalismo remitimos a tecnologias moéviles que despliegan una
configuracion particular de elementos de diversa procedencia histérica, politica y
social, ¢qué lo hace un tipo particular de tecnologia, una forma distinguible de otros
modos del capital, del colonialismo y del patriarcado? Me gustaria explorar una
respuesta, rastreando algunos elementos tedricos y analiticos presentes en Berlant
(2011), con la intencion de establecer cual podria ser esa caracteristica particular del
neoliberalismo como tecnologia; busqueda que no pretende hacer esa distincion mas
gue a los fines de pensarla en su relacion con los feminismos. En ese sentido,

nuevamente, se trata de una analitica del montaje sobre una analitica de la
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estructura; un esfuerzo interpretativo que no pretende describir todos los elementos,
las formas de aparicién y las l6gicas que se rubrican bajo el concepto neoliberalismo,
sino poner a funcionar herramientas que permitan analizar una forma determinada
de montaje y una relacién especifica con sus determinaciones estructurales.

En El corazén de la nacién, Berlant se adentra en un modo particular de
relacion de subordinacion subjetiva al neoliberalismo: intenta identificar un tipo de
apego a una normatividad utopica en contextos de supervivencia, de abismo y
precariedad. En ese “dominio poroso del atomismo empresarial hiperexplotador que
ha sido denominado, diversamente, globalizacion, soberania liberal, capitalismo tardio,
posfordismo o neoliberalismo”, rastrea una escena de masas que, paradéjicamente, no
tiene nada de colectiva; mas bien indaga en “un sentimiento de normalidad
aspiracional, el deseo de sentirse normal y de sentir la normalidad como un terreno de
vida confiable, una vida que no tiene que ser permanentemente reinventada” (Berlant,
2011: 76).

Ese sentirse normal, sin embargo, no se produce en un sentido contingente o
estrictamente coyuntural. Ni en su forma ni en sus modos de aparicion esta ligado a la
economia de sentimientos que se instaura entre los proximos, entre quienes
comparten la desgastante tarea de sobrevivir a las crisis del capital; son, en cambio,
“soluciones individuales a problemas sistémicos” (Beck, en Berlant, 2011: 8). ¢ Cudl es
el contenido de esta fantasia, de esa normatividad anhelada? Para los fines de este
andlisis, es conveniente dividir la cuestién en dos aspectos: la primera, el contenido
especifico de la fantasia; la segunda, su estructura subyacente. Con respecto al
contenido, podria decir, recurriendo a los términos propios de la autora, que se trata de
una proyeccion defensiva (ante la crisis abismal de la precariedad) que se produce en
clave transclasista, que borra o desplaza lo que aparece como un obstaculo al deseo
de encarnar la norma; dindmica similar a la que acontece con la marca racial: quienes
negocian subjetivamente su permanencia afectiva en los regimenes del capitalismo
neoliberal, lo hacen a costa de afirmarse sobre un olvido —olvido que remite a las
condiciones estructurales de su posicion social. No requiere, sino que incluso repele,
un sentimiento ligado a una forma especifica de vida: “proponer el juego, el riesgo vy,
por encima de todo, la autorrepeticion, en proximidad a cualesquiera objetos/escenas
gue estén disponibles o sean convenientes, la voluntad de sentir ese sentimiento, otra
vez se convierte en el primer orden del deseo” (Berlant, 2011: 76).

Esta configuracion deseante se presenta entonces anudando elementos que,
10
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en primera instancia, podrian aparecer en contradiccion: una joven precaria —Ila joven
de la pelicula Rossetta, que analiza Berlant—, en una familia monoparental débilmente
insertada en economias de subsistencia, suefia con ser una buena trabajadora en un
empleo mal pagado. Algo que le interesa tan profundamente que rechaza, contra sus
posibilidades mismas de supervivencia, un subsidio estatal. La posibilidad de
imaginarlo la hace introducirse en la sensacion gratificante y ansiolitica de “tener un
lugar”, de “estar minimamente en la jugada” (Berlant, 2011: 82).

