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ESCRITURAS DE LA DECADENCIA
COMUNICACION Y PERSONA

POR LEONARDO FABIAN SAI!

RESUMEN

I. La decadencia de occidente revela, en los distintos planos de la cultura, el caricter bastardo del
origen. II. EI sujeto no ha muerto, tan solo se ha cerrado un capitulo de la literatura filoséfica
europea. III. La esencia de la técnica redefine el ser de la sociedad como comunicacidn, un nuevo
poder sobre la tierra: la crbernética como clausura definitiva del concepto cristiano de persona. Anti-
humanismo de Niklas Luhmann como sintoma y razén teérica de la automatizacién productiva. IV.
El uso politico de la comunicacién produce un ser sin raices, el control y manipulacion sobre la
conducta futura: capacidad de la dominacién para destruir vidas enteras de dedicacién y trabajo. V.
Nihilismo como /dgica de la decadencia quiere decir, en el plano del derecho, violencia desnuda e
imitada: necesidad de pensar una filosofia del limite y del arraigo contra el ser planetario de la
voluntad de poder. VI. La sociedad que se produce como remporalidad produce una experiencia que
tiene menos que ver con la interpretacién y la subjetividad que con el vérrigo y la enajenacién en el
infinito de la comunicacién. VII. Lo siniestro de la comunicacién es el universal vuelto rizoma, el
hombre producido como ser sin raices. VIII. Sabiduria de la decadencia como testimonio del
dialogo del humano frente al humano, posibilidad de retomar la palabra verdadera y la intimidad del

espacio que la fundamenta.

PALABRAS CLAVE: Cibernética, Sociedad funcionalmente diferenciada, Decadencia.

! Sociélogo y ensayista (Facultad de Ciencias Sociales, UBA)
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¢Qué rio éste que arrastra mitologias y espadas?

Es indatdl que duerma
Corre en el suefio, en el desterto, en un sétano.
El rio me arrebata y soy ese rio.

De una materia deleznable fur hecho, de misterioso tiempo.

Acaso el manantial esti en mi.
Acaso de mi sombra

Surgen, fatales e flusorios, los dias.

HERACLITO

JORGE LUIS BORGES
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I

Nosotros, los bastardos—. Esta sombra es el yo. La modernidad para determinar Ila
subjetividad del sujeto, esto es, su esencia, tuvo que concebirse a si misma como tiempo: la conciencia
cartesiana es el resultado de la congussta y funda la subjetividad moderna europea como concrencia
solipsista’. Soy nada mas que tiempo, pero la sombra me informa la ilusién que organiza el orden de
mis dias: la sombra, en cada caso, propia. La modernidad piensa el presente como el orden
trascendental de la razon, mediante la légica, permite al sujeto no sucumbir frente a lo real. El
hombre moderno no tiene otro fundamento que la pregunta por su actualidad. En esta falta de
fundamento, la modernidad describe el aislamiento metafisico del hombre como ser efimero: el
presente en tanto presente es el tiempo producido por la ciencia. El presente de un discurso cientifico.
Este discurso cientifico no descubre el Hombre en el humano sino positividades: lenguaje, trabajo,
inconsciente. La sombra no me informa sobre el ser sino sobre el orden de la representacién. Pero no
es ella, la sombra, la dimensién oscura del alma: /a2 sombra es el cogito. El cogito me exige la
organizacién de la totalidad para la certeza y seguridad de la razén: es la meditacién objetiva de la
esencia de la politica como guerra. Un mundo donde la subjetividad se piensa bajo los limites del
estado y se funda en los distintos modos seculares de la ley, necesariamente, expulsa, teme, denigra, la
alteridad, condena la diferencia. ;Qué pasa cuando sentimos que todos los érdenes de los cuales
habiamos considerado como “fundantes” “eternos” y “universales” se disuelven ante los ojos de una
cultura que no dejamos de percibir como rnauténtica? Aparece la textura de nuestros dias, los nervios
de nuestra desesperacidn, el retorno de los brujos: la decadencia de Occidente. ¢Acaso esta decadencia
no revela la disipacién del cono de sombra que recaia sobre nosotros cuando Europa se pensaba a si
misma como luz? De una materia deleznable fuimos concebidos: desarraigados, implantados,

2 El O prenso, como ensefiaba Kant, es conclusién, no inicio del pensar. El yo puro pensante, en efecto, no
puede conocer su propia existencia mediante el mero pensar, mucho menos que él exista en tanto sustancia.
Pues el pensar es sintests formal. Debe serle dado al pensar lo que se ha de sintetizar, si algo debe ser conocido,
por medio de la inturcion sensible. El yo puramente pensante, con la ejecucién de su pensar, no puede
cerciorarse en modo alguno de su existencia y atn menos de su existencia sustancial. Pues este yo puramente
pensante, esta apercepcién pura, es un principro de [a légz'ca. No una persona existente. El yo pensante al que le
corresponde, con la ejecucién de su pensar, la existencia —tal como habia pretendido Descartes— es para
Kant un yo (5@][35@ empirico indeterminado, que se percibe inmediatamente en su acto de pensar como un
acto, una vivencia psiquica, y con ello va implicita también su existencia, la cual, empero, no esta determinada.
El cogito-sum cartesiano no es un Principio ni garantiza conocimiento intelectual del yoy de su existencia,
constituye s6lo la base indeterminada, en la vivencia psiquica del acto de pensar, de una determinacién
biogréﬁca ulterior. En ese sentido, el o conquisto es la condicion de poszbz]z'a’aa’ del cogrro. Esta distincién le
permite a Enrique Dussel afirmar una modernidad anterior a Descartes respecto de la cual éste es,
fundamentalmente, deudor. Para Dussel, Europa nunca fue centro de la historia mundial sino hasta finales del
siglo XVIIL. Para Dussel la primera filosofia académico-metafisica moderna temprana se encuentra en
Francisco Suirez. Sitda la primera critica a la Europa del imperio-mundo en Bartolomé De Las Casas (1514-
1566) y la primera critica a la modernidad desde la diferencia en Felipe Guaman Poma de Ayala. Guaman es
quien descubre el proceso que pasa del ego conguiro, subjetividad creciente, auto-centrada, desaforada, hasta el
ego cogito fundado en Dios, como su propia mediacién, para reconstruir el mundo a su dominio, servicio, para
la explotacién de nuestras poblaciones. En sintesis, una vez que se "oculta" el ser colonial, aparece el seguna’o
momento de la Modernidad, René Descartes.

3
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mestizos.

Pero la decadencia nos revela la refutacién de todos los origenes, la duda y disolucién de
todos los fundamentos: /a verdad trigica del bastardo es el caricter universal de roda la culrura.

I

Anti-humanismos—. Nos situamos, ante el impresionista paisaje de la maquinacion del
hombre’, saliendo al encuentro del ser desencarnado, el errante vagabundo, que ronda la tierra,
desesperadamente, tras la materia -ese cuerpo, ese sistema de necesidades- donde renacer. La textura
de su circulacién tiene la impronta del dominio tecnoldgico sobre el planeta, la velocidad de la
expansién de la sociedad sobre cada rincén inhdspito del suelo, la instauracién de una visibilidad
absoluta sobre el espacio de la vida: /2 estética del capital financiero produce un mundo némada de
rigueza liqurda, turbulento, permanentemente urgido de volverse real como enmascaramiento en
valores de uso cual cocaina oculta en el culo de una distribucion global. "El mundo es mas interesante
que una conspiracién entre servicios de inteligencia y sectas. El poder criminal es una mezcla de
reglas, sospechas, poder publico, comunicacién, crueldad y diplomacia. Estudiarlo es como
interpretar textos, COmo convertirse en entomélogo"“. La semantica de la época, privada del rigor del
concepto, hace denuncia periodistica de "extractivismo" evitando la esencia del capital: su modo de
ser captura de naturalezay trabajo vivo.

Es el sujeto mismo el que ha sido "extraido" de la clase, de la historia, de la comunicacién, de
los afectos, del ser colaborativo del trabajo, de la lengua y se presenta en el "pensamiento
posmoderno" (oficina universitaria de la burocracia funebrera productora de informes sobre "la

3 I—Ieidegger define la violencia como esencia de Ia maquinacion, dispone al ente como tal en el espacio de
juego de continua an[quz]ac[én, "que se le facilita permanentemente". La maqumacion es el predominio del
poder y se muestra en diversos fenémenos. Lo describe del siguiente modo: 1) Se habla de lo "dindmico": "la
autoinundacién de un rasgo de fuerza soltado..."; 2) Se nombra "/o rotal" y se piensa en la singularidad de la
esencia de poder, el no poder tolerar nada fuera de su esfera de accidn; 3) Se sefiala lo "Impenlaf' y se toca el
caricter imperativo del poder, el imperativo sometimiento de todo lo que tiene que acudir a su circuito de
disposicién; 4) Se menciona lo "racional' y se toca el caricter de clculo en todo lo conforme a imperio; §) Se
sefiala lo "planetario" y se quiere decir que las autorizaciones de poder no sélo son cada vez en si "totales"
(referidas a un estado, un pueblo) sino que sus limites tan sélo se asientan en las fronteras del globo y de su
circuito de disposicién (de la atmdsfera y estratdsfera) lo que al mismo tiempo tiene que decir que el planeta
en su totalidad es "puesto" como conformacién de poder y por ello se hace inevitable el descubrimiento de un
adversario planetario... "El pensar guerrero mundial, desde la suma voluntad de poder del animal de presa y
desde la incondicionalidad del armamento, es respectivamente el signo del acabamiento de la época
metafisica"... "Un vértigo del hombre entre amenaza y aseguramiento o bien la plena indiferencia". El texto al
cual hago referencia se llama La maquinacion (Machenschaft) y se encuentra en Meditacion, Biblioteca

Internacional Martin Heidegger, Buenos Aires, Editorial Biblos, 2006, trad. Dina V. Picotti C, pp. 30-33.

