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. de los recuerdos de un grupuasculo

El comuni(s)tario

Suefia la ciudad desnuda
atravesada por hordas impias
que portan armas silenciosas y brutales.

Suefia la ciudad desnuda
con caminos demarcados por senderos de flores
donde abejas metalicas liban miel radioactiva.

Suefia la ciudad desnuda
con parques florecidos de abandono
y nifios huyendo a lo largo de caminos de hierro.

Suefia la ciudad desnuda
en la que una musica putrefacta
celebra el advenimiento de un tiempo sin nombre.

Suefia la ciudad desnuda
inocente comunistario te imaginas dormido
mientras los guardias celebran tu absoluto silencio.
Suefia la ciudad despierta

y grita en el desierto
su fe aniquilada.

Petaliska-N
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... de los conceptos

Causas y razones de las islas desiertas.:

Gilles Deleuze

Los gedgrafos dicen que hay dos clases de islas. Esta es una
valiosa indicacion para la imaginacion porque ésta encuentra ahi
una confirmacion de lo que ya sabia. Este no es el Gnico caso en el
gue la ciencia hace la mitologia mas material, y la mitologia hace
la ciencia méas animada. Las islas continentales son islas
accidentales, islas derivadas: estdn separadas de un continente,
nacidas de una desarticulacion, de una erosién, de una fractura,
sobreviven al hundimiento de lo que las retenia. Las islas oceanicas
son islas originarias, esenciales: unas veces estan constituidas de
corales, presentandonos un verdadero organismo, —otras veces
surgen de erupciones submarinas, trayendo al aire libre un
movimiento de los bajos fondos; algunas emergen lentamente,
otras en cambio desaparecen y vuelven a aparecer, no hay tiempo
de anexarlas. Estas dos clases de islas, originarias y continentales,
atestiguan una oposicién profunda entre el océano y la tierra. Unas
nos recuerdan que el mar esta sobre la tierra, aprovechando el
menor hundimiento de las estructuras mas altas; otras, que la tierra
aun esta ahi, bajo el mar, reuniendo sus fuerzas para reventar la
superficie. Reconozcamos que los elementos se aborrecen en
general, tienen horror los unos de los otros. En todo esto no hay
nada tranquilizador. Por eso, que una isla esté desierta debe
parecernos filos6ficamente normal. El hombre no puede vivir bien
y seguro mas que suponiendo concluido (al menos dominado) el
combate viviente de la tierra y el agua. Estos dos elementos, él

! - Texto manuscrito de los afios 50, inicialmente destinado a un nimero especial
consagrado a las islas desiertas por la revista Nouveau Fémina. Este texto nunca
fue publicado. Figura en la bibliografia esbozada por Deleuze en 1989 bajo la
ribrica “Diferencia y Repeticion” [N. del E.]. Gilles Deleuze, L'Tle déserte et
autres textes. (Textes et entretiens 1953-1974). Edition préparée par David
Lapoujade. Paris. Les Editions de Minuit, Collection "Paradoxe", 2002, 416 p.
Traducido al espafiol por Carlos Enrique Restrepo, 2004.
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quiere llamarlos padre y madre, distribuyendo los sexos al capricho
de su ensofiacion. Debe medio persuadirse de que no existe
combate de esta clase, y medio procurar que no lo haya mas. La
existencia de las islas es, de una u otra manera, la negacion de tal
punto de vista, de tal esfuerzo y de tal conviccidn. Nunca dejara de
asombrarnos que Inglaterra esté poblada; el hombre no puede vivir
sobre una isla mas que olvidando lo que ella representa. Las islas
estan antes o después que el hombre.

Pero todo lo que la geografia nos decia sobre dos clases de islas, la
imaginacion ya lo sabia por su propia cuenta y de otra manera. El
impulso del hombre que lo atrae hacia las islas repite el doble
movimiento que producen las islas en si mismas. Sofiar con islas,
con angustia o alegria poco importa, es sofiar que uno se separa,
gue se esta ya separado, lejos de los continentes, que se esta solo y
perdido —o bien, es sofiar que se vuelve a empezar de cero, que se
re-crea 1, que se recomienza. Hay islas derivadas, pero la isla es
también aquello hacia lo que se deriva, y hay islas originarias, pero
la isla es también el origen, el origen radical y absoluto. Separacién
y re-creacién posiblemente no se excluyen, es preciso ocuparse
cuando se esta separado, vale mas separarse cuando se quiere re-
crear, pero una de las dos tendencias siempre domina. Asi, el
movimiento de la imaginacion de las islas repite el movimiento de
su produccién, pero no tiene el mismo objeto. Es el mismo
movimiento, pero no el mismo movil. Ya no es la isla la que esta
separada del continente, es el hombre quien se encuentra separado
del mundo estando sobre la isla. Ya no es la isla la que se crea
desde el fondo de la tierra a través de las aguas, es el hombre quien
re-crea el mundo a partir de la isla y sobre las aguas. EI hombre
repite, pues, por su cuenta, ambos movimientos de la isla, y puede
asumirlos sobre una isla que no tenga justamente este movimiento:
se puede derivar hacia una isla sin embargo original, y crear en una
isla solamente derivada. Bien vista la cuestion, se encontrard ahi
una nueva razon por la cual toda isla es y permanece teéricamente
desierta.

