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Mesa 12: Comprension universal y horizonte de sewlb en las teorias sociales.

Devenires de los sentimientos morales y transformanes en las formas de gobierno de

la fuerza de trabajo. Consideraciones sobre la “ec@mia social y solidaria”.

Resumen

A partir de las reestructuraciones en los proceoscumulacion de capital y formas de
organizaciéon de la fuerza de trabajo, especialméaesele la década del '90 en adelante, se
han extendido las iniciativas de la llamada “ecoi@social y solidaria”. FenOmeno que no se
ha restringido a los paises Latinoamérica y quielanente, ocupa un lugar privilegiado en
las ciencias sociales. Dichas iniciativas se bamarel sentimiento de solidaridad como
fundamento de la recreacion de lazos sociales joreEx orientadas tanto al beneficio
colectivo como al beneficio individual. Sin embargste tipo de planteos abren nuevos
campos problematicos respecto de las transformesi@n el concepto de trabajo, las
relaciones entre los procesos de trabajo de laoeti@nsocial y solidaria con el mercado vy el
énfasis puesto sobre los sentimientos morales.

Nuestro proposito es rastrear aquellos elementda dacionalidad de gobierno liberal que
han sido resignificados desde la racionalidad deegoo neoliberal, especialmente, con el fin
de dar cuenta de la especificidad de las formapberno de la fuerza de trabajo en relacion

al dispositivo de la llamada “economia social yd=oia”.
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Introduccién.

A partir de las reestructuraciones en los proceoscumulacion de capital y formas de
organizacion de la fuerza de trabajo, especialmatdea década del '90 en adelante, las
iniciativas de la llamada “economia social y sai@ase han extendido notablemente.
Fenémeno que no se ha restringido a los paisesoaatiérica y que, actualmente, ocupa un
lugar privilegiado en las Ciencias Sociales.

En general, se define a la economia social comoonjunto de organizaciones y empresas
sociales, cuyas actividades productivas respondprinaipios prioritarios: adhesion libre,
democracia interna, ganancia limitada (reinversiéos excedentes en la accién social y no-
ganancia individual de los asociados), respeto difgension humana de la actividad y
solidaridad. La economia solidaria resalta la noclé proyecto, de desarrollo local y de
pluralidad de las formas de actividad econdmicacando la utilidad publica, en la forma de
servicios diversos, destinados mayormente a laapaii excluida o carenciada (Wautier
2004, 187).

Desde afos, diversos y numerosos trabajos se kiizades al analisis de la economia social
y solidaria en términos de una via de emancipa8pecto de los condicionamientos del
mercado y el trabajo asalariado (Hintze 2003; Ra2600; Coraggio 1992 y 1999; Primavera
2004). Estos analisis han sentado un precedentelibie para la mayoria de los autores que
continuaron estas lineas de investigacion. Sin ggobauestras consideraciones parten de la
premisa de que la economia social y solidaria stexn el sistema capitalista planteando, de
este modo, relaciones paradodjicas tanto con eladerformal, como con el Estado y los
organismos internacionales (Presta, 2009).

Dentro de dicho marco de analisis, analizamos gua economia social, se construye la idea
de que cada trabajador pueda ser, al mismo tiemmpd,empresario” o “emprendedor”,
paraddjicamente, manteniendo elementos propiosndeeagonomia del don a través de la
entrega de tiempo de trabajo y el don deRsiecisamente, la I6gica del mercado es una l6gica
de competencia y desigualdad. En ese sentidordasiaaciones de la economia social llevan
en su seno, inevitablemente, la contradiccion antldd-egoismo, igualdad-desigualdad.
Frente al creciente desempleo, subempleo y pracédiz del trabajo y las resistencias que
despierta en la clase trabajadora, las distinteeypielaciones a la “participacion” y a la

! El don de si refiere no sélo a la “donacién denfie de trabajo” (Presta 2009), sino que implicarfaega de si
mismo, es decir, sus afectos y pasiones puestomas de un fin y una tarea que los trasciende: la
construccion de una “Otra Economia” en términoardeorizonte ideal.



“autogestion democratica”, comienzan a transformmaa emblemas de los organismos
internacionales de crédito. De este modo, lasati@s socio-productivas, nacidas “desde
abajo”, como formas de resistencia, fueron finak@esolonizadas por las instituciones y
agentes que atraviesan la conformacion de dichzatinas.

En este sentido, las formas de “trabajo asociatwaculadas a la economia social y solidaria,

suscitan planteos como el siguiente:

Una de las caracteristicas mas relevantes enrastdaidades asociativas es la indivisién que
presentan entre el capital y trabafu racionalidad se asienta en la comunidad dajtab
fundada en vinculos de reciprocidad que inciden les comportamientos y sus
representaciones... (Dzembrowski y Maldovan Bon@li2, 133)

La solidaridad como fundamento de la recreaciolazies sociales y acciones orientadas tanto
al beneficio colectivo como al beneficio individuatupa un lugar central. Sin embargo, este
tipo de planteos abren nuevos campos problematespecto de las transformaciones en el
concepto de trabajo, las relaciones entre los poscele trabajo de la economia social y
solidaria con el mercado y el énfasis puesto s@d®esentimientos y pasiones humanas;
cuestiones que nos ocuparan a lo largo del preaeatssis.

