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RESUMEN. El objetivo de este articulo es el de abordar criticamen-
te el giro afectivo vinculado a la teorfa cultural actual, problema-
tizando su historicidad para describir la raiz gubernamental de
la dimension de las pasiones por medio de una tension de las
nociones de emocion y afecto, las cuales emergen como campo
de estudio contingente a la axiomatica capitalista contempo-
ranea. Nuestra hipotesis es que la potencia gubernamental del
capitalismo reside en la eficiencia con que los cuerpos son ins-
critos por medio de su emocionalizacién en una escena o “mie-
do/ambiente” acondicionado para su agrupamiento en funcion
de la atenuacion de su fuerza afectiva, existiendo una operacion
de traduccion de afectos en emociones que sittia, como centro
de gravedad para la politizacion del presente.
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AssTracT. The objective of this article is to critically discuss the
affective turn associated with cultural theory, problematizing its
historicity to describe the governmental root of the dimension of
the passions by means of a tension of the notions of emotion and
affection, which emerge as a contingent field of study within the
contemporary capitalist axiomatics. Our hypothesis is that the
governmental power of capitalism resides in the efficiency with
which bodies are inscribed by means of their emotionalization
in a scene or fear-conditioned environment for their grouping
according to the attenuation of their affective force, through an
operation of translation of affects in emotions that situates, as a
center of gravity for the politicization of the present.

Key worbs. Affect politics, fear, emotions, neoliberalism, fear
episteme.

CONSIDERACIONES PREVIAS

El presente texto busca proponer una analitica tedrico-critica respecto
al campo de fenémenos habitualmente conocidos como pasionales
desde una perspectiva politica. Esta dimension ha sido abordada en los
ultimos anos por una corriente conocida como “giro afectivo”, que ha
combinando una serie de estudios ligados al psicoanalisis, los estudios
feministas, la geografia cultural, la teoria del actor red, la sociologia de
las emociones y la teoria posestructuralista. Dicha nocion emerge como
categoria critica alrededor del trabajo propuesto por las sociélogas
estadounidenses Patricia Clough y Jean Halley (2007), para nominar
una inflexion en la teoria cultural que vuelve a resituar en las emo-
ciones y los afectos una apertura tedrico-pragmatica a las disciplinas
onto-discursivas del construccionismo social. Ademas, esta discusion
tiene como antecedentes el trabajo de Massumi (1995) y Sedgwick
con Franck (1995), quienes sittian el pensamiento filosofico de Gilles
Deleuze y Henri Bergson en una tensioén productiva con las disciplinas
sociales del campo de la teoria cultural.

Propondremos que entre estos dos ambitos propios de la vida huma-
na subsiste una tension permanente, toda vez que es posible observar
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una imbricacion entre el ejercicio de gobierno y los elementos emocio-
nales que, desde la reflexion historico-filosofica y cientifico-social, han
sido considerados como propios del espacio interior de los individuos,
es decir, como vivencias de caracter privado que surgen como produc-
to de la interaccion humana con objetos que, de algin modo, harfan
las veces de estimulos evocadores de formas de experiencia sensible.
Dentro de este esquema general, y siguiendo lo que algunos pensa-
dores contemporaneos como Massumi (2015) han definido como una
“politica de los afectos”, entendida como la capacidad de interrumpir
las senales y signos de fuerza que armonizan los cuerpos y los inducen
a habitar ambientes afectivos, buscamos situar nuestra propuesta.

Esto lo comprendemos, grosso modo, desde la perspectiva de la ani-
mica emocional de una época, atendiendo a dos principios fundamenta-
les de base con los que nos gustaria contextualizar nuestro analisis: por
un lado, reconociendo que existen operaciones politicas cuya finalidad
radicaria en la delimitacion de determinados modos de sentir, posibles de
vincular con lo que Ranciere (2009; 2017) ha descrito como regimenes
de reparto de lo sensible, entendidos como modulaciones estéticas que
acttian como a priori histéricos, prescribiendo formas de lo comtin y sus
respectivas particiones. El segundo principio, sin duda en sintonia con
el anterior, refiere a la cuestion segtn la que el vinculo entre gobierno y
emociones se erige sobre algo mas que la mera proyeccion descendente
de los influjos de un poder normalizador sobre una poblacion pasiva.

En otras palabras, habria que reconocer la fuerza politica de estas
animicas emocionales en relacion con un potencial de subjetivacion
colectiva, es decir, como causa y resultado de la modulacion de los
deseos de los individuos particulares y sus esfuerzos colectivos en tor-
no a un comun que habilita el reconocimiento sensible de la realidad,
conminando permanentemente a los miembros de la sociedad civil a
replegarse sobre su espacio interior en busca de formas de identifica-
cion. Identificacion entendida en el sentido que la plantea Laclau (1994),
para referirse al movimiento de llenado de una escision constitutiva a
la base de cualquier de identidad social y que, sin embargo, no admite
ningun tipo de justificacion externa (bondad, racionalidad). Seria, mas
bien, la posibilidad de establecer una cierta regularidad a partir de la
emergencia de un orden.
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De modo que seria posible colegir que este ejercicio de movilizacion
interior-exterior se sustenta en torno a la busqueda de una representa-
cion hegemonica referida a los modos de sentir, como claves de inscrip-
cion dentro de espacios de pertenencia que, creemos, en el contexto
occidental contemporaneo tendrian una rentabilidad politica en torno
a la delimitacion de un marco securitario frente a una serie de amenazas
presentes, en torno a lo que Deleuze y Guattari han reconocido como
una forma-Estado paranoica (Silbertin-Blanc, 2017). Esta explicacion
de los pensadores franceses respecto del tratamiento de lo social releva
la importancia de la nocion de posicion, puesto que lo que parece estar
en juego en la division entre lo paranoico y lo esquizo es precisamente
el reconocimiento de las formas que adquieren las multiplicidades —sus
distanciamientos y sus mutaciones— (Delueze; Guattari, 2010).