! - He traducido el verbo francés 'recréer y el sustantivo 'recréation’

respectivamente por “re-crear” y “re-creacion”. El sentido de estas expresiones es
“volver a crear”, “crear de nuevo”, que hay que diferenciar del verbo récréer
(“recrear”) [N. del T.].
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Para gue una isla deje de estar desierta, en efecto, no basta con que
sea habitada. Si es cierto que el movimiento del hombre hacia y
sobre la isla repite el movimiento de la isla antes de los hombres,
los hombres pueden ocuparla; ella estd aun desierta, mas desierta
aan, por poco que ellos sean suficientemente, es decir,
absolutamente separados, suficientemente, es decir, absolutamente
creadores. Sin duda, esto no es nunca realmente asi, si bien el
naufrago se aproxima a tal condicidn. Pero para que sea asi, no hay
sino que impulsar en la imaginacion el movimiento que conduce al
hombre sobre la isla. S6lo en apariencia tal movimiento viene a
romper el desierto de la isla; en verdad repite y prolonga el impulso
que la producia como isla desierta; lejos de comprometerlo, lo
lleva a su perfeccion, a su cima. EI hombre en ciertas condiciones
gue lo atan al movimiento mismo de las cosas no rompe el
desierto, lo sacraliza. Los hombres que vienen sobre la isla la
ocupan realmente y la pueblan; pero en verdad, si estuvieran
suficientemente separados, si fueran suficientemente creadores,
solamente le darian a la isla una imagen dindmica de si misma, una
conciencia del movimiento que la ha producido, al punto que, a
través del hombre, la isla tomaria finalmente conciencia de si como
desierta y sin hombres. La isla seria solamente el suefio del
hombre, y el hombre la pura conciencia de la isla. Por todo esto,
una vez mas, una sola condicién: seria necesario que el hombre
restableciera el movimiento que lo conduce sobre la isla,
movimiento que prolonga y repite el impulso que producia la isla.
Entonces la geografia ya no seria sino uno con lo imaginario. Tanto
gue para la pregunta favorita de los antiguos exploradores: “;Qué
seres existen sobre la isla desierta?”, la Unica respuesta es que el
hombre ya existe en ella, pero un hombre poco comun, un hombre
absolutamente separado, absolutamente creador, en una palabra,
una ldea de hombre, un prototipo, un hombre que seria casi un
dios, una mujer que seria una diosa, un gran Amnésico, un puro
Artista, conciencia de la Tierra y del Océano, un enorme ciclén,
una bella hechicera, una estatua de la Isla de Pascua. He aqui al
hombre que se precede a si mismo. Tal criatura sobre la isla
desierta seria la isla desierta misma en tanto que ella se imagina y
se refleja en su movimiento primero. Conciencia de la tierra y del
océano, tal es la isla desierta, lista para recomenzar el mundo. Pero
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puesto que los hombres ain de buena gana no son idénticos al
movimiento que los pone sobre la isla, no se unen al impulso que la
produce, encuentran siempre la isla desde fuera, y de hecho su
presencia contraria el desierto. La unidad de la isla desierta y de su
habitante no es pues real, sino imaginaria, como la idea de ver tras
el telon cuando uno no esta detrds. Claro que es dudoso que la
imaginacion individual pueda ella misma elevarse hasta esta
admirable identidad; veremos que es precisa la imaginacion
colectiva en lo que ella tiene de mas profundo, en los ritos y las
mitologias.