En consideracion a lo anterior, resulta relevandea pnuestro analisis el concepto de
dispositivo. Este constituye un conjunto de elementos hetesmpemue comprenden
discursos, instituciones, leyes, medidas adminigts proposiciones filosoficas, morales,
filantropicas, entre otros. Los elementos del difpm pertenecen tanto a lo dicho como a lo
no-dicho. Por consiguiente, el dispositivo es ld tpie puede establecerse entre estos
elementos heterogéneos. Asimismo, puede permgiificar y ocultar una practica o darle

acceso a un campo nuevo de racionalidad (Foucagdt) 1

2 Segun el informe de la Organizacién Mundial deib&jo (OIT) titulado “Tendencias mundiales del ezopl
2012. Prevenir una crisis mayor del empleo”, unocdela tres miembros de la fuerza de trabajo esta
desempleado o es pobre (de una fuerza de trabaj®.3®® millones de integrantes, 200 millones estan
desempleados, y otros 900 millones viven con sulifagon ingresos inferiores al umbral de pobreEd)eto

que plantea la OIT es aumentar la productividalbsl®00 millones de trabajadores pobres del mundo.

Estas transformaciones ya estaban presentes erfarmé del Fondo Monetario Internacional (FMI) @élo
2011, en el cual se sostiene que las economiazadas deben hacer frente a los costos humanossde la
tendencias estructurales (cambio tecnolégico basadas aptitudes y mayor prevalencia de cadenadetta
mundiales), de la misma manera en que actuaronredrir los costos humanos en la Gran Recesid®B(20
09). En este sentido, la propuesta se basa eea@tlaje laboral”, la mejora de la educacion ywhanto de la
productividad de sectores no manufactureros, céin e lograr una mayor “cohesion social”. Solsteelltimo
punto, el Banco Mundial en s&orld Development Repo(R013), sostiene que los microemprendimientos
(asociados a la economia social y solidaria) tiem@nimportante incidencia en la creaciéon de psedtarabajo
que contribuyen a generar mayor “cohesion sociagsplver conflictos.

En resumen, la preocupacién de los organismosnit@nales gira en torno al creciente desempleo, el
“reciclaje laboral”, la “cohesion social”, en defima: una avalancha de intereses centrados en géstonar el
conflicto social y sus riesgos.



Es por ello que analizaremos la “economia socisblidarid” en términos de dispositivo,
puesto que auna y, también reconfigura, elememtaistintas racionalidades de gobierno. En
este sentido, entendemos por “racionalidades diemufy’ aquellas estrategias de gobierno y
construccion de las poblaciones segun éstas seelimeando a partir de practicas discursivas
y extra discursivas, que aunque sean pensadasi@uescente desde diversos dispositivos,
se van configurando en un relleno estratégico euéys hechos, va mas alla de las decisiones
conscientes de los individuos (Foucault 2007 y 2008

En la presente ponencia, nuestro proposito eseasguellos elementos de la racionalidad de
gobierno liberal que han sido resignificados desdeacionalidad de gobierno neoliberal,
especialmente, con el fin de dar cuenta de la dspadad de las formas de gobierno de la

fuerza de trabajo en relacion al dispositivo deetanomia social y solidaria”.
La Escuela Escocesa y los sentimientos morales. éhgs antecedentes.

Las tensiones entre sentimientos como el egoisarsirpatia y sentimientos asociados como
la piedad, la compasion, la solidaridad y la coapién, resultan una cuestion central en las
formas de interpelacion ética de los sujetos emci@h a sus practicas en el marco de la
economia social y social. Por tal motivo, comennasnuestro analisis con un recorrido por
los modos en que estas tensiones han tratadoaleense en algunos pensadores liberales.
Francis Hutcheson fue economista y fildsofo com gnéluencia para la llustracion Escocesa.
En especial, para Adam Smith, quien fuese su aluemta Universidad de Glasgow. Las
ideas de un “espectador imparcial” y de “simpagah parte de sus postulados teorico-
filosoficos que, mas adelante, encontraremos nuentarenLa teoria de los sentimientos
moralesde Smith.

Segln Hutchesdr{[1742] 2002), nuestras percepciones inmediatdasieualidades morales

de una accion o de un caracter son derivadas teentido”, como los sentidos externos, que

® Las reflexiones tedrico-filoséficas del presentdécato se enmarcan en el trabajo de campo realipada el
proyecto “Economia social y desarrollo economiamsideraciones acerca de la relacion Estado-satigui
Analisis de una cadena de valor textil artesanalll§/de Punilla, Cérdoba, Argentina), presentadoekn
CONICET como investigadora de dicha institucion.
* Es necesario tener en cuenta que las relaciongmder implican una articulacion estratégica deerdias
tacticas, las cuales no actian directa o inmedettensobre los otros, sino que actla sobre susnasciuna
accion sobre una accién, sobre acciones existentgsas que pueden suscitarse en el presente yfatum
(Foucault 2008, 253). Asi, el “gobierno” no refiagiricamente a estructuras politicas o a la direcd® los
estados pues, ante todo, designa el “arte” segénatlpodria dirigirse la conducta de los indiviswmde los
grupos. Existe una diferencia entre Estado y gobigsuesto que implican distintos agentes pargesui@on.
La primera obra de este autor se titdld Inquiry into the Original of our Ideas of Beauiynd Virtug
publicada en 1725 y tuvo considerable influenaieDavid Hume.