La promesa del neoliberalismo hace posible no una accién politica orientada a
cambiar el mundo, a producir una interrupcion en el orden de cosas que se presentan
como dado, sino que ofrece un trazado afectivo que hace posible negociar con él,
hacer la vida vivible en situaciones de vulnerabilidad social y subjetiva. “La comunidad
y la sociedad civil no se ven como recursos para construir nada, ni la fantasia ni la vida
normal. Los apegos son tan quebradizos como el sistema econémico que aclama y
expulsa a su ejército de reserva de trabajadores” (Berlant, 2011: 77). Un punto es
central en la formulacién de la promesa neoliberal: la fantasia es “el Unico capital que
puede transmitirse con certeza de un espacio contingente a otro” (Berlant, 2011: 80).
Este aspecto es central para distinguir la sugerencia analitica de Berlant de otras —
como la de Brown, por ejemplo—, el deseo de estar en la jugada es un deseo
conservador en un sentido particular: se trata de tener lugar, de no estar forzado a
reinventar la vida, las condiciones de reproduccion materiales, simbdlicas, subjetivas.
Aparece, entonces si, el problema de la hegemonia repolitizado: lo que es relevante
para el neoliberalismo —como razén sentimental, como economia afectiva y estructura
de sentimientos— es proveer de los medios de sujecién y consentimiento a través de
la l6gica de una promesa que solo puede incumplirse, pero sin la cual aparece
amenazada la posibilidad subjetiva de mantenerse en negociacion con un mundo
hostil, amenazante vy fluido.

No es lo mismo encontrar confort en la cercania de un objeto o de una escena
vaga que promete brindar cierto lastre en la socialidad que disfrutar del placer
supremacista, asi como, hablando en términos psicoanaliticos, reconocer
errbneamente no es lo mismo que estar equivocado. Después de todo, lo hegeménico
no es simplemente la dominacién con ropajes mas atractivos: es una metaestructura
de consentimiento (Berlant, 2011).

La clave de lectura de Berlant, el neoliberalismo como una razén sentimental

refiida muy intimamente con lo que corresponderia a las l6gicas del calculo racional en
I
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un aspecto central como la construccién de una metaestructura de consentimiento,
nos devuelve al problema de la hegemonia en un sentido importante, que ronda gran
parte de las preguntas por la actualidad del proyecto neoliberal y su devenir autoritario.
No se trata solamente de explicar la emergencia y consolidacion de derechas
reaccionarias y su popularizacion a traves de la interseccion de las estructuras de
clase, raza y sexo (el resentimiento, por ejemplo, del varén blanco heterosexual que
siente amenazados sus lugares de privilegio historicos), sino de pensar la complejidad
gue se presenta al identificar como se produce un montaje de diversos elementos
contradictorios que componen una escena de compromiso afectivo con el capitalismo
en su momento actual. Lo que aparece como eminentemente neoliberal y que pone a
funcionar diferentes formas de apego y consentimiento no tiene un caracter
necesariamente clasista, racista o sexista —aunque pueda presentar una 0 mas
combinaciones—, sino que se edifica sobre la oportunidad de fantasear con una vida

segura, asi eso parezca incluso ontolégicamente imposible:

“[...]1 para comprender los apegos colectivos a vidas convencionales,
fundamentalmente estresadas, tenemos que pensar en la normatividad como un
agrupamiento en evolucion, incoherente, de promesas hegemonicas acerca de la
experiencia presente y futura de la pertenencia social, en la que se puede ingresar
de diversas maneras, y que puede rastrearse mejor en términos de transacciones
afectivas que tienen lugar al mismo tiempo que las transacciones mas
instrumentales”. (Berlant, 2011: 74)

La metaestructura de consentimiento neoliberal a la que se refiere Berlant tanto como
la analitica del montaje y de la estructura que piensa Ong permiten adentrarse en la
cuestion del neoliberalismo evitando hacer abuso de las nociones de mercantilizacién
y mercado, asi como de una conceptualizacién de gubernamentalidad inflacionaria?.
Alrededor de estas dos marcas, trataré de pensar algunas lineas sobre la relacién
feminismos-neoliberalismo sefialando ciertas implicancias, para la cuestion feminista,

de estos aportes al debate sobre la actualidad neoliberal del capitalismo.