En los hechos mismos se hallard la confirmacion al menos
negativa de todo esto, si se piensa en lo que una isla desierta
es realmente, geograficamente. La isla, y con mayor razon la
isla desierta, son nociones extremadamente pobres o débiles
desde el punto de vista de la geografia; no tienen mas que un
débil tenor cientifico. Esto es en su honor. No hay ninguna
unidad objetiva en el conjunto de las islas. Menos aln en las
islas desiertas. Probablemente la isla desierta puede tener un
suelo extremadamente pobre. En cuanto desierta, puede ser
un desierto, pero no necesariamente. Si el verdadero desierto
estd inhabitado, es en la medida en que no presenta las
condiciones de derecho que harian posible la vida, vida
vegetal, animal o humana. Por el contrario, que la isla
desierta esté inhabitada sigue siendo un puro hecho que
depende de las circunstancias, es decir, de los alrededores. La
isla es lo que el mar rodea, y éste lo que la limita; es como un
huevo. Huevo del mar, ella estd rodeada. Todo sucede como
si la isla hubiera puesto su desierto alrededor de si, fuera de
si. Lo que esta desierto, tal es el océano que la rodea. Es en
virtud de las circunstancias, por razones diferentes al
principio del cual ella depende, que los navios pasan a lo
lejos y no se detienen. Esta abandonada, pero no es un
desierto . De manera que en si misma puede contener las mas
vivas fuentes, la fauna més agil, la flora mas colorida, los
alimentos méas asombrosos, los salvajes mas vivaces, y el
ndufrago como su mas precioso fruto, en fin, por un instante,
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el barco que viene a buscarlo; pese a todo eso no es menos la
isla desierta. Para modificar esta situacion, seria necesario
operar una redistribucion general de los continentes, del
estado de los mares, de las lineas de navegacion.

Es decir de nuevo que la esencia de la isla desierta es imaginaria y
no real, mitoldgica y no geogréafica. En consecuencia, su destino
estd sometido a las condiciones humanas que hacen posible una
mitologia. La mitologia no nace de una simple voluntad, y los
pueblos muy pronto dejan de comprender sus mitos. ES en ese
momento que comienza la literatura. La literatura es el intento de
interpretar muy ingeniosamente los mitos que ya no se
comprenden, en el momento en que ya no se los comprende porque
ya no se sabe sofiarlos ni reproducirlos. La literatura es el concurso
de los contrasentidos que la conciencia opera natural y
necesariamente sobre los temas del inconsciente; como todo
concurso, tiene su precio. Seria necesario mostrar como en este
sentido la mitologia colapsa y muere en dos novelas clésicas de la
isla desierta, Robinson y Suzanne. Suzanne et le Pacifiquel pone
el acento sobre el aspecto separado de las islas, sobre la
separacion de la muchacha que se encuentra ahi; Robinson
pone el acento sobre el otro aspecto, el de la creacion, el del
recomienzo. Es cierto que, en estos dos casos, la manera en la
cual la mitologia colapsa es muy diferente. Con la Suzanne
de Giraudoux la mitologia sufre la mas bella muerte, la mas
graciosa. Con Robinson, la mas pesada. Dificilmente uno
imagina una novela mas fastidiosa, es una tristeza ver todavia
a los nifios leerla. La vision del mundo de Robinson reside
exclusivamente en la propiedad, nunca se ha visto propietario
tan moralizante. La re-creacion mitica del mundo a partir de
la isla desierta ha dado paso a la recomposicion de la vida
cotidiana burguesa a partir de un capital. Todo es sacado del
barco, nada es inventado, todo es penosamente impuesto en la
isla. El tiempo no es mas que el tiempo necesario al capital

! -J. Giraudoux, Suzanne et le Pacifique, Paris, Grasset, 1922. Reeditada Euvres
romanesques complétes, Vol. I, Paris, Gallimard, coll. “Biblioteque de la
Pléyade”, 1990.
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para devolver un beneficio al concluir un trabajo. Y la
funcién providencial de Dios es garantizar la renta. Dios
reconoce a los suyos, la gente honesta, porque tienen bellas
propiedades, los malos, malas propiedades, descuidadas. El
compariero de Robinson no es Eva, sino Viernes, docil al
trabajo, feliz de ser esclavo, hastiado demasiado pronto de la
antropofagia. Todo lector sano sofiaria con verlo al fin
comerse a Robinson. Esta novela representa la mejor
ilustracion de la tesis que afirma el vinculo del capitalismo y
del protestantismo. Robinson Crusoé desarrolla el colapso y
la muerte de la mitologia en el puritanismo. Todo cambia con
Suzanne. Con ella la isla desierta es un conservatorio de
objetos ya fabricados, de objetos lujosos. La isla conlleva
inmediatamente lo que la civilizacion ha tardado siglos en
producir, en perfeccionar, en madurar. Pero con Suzanne la
mitologia muere de nuevo, de manera parisina ciertamente.
Suzanne no tiene nada por re-crear, la isla desierta le da el
doble de todos los objetos de la ciudad, de todas las vitrinas
de almacenes, doble inconsistente separado de lo real puesto
que no recibe la solidez que los objetos toman ordinariamente
en las relaciones humanas en el seno de las ventas y de las
compras, de los intercambios y de los regalos. Es una
muchacha insulsa; sus comparfieros no son Adan, sino jovenes
cadaveres, y cuando reencuentre a los hombres vivos, los
amara con un amor uniforme, a la manera de los curas, como
si el amor fuera el umbral minimo de su percepcion.