* Roberto Saviano, Cero cero cero: Cémo [a cocaina gobz'erna e/ mundo, Barcelona, Anagrama, 2014, trad.

Mario Costa Garcia, p. 104.
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muerte del hombre", "la muerte del sujeto", "el fin de la clase trabajadora" "la muerte de la
metafisica", "el fin de la civilizacion", "el fin de la historia", etc) como literatura filosdfica: larva de
la "méiquina del deseo"; "entorno" del sistema autopoético de la comunicacién; "enunciados" como
acontecimientos de lenguaje: "El Foucault mis cercano a Deleuze es, en consecuencia, el de la
Arqueologia del saber, su infravalorada obra fundamental que presenta la ontologia de los enunciados
como meros acontecimientos de lenguaje: no elementos de una estructura, no atributos de los sujetos
que las profieren, sino acontecimientos que surgen, funcionan en un campo y desaparecen. Por
formularlo en términos estoicos, el analisis del discurso de Foucault estudia los lekta, los enunciados
como puros acontecimientos, centrandose en las condiciones inherentes a su aparicion (como la
propia concatenacién de los acontecimientos) y no en su inclusion en el contexto de la realidad
histérica. De esta manera el Foucault de la Arqueologia del saber est en la mayor lejania posible de
cualquier forma de historicismo, de localizacién de los elementos en su contexto histérico. Por el
contrario, Foucault abstrae esos elementos de su realidad y su causalidad histéricas y estudia las reglas
inmanenetes de su aparicién"’. La dogmadtica posmoderna opera, formalmente, sobre un campo de
abstracciones (tejido muerto del entendimiento) al tiempo que discurre en el papel sobre El
Acontecimiento, al dictat del discurso universitario. Jornadas, seminarios, tesis doctorales,
homenajes... Volvamos. Luhmann con Deleuze en tanto ldcidos expositores del anti-humanismo
honesto. Honesto quiere decir Illevar lo pensado hacia la [dgica y seguirlo, en sus iltimas
consecuencias, para ver aquello que obsesiona la conciencia y quiere ser, en la estructura del
fenémeno, diferenciado como presente.

S Slavov Zizek, (jrganos sin cuerpo: Sobre Deleuze y consecuencias, Valencia, Pre-Textos, 2006, trad. Antonio
Gimeno Cuspinera, p- 26.
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El estudio de la acrualidad, entonces, observa lo que pasa con el capital en la medida en que
éste profundiza la subsuncion del trabajo vivo. Sea la explotacién de la lengua (en los call centers), del
ser biol6gico humano (traducido como cddligo e industria genética), del ser biolégico no humano (los
alimentos genéticamente modificados) las nuevas objetividades empujan la critica europea a la
decadencia del sujeto. Pero la decadencia del Viejo Mundo no equivale a Ia decadencia del sujeto
como tal. La critica europea de la voluntad totalizadora y totalitaria de la subjetividad moderna al
devenir slogan ("pensar por fuera del sujeto", "hay que ser un rizoma, no un arbol"; "devenir
multitudes deseantes", etc) implica una falsa superacién del cartesianismo y la afirmacién mais pobre
del universal: e/ ser sin raices. Se reduce a la superficialidad del sufijo ("post"). La razén occidental
encuentra en nuestra tierra la repeticion de la pregunta por su propia exterioridad y diferencia®. Tal es
la condicién de retomar la critica de fa razén como auto-exposicion del ser colonial que nos oculta el
pensar propio. ¢Y por qué Luhmann con Deleuze?

Cada revolucion en la estructura de la comunicacién social proporciona y desata un campo
cualitativamente mayor de deseo y un campo igualmente represor del mismo. Imprenta, teléfono,
web. Son diferencias de escala, cualitativas; no esenciales. Es que en cada una de ellas el capital hace
presente su identidad derrotando al espacio mediante el tiempo. Esta efrcacia alcanza en la cibernética
como saber un nuevo concepto de socredadt ser temporalidad, ser comunicacién, o no ser, ser otro
sistema. Dicho de otro modo: la esencia del hombre como ser de deseo (Deleuze como recepcién en
la filosofia de la metafisica de la subjetividad trabajada por Freud); la esencia de la sociedad como
comunicacion (Luhmann como recepcién en la sociologia de la biologia trabajada por Varela y
Maturana) En ambos autores, existen ntcleos racionales que exponen el presente de la enajenacron.

Al invertirlos, adquieren el caracter de critica de la economia politica.

I

El socidlogo del XXI—. Este ensayo gira alrededor de Niklas Luhmann’. Su teorfa de la

soctedad funcionalmente diferenciada se encuentra en la mayor parte del actual pensamiento

antthumanista. Dicho ripidamente: una teorfa cibernética, densamente, conceptual ha sido estetizada
por la filosofia posmoderna y por los “cultural studies” poniéndola més cerca de la disropia que de
un notable esfuerzo por pensar la maquinacion del hombre. Nos importa, al mismo tiempo, como
tedrico de los sistemas y como sintoma. Pues Luhmann tiene toda la razén al afirmar que una teoria
sociolégica es inmediatamente una representacién de la totalidad, en sus palabras: una auro-
descripcion del sistema. Asumimos la sociologia como ensayo sobre la actualidad. Este presente sin

® Comenzamos a trabajar esta cuestién en Circulo y linea en Facundo, ensayo sobre Sarmiento que ha sido
publicado por la Revista Escenarios para un nuevo contrato social, de la UPCN, Afio 11, N° 29, Noviembre
de 2013. También puede leerse online en mi blog personal [www.leonardosai.wordpress.com |

7 Para un desarrollo mayor de las principales lineas del pensamiento de este autor, en el sentido de la
interpretacién que aqui se desarrolla, el lector puede consultar Anti-humanismo y comunicacion en Niklas
Luhmann; ensayo  que escribi para el primer numero de la Revista Unidad Sociolégica
[www.unidadsociologica.com.ar] y que también puede leerse en mi blog personal Escrituras
[www.leonardosai.wordpress.com]
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otro programa que el desarrollo tecnoldgico, hace coincidir la pasién por la inmanencia con el furioso
trasgredir los limites de la experiencia posible: /2 comunicacion es el eje sobre el cual se piensa la
soctedad como sociedad. "Sociedad de la informacién", "sociedad liquida", "sociedad del
conocimiento", "sociedad del riesgo", "sociedad tecnoldgica", "sociedad de la seguridad", "sociedad
del control"... Son todas formas superficiales, livianas, metonimias, que apenas rozan el asunto duro
de la cibernética como dominio sobre las ciencias. Ni la subjetividad, la interpretacion, la identidad,
todo eso vuelto residual respecto de la comunicacidn de los sistemas: su limite es el propio espacio
mundial de reproducciéon ampliado del capital, esto es: se ha vuelto ilimitada. Esta velocidad niega
toda experiencia humana de la inrerpretacion, cancela el tiempo para gestarla: no le damos forma
conceptual al mundo: somos nformados. Solamente un proceso de disciplinamiento y educacién
permite hacerse con una practica que limite la banalidad con la cual se presentan los hechos sociales
como volatiles. Pero lo real no tiene nada de ligurdo. :Qué es lo que se ha vuelto liquido? ¢La
totalidad, el mundo, la sociedad, la modernidad? ;O es la persona misma, sea como sujeto de
derechos; sea como cogito, inicio del pensar? Nadie duda, todos opinan. Se me respondera: licuefacta
la modernidad, liquidado el individuo. Ahora bien, esta sociedad de la “modernidad liquida” no se
produce sino sobre la raigambre de la tecnologia, esto es, del trabajo humano. Y éste no tiene nada de
volatil. Al contrario: es cada vez mds sdper—producn’vo y universal. Pero la cibernética no es una
superestructura sino la transformacién objetiva de la sociedad bajo el dominio tecnolégico. En este
sentido, decimos que el concepto sistémico de comunicacién describe el orden del capital. Pero no
del “capital en general” sino el orden de lo que el Dr. Pablo Levin® llama capital tecnoldgico. Crece,
se expande, sobre-produce, el trabajo virtuoso del genetista, del informatico, de los laboratorios sin
paredes del capital atrae sobre si finanzas, industria, comercio, estados-nacién: un trabajo vivo que el
capital tecnoldgico aplica sobre la produccion global de mercancias organiza el orden mundial que
luce desordenado, impotente, en la cultura, en el estado, en las mstituciones y en la diplomacra. La
disolucién de la figura de la persona que, en la vieja escuela, dominaba al concepto (humanista) de
comunicacién expone la fuerza que contiene la tecnologia como seduccién de la teorfa, como nueva
productora de idolos: un mundo donde el becerro de oro ahora se llama genérica y su revelacion
divina: Aay sistemas. La cibernética es la sublimacién tedrica de una produccién automatizada; de un
derecho supranacional que defiende a capa y espada al mdividuo para neutralizar el destino de los
pueblos; de una ciencia social que busca su unificacién en el ser abstracto que duplica la realidad
como apologia. El “presente” de la comunicacién es un falso presente; lo que se actualiza no es la
subjetividad sino la légica autopoética del sistema. Metifora de Alphaville. No se juega alli la
condicién humana, lo que hace que el hombre se reconozca a si mismo como carga y diferencia, sino
la temporalidad de un sistema cerrado. Pero este sistema comunicacional que no se actualiza en el
sentido de la subjetividad pero si en el sentido de la miquina que se reinicia y renueva su programa
para nuevas diferenciaciones funcionales, que no interpreta otra cosa que cédigos, que no vincula
pasado con la tradicién, como con la tierra, sino que lo corta y escinde como paradigm que debe ser o
puede ser reemplazado por otro paradigm, se parece mucho al adicto al paco, al Krocodile, a la
playstation, al falsasionista.... Un mundo donde toda la tensién psiquica, material, ha sido disuelta: el
conflicto amplia la autoproduccién l6gica del sistema. Tiene mas eventos para su diferenciacién
funcional. Este humano de la cibernética, desprovisto de toda la tensién politica que el marxismo
habia constituido en la direccién de una emancipacién universal tiene arado el campo para hacer