perciben cualidades externas. Plantea quemienidode una percepcion moral, es decir, la
cualidad percibida, es independiente de la volyrdhdgual que las precepciones de otros
sentidos. Las sanciones, castigos o recompensasnsttuyen la base sobre la cual la moral
se erig Para Hutcheson no hay “tabula rasa”, la natusatezs determina a aprehender
determinadas cualidades morales, es decir, nosecenfn “sentido moral’. De este modo,
cuando percibimos como benevolente a quien, decheshmalicioso, lo que aun aprobamos
es la benevolencigercibida.

La teoria general de la percepcion de Hutchesoarmd® un nuevo tipo de experiencia
sensible que tuvo influencia sobre David Hume effstado sobre la naturaleza humana
[1739]. Para Hume (1984), la simpatia consisteagohversion de una idea en impresion por
medio de la fuerza de imaginacion. Tanto en laaxesteriores como en el yo, existen solo
percepciones, discontinuas y perecederas.

La simpatia es la cualidad de la naturaleza hum@sanotable que nos brinda la inclinacion
a simpatizar con los demas, y a recibir al comun@s con ellos, sus inclinaciones y
sentimientos, por diferentes y aun contrarios @a® & los nuestros (Hume 1984, 495).
Nuestra experiencia de las pasiones como odioptiesento, aprecio, amor, valor, jabilo y
melancolia se produce mas por la comunicacion osndemas que por nuestro propio
caracter y temperamento. Asimismo, nuestras afeesidependen de nosotros mismos y de
las operaciones internas de nuestra mente, eglp@aztn que surgen mas naturalmente de la

imaginacion. Esta es la naturaleza y causa dengasia (Hume 1984, 498)

® En este sentido, podemos pensar que el autorfaemiia de John Locke ya que para Hutcheson msestr
voliciones son independientes de nuestra expeder@@gun Locke (1982), cuando hayamos examinado las
facultades de nuestra mente y hayamos estimadaidopqdemos esperar de ellas, no nos inclinaremos a
permanecer inactivos, ni a rechazarlo todo, codelsesperanza de poder conocer algo. Todo hombre tie
conciencia de que piensa, y como quiera que loogupa su mente mientras esta pensando son lasqdeas
tiene, esta fuera de toda duda que los hombreepasesus mentes varias ideas. Suponiendo quenke rBs

una tabula rasa, Locke se pregunta ¢ Como se IB@d® experiencia. Tanto las cosas materialesmageromo
objetos de la sensacién y las operaciones intateasuestra mente como objetos de reflexion, sarigén
donde comienzan nuestras ideas. El término “opamasl’ comprende también las pasiones que despatas
acciones de la mente sobre las ideas, tales comalektar o la satisfaccién que acompafian a locsap@entos
(Locke 1982, 49).

’ Podemos notar, en estos autores, cierta influetheid®erkeley ([1710] 1984). Segun Berkeley, el mundo
exterior, tal como es percibido, existe en todaealidad. “Estar en el espiritu” significa ser pieido por
alguien; niega la realidad de las cosas con indkpera de que alguien las perciba. Cuando un hoddjeede
percibir las cosas, éstas siguen existiendo poruéltimo término, son percibidas por Dios. Pratisnte, la
existencia de una idea consiste simplemente epeseibida (Berkeley 1984, 60) y, en definitiva, eastir los
cuerpos externos nunca nos sera posible llegabex sal cosa; y de no existir, tendriamos las mésmaaones

que ahora para admitir su existencia. El dolor plater, por ejemplo, no existen sin un sujeto getesque lo
perciba. En sentido similar, encontramos en Hunséglaiente cita:

La esencia y composicidn de los cuerpos es algoganro que no tenemos mas remedio que vernos les/ue
en contradicciones y absurdos en nuestros razontosje, mas bien, conjeturas, sobre estas cosazrgbio,

y dado que las percepciones de la mente son parfecte conocidas, y ya he empleado toda la cautela



Regresemos a Hutcheson para sefialar también leemcfh de la filosofia estoica, que se
expresa cuando sostiene que al reflexionar sobrilersal “economia” (asociada a un
sistema universal, plan o providencia divina), agesnos a regular pasiones de modo de ser
felices y hacer a otros felices. En este sentadelicidad de otros es ocasion necesaria de
placer, y su miseria, ocasion de dolor para el whsler: esto es laimpatia es decir, el
efecto de nuestra natural constitucion (Hutchesa®R225). La virtud del hombre comun
consiste en intentar y perseguir el bien particuthrcual no es inconsistente con el bien
universal. Esto ultimo, volveremos a encontrarldAdam Smith.