Feminismos neoliberales

Decia con Berlant y pensaba con Ong que el problema del neoliberalismo puede ser
abordado conceptualizandolo como elementos contradictorios que integran un montaje
compuesto por fendmenos contingentes, pero también por persistencias estructurales.

Asi, la promesa neoliberal de no tener que reinventar la propia vida, de tener lugar o
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de estar minimamente en la jugada se conjuga con los registros afectivos comunes
(generizados, racializados, sexo-generizados) de lo que una vida buena es. Sin
embargo, primariamente lo que aparece como insustituible es el deseo de sentirse
todavia en relacién con un entorno extremadamente incierto y cruel. Sobre esa linea,
me interesa indagar las formas de apego colectivo al neoliberalismo que aparecen
enlazadas con los feminismos y sus luchas.

Si pensar el neoliberalismo como una razon sentimental, como una tecnologia
mévil que pone en relacion las logicas del montaje y de la estructura, nos advierte de
la posibilidad de una definicibn mas amplia y también tactica del problema, ¢qué
podria decirse de lo que nombramos como feminismos neoliberales y en qué sentido
los feminismos se encuentran ante la amenaza de ser capturados por la maquinaria
material y simbdlica del neoliberalismo? Al tratarse de una pregunta ambiciosa que,
como adelantaba, no es mi objetivo responder, pero si explorar, me gustaria comenzar
por plantear una descripcion general de lo que podria significar un feminismo
neoliberal para luego sefalar posiciones antagénicas. Finalmente, quisiera adentrarme
en la pregunta por las posibilidades de la resistencia y sus términos, bajo un sentido
resignificado de la nocién de neoliberalismo, que se atenga a algunas de las
herramientas que fueron expuestas en el desarrollo de estas reflexiones.

Dice hooks (2017: 26; la autora escribe su apellido en mindsculas) que una de
las logicas mas eficientes del feminismo blanco y capitalista tiene que ver, en la
actualidad, con su formulacién del “feminismo como estilo de vida” y con la idea de
que existen “tantas versiones del feminismo como mujeres en el mundo”. Es fécil
trazar una analogia entre las dindmicas de la promesa neoliberal y este modo de
articulacion politica, afectiva y discursiva: la promesa neoliberal requiere del
borramiento del obstaculo de la posicién de clase, de raza, de sexo. Efectivamente, lo
gque amenaza la posibilidad de desear estar en la jugada es la emergencia consciente
de las limitaciones impuestas por la estructura social. Al mismo tiempo, la posibilidad
de cumplimiento de la promesa (no tener que reinventar la vida, tener un lugar en el
gue quedarse, una vida buena) es nula bajo los términos de los sistemas de opresion
que la formulan. Para que la promesa pueda realizarse deben permanecer ocultas las
caracteristicas sexuales, raciales y de clase de quienes estan sujetxs a través del
deseo: la igualdad de los varones con las mujeres, por caso, puede presentarse dentro
de los limites de una formulacién neoliberal solo si estos se universalizan y son

desprovistos de sus otras posiciones. Un feminismo neoliberal que recentra la
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categoria de género vinculandola tanto a reivindicaciones igualitaristas y pluralistas de
mercado como a proyectos reformistas de Estado. La utilizacién blanca, plutocrata y/o
institucionalista de la categoria género (generismo) se orienta a ordenar las luchas
feministas bajo “los temas y directrices de un feminismo eminentemente muijeril,
pragmético y reformista, convertido en presa de la maquinaria estatal y su lenguaje
técnico-administrativo” (flores, 2017: 36; la autora escribe su apellido en minUsculas).
A medida que vuelve difusas las opresiones de clase y raza, también vuelve difusas
las respuestas politicas y colectivas a la opresion sexual; deviene una terapéutica con
perspectiva de género (femenino) orientada a la auto-realizacion y el auto-
conocimiento. Bajo una narrativa de impugnacion a las formas de subjetivacion y al
modo de acumulacién tradicionalista patriarcal, puede hacerse cada vez mas publico
el género y mas privada (menos visible, mas opaca) la explotacién de raza y clase.
Este “feminismo del poder” (hooks, 2017: 62) combina la exhortaciébn neoliberal a
producirse a si mismx con la exaltacibn de mercado de las virtudes del género
femenino: introduce en la retérica de la produccion de si la invitacién a perfeccionar y a
capitalizar habilidades estereotipadamente femeninas en el sentido de la mejora de las
competencias individuales; promete un nuevo tiempo que ofrece un lugar habitable
para quienes les habia sido negada su posibilidad de estar minimamente en la jugada
por su posicion de clase sexual.