8 Pablo Levin, £/ Capz'ra] recno]ég[co, Ciudad Auténoma de Buenos Aires, Catélogos, 1997.
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entrar en crisis a toda representacién. Trabajo, estudio, fornico, pago mis impuestos, elijo los gens de
mi prole: todo con esta tecla’. Un anarquismo del capricho a escala de "las multitudes deseantes".
¢Sobre qué experiencia humana se monta esta crisis de representaciom Sobre la velocidad que la
tecnologia infunde a la produccién social, sobre sus nervios, sobre su vértigo, sobre la capacidad més
o menos instantinea de satisfacer necesidades y recrearlas. Aqui el furioso idealismo de la cibernética
—incapaz de dar cuenta de la objetividad del objeto, incapaz de interpretar la prictica— se produce,
precisamente, COmo razon teorica de [a automatizacion. El sistema de la comunicacién autopoética
describe el curso de la objetividad en general que barrié con el sujeto y lo hace en su misma direccién:
hacer delirar a la razon mis alli de la experiencia posible. Como el cibernauta queriendo hacer de la
tecnologia una “practica de si” no cesa de contemplar, ante la pantalla del mundo, una rdea de
mundo.

“La disolucion de la figura de la persona que, en la vieja escuela, dominaba
al concepto (humanista) de comunicacion expone la fuerza que contiene la
tecnologia como seduccidn de la teoria, como nueva productora de idolos:
un mundo donde el becerro de oro ahora se llama genética y su revelacion

divina: hay sistemas.”

La interpretacién cibernética de la sociedad nos habilita una visién en si de la comunicacion.
La proyeccién en la idea de sociedad de la mirada de la ciencia natural sobre la vida (Maturana-
Varela) como autocreacién permanente (en oposicién sufrir, ser objeto y no origen de la accién) se
hace al precio de que nos desentendamos completamente de nuestros fantasmas... Sin origen,
identidad, nacionalidad, resistencia, sin todo aquello que hace a la sociedad para nosotros: /a gracia de
[a posmodernidad nos ha quitado toda carga.

¢Y qué puede ser de un hombre sin fantasmas sino aquél que, habiendo realizado la fantasia
instrumental de la raz6n, yace asfixiado, contra el muro, puesto que carece de lugar?

® Todo lo cual no quiere decir que "estamos aislados" sino, justamente, que estamos mas conectados que
nunca. Ya no es una cuestién fisica sino temporal "la creciente importancia de Internet en la vida personal y
social de los jOvenes esta transformando los modos tradicionales de socializacién y participacién, pero no
necesariamente en la direccién de desaparecer o de ser reemplazados, sino en la ampliacién de sus posibilidades
o en la modificacién de sus sentidos... La intensa experiencia de socializacién digital no sustituye al mundo
"palpable" sino que cabalga sobre él. No dejan de estar conectados a la red, aunque hayan interrumpido la
conexién fisica, y no dejan de estar conectados con el mundo real, aunque estén fisicamente conectados a la
red" [Winocur, R. Robinson Crusoe ya tiene celular, México, Siglo XXI Editores, ZOIOJ Existe toda una
creciente bibhografia sociolégica que, mediante trabajos de campo, estudia lo que en este ensayo
comprendemos como “redefinicién del estar en socredad, junto a los otros, con otros, bajo la primacia de la
comunicacion”. En ese sentido, recomiendo la lectura de Sentidos de pertenencia en soctedades ﬁagmenranés:
América Latina desde una perspectiva global, copilado por Martin Hopenhayn y Ana Sojo, publicado por
Editorial Siglo XXI en 2011.
8
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v

Nadlie miente tanto como el artista—. El presente de la tecnologia es la anticipacion de los
sucesos sociales mediante el contro/ de las expectativas y los eventos que se producen en la
comunicaciéon. Como en el film, 7he imitation game, hay una anticipacion que produce el presente
humano como falso (las bombas caeran en tal y tal momento, ya estin muertos) mientras afirma el
dominio tecnoldgico como puro presente del discurso cientifico. El control informético, cibernético,
de la comunicacién no es solo un asunto de control politico, social, una cuestiéon 6ntica, sino,
fundamentalmente, ontoldgica: se juega el hacer historia de la comunidad, del pueblo, es decir, el
destino comuin. El destino comuin no consiste en la suma de los destinos individuales, ni en el efecto
de las interrelaciones. El destino comuin es la decision del ser con otros respecto a posibilidades
existenciales, modos y formas de vida: constituye la resolucion respecto a determinadas posibilidades.
En la comunicacién y en la lucha irrumpe el poder del destino comuin. La lucha, el conflicto,
incrementan el poder de la comunicacién; el poder de la comunicacién abre a la lucha y a la estrategia
una determinacién de alcance mundial. £/ destino comuin es el hacer historia del hombre.
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Pero este hacer historia se narra, se relata, se escribe. Fundamentalmente, se comunica. La
escritura de [a comunicacion al ser producida por la inteligencia artificial que depositamos,
resguardamos, en la objetividad del objeto (maquinas, sistemas, programas, etc.) como memoria de /a
humanidad no asienta una identidad en la densidad de la experiencia de generaciones y generaciones,
puesto que la actividad sintética del sujeto es sumamente débil, ni hablar de "la soberania de la
conciencia", las precarias identidades pueden ser construidas tan serial como artificialmente al
capricho del consumidor. El montae del archivista puede producir, a pedido, el delivery de la
pertenencia, el linaje on demand del usuario, angustiado por la necesidad de tener una causa por la
cual vivir. “Nuestro mundo cotidiano es desde el comienzo un mundo intersubjetivo de cultura. Es
intersubjetivo porque vivimos en él como hombres entre otros hombres, ligados a ellos por
influencias y trabajos comunes, comprendiendo a otros y siendo un objeto de comprensién para
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otros. Es un mundo de cultura porque desde el comienzo el mundo de la vida es un universo de
significacién para nosotros, es decir, una estructura de sentido que debemos interpretar”’. Es aqui
donde el pelado Luhmann emerge sobre la escena de la teorfa socioldgica para practicar la jihad
tedrica al conjunto pastoral de los cristianos hermeneutas: ;sors ain demasiado piadosos! Andirs
buscando "la razén comunicativa”, "el sujeto”, "la rotalidad”... ;Acaso ain no os habéis dado cuenta?
/Este mundo no es relacionalmente intersubjetivo sino complejamente cibernético! Mientras los
monaguillos de la hermenéutica escriben un nuevo paper sobre la diferencia entre "comprensién" y
"explicacién", un nuevo poder ha brotado sobre el planeta: el hombre no crea la comunicacién: /2
comunicacion es el propio hombre como apariencia, reverso del sistema. Este hiper-objetivismo
desafia al ser hablante puesto que el valor comunicativo del hombre ha sido liquidado: jprepdrate a
convertirte en un obrero de la teoria! Los opinators se instalan como trolls del pensamiento: el
pensamiento rapido se revela como indecente en un mundo donde todos producen, trabajan,
colaboran, cooperan. La liviandad de la época no es otra cosa que la interpretacién superficial de la
misma: /a globalizacion es un ser de plomo que a medida que se instala en la cotidianeidad trene la
fuerza material suficiente para conducir las poblaciones mis alli del estado nacion y vincularlas, en
tanto mayorias amorfas, a las estructuras juridico-politicas supra-nacronales y econdmicas
trasnacionales del espacio imperial del caprtal,