Se trata de reencontrar la vida mitologica de la isla desierta.
Sin embargo, en el mismo colapso, Robinson nos da una
indicacion: necesitaba en primer lugar un capital. En cuanto a
Suzanne, ella estaba de antemano separada. Y ni el uno ni la
otra podian finalmente ser el elemento de una pareja. Estas
tres indicaciones es preciso restituirlas a su pureza
mitoldgica, y regresar al movimiento de la imaginacion que
hace de la isla desierta un modelo, un prototipo del alma
colectiva. Ante todo es cierto que, a partir de la isla desierta,
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no se opera la creacion misma sino la re-creacién, no el
comienzo sino el recomienzo. Ella es el origen, pero el origen
segundo. A partir de ella todo recomienza. La isla es el
minimo necesario a este recomienzo, el material
sobreviviente del primer origen, el nacleo o el huevo
irradiante que debe bastar a todo re-producir. Todo esto
supone evidentemente que la formacion del mundo sea en dos
tiempos, en dos niveles, nacimiento y renacimiento, que el
segundo sea tan necesario y esencial como el primero, es
decir, que el primero esté necesariamente comprometido,
nacido para un reinicio y ya re-negado en una catastrofe. No
hay un segundo nacimiento porque haya habido una
catastrofe, sino a la inversa, hay catastrofe después del origen
porque debe haber, desde el origen, un segundo nacimiento.
Podemos encontrar en nosotros la fuente de tal tema: para
juzgarla consideramos la vida no en su produccion, sino en su
reproduccion. El animal del cual se ignora el modo de
reproduccion todavia no ha tomado lugar entre los vivos. No
basta que todo comience, es preciso que todo se repita, una
vez concluido el ciclo de las combinaciones posibles. El
segundo momento no es el que sucede al primero, sino la
reaparicion del primero cuando el ciclo de los otros
momentos ha concluido. El segundo origen es pues mas
esencial que el primero, porque nos da la ley de la serie, la
ley de la repeticion de la cual el primero nos daba solamente
los momentos. Pero este tema, aln mas que en nuestras
ensofiaciones, se manifiesta en todas las mitologias. Es
conocido como mito del diluvio. El arca se detiene en el
anico lugar de la tierra que no esta sumergido, lugar circular
y sagrado desde el cual el mundo recomienza. Es una isla o
una montafia, ambos a la vez, la isla es una montafia marina,
la montafia una isla todavia seca. He aqui la primera creacion
aprehendida en una re-creacién, concentrada en una tierra
santa en medio del océano. Segundo origen del mundo mas
importante que el primero, es la isla santa: muchos mitos nos
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dicen que se encuentra ahi un huevo, un huevo cosmico.
Como ella forma un segundo origen, éste es confiado al
hombre, no a los dioses. Ella esta separada, separada por todo
el espesor del diluvio. El océano y el agua en efecto son el
principio de una segregacion tal que, en las islas santas, se
constituyen comunidades exclusivamente femeninas como las
de Circe y Calipso. En fin de cuentas, el comienzo partia de
Dios y de una pareja, pero no el recomienzo, que parte de un
huevo, la maternidad mitolgica que es a menudo una
partenogénesisl. La idea de un segundo origen proporciona
todo su sentido a la isla desierta, supervivencia de la isla
santa en un mundo que tarda en recomenzar. En el ideal del
recomienzo hay algo que precede el comienzo mismo, que lo
repite para hacerlo méas profundo y retrocederlo en el tiempo.
La isla desierta es la materia de lo inmemorial o lo méas
profundo.

N ) "
'\\ ‘ *(‘}.'\
{

! - Reproduccion sin fecundacion en una especie sexuada: desarrollo de
un organismo a partir de un huevo no fertilizado [N de T]
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El cerebro y el pensamientot
Georges Canguilhem

Seguramente cada uno de nosotros se precia de pensar y quisiera
saber como se hace para que piense como piensa. Pero parece que
la pregunta ha dejado, manifiestamente, de ser puramente tedrica.
Pues comprendemos que cada vez mas hay poderes interesados
por nuestro poder de pensar. Y entonces, Si nosotros buscamos
saber como se hace el que pensemos como pensamos, es a fin de
defendernos contra la incitacion, solapada o declarada, de pensar
como se quisiera que pensemos. Muchos, en efecto, son los que se
interrogan sobre los manifiestos de algunos circulos politicos,
sobre ciertos métodos de psico-terapia Illamada comportamental,
sobre los balances de ciertas sociedades de informética. Ellos han
creido discernir la virtualidad de una extension programada de
técnicas tendientes a, en ultimo analisis, la normalizacion del
pensamiento.

Para simplificar sin, eso creo, deformar, basta citar un nombre: el
de Leonid Pliouchtch, y una sigla: la de IBM. Al igual que los
bidlogos no han creido que puedan hablar del cerebro humano sin
situarlo al final de una historia de los seres vivientes, me parece
atil comenzar una exposicion sobre el cerebro y el pensamiento
situando este asunto en la historia de la cultura.