En otro momento de este texto sefialé que, si pensamos con Berlant, el
contenido clasista, racista o sexista de la promesa esta muy relacionado, pero no se
superpone, con la dindmica cruel de la promesa: el sentimiento necesario para el
montaje de la metaestructura del consentimiento neoliberal es el deseo de sentirse en
la jugada, de tener lugar en contextos de incertidumbre. ¢Podemos pensar entonces
gue, mas alla de la forma prototipica de feminismo neoliberal, existen también formas
de entrelazamiento entre la tecnologia neoliberal de la promesa y las estrategias,
economias afectivas y discursividades feministas?, ¢en qué sentido podria explorarse
esa relacion? Quisiera plantear dos formas posibles de abordaje que se desprenden
de los desarrollos anteriores acerca del neoliberalismo como tecnologia movil y como
razon sentimental. En primer lugar, un punto de interseccion entre feminismos y
neoliberalismo se produce cuando en el horizonte de la utopia politica irrumpe la
promesa de una vida futura cuya seguridad es ontologizada negando su precariedad
constitutiva?; en segundo lugar, cuando la promesa del movimiento parece consistir en

una vida feminista desprovista del conflicto como dinamica propia de la politica y de la
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experiencia vital. Ambas promesas comparten con la razén sentimental hegeménica
una serie de cuestiones: son formuladas en los términos del individualismo neoliberal y
del conservadurismo social. En los parrafos que siguen, quisiera indagar en esos dos
puntos (la promesa de seguridad y la anulacién del conflicto): propondré algunos
matices y rastrearé alternativas que podrian vincularse con las resistencias feministas

al capitalismo neoliberal.

Tener un lugar o hacer un lugar comun

La fantasia de tener un lugar en el que quedarse, que identificabamos con Berlant, es
compleja y polisémica: desarmarla puede tener algunas implicancias politicas que me
gustaria desarrollar. ¢En qué sentido tener un lugar para quedarse, no tener que
reinventar permanentemente la propia vida, puede configurar una promesa
contrahegemonica, una promesa que reinstaure un hacer colectivo frente a la
precariedad neoliberal? La promesa que le interesa a Berlant redunda en posiciones
subjetivas de reafirmacién de la heterosexualidad, la blanquitud y la explotacién
capitalista del tiempo: no cualquier objeto esta imbuido de la amenaza de fracaso o
éxito; no cualquier objeto es objeto de una promesa. Los objetos tienen relaciones
especificas entre si: la normatividad heterosexual arma una red en la cual activo,
exitoso, blanco, masculino, feliz, se oponen a la pasividad radical, al fracaso, a la
incompetencia. Sin embargo, estas posiciones se sustentan, todas, en una necesidad
gue emerge como forma de negociacion con la precariedad vital de las subjetividades
neoliberales: el deseo de fantasear con sustraerse de la tarea desgastante de
sobrevivir, con la posibilidad de detener esos esfuerzos y hacerse un lugar. El sentido
gue la razén sentimental neoliberal le impregna, como tecnologia mavil, a este estado
afectivo, no hace mas que reafirmar las determinaciones estructurales que son en si
mismas el obstaculo para la existencia de vidas menos precarias, menos sometidas a
las légicas de la precariedad capitalista.

Ahora bien, resulta dificil pensar un movimiento contrahegemoénico que
prescinda de una promesa, de algun tipo de compromiso afectivo con el futuro que se
produzca sobre el deseo anticipatorio de sensaciones mas gratificantes, placenteras,
felices. Los feminismos tejen redes de autodefensa, de cuidado y de luchas que tienen
la capacidad de expresarse en relaciébn antagoénica con la promesa individualista de