El problema es, sin duda, el problema de la tradicidn, el problema del relato, el de una
vinculacion auténtica con el pasado. La cibernética nos pone, frente a frente, con el ser vacio de la
subjetividad: :cuinto vale tu identidad, tu tradicién, tu pasado? (Guarda atn peso? Aquello que
proviene de lo uno, impropiamente: ;qué diferencia hace que se manifieste como inmenso arsenal de
informacién? Ontoldgicamente, provenga del estado o de la empresa google: es lo mismo.
Cambiamos el DNI por el ID de la /aprot. El problema de la tradicion, 1a basqueda de la raiz de lo
que somos, en el sentido de la identidad, causa, pertenencia ya no puede darse en un 4mbito y tiempo
publico, de interaccién, de comunicacién, sino en el didlogo de hombre a hombre, de cuerpo a
cuerpo, de amigo con amigo, en un ser comunitario que debe gestarse en lo chiquito, microfisico, lo
mas lejos posible de la multitud: /a crisis de representacion es una crisis de discipulos. Una vieja crisis
del arte de la conversaciom: "Asi como nuestra inteligencia se fortalece por la comunicacién con las
inteligencias vigorosas y ordenadas, es imposible decir cuinto pierde y se envilece por el continuo
trato y la continua relacién que tenemos con las inteligencias bajas y enfermizas. No hay contagio que
se extienda como éste. Bastante sé por experiencia dénde me aprieta el zapato. Gusto de discutir y
discurrir, mas solo con pocos hombres y para mi, pues el servir de especticulo a los grandes y
emularlos haciendo ostentacién de la inteligencia y la oratorio, estimo que es oficio impropio de un
hombre de honor. La necedad es una mala cualidad, mas el no poder soportarla e indignarse y
reconcomerse con ella como me ocurre a mi, es otra suerte de enfermedad que nada tiene que envidiar
a la necedad en inconveniencia...” . Falta quienes estén dispuestos a escuchar y aprender. Discipulo
no es "tesista", maestro no es "doctor". Lo que el discipulo hace propio no es el prestigio otorgado
por la bendicién carismatica-institucional sino el ser ciudadano. Un volverse hacia la mundaneidad
conservando lo escuchado como valor del testimonro. Una filosofia de perro urbano que afirma:
iNadie miente tanto como el artistal Volvamos a la cuestién del control: ;:Qué nos asegura,

1 Alfred Schiitz, Escritos I El problema de la realidad social, Buenos Aires, Amorrortu, 2003.
1 Michel de Montaigne, Ensayos I, Barcelona, Altaya, 1998, trad. Dolores Picazo y Almudena Montojo, p.
169.
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subjetivamente, la sociedad como comunicacién de comunicaciones?

Lo mismo que la Iglesia en el Medioevo: /a privacion del cuerpo. La salvaguarda del Reino
del espiritu: un furioso retorno del idealismo. Hay nudismo, hay porno, pero el cuerpo como lo mis
propio persiste ajeno. Una politica SIN Cuerpo, Un sexo sin Cuerpo, una conversacién sin cuerpo.
Nunca fuimos tan "inmateriales". Ocultamos el cuerpo con exhibicién fisica; ocultamos la politica
con voto electrénico; ocultamos la conversaciéon poniendo "al tanto" al mundo entero de lo que
hacemos y dejamos de hacer. Congquistar la comunicacion es reconstruir la inmensidad de lo intimo
para que el espacio externo recupere, en su extrafamiento, la posibilidad del sujeto de volver a crear el
mundo. Conquistar la comunicacién es conquistar la lengua. "El hombre comunica su propia esencial
espiritual en la lengua", decia Benjamin. La cibernética no es un ttil. Es e/ ser de la socredad cuando
la enajenacion del lenguaje no tiene como sentido el nombrar las cosas. Nuestra enajenacion es
hambre de certeza. La burguesia sostenfa que el medio de la comunicacién es la palabra; que su objeto
es la cosa; que su destinatario es el hombre. A cargo de Niklas Luhmann, el despacho de toda una
época: fa cibernética como tecnologia de dominacion social es el control de la lengua mediante a
manipulacion del futuro.

La comunicacién, tal como funciona, no constituye simplemente una etapa superior del
progreso material de la humanidad, en sus distintas etapas, como bloque de continuidad y perfeccion.
Preocupa porque es una idea de la dominacién, capaz de sentar una interpretacién, antes de todo
discurso por parte de una comunidad, mediante el montaje de archivos. una pre-comprension
ontoldgica del ser en el mundo como politica anti-politica capaz de destruir en minutos estuerzos y

vidas enteras de dedicacion.

\
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Escritura de Ia decadencia—. Toda politica parte necesariamente de una concepcidn acerca

del hombre. Cuando éste equivale a cddigo e mformacion el mantenimrento del orden quiere decir
hacer politica de invernaderos: "Como también es posible ser revolucionario por conviccién intima y
conservador en la cotidiana realidad, por cobardia, por pereza o por carencia de entusiasmos. Son los
famosos tipos -también tan espafioles, tan de mesas de café, o despacho- de intelectuales inactivos. Es
aquel personaje que nos presenta Unamuno en Nirebla. Todo lo era... en teoria. Gentes sin vida, sin
pasion, politicos de invernadero' ' Mientras el modelo del terrorismo, como "guerra de guerrillas",
se vuelve horizonte de la defensa de la sociedad en tanto derecho penal del enemigo. Decimos que no
hay que confundir la decadencia del antropomorfismo eurocéntrico, cuya expresion politica fue la
revolucién burguesa y su modo de produccién econémico la mercancia, con el fin del hombre como
tal. El fin del hombre, como conciencia epistemoldgica, es, en todo caso, antes de un desplazamiento
objetivo del saber: la constatacién de que los postulados del liberalismo politico no pueden volverse
concretos bajo la produccién del capital. Por eso, el fin del hombre (abstracto, formal, epistémico) es,
en estos dias, la destruccién de los principios del estado burgués de derecho por fuerzas tedricas y
politcas, afines a la visién absolutista, dictatorial, del estado donde el hombre, tampoco tenia, por
cierto, lugar alguno. £/ "fin del hombre" es la realizacion de ese hombre (abstracto) como robdtica.
Este humano, que ya no es Hombre, puede ser construido como informacion. El hombre que
produce su propia biologia como mercancia del capital y su propio cuerpo como tecnologia
restauradora, preventiva, reparadora humaniza la maquina al mismo tiempo que maquina su propia
humanidad. Problema de gravedad para los adictos al paco, al krocodile, puesto que ellos, por sus
condiciones biolégicas, no puede ser mercancia, pero tampoco son trabajo vivo: son como los
zombies y vampiros del cine que los piensa como desechos sociales. (A qué nos referimos con
"politica de invernaderos", "derecho penal del enemigo" sino a las muestras de botén de la
decadencia? ;A qué llamamos decadencia?

Decadencia es un concepto nietzscheano sobre la totalidad como sabrduria trigica. Una
filosofia del limite. La decadencia es, al mismo tiempo, herida y saber sobre el dolor. Una cuestidén
existencial. Dolor que produce sentido, crueldad, angustia, escritura. Es el testimonio del hombre que
se ha empequefiecido por la objetividad de la fuerza material del trabajo constituido como capital. Es
la palabra transmutada del humano que la tecnologia re-escribe como cédigo e informacién. Al
mismo tiempo, reflexion sobre el sentido y la capacidad de interpretacién, descripcién del triunfo de
la maquinacién sobre el pensar. Es escritura porque la decadencia traza, marca, inscribe su crueldad en
el siguiente sentido: ":Por qué cosa esta caracterizada toda décadence literaria? Por el hecho de que la
vida no reside mas en el todo. La palabra se vuelve soberana y pega un salto fuera de la frase, la frase
usurpa y ofusca el sentido de la pagina, la pigina toma vida a expensas del todo: el todo no es més
todo. Pero ésta es la alegoria de todo estilo de la décadence: siempre anarquia atomistica, disgregacion
del querer, “libertad del individuo” o, por decirlo con el lenguaje de la moral extendido a la teorfa
politica, “derechos iguales para todos”. La vida, la igual vitalidad, la vibracién y la exuberancia de la
vida comprimida en los organismos mis pequefios, y el resto pobre de vida. Por doquier paralisis,
pena, rigidez, o bien enemistad y caos: ambas cosas son siempre tanto mas evidente a los ojos, cuanto

2 Maria Zambrano, Horizontes del liberalismo, Madrid, Ediciones Morata, 1996, p. 224.
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mas elevados son las formas de organizacién hacia las cuales se asciende. Generalmente el todo no
vive mas: estd yuxtapuesto, es calculado, postizo, un producto artificial"". Frente a la decadencia,
Nietzsche identific dos modos de ser: el modo moral o teoldgico-politico (“el polo paranoico”) que
busca la restitucién de la fuerza del conjunto y busca impedir la decadencia (la disgregacién, la
individuacion, la fragmentacidn, el mestizaje, la diferenciacién permanente, etc) como los fascistas la
internacionalizacién del capital. El otro modo de ser es el abordaje psicoldgico de la decadencia (“el
polo esquizo™) que se centra en la singularidad abierta por la decadencia, sus extrafios modos de
producir lo valioso del valor; una voluntad estética. El primer modo produce el ideal del soldado
nacionalista: persigue el camino de la identidad, la causa y la pertenencia. El segundo modo, instaura
el ideal aristocratico del artista como aquél que extrae de las manifestaciones de la decadencia: un
estimulo para el pensamiento.