Si es de publico conocimiento, hoy en dia, que el cerebro humano
es el 6rgano del pensamiento, sin embargo es necesario recordar
gue uno de los mas grandes fildsofos de la antigiiedad, Aristételes,
ensefiaba que la funcion del cerebro, antagonista de la del corazon,
era la de enfriar el cuerpo del animal. Es Hipocrates quien ha
enseflado que el cerebro es el asiento de las sensaciones, el 6rgano
de los movimientos y de los juicios, de lo que da fe el tratado

! - Conferencia en la Sorbonne para el M.U.R.S. (diciembre de 1980) ; primera
publicacion en Prospective et Santé, n° 14. Los sub-titulos que la revista habia
afiadido se han suprimido. El orden de algunos paragrafos que se habian invertido
ha sido restablecido segun las indicaciones del G. Canguilnem. (N.d.E. en
francés). Traduccion al espafiol: Ernesto Hernandez B., Abril de 2004
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hipocréatico, “De la enfermedad sagrada” (v.g. la epilepsia). Esta
doctrina, retomada en parte por Platon, principalmente en el
Timeo, debe a Galeno el haberse impuesto en la cultura occidental.
El aristotelismo militante de Galeno no le impide buscar la
confirmacién de la tesis hipocratica practicando sobre el sistema
nervioso y sobre el cerebro experiencias muy ingeniosas. Habiendo
recibido desde sus origenes, y conservado en el curso de los siglos,
el papel cuya pregunta concierne al asiento del alma, nuestro
problema hoy en dia ha suscitado, a partir de la filosofia cartesiana,
una filiacion de teorias y una sucesién de polémicas de las que
nosotros resultamos siendo herederos.

Es indispensable una répida revision histdrica para sefialar el lugar
desde donde debe proceder nuestro examen. Es, en el siglo XIX, el
lugar del combate del positivismo contra el espiritualismo: la teoria
de las localizaciones cerebrales.

Demasiado frecuentemente se hace comenzar esta historia en
Descartes. Se trata de un contrasentido perfecto. Descartes
ensefiaba que el alma indivisible esta unida al cuerpo por medio de
un organo unico, y por asi decirlo fisicamente puntual, la glandula
pineal (nuestra hipofisis). No se trata entonces de buscar unir un
pensamiento dividido con un érgano federal. Los que, mas tarde,
no comprendieron que la funcion de la glandula pineal era una
funcion meta-fisioldgica criticaron a Descartes y buscaron por
todas partes en el cerebro el asiento del sensorium commune. La
lista es larga de Willis a La Peyronie; solamente hasta que la
invencion de la guillotina dié lugar, por parte de médicos
eminentes como Soemmering, corresponsal de Kant, a argumentos
en favor de tal o cual teoria, asi por ejemplo Canabis (1795), segun
que el cerebro secreta el pensamiento como el higado la bilis, toma
partido en la controversia y discute el caso de la decapitada
Charlotte Corday.

En 1810 Gall publica su Anatomia y fisiologia del sistema nervioso
en general y del cerebro en particular. En ese momento comienza
efectivamente la ciencia del cerebro, al mismo tiempo que debe ir
méas alld de este obstaculo inicial, la frenologia, que hace de
inocente y de pretenciosa a la vez. El punto fuerte de la doctrina de
Gall es la exclusividad que le reconoce al encéfalo -y
particularmente a los hemisferios cerebrales-, como “asiento” de
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todas las facultades intelectuales y morales. El cerebro, entendido
como un “sistema de sistemas”, es presentado como el Unico
soporte fisico del cuadro de las facultades. La frenologia es una
craneoscopia fundada sobre la correspondencia entre el contenido y
el continente, entre la configuracion de los hemisferios y la forma
del craneo.

Contra la ideologia sensualista, contra lo que se llamaria hoy en dia
la adquisicion de la experiencia bajo la presion del medio
ambiente, Gall y sus discipulos sostienen la calidad de innato de las
cualidades morales y de los poderes intelectuales. Pero, a
diferencia de los metafisicos espiritualistas, ellos fundan esta
innatez sobre el sustrato anatbmico de un 6rgano y no sobre la
substancialidad ontolégica de un alma. El interés de la controversia
puede parecer, a distancia, puramente teorico, lo cual de hecho no
era asi.