tener un lugar de inmovilidad en un mundo en permanente crisis. La promesa feminista
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puede significar, en contraposicion a la de tener un lugar en el que quedarse, hacer un
lugar coman. Un lugar comun que no reniega de la precariedad constitutiva de la vida
y que no promete cruelmente abolirla, sino que hace posible “reimaginar la comunidad
sobre la base de la vulnerabilidad y la pérdida” (Butler, 2004: 45); una posibilidad de
afirmar otro tiempo donde la precariedad convoque a trazar alianzas que desborden y
amenacen los limites del sujeto neoliberal, a desafiar el llamamiento a cuidarse solx,
abriendo espacios para sentirse politicx. Hacer visible el sentido publico del sexo, de la
muerte, su artificialidad, y con ello provocar alianzas entre Ixs arrojadxs a cuidarse
solxs, a autoproducirse genérica, patriarcal y colonialmente.

La promesa neoliberal apela al conservadurismo en el sentido de la inmovilidad
social y subjetiva: convoca a anhelar un mundo perdido de identidades fijas y de
instituciones rigidas. Propone, en algin sentido, una retroutopia: una vuelta a un
pasado perdido, robado o negado, en el que la familia y el trabajo funcionaban como
garantes de una vida segura y previsible. Frente a la emergencia de derechas
autoritarias que logran combinar peligrosamente el ensanchamiento del campo de la
esfera privada con la restauracién de las violencias heteropatriarcales, clasistas y
racistas, ¢qué relacion con el futuro podria abrir una linea de fuga al autoritarismo

retroutépico y proponer otro tipo de contrato afectivo?

Reflexiones finales

En este trabajo, propuse una forma de lectura de la relaciébn feminismos-
neoliberalismo que recupera y explora las dimensiones de promesa (Berlant, 2011) y
tecnologia moévil (Ong, 2007). Ese recorrido nos condujo a elaborar una aproximaciéon
al problema neoliberal en dos claves: como montaje/estructura y como razon
sentimental. Esa aproximacion nos permitié pensar lo neoliberal en la tensiéon entre su
caracter estructural (su intima relacibn con el colonialismo, el capitalismo y el
patriarcado) y los modos de ensamblarse con aquellas practicas, tecnologias y
narrativas que pueden percibirse mas fluidas o asociadas a la excepcion que a la
l6gica del neoliberalismo como racionalidad. En esa clave es que se exploré una
entrada al problema a partir de la identificacion de un tipo de apego a una
normatividad utépica en contextos de supervivencia, de abismo y de precariedad.
Ambas dimensiones de analisis intentaron abrir lineas de problematizacion de lo que

se nombra como feminismo neoliberal, sefialando algunas marcas para pensar qué
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podria significar una contrahegemonia ahi donde las claves de andlisis ya no son las
determinaciones estructurales ni el movimiento como sujeto de la revolucion.

Para concluir este recorrido, quisiera componer dos escenas de lo que mas
arriba  nombraba, con Berlant, como wuna contra-sentimentalidad o una
contrahegemonia sentimental. Para hacerlo es necesario introducir una categoria
propia de los estudios y activismos queer/cuir: la crononormatividad. ¢De qué nos
previene la categoria? Como sefialan un amplio conjunto de tedricos y activistas
queer, entre los que se encuentra nuestra autora (Edelman, 2014; Halberstam, 2018;
Berlant, 2020; Love, 2009; Bernini, 2013), es importante andar con recaudos cuando
se explora una dimensién propositiva en un diagndstico o una lectura del momento
actual. Esta advertencia tiene que ver con la identificacion de que en los proyectos
tedéricos o politicos que abordan la complejidad de lo social, muchas veces se
reinstaura un sentido lineal del tiempo signado por las marcas de la heterosexualidad,
el reproductivismo y la blanquitud. La crononormatividad es aquella experiencia
temporal hegemadnica (heterolineal, colonialista, productivista y reproductivista) que
deja fuera del tiempo social a generizadxs, racializadxs, empobrecidxs; subjetividades
que llevan la marca del fracaso, el rezago, la desviacion y la queeridad. Este
posicionamiento nos conduce a comprender que la intencion de exponer imagenes de
una contra-sentimentalidad no puede plegarse a las formas de reproduccion de las
temporalidades hegemodnicas (pasado-presente-futuro), sino a introducir escenas
capaces de hacer aparecer otros modos de habitar las resistencias al capitalismo
neoliberal. Intentando tomar esas precauciones, me detendré en describir dos
momentos en los que pueden advertirse formas de contra-sentimentalidad en un
sentido tan amplio como el que la categoria misma supone. Estos momentos no se
desprenderan del intento por describir una imagen de futuro en sintonia con nuestro
diagndstico de la coyuntura, sino que repondran esfuerzos y repertorios militantes que
pertenecen a la compleja genealogia de los activismos feministas y queer.