El pensamiento de la decadencia tiene un estilo en si mismo decadente: fragmentario,
ecléctico, ensayistico. Una escritura que observa el nihilismo como /[dgrca de la decadencia y la
decadencia como saber que extrae del ser sin raices una sabiduria sobre el arraigo y el limite.

Humildad y vértigo—. La comunicacién parece ser un elemento esencial de la dominacién. De una
dominacién, especificamente, tecnolégica. :Son los medios de comunicacién un perimetro, un muro,
una valla que hay que romper con el pensar, la militancia, la politica, el aburrimiento? :O son
simplemente una rdea que aceita la dominacién mediante la representacién tecnoldgica de la
totalidad? ¢Son “productores de subjetivacion” “desubjetivacion”, “dispositivos de bostezo”?
¢Vuelven vegetales, ridiculizan al humano, empoderan al individuo? (Otra vez el dilema de

Friedrich Nietzsche, La voluntad de poder, Madrid, Edaf, 2004, trad. Anibal Froufe.
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apocalipticos e integrados? Una teoria, carente de un concepto Sistémico de comunicacién, no puede
responder estos interrogantes, sin reproducir sentidos comunes (que incluyen al mundo académico)
que impiden leer, en la comunicacién misma, una lc')gica especiﬁca. :Qué quiere decir la poderosa
afirmacién hiper-objetivista: /a2 comunicacion alcanza una forma propia? ;:Qué produce, socialmente,
efectos cuando la comunicacién se vuelve a si misma su propio presupuesto? (Qué diferencia establece
al (re) producirse sin el hombre? La légica de la comunicaciéon como diferencia, respecto de la
subjetividad, interroga a la comunicacién como sistema. La relacion entre subjetividad y
comunicacién ponia en el centro al hombre, al individuo, como expresién de lo social (su resultado
especificamente moderno), la persona como mascara del flujo comunicativo: un soporte construido
para un proceso productivo objetivo del cual surgia un ideal del yo como direccron.

Ahora bien, en la medida en que nos pensamos como informacién, no nos pensamos como
subjetividad. Inmediatamente, nos espantamos y queremos encontrar subjetividad en la informacién.
Pero, segin nos informa la cibernética: se trata de sistemas que se han vuelto auténomos. La
comunicacién busca reproducirse a si misma como comunicacién; la subjetividad busca /o propio
como conquista. Lo propio no es el sistema, el sistema es el /ndividuo como entorno. El individuo
entra en relaciones funcionales con el sistema social, la singularidad es a-sistémica. La interrelacién
subjetiva no tiene que ver con la comunicacién sino con la moralidad. La comunicacién como
especificidad produce cédigos y la moral, como codificacidn, apenas uno, entre tantos otros, del
sistema social. La sociedad mundial es una miquina de producir (de) codificaciones a partir de
comunicaciones de comunicaciones. La relacién del hombre con la informacién de la sociedad
funcionalmente diferenciada es la misma que la del autor con la obra literaria. Imaginamos a Blanchot
con Luhmann: el hombre no entra en la comunicacién sino para disolverse, perder su centro, rostro,
autorfa. La redundancia es el poder de la comunicacion, la fuerza de su expansién; su ganancia. Esta
capacidad viral de reproducirse resulta en eficacia. La relacion con el lenguaje es, actualmente, la
voluntad de comunicarlo todo. ;Qué sucede cuando comunicamos? ;Quién es activado?

La comunicacién de la sociedad funcionalmente diferenciada no busca producir subjetividad
sino descentrarla. ;Cémo es este “presente”? La dimensién politica de la comunicacién tampoco tiene
que ver con los individuos sino con sus flujos: influencias, cuentas bancarias, consumos: pasto del
control y la vigilancia. No encontraremos al individuo como eje al replicarse las noticias sino sistemas
de control contra sistemas de control, procesos judiciales supra-nacionales, escindalo global, y asi
sucesivamente. El individuo no puede controlar lo que sucede como red del mismo modo que el
autor no puede controlar su obra como discurso. Las practicas de policia, en la red, buscan
reconstruir la unidad del individuo disperso por la informacién. Reencontrarlo, como politico,
profesional, consumidor, delincuente. En las repeticiones, en el patrern, ver el juego disfrazado de la
persona que dari con la “verdad”. Nuestro modo de actualizar el presente ya no se produce con la
escritura y la interpretacion sino con la informacion de la sociedad funcionalmente diferenciada
mientras asistimos a la transformacién de la escritura en una era donde los viejos artefactos del
humanismo (carta, libro, constitucién nacional, diario, etc) fueron desplazados por medios de
generalizacién simbolica mis poderosos que le permiten a la sociedad extenderse como tal sin
ninguna limitacién en el espacio.

La sociedad se revela como remporalidadt "En aquel universo ya definitivamente distante —

y que, inclusive, seguia un camino inaugurado mucho antes, quizas en el siglo XVI por los pioneros

Ensayos de Montaigne y las primeras novelas de que se tenga noticia— los individuos no sélo lefan
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aquellos textos, sino que también solian escribir profusamente. En los diarios intimos y en los
intercambios epistolares, contaban su propia historia y construian un yo en el papel para fundar su
especificidad. Esos relatos de si se hilvanaban diariamente en la soledad y en el silencio del cuarto
propio, en intenso didlogo con la propia interioridad. Tal como ocurre hoy en dia con los nuevos
recursos de la Web, los diarios y las cartas también constituian dtiles herramientas para la
autocreacion, puesto que no sélo entretejian las complejas redes intersubjetivas sino que, sobre todo,
permitian edificar la singularidad individual de cada “autor narrador personaje”. No se trataba, por
ende, en esas practicas del siglo XIX, de registros escritos sobre aquella figuras ilustres que
protagonizaban las biografias renacentistas: personajes extraordinarios cuya accién en el mundo se
narraba para preservar su recuerdo en la posterioridad. En estos casos, en cambio, se narraba para ser
alguien extraordinario... Antes, todo existia para ser contado en un libro. O sea, la realidad del mundo
debfa metabolizarse en la profusa interioridad de los autores, para verterla en el papel con ayuda de
recursos literarios o artisticos. De preferencia, debia emerger transformada en una obra de arte.
Ahora, sin embargo, s6lo ocurre aquello que se exhibe en una pantalla: todo lo que forma parte del
mundo real, sélo se vuelve mas real o realmente real si aparece proyectado en una pantalla"™. El
“anélisis de la subjetividad de la época” de Sibilia choca con el furioso idealismo de la cibernética
luhmanniana: no hay ningiin “relato de si” en la web.

Station
CENTRALIZED DECENTRALIZED DISTRIBUTED
(a) (8) {C).

Y Paula Sibilia; La intimidad como espectéaz]o; Fondo de Cultura Econémica; 2009.
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El hombre medieval consume presente, actualiza pasado, mediante el libro. Hace exégesis.
I—on lo que tenemos, ante los 0jos, es una comunicacidon cuya experiencia objetiva es la aceleracién y
cuya experiencia subjetiva es menos el sentido que el vérrgo. ¢(Ha muerto el discurso, la
interpretacién? No se trata de nuevas (e interminables) partidas de defuncién sino de identificar su
lugar, su peso, en la realidad social. La cibernética es una fuerza en la produccién social que modifica
las condiciones de posibilidad de la interpretacién: /o moderno tiene que ser cada vez mis moderno.
La comunicacién se revela pura forma sin las mediaciones del estado. Aparece como puja por el
control y la regulacién. Y en esa puja, la comunicacién, juridicamente, exige mis y mas, tanto al
espacio nacional como al internacional. “La comunicacién de masas” no tiene que ver con la
uniformidad de opiniones sino con la anticipacion, la capacidad de modificar expectativas. Lo que el
“marcar agenda” tiene de caregoria politica (el “tener en cuenta”, el “estar al tanto™) no es consenso
sino temporalidad. Lo que se publica, se da por supuesto, las acciones se siguen de ese conocimiento
atribuido, los medios de comunicacién influyen sobre el horizonte futuro con independencia de que
las opiniones hayan cambiado o no. Dicho de otro modo: programan el futuro porque seleccionan de
un infinito mventado por la propia comunicacidn, un conjunto finito. Una reduccién de complejidad.

“La cibernética es una fuerza en la produccion social que modifica las
condiciones de posibilidad de la interpretacidén: lo moderno tiene que ser
cada vez mas moderno. La comunicacion se revela pura forma sin las
mediaciones del estado. Aparece como puja por el control y la regulacion.”

El mundillo del narcisismo de la pequefia diferencia, de los millones y millones que pululan el c6digo
binario como opinién y cloaca: se reduce, stper-estructuralmente, a eso. Trasladar el analisis
foucaulteano del curdado de si al complejo asunto del dominro cibernético de lo social, para querer
ver "la perspectiva del actor" alli donde éste ha sido, efectivamente, liquidado, no es otra cosa que
asumir la pose correcta de la época. ¢Y qué decir de los cientos de bloggers, youtubers, ensayistas,
cantantes, de todas las clases y grupos sociales, toda esta "multitud de singularidades productivas"
que mediante la comunicacién producen "simbolos, valores, afectos, produccién cognitiva, rizoma'?
¢Y qué decir de la capacidad de actor de aquél que, encontrindose privado de la libertad, escribe su
libro, construye su cancién, utiliza el pandptico para saltar, poéticamente, los muros, la prisién, hacia
los grandes medios de adulacién? El tnico cuidado de si, por estos dias, es permanecer anénimo el
mayor tiempo posible. Lo demas: apararo digestivo del poder mediitico en el sentido del filésofo
José Pablo Feinmann. Volvamos.