Consideramos que lo que en términos foucaultianos (2005) cons-
tituye el binomio ligado a los regimenes de visibilidad y decibilidad
propios de la episteme en una época histérica particular, podria exten-
derse y constituirse en un triedro al incorporar la potencia politica de
los regimenes sensitivo-emocionales. Esto lo podriamos abordar en
términos de una disposicion, que, para el caso que nos ocupa, tendria su
potencial de efectividad en la saturacion imaginario-emotiva de cuerpos
que devienen fijados, por medio de codigos que componen los criterios
de adecuacion/inadecuacion en torno a una economia de reparticion de
flujos entre lo interior y lo exterior. Asi seria posible avizorar como un
“dispostivo espacio-temporal en el seno del cual son reunidas palabras
y formas visibles como datos comunes, como maneras comunes de
percibir, de ser afectado y de dar sentido” (Ranciere, 2017, p. 102).

Un aspecto crucial de nuestro analisis consiste en diferenciar cri-
ticamente las categorias tradicionales habitualmente entendidas desde
la perspectiva de las pasiones, tomando como referencia especifica la
division entre aquellos fenomenos que configuran experiencias emo-
tivas y aquellos que remiten a escenarios afectivos.! Tal y como pro-

1 Deleuze nos propone situadamente desistir de la traduccion que al francés se realiza
de la nocion de affectus de Spinoza como sentimiento por la borradura que produce
entre las “diferencias de naturaleza” que existirian en torno a las nociones de afeccion
y afecto. Por el contrario, elige hacer persistir la raiz que, al mismo tiempo que conecta
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pone Lordon (2018), siguiendo la ética spinozista, las emociones y los
afectos responderian a esferas diferenciadas. Si las emociones han sido
tematizadas como aquello que se opone al entendimiento de la razon,
los afectos, en cambio, constituyen la potencia que habilita el ejercicio
del pensar, pero de un pensar que excede por mucho la capacidad
representacional tradicional: “los afectos no son en absoluto una per-
turbacion emocional de las facultades superiores: son aquello por lo que
una mente, de igual modo que un cuerpo en su orden propio, se pone
««en movimiento»» y piensa” (Lordon, 2018, pp. 37-38).

En esta linea sugerimos que afectos y emociones responden a esferas
diferenciadas de codificacion de los cuerpos o, en términos ain mas
radicales, hablan de cuerpos distintos. Esto asumiendo, por un lado, que
las construcciones emotivas surgen como respuesta a fuerzas que inscri-
ben los cuerpos —determinados topoldgicamente— dentro de regimenes
materiales de imagenes propios de los modelos neoliberales, sustentados
en un principio normativo binomial de abundancia-carencia.

Creemos que es posible explicar lo planteado, en parte, retomando
lo planteado por Debord (2009) respecto al movimiento inherente en la
nocion de espectaculo, mostrando como la expresion reificadora de las
relaciones entre los hombres instala la dimension material de la mercancia
en el centro de la vida social. Decimos en parte, especificamente en lo
que refiere a la centralidad de la mercancia como materia que opera,
no tanto como expresion superficial de una infraestructura econémica,
o como medio “anestésico”, psicologico, frente a las condiciones de
dominacién imperantes en las sociedades capitalistas, sino como
tecnologia material productora de imagenes que, en su relacion de
concomitancia con las condiciones socio-econémicas propuestas por la
racionalidad capitalista, es capaz de instalar, en sus regiones intersticiales,
una animica emocional dispuesta en torno a montajes analégicos con
fuerza para crear sentidos a través de la construccion de ensamblajes
entre las cosas.” Esta operacion, llamémosla de congelado en relacion con

affectio con affectus, enfatiza una discontinuidad entre ellas y que expresa su singulari-
dad en grados de intensidad material, o metafora material, dira, con respecto a lo que
senialan (Deleuze, 2008).

2 Dentro de nuestra investigacion en torno a la produccién de miedo, vale considerar
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los modos de anudamiento posible de las cosas dentro de un paisaje,
requiere, para poder decodificar los flujos y reagruparlos, que las cosas
devengan objetos identificables al tenor de su puesta en valor referencial
para, de esta manera, asegurar los procesos naturales de intercambio.

LA SUPERFICIE DE INSCRIPCION DE LAS EMOCIONES EN EL REGIMEN CAPITALISTA

Dentro del esquema descrito, parece pertinente detenerse en el lugar
especifico que ocupa el miedo dentro de las configuraciones politicas
contemporaneas. Proponemos de modo provisional, tomando una
distancia relativa respecto a la literatura predominante en el campo de
las Ciencias Sociales y Humanidades, que en el escenario politico oc-
cidental actual es posible cartografiar en dicho fenomeno emotivo una
fuerza productiva ligada a las formas de organizacion e intervencion
micropoliticas. Es por esto que creemos necesario retomar la discusion
respecto a las especificidades que componen los fenémenos asociados
a las experiencias medrosas y determinar sus superficies de inscripcion
dentro del régimen neoliberal contemporaneo. De modo que intenta-
remos determinar los vinculos existentes entre la nocion deleuziana
de axiomatica capitalista (2017) y sus aportes para pensar la mentada
“politica de los afectos”, relevando el caracter historico, situado, tecno-
l6gico y procedimental del miedo en una relacion de sinergia con los
regimenes contemporaneos de conduccion de las conductas.’

en Marx (1973) la condicion del terror, la cual le es consustancial a los procesos de
acumulacion originaria del capital y por medio del que éste revela su propia maxima.
Segun esta maxima el capital llega a ser en la medida que su fuerza reside en el proceso
de produccion de mercancias; por consiguiente, en la capacidad de convertir el trabajo
vivo de los hombres en valor de cambio por medio de un proceso de apropiacion de lo
vivo en cuanto potencia infinita de creacion. En relacion a nuestro trabajo hablamos, por
lo tanto, de una animica emocional que se expresa a la manera de montajes analogicos
que indistinguen vida y capital por medio de la exhortacion al trabajo objetivado, muer-
to, como un modo de relacion que expropia y expolia el intelecto general como potencia
viva del pensamiento (Marx, 2009).