1980. Un virus afecta fatalmente al sistema inmunitario de las personas
infectadas, produciendo enfermedades que se desarrollan hasta dar muerte. Los
Centros para el Control y Prevencién de Enfermedades de Estados Unidos la llamaron
the 4H disease por la inicial que tenian en comdn cuatro comunidades: hemofilicos,
heroinbmanos, haitianos y homosexuales. El 20 de marzo de 1990, casi nueve afios
después de los primeros cinco casos de sida registrados en el mundo, algunos

activistas se reunieron para conformar un grupo de accién directa, con el objetivo
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explicito de combatir, por un lado, el sistema heteronormativo y, por otro, el
asimilacionismo LGBT. Se hicieron llamar Queer Nation. Su estrategia fue la
confrontacion con una cultura gay que respondia al estigma del sida reproduciendo los
estandares heterosexuales de vida buena y ascenso social. Sus luchas no pudieron ni
intentaron inscribirse en el paradigma estadounidense que orientaba los repertorios de
protesta a la consecucion de derechos individuales o de minorias (igualdad de género,
respeto por la diversidad sexual, ampliacién de derechos) (Vidarte, 2007; Cdérdoba,
Séez del Alamo y Vidarte, 2006). Fueron apariciones intempestivas, paraddjicas, con
un sentido profundamente perturbador del universo heterosexual, pero también de la
promesa neoliberal de hacerse lugar en un mundo desigual. Entrar en relacién de
oposicion con los paradigmas de restitucién y reparacién son gestos que permiten
avizorar una contra-sentimentalidad, especialmente si entendemos que el
reconocimiento opera alli “cuando el dolor de otros intimos les quema la conciencia a
los sujetos nacionales clasicamente privilegiados, de manera que sienten como propio
el dolor de la ciudadania fallida o denegada” (Berlant, 2011: 12), haciendo que tiendan
a pensarse dos cuestiones. La primera, que la ley y otras fuentes de desigualdad
pueden ser el remedio para las mismas desigualdades que producen. La segunda, que
la erradicacion del dolor hace desaparecer las relaciones asimétricas de clase, raza o
sexo. Sin embargo, los sentimientos de la experiencia traumatica, de una situacion
expuesta como injusta, pueden pertenecer a una narrativa disidente del orden sexo-
genérico de un modo en el que este no puede ser eludido ni desplazado en favor de la
restitucion de una ciudadania blanca, heterosexual y patriarcal. Queer Nation puede
ser una pista de lectura.

2012. Una forma particular de archivo, el Archivo de la Memoria Trans. La
propuesta de reunir dos repertorios de la memoria en Latinoamérica: la practica de
elaboracion testimonial del genocidio de la Ultima dictadura militar en Argentina,
tomada de las Madres y Abuelas de Plaza de Mayo, y la practica travesti-trans de
rescatar las fotos de la muerta por violencias patriarcales o transfébicas de las familias
gue solian eliminar las marcas de las ovejas negras en sus entierros, velorios o
rituales de duelo (Antoniucci, 2021). Guardar las fotos de la compafiera contra el
dispositivo de control familiar, por una parte, y por otra, inscribir esas imagenes en las
luchas contra la represion policial del Estado heteropatriarcal, militar y eclesiastico. Se
trata de una forma de narrar la injusticia que no convoca a una reparacion identitaria

solo limitada a la tolerancia y la asimilacion (hacer lugar), sino que tensa el contrato
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sentimental. De los sentimientos socialmente calificados como negativos, hace politica
y resistencias en el sentido de integrarlos en un registro mas amplio de la experiencia
disidente: si la promesa neoliberal suele depositarse sobre objetos socialmente
legitimados como deseables para el ejercicio de una vida buena (familia,
heterosexualidad, crononorma), el archivo reconstruye los rastros de unas alianzas
sexo-afectivas anti-normativas —el legado y la promesa de una familia trans-travesti,
una alianza politica de madres y hermanas nacidas del exilio de la
heteronormatividad— y hace una narrativa de la injusticia que trae a la memoria el
sentido publico de las violencias privatizadas y la dimension publica de la violencia
privada.