Pocas de nuestras pasiones pueden de algin modiedseidas de nuestamor propioo del
deseo de ventajas privadas. El meollo de la cuest#lamoderacién de las pasiorfes
Cualquier pasion en un grado moderado es inocéememos sentidos y afectos que nos
conducen al bien publico, tanto como al privadot@Heson 2002, 53De modo que sera
necesaria una constante disciplina sobre nosotremaes. Idea que, asimismo, es retomada
por Smith ([1759] 2009) bajo la nocién de autocointr, en la filosofia utilitarista, como
gobierno de si mismo (Stuart Mill, [1859] 2009).

Segun Hutcheson (2002), el universal incrementoegelismo, a menos que procuremos
entender nuestros mas loables intereses, llenanéarelo con una universal rapifia y guerra.
Aflos mas tarde, desde la llustracidon francesa, s$&@u publica su libr&l origen de la
desigualdad entre los hombrgk755]. La desigualdad natural o fisicas instaurada por la
naturaleza y refiere a las diferencias de edadidsdlerzas del cuerpo y cualidades del
espiritu, mientras que esigualdad moral o politicas establecida con el consentimiento de
los hombres y consiste en los distintos privilegiog algunos disfrutan en perjuicio de los
otros (Rousseau, 2004). La diferencia entre el anynel hombre es que éste posee la
facultad de perfeccionarse, tanto como individugoyno especie. En pocas palabras, la

cultura constituia también en Rousseau una dimemsperfeccionar para que sea justa.

imaginable al formular conclusiones cerca de elesabrigado siempre la esperanza de verme librasde
contradicciones que acompafian cualquier otro sis{etume 1984, 557)

Por consiguiente, podemos sélo estar seguros dgetaepciones de nuestra mente, puesto que lo @uieo
conocemos con cierta certeza, aunque éstas varien.

8 El estudio pormenorizado de las pasiones humamedeprastrearse desde la Antigiiedad en la obréatinpP
Aristoteles y los estoicos. Luego entre los medesjaencontramos a San Agustin de Hipona y Tomas de
Aquino. Pero es en el siglo XVII cuando se produica importante cantidad de obras que estudianlizandas
pasiones humanas, vinculando el conocimiento deibine con el control sobre su conducta. El inteslas
pasiones humanas radica en la creencia en laadtilittl conocimiento del hombre para lograr el @bntr
dominio de los movimientos que la naturaleza hasfauen los hombres a través de sus pasiones. Istidtue
central de la meditacion moral (librada de la adtat eclesiastica) apunta a la posibilidad de al@aona vida
mas feliz. Aspecto por demas relevante dado questldo ya no contaria, en muchas de las reflexiones
filoséficas que comienzan a gestarse, con un dosteascendente. No obstante, esta preocupacioal reer
extiende hacia los siglos posteriores en reladidiespliegue del “arte de gobierno liberal” (Fout2007).



Si para Hutcheson, existe naturalmente en los $em@sinos la tendencia a la benevolencia
universal y desinteresada; similarmente, para Raws$2004) lgpiedades la Gnica virtud
natural. Esta suaviza el amor propio gracias arnata repugnancia a ver sufrir a los demas.
La piedad refiere a la “disposicion adecuada assare débiles y sujetos a tantos males como
Somos nosotros; virtud tanto mas universal y tamag Gtil al hombre cuanto que precede al
uso de toda reflexion...” (Rousseau 2004, 54). De ongde modera el amor propio del
individuo y concurre a la mutua conservacion dedpecie. Pero traspasar los limites de la
vida orgéanica (a través de la meditacion y la xél@) no implicaria una mejora en la
naturaleza humana sino su deterioro, puesto quetlaraleza es entendida por Rousseau
como un ideal de perfeccion ética. Aqui, encontamma primacia del sentimiento por sobre
la razon. La piedad como virtud natural se congma el sentimiento natural de amor por si
mismo que vela por la propia conservacion y engendtud y sentimiento de humanidad.
Asi, el sentimiento de amor propio, resultado deolgiedad y base de todos los males que los
hombres mutuamente se hacen, debe ser refrenado.

En resumen, encontramos que no solo tenemos ammpio@ino afectos benevolentes hacia
otros, en varios grados, que hacen que deseenfeicslad comafin Gltimo, sin vistas a la
felicidad privada. EI hombre puede descubrir ladadrsiguiente: su constante busqueda del
bien publico es el mas probable modo de promoveprspia felicidad. Sin embargo,
cualquier espectador aprobara la busqueda delpdielico, mas que el bien privado, no por

ninguna razén o verdad, sino por un sentido moral.

Los sentimientos morales en Adam Smith.