3 La importancia de la nocion de axiomdtica capitalista, en el sentido que proponen
Deleuze y Guattari, es que remite a la especificidad de las formas de relacion social
en el capitalismo, pero también a la forma en que el capitalismo le asigna valor a la
nocion de relacion social. En este sentido, se podria plantear que el capitalismo destruye
la dimension de lo social al interior de estas relaciones (Silbertin-Blanc, 2017).
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Creemos que este abordaje permite articular la dimension relacio-
nal que comporta el miedo mas alla de las habituales referencias a las
formas reactivas en que éste tenderia a operar, a saber, aquellas que lo
sitan en referencia a un estimulo amenazante del que resultan conduc-
tas tendientes a asegurar la supervivencia del organismo amenazado. En
este sentido cobra pertinencia el analisis de Massumi respecto al poten-
cial “extensivo” del miedo a otras esferas que superan por mucho las
situaciones especificas en que se produce el temor: “El miedo no es, en lo
fundamental, una emocion. Es la objetividad de lo subjetivo bajo el prisma del
capitalismo tardio. Es el modo de ser de cada imagen, mercancia y de los
inamovibles efectos que genera su circulacion” (Massumi, 1993, p. 12).*

El eje de nuestra propuesta, a diferencia de los estudios que han
acunado la nocion de Cultura del Miedo, tal y como la define Chomsky
(1996) para referirse a los mecanismos que buscan producir efectos
de silenciamiento a través de la produccién de un estado de guerra
interna, se sustenta en la afirmacion de que las esferas emocionales
medrosas en el escenario politico actual encuentran su condicion de
posibilidad en el nivel de las practicas micropoliticas que componen
los cuerpos dispuestos en el espacio social, definiendo y obturando
las potencias de intensificacion sensible a partir de su corporeizacion
dentro del régimen gubernamental de masas, por medio de la intro-
duccion de operaciones traductivas de dicha axiomatica centradas en
la apropiacion y compuestas alrededor de una “economia social del
miedo al otro”. Nos referimos a apropiacion en el sentido marxiano
del término, es decir, de un proceso “llevado a cabo por la usurpacion
y el terrorismo mas inhumano”, como métodos a través de los cuales
“se incorporo el capital a la tierra y se crearon los contingentes de
proletarios libres privados de medios de vida” (Marx, 1973, p. 672).

Dicha axiomatica tendria como punto central la gestion de los flujos
que componen las relaciones sociales en un doble movimiento de uni-
ficacion-division, en torno a lo global-local. Esto hace posible reconsi-
derar los canales en los que opera la fuerza tecnologico-procedimental
del miedo, entendiendo que esta radica en formas de subjetivacion
permeadas por la fijacion de las reverberaciones materiales de los cuer-

4 La traduccion es nuestra.
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pos. Lo anterior, por medio de una serie de operaciones que definen las
formas descodificadas-desterritorializadas de circulacion de los afectos.
Estas buscarian, por una parte, promover formas de experiencia funda-
das en principios racionales de (des)composicion de los cuerpos. Con
esto nos referimos a la operacion de un régimen circulatorio centrado
en los ritmos y velocidades del movimiento permanente de compo-
sicion-descomposicion que atraviesa los cuerpos de la modernidad
contemporanea (Baudrillard, 1990). Por otra parte, estas operaciones
axiomaticas impulsan sofisticadas reformas de los espacios topologicos
en que acontecen las interacciones materiales entre los cuerpos (orga-
nicos/inorganicos) dentro de un esquema de relaciones entre capital y
fuerza vital.” En definitiva, dichas operaciones permitirian la perviven-
cia de lo social como una gran abstraccion que solo cobra sentido desde
la perspectiva de la individualizacion.

Tal y como hemos propuesto, creemos posible atisbar las formas
en que el capitalismo, en sus versiones contemporaneas, logra instalar
regimenes de vinculacion asociados a las animicas emocionales de una
época. El miedo, en este sentido, constituye un engranaje privilegiado
para lograr dichos cometidos. No obstante, también hemos insinuado
que dicha operacion no puede ser leida exclusivamente en torno a
los efectos de un ambiente social amenazado por las condiciones de
precariedad socio-politico-econémica de una época. Por el contrario,
proponemos que la potencia gubernamental del capitalismo reside en
su eficiencia en cuanto a la inscripcion de los cuerpos emotivos dentro
de una escena que los agrupa en funcion de la atenuacion de su fuerza
afectiva. Por lo tanto, afirmamos la existencia de una operacion de tra-

5 En tal sentido seria posible establecer los modos en que el capitalismo ha ido mutan-
do: “Si la base de la economia capitalista es la explotacion de la fuerza de trabajo y de
la cooperacion intrinseca de la produccion para extraer la plusvalia, tal operacion -que
podemos llamar de “cafichaje” para darle un nombre que refiere mas precisamente a la
frecuencia de vibracion de sus efectos en nuestros cuerpos- ha ido cambiando de figura
con las transfiguraciones del régimen a lo largo de los cinco siglos que nos separan de
su origen [...] en su nueva version es la propia pulsion de creacion individual y colec-
tiva de nuevas formas de existencia, sus funciones, sus codigos y sus representaciones
las que el capital explora, haciendo de ellas su motor (Rolnik, 2018, p. 32-33) [la
traduccion en nuestral.
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duccion de afectos en emociones que permite comprender la ecuacion.
Si consideramos, como principio, que lo que esta a la base de cualquier
experiencia del miedo es la muerte como potencia de desaparicion,
entonces parece pertinente interrogar los modos en que dicha relacion
se propone —las formas que el miedo habla de la muerte—, considerando
que la muerte remite a aquel espacio de negatividad que se resiste a
cualquier posibilidad de representacion. En otras palabras, y siguiendo
a Lopez-Petit (2015), la muerte referida a una disposicion antes que a
una representacion. Dicho de otra forma, un modelo de interiorizacion
de la muerte que se separa completamente de lo que se denominan las
ideologias de la muerte.