Este pensamiento cibernético no es un asunto menor. Decimos que la sociedad ya no se
piensa en términos espaciales sino temporales. Recordemos que la cibernética deconstruye el
concepto clasico de sociedad (totalidad, mundo, producciéon histérica) como autopoiésis
comunicativa. La sociedad llega hasta donde llega la comunicacién. La informatica ha permitido
condensar la cultura universal en bits de forma tal que la sociedad humana toda est4 en lo virtual
como red y ahora ésta comunicacién de comunicaciones, en su expansién mundial, redefinen la
especificidad de la sociedad como sistema: "Ewan Birney y Nick Goldman son cientificos britanicos
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que trabajan para el Instituto de Bioinformética Europeo... En enero de este afio publicaron un
articulo en la revista Science que demuestra que es factible almacenar informacién no biolégica en la
llamada “molécula de la vida”. El experimento permitié transcribir a esta un conjunto de archivos
(alrededor de 760 kilobytes), que incluyeron 154 sonetos de William Shakespeare, una fotografia en
formato JPG, un PDF de un documento cientifico y 26 segundos del video en el que aparece Martin
Luther King dando su mitico discurso “I have a dream”... Como sacado de la mejor novela de ciencia
ficcién, este descubrimiento puede ser la solucién real para reemplazar los inestables soportes
digitales. El proceso consiste en digitalizar la informacién contenida en un libro, pelicula o foto,
convertirla al lenguaje genético (secuencia de letras ATCG, los componentes quimicos del ADN) en
una computadora, utilizando un software especial, y luego sintetizarla, es decir, materializarla, para
finalmente introducirla en una bacteria que se encargue de replicarla. Para leer los datos alli
contenidos es necesario disponer de maquinas muy caras, pero si la tecnologia sigue avanzando con la
misma velocidad que hasta ahora, y si se logra abaratar los costos (actualmente, esta técnica implica
un gasto de 10 mil euros por cada megabyte de informacién) y simplificar las técnicas, es posible que
en un futuro no muy lejano se pueda implementar estos nuevos descubrimientos para la vida
cotidiana. Es sorprendente: en un gramo de ADN se podrian almacenar el equivalente a 3 millones de
CDs""5. El espacio de la sociedad pierde toda territorialidad, nacionalidad, se vuelve un infinito
comunicacional y los “relatos” de yoes-ideales expresan, en todo caso, la imposibilidad del vértigo
para alcanzar el sentido.

Y, en ausencia de un espacio real, el sometimiento a la virtualidad. Daremos ahora nuestra
definicién del vértigo, siguiendo a Enrique Meler: vértigo no es otra cosa que la misma Evolucion
enajenada por el control de Ia certeza. ;Coémo sentimos vértigo? Lo sentimos con la presencia de la
division. El vértigo recorre los nervios de la spaltung autoproducida por la sociedad organizada como
cibernética. El resultado es la duplicacién de la realidad mediante este autémata comunicacional que
encuentra en Luhmann una sublimacién teérica. La oposicién virtual / real indica que este iNmenso
sistema ideal requiere, en algiin momento, encarnarse en el cuerpo, humillarse como Dios en la carne.
En este sentido, la cibernética como socredad repite las tensiones del cuerpo cristiano medieval, esa
oscilacién permanente entre rechazo y la exaltacién, humillacién y veneracién: /a derrota posmoderna
del cuerpo organiza la oposicion virtual/real como el medioevo organizaba la oposicién alto,/bajo.

Vil

Unheimliche de la cibernética: subjetividad y desarraigo—. :Quién sos en la red? El sistema social de
Luhmann realiza la spaltung (como escisién del pensamiento) en tanto paradigm. Un Dios
puramente l6gico se encuentra aqui como sistema destituido de sus pretensiones de crear sujetos o de
hacer un mundo, de actualizar la conciencia histérica, para no tener mis que una tarea aparentemente
humilde: operar disyunciones negativas (lo que el sistema no es) y disyunciones afirmativas (la
autoproduccién del sistema como potencia). Esta spaltung se ha hecho tan sistémica, cotidiana,
practica que la preocupacién por la identidad se revela como puro juego de la méscara: "Todo este

IS Federico Abuaf, Volver al futuro, Revista Los Inrockuptibles, Pagina 49, diciembre de 2013.
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aparato conceptuaL sélo fatigosamente adquirible, es necesario para decir que las personas sirven al
acoplamiento estructural entre sistemas psiquicos y sociales... Los dos lados de esta distinciéon pueden
observarse psiquicamente, y es posible sacar provecho tanto de la permanencia leal en cuanto persona,
en uno de ellos, como del cruce del limite. Uno puede consumir drogas para alcanzar el otro lado,
cuando la conciencia sola no lo logra. También puede uno dejarse llevar por la tentacién de no ser
uno mismo por una vez, concederse unas vacaciones, viajar de incoégnito o contar en el bar historias
que nadie puede verificar; pero igualmente es posible que uno se arredre estremecido ante tales

"6, Lo siniestro

evasiones de si mismo. Ser persona permite ambas cosas, ya que es una forma
(Unheimliche) de la comunicacién no es el espionaje de los poderosos o del porno infinito del ojo: e/

uno de Ia cibernética es el autémata que reconoce nuestra “subjetividad”.

Este mundo virtual, carente de vida, se presenta de algin modo animado, producido por si
mismo a través de sus propios elementos, como un autémata que nos invade al punto tal de hacerse
con nuestra “identidad” y volvernos adictos a él como condicién de existencia en el mundo: e/ doble
virtual toma el lugar de lo propro. Uno participa, cotidianamente, en lo que el Otro sabe, piensa y
experimenta, auto-observandonos. Asi no cesamos de comunicar nuestra perplejidad ante lo propio,
intimo, familiar vuelto independiente, ajeno, siniestro. El "post-humanismo" de los depresivos
alimenta un sinnimero de “narraciones del yo”, de “disfraces”, que pretende, ilusoriamente,
reconstruir “el sentido”, “la identidad”, “el yo”, mediante el teclado. Las ansiedades, depresiones,
fobias, neurosis, no son el resultado de grietas narrativas, ni de una “sociedad del espectaculo”, sino
de la falta de seguridad. Asi de Ilano, asi de grueso, asi de simple.

Mientras tanto, los famosos multimillonarios quieren parecer simples comunes, y los simples
comunes quieren parecer famosos... Ser persona permite ambas cosas, ya que es una forma: "Tanto a
las genuinas figuras ilustres de otrora como a los famosos de hoy en dia —en los casos en que el
término aGin opera como adjetivo— y también a estos que son sustantivamente famosos per se y que
proliferan cada vez miés, los medios suelen rescatarlos en sus papeles de “cualquiera”. Ya sea en las
revistas de celebridades o en las peliculas biograficas que hoy estin de moda, famosos y famosas de
las cepas mas diversas son ovacionados en esos soportes con esplendor mediitico por ser comunes.
Para lograrlo, deben ficcionalizar su intimidad y exhibirla bajo la luz de la visibilidad mas
resplandeciente. De ese modo se efecttia una sobre-exposicién de la vida supuestamente privada que,
aun siendo banal— o tal vez precisamente por eso>— resulta fascinante bajo la avidez de las miradas
ajenas. Como consecuencia de todos estos fenémenos, las vidas reales contemporineas son impelidas
a estetizarse constantemente como si estuvieras siempre en la mira de los fotégrafos paparazzi"". La
identidad es el modo que tenemos de producir el presente como “fuente”, “procedencia”
“pertenencia” —el de la sangre, la tradicién, el que se establece entre aquellos de la misma altura o de
la misma pequefiez— una especie de huella que siempre se presta a nacer de nuevo, como raices,
reconstruyendo el centro tnico del que provenimos, la primera patria a dénde volveremos: e/
principio de rdentidad organiza mediante la meditacion filosdfica la produccion masiva del
pensamiento obsesivo. El pensamiento obsesivo es obsesivo de las huellas. Cree, profunda e
inconscientemente, en la objetividad de las huellas que no existen en ningtn otro lugar que en el

16 Niklas Luhmann, Conn'ngenala v Comp]e]}'a’aaf versién digital.
7 Paula Sibilia, La mtimidad como especréaz]o, Fondo de Cultura Econémica, 2009.
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analisis interminable de la historia como busqueda del origen. ;Quién es el sujeto del inconsciente? Es
el que borra las huellas. ; Cémo las borra? Con el discurso, la palabra, la racionalizacién. Persiguiendo
las huellas, escapa de si mismo. Organiza su propio fantasma al interior de una determinada cultura y
formacién social. ;Qué produce el sujeto persiguiendo (el origen) y huyendo (del devenir)?