En su libroLa teoria de los sentimiento moral@g59], Adam Smith rechaza la idea segun la
cual solo la perfeccion es lo correcto. La clav&,sentonces, no erradicar las pasiones sino
moderarlas. La moral estara vinculada a la comecgi la virtud a la excelencia. La
correccion plantea la idea de que nuestros semticsanorales son modelados y moderados
por la sociedad. En este sentido, Smith (2009)ro#kala idea desimpatia,la cual implica
ponerse en el lugar del otro y asumir su situadibmamor propio y la preocupacioén por uno
mismo son compatibles con la preocupacion por émsé&s, mas el egoismo es incompatible
con la simpatia. Es por ello que la virtud datocontrolo continencia seran fundamentales.
La simpatia no emerge tanto de la observacion gaden como de la circunstancia que la
promueve. De este modo, aprobar las pasiones decotno adecuadas a sus objetos es lo

mismo que observar que nos identificamos complatéameon ellas; y no aprobarlas es lo



mismo que observar que no simpatizamos totalmeotte etlas (Smith 2009, 61). Cada
facultad de un ser humano es la medida con lassighzga la misma facultad en otro (su
razon por mi razon, su amor segun mi amor, Su tiesemto por mi resentimiento). Por
consiguiente, aprobamos porque consideramos gjuecel de otra persona es acertado en
tanto que coincide con el nuestro. La idea dedailide sus cualidades es posterior, pues
existe un sentimiento de alivio ante tal coincidanc

Si bien el sentido de la utilidad es aqui de carastibjetivo, no podemos dejar de lado el
hecho de que, luego, Smith (1958) planteara que &g hombres los talentos mas dispares
se caracterizan por su mutua utilidad, ya que égpectivos productos de sus aptitudes se
aportan a un fondo comun, en virtud de esa disgosgeneral para el cambio, la permuta o
el trueque, y tal circunstancia permite a cadadeellos comprar la parte que necesitan de la
produccion ajena.

Las reglas generales de conducta son Utiles pamegaolas tergiversaciones del amor propio,
otorgan un sentido del deber para orientar laaesia través de la disciplina, la educacion y
el ejemplo. Quienes transgreden los dictados ddaswdtades morales no cooperan con el
plan de la providencieDe alli, la autocondena.

Por naturaleza cada persona debe primero y prinogmdée cuidar de si misma, pero debe
también moderar la arrogancia del amor propio. dwaciencia es el habitante del pecho, el
hombre interior, el ilustre juez y arbitro de nuastonducta. Por ello, la persecucion del
propio interés debe partir del respeto a las reggagrales de conducta (prudencia y justicia).
Las cualidades mas Uutiles son la razén y el automioh.. por el cual nos abstenemos del
placer o soportamos el dolor presente a fin denebten placer mayor o evitar un dolor
mayor en el futuro.” (Smith 2009, 331). Ambas adadies se rigen por la virtud de la
prudencia, para la cual la seguridad constituyeirtipal objetivo. La seguridad radica, pues,
en que el hombrdebe cuidar primero de si mism8in embargo, el individuo debera estar

dispuesto a que su interés particular sea sadtifiahinterés general con resignacion.

El “cuidado de si” y las reglas de “conducta justa’ El gobierno de lo posible.

Luego de lo visto hasta ahora desde diversos aytQueda claro el postulado que establece
gue perseguir el bien particular no es incompatdale el bien universal. En este sentido,
podemos pensar que la supuesta contradiccion eimrpatia y egoismo se desdibuja,

mientras los sujetos sean capaces de gobernaismiansos, dado que al buscar el propio



interés contribuyen, directa o indirectamente nérés general. Cuestion que, actualmente,
atraviesa los discursos y practicas en el disposité la economia social y solidaria.

En linea con los antecedentes, cabe sefalar que &tgart Mill (2009) es un deber del
individuo “cuidar de si mismo”, de manera tal gigados pasos del desenvolvimiento de su
individualidad -cada persona adquiere un mayorrya@oa si mismo, al tiempo que, adquiere
un mayor valor para los demas- y el respecto propya utilidad a los intereses del individuo
redunda en beneficio de la sociedad. El cuidadsidenplica un conocimiento de si y el
conocimiento de cierto conjunto de reglas de cotady@rincipios que son a la vez verdades
y prescripciones. Como vimos con anterioridad, [@amgth (2009), la seguridad radica en que
el hombre debe cuidar primero de si mismo, masddiduo debera estar dispuesto a que su
interés particular sea sacrificado al interés gedream resignacion.

Ahora bien, ocuparse de si mismo se ha convertid@l eprincipio basico de cualquier
conducta racional, de cualquier forma de vida actjue aspire a estar regida por el principio
de la racionalidad moral. La necesidad del cuiddé@no mismo, la necesidad de ocuparse
de uno mismo, estéa ligada al ejercicio del poderd&iuce de la voluntad de ejercer un poder
politico sobre los otros, pero también de la cajztide gobernarse a si mismo (Foucault
1987).

A partir de su analisis sobre la gubernamentalidedliberal, Murillo (2011) sostiene lo
siguiente:

Se trata de gobernar a los sujetos desde el culaddbmismos, desde la propia subjetividad
que debe modelarse de modo tal que todas sus asd@arconduzcan en cada momento a
ubicarse en posiciones mas favorables en la compateSe trata de un poder de
autogobierno a partir del propio dese@utogobierno que ya no se basa en el respet@a un
ley universal a nivel moral, la ley moral so6lo afauan la gubernamentalidad neoliberal a la
busqueda de triunfar en diversas competencias § elige lealtades diversas y
consecuentemente traiciones diversas, en las celalesco norte es el cuidado de si mismo
(Murillo 2011, 98)

En este sentido, para Hayek (1982) el orden detadet no descansa en propésitos comunes
sino en lareciprocidad es decir, en la reconciliacion de propoésitos rdifees para el

beneficio mutuo de los participantdssto requiere de una “conducta justa”, mas alla de
propésito de las relaciones con otros hombres timis fines concretos o distintos valores.
Las reglas abstractas de conducta justa deberr exigs ciudadanos que contribuyan con

arreglo a principios uniformes (Hayek 1982, 185).