Dentro de este panorama traductivo, el analisis material de las ima-
genes emerge como un modo de explicacion analogica de dicho funcio-
namiento. El miedo, como senala Bellour (2009) a partir de su analisis
sobre las imagenes del cine contemporaneo, puede componer “la prime-
ra fase de la experiencia” que evoca el estar presente frente a la fijacion
de una imagen. No obstante, nos senala, esta primera experiencia siem-
pre se encuentra acompanada por una segunda, a saber, aquella que
propone la imagen como analoga a un cuerpo muerto: “nada es menos
tangible que el reconocimiento frio del cuerpo en la imagen congelada”
(Bellour, 2009, p. 11). Lo notable de dicho analisis es que sugiere una
problematica entre imagenes que se componen dentro de un esquema
de movilidad-detencion. Dicho movimiento, el del entre la movilidad
y la detencion -presente en el fotograma del film-, subsiste a razon de
una posicion aparentemente paradojica: “la relacion congelado-muerte
en que expresa su “poder de la captacion por medio de la inmovilidad
[...] todos sabemos que un muerto se convierte en una estatua de cera,
en un fragmento de inmovilidad” (Bellour, 2009, p. 13).

En esta medida, lo que plantea el critico francés nos sirve para pen-
sar la posicion que ocupa el miedo dentro del régimen de produccion
capitalista, o a lo que llamamos una episteme capitalistica del miedo:°

6 Con capitalistico hacemos referencia al concepto empleado por Guattari para sefalar,
“una complejizacion analitica del modo de produccion capitalista, el cual no solo sera
comprendido de acuerdo a una matriz estructural de sobredeterminacion econémica
de las relaciones sociales que operaria solo en las sociedades capitalistas sino, antes
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la decodificacion como descomposicion de los cuerpos entendidos en
su posicion imaginaria, es decir, aquello que permite que entren en
relacion con otros cuerpos en un espacio de conjuncion. Imagen que
de ninguna manera se opone al cuerpo vivo de los saberes bio-logicos,
sino que constituye su condicion de posibilidad, es decir, funciona al-
terando el esquema causal inscrito en el miedo a la muerte, reemplazan-
dolo por un esquema de concomitancia entre imagenes superpuestas
que compondrian la muerte en el miedo. A esto nos referimos con un
régimen traductivo que opera a partir de un campo de superposicion
de imagenes que se desprenden unas de otras pero que van cobrando
independencia, tal y como acontece en el binomio miedo-muerte: “pasa
también por la invencion de una nueva imagen, que se desprende (en
parte, pero es valido como llamado) de su transparencia fotografica
para abrirse a otros materiales [...] una imagen que, por la desfigura-
cion, lleve a una refiguracion” (Bellour, 2009, p. 13).

Por su parte, las enunciaciones reconocibles como parte de una esfe-
ra afectiva responderian mas bien a la potencia inmanente del exceso,’
precisamente en la medida que logran tensionar los sistemas de desco-
dificacion emotivos presentes en los regimenes capitalisticos, resistien-
do asi las representaciones imaginarias —los indicadores fijos— que
imperan en el entre de los cuerpos imaginarios sobrecodificados y los
codigos descodificados de los flujos deseantes, proyectandolos hacia
una experiencia de lo real que acttia como potencia de obrar para crear
espacios de subjetivacion desde lo colectivo, en torno a una alteracion
y la apertura a nuevas formas de organizacion de los regimenes de los

bien, un modo de semiotizacion y valorizacion de todas las producciones subjetivas de
acuerdo a un equivaler generalizado en el plano del control y la produccion de la sub-
jetividad y de la relacion con el otro” (Guattari, en Rolnik y Guattari, 2013, p. 27). Con
“episteme capitalistica del miedo”, por lo tanto, referiremos, entonces, a un modo de
semiotizacion, de valorizacion social, sostenido en la produccion de modos de relacion
condicionados por los efectos subjetivantes del miedo y, en cuanto tal, organizados por
medio de la instalacion de una matriz inconsciente que regimenta la percepcion y la
mirada de acuerdo a un patron de valor antropofaloegocéntrico (Segato, 2018).

7 La referencia a la nocion de exceso la podemos retomar de los analisis literarios
de William Blake, quien ya en el siglo XVIII fue capaz de vislumbrar la fuerza de la
imaginacion frente a la hegemonia de la razon (Revol, 2015).
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sensible. Algo asi como lo que senala Deleuze (2016) en relacion Ba-
con, al constatar que los cuerpos inscritos en los cuadros del pintor se
encuentran en tension, pero no en torno a la relacion con el espectador
y la instauracion de un determinado régimen de la mirada, sino en
funcion de un movimiento acontecimental que va desde la Figura a la
estructura material que lo compone, dando cuenta de un esfuerzo del
propio cuerpo por escaparse.

De este modo, parece necesario resituar la vinculacion entre el miedo
como emocion politica y los regimenes de la axiomatica, considerando
que el miedo se avizora como tecnologia discursiva centrada en fines
acordes a su puesta en valor, mientras que los afectos se comprometen
con un régimen acontecimental monstruoso, es decir, como una dis-
rupcion aleatoria que altera el orden de lo sensible, intensificando los
cuerpos materiales y obligandolos a preguntarse por otras practicas que
logren poner en juego la potencia del obrar, dando lugar a regimenes
imaginales que habiliten nuevas formas de lo posible.