Podemos reirnos de la protuberancia de los matematicos?, mientras
que parecemos menos dispuestos, en este tiempo, a reir de los
cromosomas de “superdotados” o de la herencia genética del
cociente intelectual, porque, ain con un cociente intelectual medio,
podemos entrever las consecuencias posibles en el dominio de las
condiciones sociales. Pero es necesario saber que ya Gall y
Spurzheim hacian valer constantemente la consecuencia practica
de sus teorias en el orden de la pedagogia, del diagndstico precoz
de las aptitudes (lo que hoy en dia llamamos la orientacion), de la
medicina y la policia (prevencion de la delincuencia). Una de las
ilustraciones de Daumier para el poema satirico de Antoine-
Francois Hippolyte Fabre, Némésis medicale (1840), representa a
un frenologista frente a la tradicional coleccion de craneos en yeso,
palpando el craneo de un chiquillo que su madre, una mujer del
pueblo, ha llevado a la consulta para un diagndéstico de aptitudes. Y
en su Histoire de la phrénologie, Georges Lanteri-Laura muestra
con que rapidez la frenologia, importada a los Estados Unidos por
Spurzheim mismo y un discipulo escocés de nombre Combe, ha

L - Paul-Jules Mébius (1835-1907), neuro-fisiblogo aleman, apodado “Gall
redivivus”, localizaba la protuberancia de los matematicos sobre la orbita
izquierda, en el costado externo. Ver su obra Uber die Anlage zur Mathematik
(Leipzig, 1907). Era nieto del ilustre matematico y astrénomo Auguste Ferdinand
Madbius (1790-1868), inventor de la banda de Mdbius.
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devenido una frenologia aplicada, un instrumento de orientacion y
de seleccion profesional, incluso de consulta matrimonial.
Podemos decir que la frenologia ha conocido entonces, en los
Estados Unidos, un éxito comparable, y por razones comparables,
con el éxito del psicoanalisis. Pero sobre todo no podriamos
sobreestimar, pues esta es capital, la influencia de la frenologia
sobre la sicopatologia. Imposible, de otra manera, comprender que
las primeras localizaciones cerebrales de las funciones intelectuales
hayan concernido a los desordenes de la palabra y de la memoria
de las palabras. En materia de afasia, Broca y Charcot han
confirmado el descubrimiento de Bouillaud, sacado de Gall, de la
localizacion de la funcion del lenguaje en los I6bulos anteriores del
cerebro (1825-1848). En la segunda mitad del siglo XIX, la
exploracion de las funciones del cerebro se apodera de la corriente
eléctrica, galvanica o faradica, como de un instrumento de analisis
privilegiado; paralelamente la neurologia experimental ha sido
elevada, por algunos, al rango de filosofia.

En el inicio, por el afio 1836, un médico del Hospice de Bicétre,
Lélut, habia escrito, en una obra titulada “;Qu’est-ce que la
phrénologie?” (;Qué es la frenologia?), “a este sistema fisioldgico-
psicoldgico solo le faltaria, para estar de hecho completo, tratar del
modo de accién del cerebro en la produccién de los hechos
intelectuales y morales, es decir explicar el mecanismo del
pensamiento por la hipotesis moderna de la electrizacion o de la
electro-magnetizacion de la masa encefélica” (p. 239). Un medio
siglo después, las busquedas de Ferrier, Fritsch, Hitzig y Flechsig,
inauguran lo que Hecaen y Lanteri Laura han llamado “la edad de
oro de las localizaciones cerebrales” y permitian levantar el primer
mapa topogréfico del cerebro. Y, sin esperar mucho tiempo, por el
afio 1891, el psiquiatra suizo Gottlieb Burckhardt convertia los
conocimientos topograficos en técnica de psico-cirugia y
practicaba, de todas maneras sin éxito, lo que después se llamo la
lobotomial. Sefialaremos, de nuevo, la rapidez con la que el

! - G. BURCKHARDT, Uber Rindenexcisionen, als Beitrag zur operativen
Therapie der Psychosen, Allgemeine Zeitschrift fir Psychiatrie, 1891, n°® 47.
Sobre los inicios de la psico-cirugia, ver el articulo de Alain JAUBERT,
L'excision de la pierre de folie, en el n° 4, 1975-1976, de la revista Autrement:
«Guérir pour normaliser ».
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supuesto conocimiento de las funciones del cerebro es investido en
las técnicas de intervencion, como si el ritmo teorico estuviese
congénitamente suscitado por un interés de practica.

Paralelamente a las busquedas de neurologia cerebral, la psicologia
tendia a ser solo la sombra de la fisiologia, animada por una
filosofia mal pensante, que tomaba en esta psicologia sus razones
de mal pensar.

El jefe, en Francia, es Hippolyte Taine. Desde 1854, en Les
Philosophes francois au XIXe siecle, opone a las homilias
espiritualistas de Paul Royer-Collard las blsquedas experimentales
sobre el cerebro practicadas por Flourens, sin embargo poco
sospechoso de materialismo. Y la obra de 1870, De I’intelligenc,
acreditara, a partir de una teoria de la sensacion, la tesis llamada
del paralelismo psyco-fisiologico que los filésofos universitarios
franceses, los maestros de quienes fueron nuestros maestros,
comprendido Bergson, han tomado a pecho refutar, bajo el ojo
reprobador de Théodule Ribot, especie de ejecutor testamentario de
Taine.