° El orden espontaneo del mercadcatalaxiaque deriva del antiguo verbo griekatallateinque da sentido no
sélo a ‘“traficar” y “cambiar” sino también de “admien la comunidad” y “convertir al enemigo en gofi
(Hayek 1982, 184).



Podemos pensar que el cuidado de si -como vimdgueitio (2011), anclado en el propio
deseo y la construccion de un sujeto-competidocoseplementa, en la gubernamentalidad
neoliberal, con la conducta justa la cual, masllideda la “inversion” que los sujetos realicen
en sus capacidades y talentos, apunta a la coaigurde los comportamientos en relacion a
determinadogrincipios uniformesEstos principios que hacen a las reglas de conglustia

no implican lo que positivamente deben hacer Igst@s, sino que indican lo que no deben
hacer (Hayek 1982, 188). Su caracter negativo aaghida prohibicién de toda intromision en
el dominio protegido de otros individuos (propiedqad/ada). Se trata, entonces, de reglas
“formales” independientes del propésito. Motivo pbcual Hayek (1982) sostiene que dichas
reglas abstractas de conducta son las Unicas cedepuasar la prueba del “imperativo
categérico” kantianty. Prueba que consiste en la compatibilidad o ndradictoriedad de
todo el sistema de reglas, no en sentido logicm en que el sistema de acciones que las

reglas permiten no conduzca al conflicto (Hayek21989).

La solidaridad como mandato universal.

La centralidad del sentimiento de solidaridad eeclanomia social y solidaria, ha sido tratada
en numerosos estudios (Razeto 1997; Gaiger 1998 dle Lisboa 2004). Dado que el factor
escaso es el carifio y la atencion humana, es dedssi‘ingenieria del vinculo social” (De
Melo Lisboa 2004, 392). El individualismo exacerbadmo antesala de profundas crisis en
términos sociales, conduce a plantear la relacgifre @utonomia y solidaridad. En el contexto
actual de crisis, De Melo Lisboa (2004) sostienee da solidaridad es urmbjetivo
civilizatorio. La ética de la solidaridad es la ética del anmaiuyendo en un extremo al
dificil amor hacia los enemigos. Y agrega, adengaig ésta es la ética que necesitamos
desarrollar si queremos sobrevivir. Retoma la id@apatia” de Adam Smith para concluir

que al incrementar nuestra sensibilidad progresanusalmente.

19 E| fundamento del juicio moral se constituye aipalel imperativo categéricabra como si la méxima de tu
accion debiera tornarse, por tu voluntad, ley unse de la naturalezgKant 2010). Precisamente, la voluntad
buena es la facultad de no elegir nada mas queddajrazén, independientemente de la inclinaaiénpce
como practicamente necesario, es decir, bueno.olntad de todo ser racional aparece entonces corao
voluntad universalmente legisladora (Kant 2010)idem de legislacion universal no se funda enéstatguno

y es incondicionada. El sujeto atado por su debas &eyes, se encuentra sujeto a su propia legslaSucede
de este modo debido a la idea de dignidad de urasiemal que no obedece a ninguna otra ley quellacgue

él se da a si mismo. Por consiguiente, la auton(n@épecto de otra voluntad y/o interés) es eldamehto de la
dignidad de la naturaleza humana.



Para De Melo Lisboa (2004), la solidaridad comddwaniversal” y la conveniencia social y
econdmica de que los principios de competenciaop@&@cion (solidaridad) coexisten. Se
construyen, asi, relaciones de subordinacion basaueelaciones paradojales que derivan en
la preeminencia de mecanismos de regulacion detader tal como la competencia,
apelando, al mismo tiempo, a la universalidad d®ligaridad.

Precisamente, en algunos estudios, se planteagadidaridad esta anclada en nuestra propia
naturaleza que se hace presente ante nuestra rcacen la forma de emociones, ideas,
sentimientos que se expresan en conductas y coaforama realidad antropologica y ética.
Por tanto, en el contexto de globalizaciéon y exélushay una “mayor demanda de
solidaridad”(Elizalde Hevia, 2011: 34).