LA AXIOMATICA CAPITALISTA Y SUS EMOCIONES MEDROSAS

En lineas generales, una primera constatacion tendria que ver con que
efectivamente las pasiones constituyen un objeto de la politica en los
contextos globales contemporaneos. Decimos “objeto™ y no exclusiva-
mente “medio” u “objetivo”, atendiendo al hecho que no remite solo a
una finalidad sino que se sustenta como un algo que emerge en torno
a un régimen especifico de traduccion: una representacion que resulta
de una relacion metodolédgico-conceptual a partir de la que se ordena
una experiencia en torno a un determinado régimen discursivo, siendo
puesta en relacion con otra serie de objetos que, solo en un segundo
momento, buscaran asegurar determinados fines. Para este caso consig-

8 Abordamos la nocion de objeto desde una perspectiva empirista, es decir, conside-
rando que el objeto no es aquello que tiene una determinacion a priori (siendo algo
distinto a la impresion sensible frente a lo que podriamos denominar cosa o cuerpo del
cuerpo), sino que constituye aquello que resulta de la articulacién de lo dado a partir
de los tres principios que plantea Hume (contigtidad, semejanza y causalidad). Este
ultimo seria el que le da la condicion de objetividad a la idea del objeto, asegurando,
del mismo modo, la creencia respecto de él (Deleuze, 2015).
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namos que no solo se asegura la adecuacion de las conductas a deter-
minados regimenes normativos, sino mas bien las mismas condiciones
de posibilidad y subsistencia del Estado en los actuales regimenes
capitalistas.

Tal y como hemos senialado, constatamos que el miedo acttia como
un engranaje fundamental para la delimitacion politica de las vidas
en la actualidad, pero entendiendo esto en funcion de un efecto de
atenuacion afectiva de los cuerpos, transformandolos asi en entidades
abstractas e individualizadas sujetas a reglas de reconocimiento y ade-
cuacion autorregulatoria en constante confrontacion con lo que existe
de diverso en las expresiones de lo social o, como ya insinuamos, trans-
formando lo social en una organizacion que funciona a la manera de
un cuerpo individual: cuerpo inmovil frente a sus funciones, sometido
a las leyes de enunciacion a la manera de un organismo. Esto puede
vincularse al problema de la diferencia: en tanto el sujeto se constituye
en torno a una Ley originaria, potenciadora de un sistema semiotico
de generalidades abstractas, se ve enfrentado a su propia impotencia al
reflejarse a la manera de un objeto que ha cobrado condicion fija, lo
que le impide in-corporarse dentro de un régimen de singularidades,
es decir, de elementos que se repiten, mas nunca de manera idéntica,
borrando de este modo la potencia de la repeticion, a saber, aquello
que se afirma en un “en contra” y que sobrepasa por mucho la negacion
de la Ley (Deleuze, 1995).

Dentro de este esquema, el miedo como engranaje articulador ten-
dria que ver con su puesta en relacion con la delimitacion de un modo
de elaboracion subjetiva en base a la determinacion de las condiciones
de una topologia relacional del deseo, es decir, de las relaciones sociales
entendidas como meras abstracciones proyectadas sobre un Otro que
deviene objeto imaginario, en tanto este se impone como un cumulo de
contenidos saturados de anclajes identificatorios. Miedo que, en el esce-
nario contemporaneo, se asocia habitualmente a escenarios compuestos
por diversas formas de violencia —real o potencial-.° En este contexto,

9 Dentro de este contexto, nos parece pertinente la distincion que propone Cavarero
(2009) entre “terror” y “horror” en relacion con la experiencia medrosa. Por un lado,
el terror refiere a aquella forma de experiencia que afectaria inmediatamente al cuerpo
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la axiomatica capitalista transformaria las intensidades compuestas por
polos de singularidad-afectos en intenciones compuestas por simulacros
de afectos: identidades que reproduce el capital a través de la construc-
cion de un cuerpo organico posible de ser cartografiado desde la escena
del intercambio (Richard en Deleuze, 2017).

Por ende, el problema a dilucidar es como se establece esta conexion
entre el mentado régimen capitalista y los paisajes del miedo. En esta
linea, y a modo de contexto, nos parece relevante consignar el esfuerzo
de las Ciencias Sociales y las Humanidades, al crear modelos de lectura
comprensivo-explicativos del miedo en torno a dos grandes marcos:
por un lado, como reduccién a una condicion emocional individuali-
zante y victimista, por medio de un discurso homeopatizante propio del
consenso neoliberal transitologico; por otro, como una representacion
objetivable y medible alrededor del giro subjetivo con que se presta a
fabular su reterritorializaciéon canoénica el saber técnico-cientifico.

Ambas concepciones presuponen que el elemento individual -bio-
l6gico-instintivo- funciona como medio de alerta frente a un ambiente
potencialmente amenazante, lo que permitiria enfrentar el objeto de
manera efectiva a partir de la habilitacion de determinados mecanismos
de seguridad centrados en la gestion del riesgo. No obstante, esto hace
una contradiccion propia de los actuales regimenes demoliberales: por
un lado, el foco en una expansion sin precedentes de los aparatos secu-
ritarios en el espacio publico, justificados por un mundo-de-la-vida que
esta, ya desde siempre, en permanente crisis; y, por otro, produciendo
sistematicamente discursos centrados en asegurar la libertad individual
a como dé lugar, dejando el espacio privado como unica posibilidad de
libre circulacion. Esto puede entenderse como enclave fundamental del
principio de emergencia en el Estado liberal autoritario (Foessel, 2011).

Esta vision parece del todo coherente, a nivel macropolitico, con
la posicion deleuziana-guattariana del capitalismo: de algin modo la

fisico, generando una respuesta de huida. Por otro lado, el horror puede entenderse
también como una reaccion fisica, pero en este caso refiere a una violencia de tipo
preservante, en cuanto sus efectos paralizantes sobre los cuerpos designan experiencias
individuales que tienden, antes que a la reafirmacion de una experiencia colectiva
capaz de devenir maquina de muerte (Estado), a la inmovilizacion.
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ilusion liberal estaria determinada por el doble movimiento de decodi-
ficacion de flujos e, inmediatamente, de su conjura en torno a nuevas
formas conjuntivas o generacion de limites interiores: “la locura en su
estado puro y al mismo tiempo su contrario [...] el capitalismo nun-
ca ha sido liberal, siempre ha sido capitalismo de estado” (Deleuze,
2005, p. 44). A su vez, daria lugar a nuevas y sofisticadas formas de
organizacion de elementos heterogéneos que transitan desde procesos
economicos hacia los procesos sociales, siendo los primeros condicion
de traduccion de los segundos.