Hacer una contrahegemonia sentimental implica también una forma de habitar
en la resistencia, es decir, si las retdéricas conservadoras neoliberales tienden a
ordenarse en torno a una terapéutica orientada al futuro (una promesa de reparacion,
felicidad y vida buena) que reinstaura un pasado imaginario (de identidades fijas e
instituciones opresivas), los feminismos encuentran también espacios donde es
posible trazar todavia una narrativa contra-sentimental. Si el contrato sentimental
hegemodnico solo puede producirse en un sentido transclasista y transracial, ocultando
las desigualdades y estructuras de clase que lo produjeron en primera instancia,
quizas los feminismos logren encarnar una promesa de comunidad que no sea
lanzada hacia el futuro, sino que haga carne en las légicas de construccion de
estrategias para la supervivencia y el cuidado de las vidas racializadas, feminizadas y
empobrecidas.

Frente a las légicas asimilacionistas de la reparacion, de la ciudadania
universal, pueden pervivir unas formas de existir fugando del mandato reproductivista
heterosexual, componiendo un modo comunitario de la promesa con objetos de
sentimiento y afectos multiples, contradictorios, abiertos, dificiles de asir a las
dinamicas del individualismo neoliberal. Una promesa de lugar comun capaz de hacer
sentido en la indecidibilidad de un modo politicamente operante, potente y
transformador que esta abierto, arrojado a su propia dindmica. Los repertorios de
resistencia y lucha feministas contienen una serie de paradojas que atraviesan el
problema de la crisis neoliberal del capital: no solo exhiben la necesidad de una
promesa frente a la experiencia social y subjetiva de precariedad, sino que construyen
y reconstruyen unas alianzas sexo-afectivas contra-normativas; un legado y una

promesa de comunidad que aparece siempre en relaciébn con las dinamicas de
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produccién de sexo, de raza, de clase.
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Notas

1 Estos resguardos para abordar el problema neoliberal surgen de una lectura de Wacquant
(2012, sin paginacion), cuando afirma que las reflexiones tedricas sobre el fendmeno se
pueden clasificar en dos tipos, uno hegemonico, otro insurgente: las neo-clasicas y neo-
marxistas del dominio del mercado y “las derivaciones libres del concepto foucaultiano de
gubernamentalidad”. Al primer enfoque, lo descarta por reflectar el discurso neoliberal de
mercado orientado a la ausencia de instituciones, mientras que al segundo enfoque lo juzga
“promiscuo, superpoblado por instituciones que proliferan, todas aparentemente infectadas por
el virus neoliberal”, rayano al “solipsismo critico”. Estas advertencias son claves en dos
sentidos: en uno, relacionado a la necesidad de evitar la tentacidon de abordar el problema de la
relacién feminismos-neoliberalismo indicando aquellos elementos de los primeros que podrian
catalogarse como proyecciones de las logicas del capital, como realidad especular del modo de
produccion, renunciando a su complejidad e indeterminacion; en el otro, vinculado a la
importancia de abstenerse de provocar un estiramiento conceptual de la categoria
neoliberalismo de manera tal que toda posicion, afirmacién, l6gica, dindmica o recurso politico
levemente emparentado con abstracciones tales como individuo, autocontrol o derechos
universales pueda ser incluida en un analisis que se precipitaria en encontrar un crimen
perfecto del capital o una astucia historica del espiritu neoliberal.

2 En este sentido, me gustaria sefialar una distincion, trabajada por Lorey (2016: 27 y 28), entre
condicidn precaria, como dimensién socio-ontoldgica de la vida y de los cuerpos, “algo en todo
momento relacional y por lo tanto compartido con otras vidas precarias”, y la caracteristica
especifica del estado actual del neoliberalismo, que consiste en el gobierno de la inseguridad,
de la desproteccion; una “precarizacion como gubernamentalidad”.
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