Hasta el mismo Freud, autor en 1888 de un articulo titulado
“Cerebro” para un diccionario médico, ha reconocido una deuda
respecto de Taine. Habiendo redactado, en 1895, su Esbozo de una
psicologia cientifica, le escribia a Fliess (febrero de 1896): “el libro
de Taine, De I’intelligence, me place enormemente. Yo espero que
de este libro salga algo”. Es quiza lo que ha autorizado a Ludwig
Binswager a escribir que son numerosas las concordancias entre el
naturalismo psicoldgico de Taine y el de Freud. Y sin embargo, en
1900, al introducir en la “Traumdeutung” el concepto de aparato
psiquico, Freud, sin renunciar a la topografia de las localizaciones,
se interesaba ante todo por lo que él Ilamaba la “topica psiquica”.
En 1915, podia escribir en el capitulo sobre “el inconsciente” de la
meta-psicologia: “todas las tentativas para adivinar a partir de aqui
(de las localizaciones cerebrales) una localizacion de los procesos
psiquicos, todos los esfuerzos para pensar las representaciones
como enmagazinadas en las células nerviosas han fracasado
radicalmente”. Y afiade que, por el momento, la tépica psiquica
(distincion de los sistemas Ics, Pcs, Cs) “nada tienen que ver con la
anatomia”.

Para limitarme al dominio francés, yo recordaria dos titulos de
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obras de la misma época, expresamente concebidas sin referencia a
los conceptos filoséficos. Asi, en 1905, Alfred Binet le da a un
ensayo sobre la naturaleza de la sensacion el titulo “L’ame et le
corps”, en 1923, Henri Piéron, director del Institut de Psychologie,
publica “Le cerveau et la pensée”.

El cerebro y el pensamiento estan tan estrechamente unidos y adn
confundidos en el pensamiento —o en el cerebro- de los fisidlogos,
de los médicos, de los psicologos, que se impone el remitir al
cerebro toda la responsabilidad de un drama dolorosamente vivido,
aun en los poetas. Es asi como un héroe de las letras, poeta y actor,
en dificultades con su yo, escribe a Jacques Riviére: “Solo pido
sentir mi cerebro... soy un hombre que ha sufrido mucho del
espiritu. Espero, yo, solamente que cambie mi cerebro, que se le
abran los cajones superiores”. Se trata de Antonin Artaud. Es en
mayo de 1923 y marzo de 1924. Ahora bien, es en el afio
universitario 1923-1924 que un profesor del Collége de France —
discipulo de Charcot como Freud, médico asistente de otro héroe
de las letras, también en dificultades con su yo, de nombre
Raymond Roussel- Pierre Janetl, declara en una de sus lecciones:
“se ha exagerado relacionando la psicologia con el estudio de
cerebro. Desde hace casi cincuenta afios hablamos demasiado del
cerebro: se dice que el pensamiento es una secrecion del cerebro, lo
cual es una tonteria, o bien que el pensamiento esta en relacion con
las funciones del cerebro. Llegara una época en la cual nos
reiremos de esto: esto no es exacto. Lo que llamamos pensamiento,
los fendmenos psicolégicos, no son la funcién de ningin 6rgano
particular: no es la funcién de la punta de los dedos como no es la
funcion de una parte del cerebro. El cerebro solo es un conjunto de
conmutadores, un conjunto de aparatos que modifican los
musculos que son excitados. Lo que llamamos idea, lo que
Ilamamos fenémenos en psicologia, es una conducta de conjunto,
todo el individuo cogido en su conjunto. Pensamos con nuestras
manos pero también con nuestro cerebro, pensamos con nuestro
estomago, pensamos con todo: no hay que separar lo uno de lo
otro. La psicologia es la ciencia del hombre entero: no es la ciencia

1 - Pierre JANET (Cours du College de France 1923-1924, citado por Marcel
Jousse, Archives de philosophie, vol. 2, cah. 4; Etudes de psychologie
linguistique).
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del cerebro: es un error psicoldgico que ha hecho mucho mal
durante mucho tiempo”.

Ese recordar una psicologia, quiza injustamente abandonada hoy1,
no responde a una preocupacion de erudicién, sino al contrario a
una preocupacién de actualidad. Esta relacion permite acreditarle a
Janet una posicion deliberada de no conformismo en materia de
patogenia y de terapéutica de las enfermedades llamadas mentales,
posicion tan contestataria como puede serlo hoy en dia la de tal o
cual adepto a la anti-psiquiatria. Cuando se deja de creer en la
primacia de lo cerebral, se deviene escéptico en cuanto a la eficacia
de un internamiento casi carcelario. Segun Janet, el concepto de
alienacion no es de entrada psicoldgico, es ante todo “debido a la
policia”. Janet declara: “un demente es un hombre que no podria
vivir en las calles de Paris”. Sin duda faltaria muy poco para
forzarlo a decir que son las calles de Paris las dementes. Este
hombre tranquilo que ha escrito en 1927, en La pensée intérieure et
ses troubles: “la palabra loco es entonces una denominacion de la
policia”, quizd habria dado su sonriente aprobacién al consejo
inscrito en los muros de su universidad por los estudiantes de
Oxford: “Do not adjust your mind, there is a fault in reality” (Usted
no tiene que corregir su espiritu, pues es en la realidad que algo
cojea).