Desde esta perspectiva parece posible afirmar que el miedo, mas que
una emocion reactiva frente a un medio amenazante, constituye una
tecnologia politica que funciona como ntcleo discursivo de reunion y
organizacion de flujos descodificados,'® configurando formas especificas
de relacionalidad que constituyen el fundamento de la organizacion ca-
pitalista.'" El miedo, entendido como principio organizador de los lazos
sociales dentro del contexto de hiperexaltacion de la libertad individual,
instala un sistema que atraviesa y modela las materialidades de las cosas
que componen los cuerpos. Dichas materialidades parecen estar siendo
permanentemente reincorporadas, digeridas al interior de regimenes que
tienden a obturar las posibilidades afectivas que resultan de las vibracio-
nes materiales que existen entre los cuerpos al entrar en contacto. Dicho
movimiento puede vincularse al funcionamiento de una fisica del horror,
como diria Cavarero (2009), a saber, como una formacion repulsiva que
emerge frente a la amenaza, ya no de la muerte, sino de la potencial
eliminacion de la unicidad del cuerpo vy, con ello, de su individualidad.

10 La nocion de flujos descodificados, tal y como la propone Deleuze, nos parece relevante
por cuanto parecerfa remitir a un fondo sobre el que se podria problematizar el polo
de la afectacion angustiosa, como irrupcion monstruosa. “Los demonios eran ante todo
potencias que no respetaban los codigos |[...] era una potencia innombrable, era la des-
mesura, y no forzamos las cosas al traducir esta descodificacion (Deleuze, 2017, p. 41).
11" Consideramos que esta organizacion de la relacionalidad capitalista puede compren-
derse como un determinado modo de relacién constituido por la superposicion de
diversas realidades que constituyen una atmosfera o hdbitat [environment]: “Nuestras
sociedades han devenido arritmicas. O solo conocen un ritmo: aceleracion constante.
Hasta que ocurra la caida o la falla sistematica” (Virilio, 2012, p. 27) [la traduccion es
nuestral.
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En otras palabras, el miedo constituirda un operador negativo frente a
formas del pensamiento que emergen como efecto de un contagio afecti-
vo y de una conmocion entre coaliciones que eventualmente permitirian
dar lugar a otras nuevas formas de lo posible.

De modo que el efecto del miedo, en su dimension politico-discur-
siva, consiste en la produccion de cuerpos sobresaturados y despoliti-
zados, racionalmente emocionalizados en torno a un principio binario
de base, aislados en torno a experiencias privadas cuyo resultado estaria
determinado por una gestion subjetiva en relacion con los estimulos
externos que se les presentan, poniéndolos frente al dilema de buscar
modos de resolucion pristina y homeopatica de los problemas que se les
presentan.'? Esto, ademas, presuponiendo que los objetos que impactan
contienen, ellos mismos, un caracter determinable y, por ende, cuanti-
ficable y predecible respecto de sus consecuencias; ello borrando, como
plantea Bennett (2010), la fuerza material vibratil que estos contienen
en tanto cosas que componen elementos de determinados paisajes.

Proponemos entonces que pervive una disyuncion de base entre
el miedo, como emocioén o pasion racional —en el decir de Hobbes—, y
los afectos entendidos como potencias de relaciones que rompen con
las causas, los efectos y los fines, instalandose estos ultimos alrededor
de fuerzas sostenidas por procesos mutantes e inespecificos, es decir,
como expresiones que se repiten de manera singular."”

De mas esta decir el marco de los cuerpos emocionalmente saturados
solo se hace posible en funcion de la existencia a priori de una subjeti-
vidad posible de ser contorneada y cartografiada en base a condiciones

12 Siguiendo a Santiago Lopez-Petit, la reorganizacion neoliberal consta de un proceso
de movilizacion total de la vida por el capital que las indistingue (vida-capital) por
medio de la totalizacion del proceso de produccion en una dimension subjetiva de
autovalorizacion, en la que se nos impone tener una vida y saber gestionarla individual-
mente, entendiéndose “una vida privada e insostenible, en crisis permanente y con el
minimo de vida para poder seguir trabajando” (Lopez-Petit, 2009, p. 95).

13 Existiria una sincronia entre el pensamiento hobbesiano y el capitalismo en térmi-
nos del calculo de la condicion prepolitica del hombre determinada por una sociedad
de mercado: “De las “tres causas principales del conflicto”, al menos dos toman algo
prestado del mercado: la ««competicion»» y la “desconfianza” [...] los hombres estan
obligados a incrementar su poder y sus riquezas precisamente porque desean ponerse
a resguardo de amenazas ajenas” (Foessel, 2011, p. 37).
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biopsicosociales y morales. No obstante, si consideramos que el miedo
opera en concomitancia con los engranajes encargados del reconoci-
miento, identificacion y nominacion de formas legitimas de vida social
-adosado a la logica de los dispositivos de seguridad y de captura-, en-
tonces ya no es posible proponerlo como algo que reposa dentro de una
interioridad psicologica. Esto implica desplazar el foco problematico del
miedo desde la concepcion soberana del poder, hacia regimenes circula-
torios entre marcos macro y micropoliticos sostenido alrededor de limi-
tes que se le imponen a la logica del deseo.'* La cuestion, tal y como nos
ha ensefiado Rolnik (2018), seria la de intentar analizar el miedo desde
la programacion del inconsciente colonial capitalista que funciona como
maquina de expoliacion de nuevos mundos posibles. Y, en este sentido,
el terror siempre funcionara —paraddjicamente— como una explicacion
tranquilizadora de la crisis frente a la posibilidad inminente que colapse
el mundo —el unico posible dentro del régimen colonial—.