Respecto de la economia solidaria, Razeto Migl{@2f13) sostiene que las actitudes que
adoptamos cuando pensamos, sentimos, aprendemm@&ciamos, amamos, actuamos,
conocemos y nos relacionamos, determinan nueskitas €y nuestros fracasos. En este
sentido, propone el deber de “trabajar sobre singiigara distinguir a las personas que son
y quieren ser constructores de unaeva civilizacion En concordancia con esto, sera

necesario “... un proceso de purificacion de la camdna, de desarrollo espiritual, que
implica la mitigacion de los intereses individualgsla superacién del egoismo y la
mezquindad” (Razeto Migliaro, 2013: 52)

En el dispositivo de la economia social y soliddaacolonizacion de los afectos en funcion
del rendimiento econdmico, la productividad y laiefcia, se conjuga con la construccion de
una ética de gobierno de si, la cual tiende al atonge las formas de autoexplotacién para
garantizar la permanencia de los sujetos en tésmil@oconsumidores y productores en el
mercado. Podemos pensar que el desempleo y laidurebre devienen mecanismos de
regulacion y autorregulacion naturalizados en eoside libertad y autonomia.

Asimismo, podemos plantear la hipotesis del ejagrcde un tipo de coaccion sobre el
“sentido moral” que configura las formas de gobidede si mismo. Se trata de condicionar el
modo comapercibimosuna accion o sentimiento, propio o0 ajeno, a pddirestablecimiento
de la “creencia” en que determinados sentimientosal®s son, de hecho, universales o,
incluso, naturales. Se desestima la constituciétoica de los sujetos y los condicionantes
estructurales que atraviesan sus practicas, aptiaqune se sostiene un objetivo civilizatorio
que implica un deber-ser ideal. Esta coaccion tdstamoldear el caracter conflictivo e
incalculable de las pasiones humanas, al investurdversalidad a los sentimientos que no
impliquen contradiccion con la Unica prohibicion e “reglas de conducta justa” la

intromision en la propiedad privada. Esto, a sy sexzomplementa con la construccion de un



modo de sujecién basado en la regulacion y autalaegn de la esperanza, de la creencia en
la posibilidad de “otra economia”. Esperanza quigalilos modos de percibir y significar la
relacion de los sujetos consigo mismos y con losade

La esperanza de la consolidacion de “otra econqroégaz de superar el caracter disgregador
de la légica del mercado y las practicas asociatlagin de lucro y consecucion del interés
privado, paradéjicamente, no cuestiona el hechquielas organizaciones de la economia
social y solidaria compiten por insertar sus predutes en el mercado, pues no se limitan al
autosubsistencia. El poder de gobierno de si amctad esta creencia (que termina por
convertirse en una verdad practica) conlleva, a&simaj un control sobre los otros, a partir de
la aprobacién o desaprobacién de sus practicasrendh de las percepciones en torno a los
sentimientos morales que las guian. Las formastdepelacion ética se basan en la capacidad
de cambiar las formas de percepcion del mundoiebjets decir, en el gobierno del poder-
ser.

Resulta, asimismo, paradodjico que el mercado seaiderado como un “mecanismo de

integracion” desde los postulados de la econontialspsolidaria:

[El mercado]... es un mecanismo indispensableteniamos encontrar alternativas efectivas
para mejorar significativamente las condicionesvid@ de las mayorias urbanas. Y no es
necesariamente malo el mecanismo de la competemaimo se combina con responsabilidad
social y mecanismos de regulacion y cooperaciéony (‘aislar a los sectores populares en
comunidades autosuficientes atenta contra su fidaibide ser sujetos politicos activos y
autonomos al separarlos del movimiento generah dediedad. (Coraggio 1999, 113).

El gobierno de lo posible, del poder-ser a paréirla mencionada coaccién del “sentido
moral”, trastoca la contradiccion en complementiiecomo forma de gestionar el conflicto

social.

A modo de cierre. Sobre la relacion cooperacion/cgmetencia en la racionalidad de
gobierno neoliberal.

De la benevolencia, la simpatia, la reciprociddd golidaridad, llegamos a la cooperacién
que, desde la economia social y solidaria, es kdilaial sentimiento de solidaridad. Resulta
interesante notar que la cooperacién es una didgwenrsil igual que la competencia- central
de las relaciones sociales en la racionalidad degmw neoliberal. Segun Hayek (1986) el
hombre, a través de sus acciones, se conviertaritipe de un proceso mas complejo y

extenso — el proceso del mercado- y contribuyaesfgue no eran parte de su propdésito. El



“orden del mercado” delimitara, entonces, la preemcia de determinados sentimientos
morales segun éstos contribuyan a ese orden de ‘faodonioso”.

Desde Smith, el concepto de mercado se constituyed Rindamento de la obligacion en el

pacto social y permite pensar en términos nuevasidstion de la institucion de lo social

(Rosanvallon 2006). De este modo, el mercado roesituctura a la sociedad sino que es el
medio y la finalidad de su desarrollo.