Formaciones soberanas, estado, maquinas paranoicas, uno: "Nietzsche mismo no puede
desprenderse de su discriminacién entre lo que es gregario (conservacién de la especie) y lo que es
singular en el individuo. La soberania participa de lo que excluye esa singularidad en lo gregario y de
lo que esto excluye en el individuo. Los privilegiados son un reducido nimero de singularidades a
través de las cuales expresan la desvalorizacion de lo que es gregario. Los desfavorecidos (los
mediocres) a nivel del gregarismo no toleran a los privilegiados mis que en la medida en que
mantienen una razon gregaria para su grupo singular. Ahora bien, lo que ejerce ese grupo singular es
la violencia, dado que su comportamiento afirma el absurdo de la existencia. Dicho de otra manera: la
energia insigniﬁcante no puede proponerse como fin. De ahi el sojuzgamiento en el sentido contrario:
se eliminan los casos singulares en provecho del gregarismo de los mediocres, de los desfavorecidos
que, a su vez, ejercen la violencia en nombre de la significacién especifica de la especie"’. Ese
gregarismo del cual nos habla Klossowki no se presenta hoy como jerarquia sino como rizoma:
"Resumamos los caracteres principales de un rizoma: a diferencia de los drboles o de sus raices, el
rizoma conecta cualquier punto con otro punto cualquiera, cada uno de sus rasgos no remite
necesariamente a rasgos de la misma naturaleza; el rizoma pone en juego regimenes de signos muy
distintos e incluso estados de no-signos. El rizoma no se deja reducir ni a lo Uno ni a lo Mdltiple.
No es lo Uno que deviene dos, ni tampoco que devendria tres, cuatro o cinco, etc... No estd hecho de
unidades, sino de dimensiones, o més bien de direcciones cambiantes. No tiene ni principio ni fin,
siempre tiene un medio por el crece y desborda. Constituye multiplicidades lineales de n dimensiones,
sin sujeto ni objeto, distribuibles en un plan de consistencia del que siempre se sustrae a lo Uno (n-
I) el rizoma es un sistema acentrado, no jerarquico y no signiﬁcante, sin General, sin memoria
organizadora o autémata central, definido tinicamente por una circulacién de estados... "". El uno ya
no puede existir mas Como Centro primario, absoluto, que se relaciona con Otros, con un entorno.
No hay mas rostro del Padre, rostro del Maestro, rostro del General, remitiendo a un centro de
significancia que los recorre como un macro-rostro cuyo centro estd en todas partes y la
circunferencia en ninguno, ningtin “ismo”: “El nuevo mundo en el que vivimos en el dia de hoy est4
dando a muchos ciudadanos mucho que temer, incluido el desarraigo de numerosas fuentes de
identidad y seguridad anteriormente estables. Donde mas ripido es el cambio, las crecientes
disparidades en la distribucién de la renta suponen una preocupacion clave. Se trata en verdad de una
era de las turbulencias, y serfa imprudente e inmoral minimizar el coste humano de sus trastornos. A
la luz de la creciente integracién de la economia global, los ciudadanos del mundo afrontan una
trascendente eleccion: abrazar los beneficios a escala mundial de los mercados y las sociedades
abiertas que sacan a la gente de la pobreza y la hacen ascender por la escalera de las habilidades hasta
una vida mejor y més plena, sin perder de vista las cuestiones fundamentales de la justicia; o rechazar
la oportunidad y abrazar el regionalismo, el tribalismo, el populismo y en verdad todos los “ismos” a

18 Pierre Klossowki, Nietzsche v el circulo vicioso, Caronte Filosofia, 2005, p. I21.
Y Gilles Deleuze, Félix Guattari, Mi/ Mesetas: Cap[ra][smo y esqaz'zofrem'a, Pre Textos, 2000, p. 25.
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los que se acogen las comunidades cuando sus identidades se hallan en asedio y no pueden percibir
una opcién mejor... Concluyo en el tltimo capitulo que, a pesar de las muchas carencias de los seres
humanos, no es casualidad que perseveremos y avancemos ante la adversidad. Esti en nuestra
naturaleza: algo que, a lo largo de los afios, ha fortalecido mi optimismo respecto a nuestro futuro” .

De la esfera perfecta y redonda del Ser hemos pasado al juego de bolitas de moco de Didgenes, El

Cinico.

“Este mundo virtual, carente de vida, se presenta de algin modo animado,
producido por si mismo a traves de sus propios elementos, como un
autémata que nos invade al punto tal de hacerse con nuestra “identidad” y
volvernos adictos a él como condicién de existencia en el mundo: el doble
virtual toma el lugar de lo propio.”

La filosofia francesa lo anuncié con voluntad de slogan. Pero, en los hombres que impulsan,
cotidianamente, el rizoma ya empezamos a observar la creciente distancia entre la forma mediatica del
mundo y la capacidad psiquica para resistirlo. Los individuos desarraigados dejan de ser conscientes
de dénde y cémo viven, que tipo de vinculo con el otro producen, quiénes son junto a los otros; sin
vinculo con la tierra: producen la relacion con el otro como droga sintética y la relacion con el estado
como political fictiom: “Y esas miquinas van tomando cada dia formas menos humanas; van siendo
cada dia mas ascéticas, misticas, esotéricas. Envuelven la tierra en una red infinita de finas fuerzas,
corrientes y tensiones. Su cuerpo se hace cada dia més espiritual, mas taciturno. Esas ruedas, cilindros
y palancas ya no hablan. Todo lo que es decisivo se recluye en lo interior. Con razén ha sido la
maquina considerada como diabdlica. Para un creyente significa el destronamiento de Dios. Entrega
al hombre la sagrada causalidad, y el hombre la pone en movimiento silenciosamente,
irresistiblemente, con una especie de previdente omnisciencia"?'. No hablamos de “deshumanizacién”
porque la denominada “humanizacién” no es otra cosa que la historia metafisica de la técnica
occidental. Devenir rizoma es devenir un ser sin raices, la forma méis pobre del universal producida
por el hombre moderno: “El desarraigo es sin lugar a dudas el mal mas peligroso de las sociedades
humanas, pues se multiplica a si mismo. Los seres verdaderamente desarraigados casi no tienen mas
que dos comportamientos posibles: o caen en la inercia del alma casi equivalente a la muerte, como la
mayor parte de los esclavos en la época del Imperio Romano, o se precipitan a una actividad que
tiende siempre a desarraigar, a veces por los métodos mas violentos a aquellos que no lo estan todavia,

o que lo estin en parte... Quien estd desarraigado desarraiga. Quien esta arraigado no desarraiga'*%.

2 Alan Greenspan, La era de las turbulencias, Ediciones B, Pagina 31, 2008.
2L Oswald Spengler, La decadencia de Occidente, Tomo V, Espasa Calpe, 1927, p. 349.

22 Simone Weil, Raices del Existir, Editorial Sudamericana, Pagina 54, 2000, p. 54.
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Respecto del hombre, con relacién a esa miquina de ridiculizacién, los autodenominados “medios de
comunicacién", nos queda, ciertamente, comprender el juego de la persona, el teatro de la mascara.
No para encontrar buenas o malas razones para su uso sino para adquirir una actitud auténtica frente
a la imposibilidad e inutilidad de fundar, subjetivamente, la comunicacion.

A este fin, saber lo que uno quiere es suficiente...

Y sobra, para huir.

VI

Sabiduria de Ia decadencia—. La decadencia puede ser pensada como idea, cultura, proceso social,
légica del nihilismo. Aqui hemos preferimos pensarla como escrrtura: una escritura reaccionaria que
guarda, oculta, sabiduria sapiencial. Sapiencial es aquél relato que le habla directamente a los limites
humanos para que éste, finalmente, los acepte. Es un testzmonso de la humillacién del hombre como
esclavo de su creacién. Es una sabiduria, psicolégicamente, paranoica; politicamente reaccionaria;
estéticamente alemana; intelectualmente furiosa: Nietzsche, Weber, Spengler, Schmitt, Heidegger,
Luhmann. No es una reflexién sobre el futuro, sobre el porvenir, como el deseo de una juventud
tedrica que trabaja las fuerzas del presente para la preparacion revolucionaria de la sociedad libre. Es
una reflexion sobre las dramaticas consecuencias del nihilismo en el sentido del acecho permanente de
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la muerte, la inseguridad, la fragilidad de la existencia —golpeo las cosas, aqui y alld, para ver si dan o
no ese sonido vacio, si hay aun en ellas algo serio, grave, de peso en las cosas... ;como volver a darle
peso a las cosas? ;como volver a interpretarlas>— al mismo tiempo que vuelve sobre el pensar la
necesidad de belleza, verdad, entendimiento, madurez, sistema. La decadencia es, superficialmente, un
pensamiento sobre la sociedad. Profundamente, es una reflexién sobre el tiempo, la finitud, la
destruccién del hombre como sefior de la historia.