De igual forma, parece pertinente preguntarnos por los lazos que
operan entre las formas macro y micropoliticas dentro del contexto
capitalista neoliberal, visibilizando los limites que este impone en la
construccion de los marcos de lo posible. Tal y como nos propone De-
leuze (2005), el asunto del limite en el capitalismo remite a su condicion
inmanente, es decir, a la creacion y ampliacion de sus propios limites
como condicion instituyente, siendo la referencia al miedo como exte-
rioridad una forma de sustancializacion del imaginario social global;
imaginario que se empefna permanentemente en conjurar la alteridad
amenazante como modo de aglutinamiento de las voluntades indivi-
duales. Esto quiere decir que, aun cuando los miedos se presenten a

14 El asunto de los desplazamientos entre lo macro y lo micropolitico se clarifica en
torno a la cuestion referida a las formas en que se establece una determinada relacion
entre el Estado y los ciudadanos dentro los regimenes neoliberales contemporaneos.
Siguiendo a la cientista politica Wendy Brown (2007), Foessel (2011) nos propone
que lo que define el vinculo politico bajo la égida del capitalismo global es un estado
de vigilancia al amparo de una logica de identificacion con el poder. Esto erosiona
la idea del fundamento referida a una relacion de causalidad unilateral en torno a la
proteccion estatal frente a las amenazas a las que estaria expuesta la ciudadania. Por
el contrario, da cuenta de la emergencia de un sentido de imbricacion en torno a una
comunidad del miedo, entendida como nodo articulador y protector frente a los efectos
de precarizacion de las soberanias nacionales occidentales.
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nivel macro como reactivos a una exterioridad —individual, civil y/o
politico/estatal—, estos se estarian reproduciendo a escala micro como
estrategias de agrupamiento de los flujos descodificados en torno a los
paisajes que se representan bajo la consigna de lo publico.

Es desde estas constataciones que comprendemos la axiomatica
capitalistica como maquinaria tecno-politica capaz de producir el
miedo igual como produce el hambre, es decir, desde un régimen de
adicion-sustraccion. Ello, como elemento constitutivo del paradigma de
desarrollo de los flujos de capitales fijos y variables, mediados por logicas
especulativas que se encuentran afectas a las variaciones de los humores
-chorreos- de los estados politicos globales, a su vez atravesados por
exigencias de los capitales privados transnacionales (Deleuze, 2005).

Lo senalado se ve refrendado en la alusion que realiza Deleuze res-
pecto de la las logicas centradas en producir por producir, al decodificar
los flujos para, eventualmente, profitar de ellos. En otras palabras,
refiere a la capacidad que porta la maquina capitalista para disolver
los engranajes axiomaticos y luego rearticularlos en nuevas posiciones
conectivas. Dentro de este esquema, el terror emerge como la disemi-
nacion de una animica marcada por la constante amenaza y potencial
destruccion de los codigos:

El terror de una sociedad es el diluvio: el diluvio es aquello que
rompe la barrera de los codigos. Si las sociedades no tienen tal
temor es porque todo esta codificado: la familia, la muerte (...)
Se teme a los flujos descodificados, al diluvio, porque cuando los
flujos pasan descodificados no se pueden operar las extracciones
que los cortan (Deleuze, 2017, pp. 40-43).

Operaria en esta alusion al diluvio una suerte de régimen ominoso, tal
como Deleuze constatdé como presente en los antiguos demonios de
Edipo al emerger potencias que no respetan los codigos, impidiendo la
operacion de extraccion ni de corte a través de ellos y haciendo pasar
los flujos en estado bruto, es decir, de indistincion. Esto es lo que a
juicio del filésofo francés constituye la condicion contradictoria de la
logica del capitalismo, haciendo funcionar una nueva maquina que
agrupa los flujos descodificados a partir de su detencion y fijacion: una
mdquina conjuntiva (Deleuze y Guattari, 2010).
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Por lo tanto, a diferencia de los regimenes precapitalistas —los de
la maquina imperial—, la cuestion del miedo dentro de la axiomatica
capitalista contemporanea no seria la de los cortes-flujo, es decir, de las
formas de accion soberanas —tal y como senalaba Foucault respecto del
régimen de dar la muerte—, sino que constituye las estrategias que trans-
forman la materialidad de las cosas en objetos emocionales desafectados.
Esto dispone los objetos dentro de una relacion determinable, aseguran-
do asi procesos de subjetivacion de los cuerpos en torno a formas de
identificacion fijas y estables que tienden a subordinar lo concreto a lo
abstracto, produciendo los cuerpos y afectos de acuerdo a la produccion
de valor que determinan las patologias de la soledad (Biffo, 2007).

Por ende, a esta descripcion de la axiomatica habria que contra-
ponerle la cuestion de la potencia. En otras palabras, sostenemos que
el miedo reduce el pensamiento a una condicién de impotencia, a un
estado de paralisis del movimiento de los cuerpos producido mediante
su saturacion identitaria, quedando contenidos y contorneados en
funcion de un esquema corporal-imaginario fijado a un régimen de re-
presentacion y reconocimiento amparado a priori en una matriz bélica
del amigo-enemigo. Es a partir de la emocionalizacion constitutiva del
interior que opera una estrategia de intervencion micropolitica cuyo re-
sultado parece ser, precisamente, la instalacion de una logica del deseo
orientada a encontrar resguardos seguros en espacios de organizacion
privados, guiados por la necesidad de definir nombres y fronteras —tan-
to dentro de las formas de organizacion heteronormativas como de los
grupos minoritarios reactivos—.