En cada contexto histérico, las formas de produccodpitalistas necesitaron de la

cooperacion como fuerza productiva esencial pardesarrollo. Desde sus comienzos, la
organizaciéon del trabajo en el sistema capitaNsstumbrd en la cooperacion una fuerza
capaz de reducir costos y producir plusvalia ya“qua cooperacion no tiende solamente a
potenciar la fuerza productiva individual, sino rear una fuerza productiva nueva...”, en

suma, sostiene que “...el simple contacto soaigerdra en la mayoria de los trabajos
productivos una emulaciéon y una excitacion espeatgalos espiritus vitales, que exaltan la
capacidad de rendimiento de cada obrero...” (Ma@991 262). En este sentido, la
cooperacion se caracteriza por ser una forma dgedel proceso de produccion capitalista
que la diferencia del proceso de produccion dedoreros aislados o de los maestros
artesanos independientes (Marx 1999, 270). Es,dpa esta fuerza nueva que menciona el
autor, esta dada por su expresion colectiva y kasmtanto que la subjetividad deviene
intersubjetividad con la cooperacion. Segun MaB9@), la cooperacion responde a un plan o
voluntad que son ajenas al trabajador. Este saftmranma en una pieza mas del engranaje
productivo que es dispuesta por el capitalista ddartal que, su correcta ubicacion dentro
del proceso productivo genere mayores beneficimse®bargo, sucede que los trabajadores
no son soOlo eso, sino que son sujetos que se aedacisocialmente. En suma, podemos
afirmar que la cooperacidon no es totalmente espeatd solidaria, natural o universal, sino
que responde a formas especificas de las relacsocedes de produccion.

Sin embargo, para autores como Hayek (1982), vosed(1986) y Friedman (1966), la
cooperacion es un “atributo o fuerza universal’ mielrcado, ya siquiera de los procesos de
produccion capitalistas. De modo que la cooperaeghantaria es la técnica del mercado de
coordinar las actividades econémicas (Friedman ,1868). Asimismo, la cooperaciéon social
bajo el signo de la division del trabajo desvanaseivalidades y la hostilidad para generar la
colaboracién y la mutua asistencia que unen a gsigriegran la sociedad en una comunidad
de empresa (von Mises 1986). Por consiguiente0 témtcooperacion social como la
competencia social constituyen fendmenos univessplees no cabe imaginar tipo alguno de

organizacion social dentro de la cual no haya c@mp@n y competencia.



De modo que las reglas de conducta justa que sestitayek (1982) se asientan,
especialmente, sobre tres principios uniformesiyansales: la cooperacion, la competencia y
el respeto a la propiedad privada.

Anteriormente, mencionabamos que Hayek sostiene eueel proceso de mercado, los
individuos contribuyen a fines que no eran partesde propdsitos. Es decir, apela a una
dimension no intencional de las practicas. En ssigido, resulta interesante considerar que
Godelier (1974) plantea dos niveles de racionalidaghber, una racionalidad intencional que
se refiere a las posibilidades conscientementedaseg deseadas, y una racionalidad no
intencional vinculada a las posibilidades sufridasscientemente o no. El autor aclara que lo
no intencional es un aspecto oculto de las relasi@ociales, donde se construye una parte
del “sentido” de los comportamientos. Sin embanaidemos decir que el problema que
plantea la coexistencia de lo intencional y loimencional, implica para los sujetos que, Si
bien los principios que guian sus practicas persameueden generarse contradicciones que
podrian socavar con facilidad las causas que irapuislas mismas (Landaburu y Presta
2009).

A nuestro entender, la dimension no intencionalagepracticas opera en el nivel de los
condicionamientos histéricos que atraviesan lad@rieidad de los sujetos en un momento
determinado. En el caso de la economia social igas@ se presentan bajo la forma de
paradojas resultado tanto de ciertas coacciongsggtoas como de coacciones del “sentido
moral” de las practicas y sentimientos, a sabegsfgeranza puesta en la posibilidad de “otra
economia” que se propone un desafio y una supeardeidmercado, del caracter alienante del
trabajo asalariado, del fetichismo de la mercanalatiempo que su fin es insertar sus
mercancias en el mercado, transferir tiempo deajwah bajo costo en los procesos de
produccion y transmutar los sentidos del trabajmdmo. De modo que, a pesar de la critica,
el mercado es investido como Unica autoridad cdpaardenar fines y tareas. En este punto,
los fines que no nos proponemeen aquellos que rebasan y, a la vez, condicioaan |
practicas de los sujetos. Resultan, de este modloséio en heterogéneos procesos de
subsuncion del trabajo al capital (Marx 2001), derobién en procesos mas amplios a partir
de los cuales son subsumidos los sentimientosoyasahumanos a la Iégica del mercado.

En este sentido, el intento por prever y contri@lamprevisibilidad de la praxis social y, con
ello, reconfigurar los sentimientos y valores qgae cbnstituyen, se convierte en parte
constitutiva de las formas de gobierno de la fueledrabajo. Justamente, el gobierno de la
fuerza de trabajo en un contexto signado por aiemée desempleo y subempleo, queda

solapada bajo el desplazamiento del concepto dddjin” por nociones como “capital



social”, “capital humano”, “capital cultural”, etBe modo tal que la interpelacion ética de los
sujetos se transforma en su pilar fundamental. higewsalizacion de los sentimientos de
simpatia y solidaridad omite la constitucion hig@rde los sujetos que son parte de procesos
sociales concretos. Los postulados ético-filosé&figoe atraviesan los discursos y practicas de
la economia social y solidaria requieren de unagadion acerca de las implicancias politico-
sociales que encierran en la practica puesto geeptdh forma, corremos el riesgo de

apropiarnos de las mismas ideas que son cuestgnada
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