El valor del hombre no se ha enaltecido porque todo lo que podia mediante el ser vivo del
trabajo, con relacién a Dios, se realizd, fetichisticamente, como mercado mundial del capital. Al
contrario, desaparecic'), junto con dios, realizando la riqueza abstracta contra el fantasma recurrente
del hambre y la escasez. La decadencia es el ideal del yo que sélo piensa con dinero: el burgués. No
exige acabar con el trabajo, pero tampoco presta consentimiento para abandonarlo. Una vieja
sabiduria que no sirve, ni de consuelo, ni de guia, cuando estamos en crisis, pero ninguna lo hace. La
sabidurfa no es utilitaria. No es un remedio, ni cura, algo que hace que duela menos. Pero ella
alumbra el dolor, con una perfeccién que nos absorbe, dotindola de sentido. El sentido es el elixir de
la existencia: el propio dolor es el logos que enlaza afecto, pasién y sentimiento con el pensar. La
decadencia es un pensamiento sobre la derrota como condicién ontolégica de la dignidad. Un
furibundo retiro de catexis que vuelve sobre el hombre para hacerlo consciente de su desmesura.

“La decadencia puede ser pensada como idea, cultura, proceso social,
I6gica del nihilismo. Aqui hemos preferimos pensarla como escritura: una
escritura reaccionaria que guarda, oculta, sabiduria sapiencial. Sapiencial

es aquél relato que le habla directamente a los limites humanos para que
éste, finalmente, los acepte. Es un testimonio de la humillacion del hombre
como esclavo de su creacion.”

El rasgo, quizis, central del pensar de la decadencia es su diferencia con la dialéctica como
sobrevaloracién del objeto amado. La sobrevaloracién de lo amado es distinta a la enajenacién. En la
enajenacion hay una promesa, siempre pasible de liquidarse, de recuperarlo todo como universal
concreto. Sea éste Dios, Estado Etico, Revolucién Proletaria. En la sobrevaloracién de lo amado hay
una advertencia trgica, fiustica, con respecto al objeto: /a intensificacion de la personalidad del
amado actuda no como una ampliacion de la vida sino como la intensificacion de un infierno personal.
El humano se hunde cada vez més hacia abajo y hacia fuera mientras se inclina con impotencia y

23

angustia frente al abismo del sin sentido. Tal, el mundo que entierra la persona” y encumbra la

2 Hacemos referencia al concepto cristiano de persona. Para el cristianismo, la persona es a’zgm'a’aa’ (y no
madscara) en el sentido de ser creacién a imagen y semejanza de Dios. Se trata de una nueva concepcién del ser
humano, concebido como persona. De aht que mejor que hablar de "humanismo cristiano" es hablar de
personalismo. El hecho de ser creado por Dios es lo que le confiere a la persona una radical dignidad. Y ser
creado en dos sentidos: ser /lamado a la existencia 'y ser llamado a ser esta persona concreta. La persona ya no
serd 'cosa', un qué, sino un guzén. Ser Imago Der no consiste en ser huella o caracteristica éntica. Ser Imago
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comunicacion.

La decadencia nos pone frente a frente con el nihilismo: libros como La decadencia de
Occidente, Ser y Trempo, La genealogia de la moral, La sociedad de la sociedad, van mas alla de
todos los libros. Nos marcan, con verdades crueles, nos volvemos parte de sus escrituras. El humano
se empequefiece, el mundo se achica, el hombre pierde valor... No deberfamos resignarnos. Puesto que
esta sabiduria, popularmente, lo aceptaria asi: lo chiquito es ya grande y lo grande: falso.

La decadencia funda un segundo socratismo: socratismo del poder y de la técnica, urgencia
del saber del no saber, ya no salvacién cristiana del hombre por el hombre sino recogimiento trigico
del humano frente a lo humano:

ADRASTRO. — :Acaso los siervos los levantaron con desagrado del montén de muertos?
MENSAJERO. — Ningtin esclavo se encargd de este trabajo.

ADRASTRO. — :Entonces fue Teseo en persona quien lo hizo?

MENSAJERO. — Asi lo afirmarias, si hubieras estado presente cuando mimaba los cadveres.
ADRASTRO. — :Lavé €l en persona las heridas de esos desdichados?

MENSAJERO. — Si, y les tendid yacijas y cubrid sus cuerpos.

ADRASTRO. — ;Terrible peso y lleno de vergienzal

MENSAJERO. — ¢Por qué van a sentir vergtienza los hombres por sus mutuos males?

Euripides

Der se realiza en el creyente cuando asimila el rostro de Cristo. En Cristo descubro quién soy y co6mo soy. El
humano se hace Imago Dei cuando responde libremente al amor con el amor.
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CODA

LA MAQUINA PARANOICA DE OSVALDO SPENGLER

pengler piensa lo real como energias que producen formas. A estas “formas” las

comprende en tanto “culturas”. Se trata de una espesura. Una condensacién que hay

que agarrar por algiin lado. Hay dos tipos de energias, en ese sentido, morfo-genéticas.
Metafora y metonimia. Una energia que tiende a la representaciéon y otra energia que tiende al
infinito. A la primera la denomina “apolinea” y a la segunda “fustica”. El tufo nietzscheano es
siempre delicioso, auspiciante, vital, tan embriagador como sabio. La primera tendencia arraiga al
hombre, la segunda lo desarraiga prometiéndole la suma del poder mundial. Traicién nacida de la
vanidad; Spengler es un moralista cristiano. Hay un temor a lo absoluto del poder del humano. El
pensador alemin rechaza el imperio de la técnica que reniega de la condicién de la criatura. La
relacién con lo real es un modo de ser de la cultura y este modo de ser se define por la cercania al
suelo o su lejania. Tierra. Raza. El hombre es un vegetal que hecha raices para existir como universal
concreto. Este es el materialismo de Spengler. Una vez que tenemos la aldea, el terrufio... ;Qué
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sucede? Hay que defenderla. Aqui aparece el aparato ideal de Spengler: una maquina paranoica (la
raza, la nobleza) que asegura la trinchera del yo frente a la infinitud mercantil disolvente, liquida,
moderna. Reaccién materialista contra nihilismo.

La diferencia entre los dos tipos de dinero esti muy bien tratada. Hay perspicacia de
psicologo es esa distincion. El dinero faustico es el dinero como tal; critica reaccionaria al
capitalismo: el dinero como eje del poder politico. El dinero mide a los hombres y los iguala en la
forma del valor. Es claramente lo intolerable del asunto. (Porqué lo llama faustico y no de otro
modo? Por el caricter de embrujo que importa. Las relaciones pre-modernas eran transparentes. El
dinero faustico es el que promete organizar la totalidad achicando el valor del hombre: le secuestra
todo el poder de comando sobre su existencia. El dinero ya no es “a la mano” sino una energia,
envuelta en crédito. El dinero es potencia econémica y brujeria judia. Spengler advierte la
emancipaciéon del dinero respeto de su “masa” o “magnitud” (valor de uso) a escala mundial.
Interpreta al marxismo bajo su pufio demostrando su poder interpretativo no como delirante sino en
tanto contrincante del pensamiento. Spengler hace una nota al pie de pagina y re-traduce al marxista
Sombart en su propio aullido. Lo cosa, en definitiva, es bastante sencilla: con el dinero faustico
aparece el poder del dinero como poder pero se trata de un poder que entroniza al hombre comtn, al
que trabaja con las manos, al obrero, al hombre pequefio y el colmo de la decadencia es que la propia
clase dominante con su “teorfa del valor” (Smith) asi lo concibe. El burgués ya no sabe lo que es el
pensamiento. Cuando piensa, piensa en dinero. Los hombres son meras delegaciones de formas. La
cultura faustica es todo el asunto y su diferencia con la cultura ardbiga. Todo el tema de la muralla, la
raza, el derecho, la idea de limite son modos de pensar lo patolégico, el infinito. No hay fronteras. EI
hombre pierde su arraigo. Spengler es una lectura que se pretende conocedora del mundo moderno al
cual ataca en tanto “vitalista”. La conciencia de Spengler no es dialéctica, ni muchos menos tedrica
sino salvaje y brutalmente materialista. Desconfia del mundo infinito del dinero: mundo financiero,
abstracto, destinado a colapsar. La miquina es cosa diabdlica. Frente a eso se ata a la materia como a
lo real, lo crudo, la aldea, el espacio primario, una sensacién de estar sobre la tierra. Astrologia de
taurino. Ese es su lugar de resistencia y perspectiva: la decadencia de Occidente es que domina al
mundo.

El otro costado, el dividido sin sistema, sin dialéctica, sin sentido, es su idealismo: la raza, la
cultura superior, etc. Ahi empieza la paranoia de lo que repudia, la persecuciéon marxista, el delirio
ario en clave nietzscheana. El fantasma de Spengler anima a quienes odian la globalizacién y buscan
una ética de los extrafios y la diferencia. Las cuestiones referidas a la técnica, en términos
especiﬁcamente politicos, me parecen mejor tratadas por Weber en sus escritos politicos. Pero es
exacta su vertiente metafisica con relacién a Heidegger y la imagen del mundo. A Spengler no se lo
lee, ni se lo escucha, buscando una teorfa sino una delirante sabiduria defensiva: la del experto
amurallado en su espacio interior que afirma: el materialismo faustico esencialmente quiere lo mismo
que su enemigo: qurere el saber como poder.

Yo prefiero el saber como virtud tal cual como crefan Confucio, Buda, Sécrates.

Tal es mi respeto a la noble reacciéon de Osvaldo Spengler.
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