Aun asi, y a pesar de lo senalado, subsiste una potencia que se torna
inaprehensible para la logica del dispositivo. Dicha potencia, murmullo
intenso, remite a reverberaciones de los cuerpos que, en tanto materias
—cosas no objetualizadas—, constituyen aquello que queda fuera de los
limites del arte de gobernar, siendo capaces de introducir la posibilidad
de resistencia a partir de la tension de las logicas de interconexion pro-
puestas por las maquinas de valorizacion capitalistas. Seria, pues, nece-
sario preguntarse por las resistencias frente a esta axiomatica, es decir,
sobre aquello que se resiste a ser cooptado y aquello que se enfrenta
y que, al mismo tiempo, compone la axiomatica —su revés—, dandole
continuidad a la operacion de sobresaturacion de cuerpos que no se
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dejan delimitar completamente bajo la logica axiomatica; esto, ya que
la reduccion absoluta de la fuerza inmovilizaria el dispositivo guberna-
mental de los cuerpos por medio de su produccion semiotico-material
dentro del campo social.

He aqui la gran paradoja del dispositivo amparado bajo la égida de
la axiomatica capitalista: en tanto cartografia la fuerza dentro de un
esquema de oposiciones, su condicion de posibilidad residiria en el cal-
culo de la violencia que los produce, impidiendo de este modo la satu-
racion total de los cuerpos y, por ende, su desaparicion total (Guattari,
2015). Esto hace, a su vez, que quede abierto un espacio a la hecceidad,
es decir, a una resistencia subversiva: “la relacion del capitalismo con
su propia maquina de guerra [...] una potencia de la axiomatica que,
sin embargo, desbordara la axiomatica misma” (Deleuze, 2017, p. 389).
La potencia, en este segundo nivel, remite entonces a la dimension de
aquello “que trabaja bajo las leyes, y que tal vez sea superior a las leyes”
(Deleuze, 1995, p. 53). Aquello que, en su singularidad, permite pro-
yectar la potencia del contacto sensible desde la multiplicidad.

De modo que el nivel de efectividad de la axiomatica capitalista
consistiria en instalar un principio del orden —una Ley—, cuyo objeto
es la gestion del caos provocada por una serie de codificaciones des-
territorializadas, asegurando de este modo su condicion de existencia
a partir de la ampliacion permanente de los limites que la componen,
reinscribiéndola en los cuerpos dentro de un esquema centrado en la
capacidad de poner en un mismo régimen de valorizacion elementos
heterogéneos. Provocando, tal y como sefiala Guattari (2013), formas
de consistencia respecto de las intensidades de afectos que ponen en
escena la circulacion de formaciones imaginarias fijas, localizando a los
actores sociales en posiciones de antagonismo y luchas por la hegemo-
nia hermenéutica. Acciones reaccionarias que, dentro de la reglamenta-
cion topologica impuesta por la Ley de los grandes ntimeros, impiden
repensar nuevas formas de intensificacion a partir de la experimenta-
cion sensible, entendiendo esto como potencia de obra que vincula el
pensamiento a un cuerpo abierto al devenir."

15 Esto se puede ver prefigurado en la diferencia que plantea Deleuze (2017) entre
“minorfas” y “movimientos minoritarios”. Tal y como plantea el filosofo: “Todos saben
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CONCLUSIONES PROVISIONALES

Para finalizar, nos gustaria dejar abierta una linea de abordaje critico del
miedo vinculada a la posibilidad de repensar las bases para la creacion
de espacios de potencia afectiva. Potencia que, tal y como hemos dicho,
remite a una recomposicion de los cuerpos en relacion con sus poten-
cialidades virtuales de devenir coaliciones, abriéndose asi a otras esferas
que permitan abrir la fabrica de mundos hacia nuevas formas centradas
en el devenir. Esto implica suspender los marcos que predeterminan
los modelos de orden de la experiencia, abriéndose hacia la dimension
de lo intempestivo y lo imprevisto. Experiencia devenida vivencia como
aquello que surge simultdneamente desde el devenir de una comunidad
que se recrea en el momento en que se define, es decir, desde marcos
contingentes y situados que privilegian la potencia en tanto plasticidad.
Ello implica renunciar a las respuestas proporcionadas por la maquina
capitalista, a saber, aquellas que se resuelven entre la necesidad y el
cumplimiento calculado de la misma alrededor de tramas de sentido
o guiones estereotipados que operan fuerzas de captura sobre las vidas
humanas, produciendo y conformando la subjetividad en funcion de
la atenuacion de sus intensidades de existencia. Siguiendo a Deleuze,
estos guiones soslayan la materialidad sensual de la experiencia, obturan-
do la potencia infinita de la imaginacion como fuerza configuradora de
eventos poéticos imprescriptibles e imprevistos para realizar una lectu-
ra sensible de la existencia. En el plano de la realidad consensual, las
imagenes surgidas de la materialidad de la experiencia tenderan a ser
domesticadas en y por el imaginario social, separadas e impedidas de
ponerse en contacto con la situacion existencial que cursan.

En otras palabras, proponemos una analitica que abra la posibili-
dad de afectar el pensamiento con aquello que lo torna sensible a las
intensidades, a un pathos que tensione el limite en que se inscriben las

que las minorias mueren, ya sea por los subconjuntos en los que se las introduce, ya sea
por los subconjuntos que se fabrican ellas mismas. Se arruinan, ya sea porque hacen
literalmente una operacion de reterritorializacion, ya sea porque son integradas en un
sistema, en una especie de axiomatica [...] por oposicion a la minoria, el movimiento
minoritario no es un conjunto, es un devenir” (Deleuze, 2017, pp. 410-411).
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logicas identitarias que se dirimen en torno a las disputas fronterizas.
Es, en cierto modo, la posibilidad de habitar el limite para crear lineas
de fuga que permitan repensar las relaciones entre una micro y una
macropolitica desde una perspectiva implicante. Asi, nos preguntamos
si no es posible plantear la posibilidad de provocacion de puestas en
escenas angustiosas como formas otras de pensamiento. Algo asi como
una tension del limite del lenguaje que nos plantea la transgresion en
Bataille, o las operaciones técnicas que implica el teatro de la crueldad
artaudiano. Seria un llamado a intensificar la potencia creativa, de una
accion que busca a la repeticion singular como objeto —siempre movil—
de la voluntad. O bien, como senala Deleuze (2015), sacar el cuerpo del
orden de la muerte para conminarlo a habitar el limite en el “se muere”.
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