En resumen, un siglo después de Gall y Spurzheim, podriamos
hacer un cuadro de psicologia sin tomar sus argumentos de la
neuro-fisiologia. Pero es necesario volver, por un instante, a la
frenologia para comprender el juego filoséfico atado al problema
“cerebro-pensamiento”.

La explicacion, por la estructura y la configuracion del cerebro, de
las funciones intelectuales y de sus efectos vehicula, desde el
inicio, una ambigliedad que su vulgarizacion ha vuelto manifiesta
por burda. Una de las numerosas obras de vulgarizacion y de
propaganda frenoldgica, Le petit Docteur Gall, por Alexandre
David, contiene una péagina de comentarios sobre un retrato de
Descartes tomado del Traité de physiognomonie de Lavater (1778),

1 Un estudio muy interesante de Pierre Janet se puede consultar en la tesis de
Claude Prévost, La Psychophilosophie de P. Janet (Payot, 1973).
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es un dibujo segun el retrato de Franz Hals. El fren6logo, discipulo
de Spurzheim, descubre sobre la cabeza de Descartes “todas las
facultades intelectuales perceptivas”: individualidad,
configuracion, amplitud, gravedad, colorido, localidad, calculo,
orden, eventualidad, tiempo, tonos, lenguaje. Se explica de este
modo que Descartes haya sido muy regular en la administracién de
su interior, que haya aplicado el algebra a la geometria y las
matematicas a la Optica. También se explica, por la presencia
cerebral de la *localidad”, que haya llevado una existencia
némada. Y se elogia a un cierto M. Imbert, sabio frenélogo, por
haber mostrado que el cogito es un simple efecto de “la
eventualidad”, es decir de “la facultad que percibe las acciones que
estan en nosotros”. El cogito no es en modo alguno un efecto de las
“facultades intelectuales reflexivas”, lo que justifica que
Spurzheim haya dicho que Descartes no era tan gran pensador
como se creia. En suma, antes de la frenologia se creia a Descartes
un pensador, autor responsable de su sistema filosofico. Segun la
frenologia, Descartes es el portador de un cerebro gue piensa bajo
el nombre de René Descartes. Porque Descartes es su cerebro en el
qgue “la eventualidad” estd presente, él percibe en si el cogito.
Porque Descartes es su cerebro en el cual la “localidad” esta
presente, el se desplaza, como un némada, de Poitou hasta Suecia
pasando por Paris, por Ulm y por Amsterdam, adelantandose a los
hippies de hoy en dia que llegan alli por razones distintas a las
suyas. En una palabra, a partir del craneo de Descartes, el sabio
frendlogo concluye que todo Descartes, biografia y filosofia, esta
en un cerebro del que es necesario decir su cerebro, el cerebro de
Descartes, puesto que el cerebro contiene la facultad de percibir las
acciones que estan en él, pero ¢cual é1? Tenemos aqui el agujero de
la ambigliedad. ;Qué o quién dice yo, no solo al inicio del Discurso
del método, sino sobre todo al inicio de la Geometria de 1637: “yo
nombraria la unidad... yo no temeria introducir estos términos...”,
etc.?

A lo largo del siglo XIX, el “Yo pienso” ha sido, en muchos
comentarios, rechazado o refutado en provecho de un pensar sin
sujeto personal responsable. Lichtenberg, en sus Philosophische
Bemerkungen, ha dicho: “es denkt sollte man sagen sowie man
sagt es bliekt.” Se deberia decir: eso piensa como se dice eso brilla.
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El neur6logo Exner, citando esa expresion de Lichtenberg en una
memoria, Uber allgemeine Denkfehler, 1889, escribe: *“las
expresiones ‘Yo pienso’, ‘yo siento’, no son buenos modos de
expresarse. Habria que decir: él piensa en mi (es denkt in mir), €l
siente en mi (es flhlt in mir). El peso de los argumentos no
depende de nuestra voluntad, él se forma un juicio en nosotros (es
denkt in uns).”

Anteriormente, muy independientes el uno del otro, Rimbaud y
Nietzsche han creido su deber excusarse de haber cedido a la
ilusion de su yo pensante, en la famosa carta a I1zambard, en 1871,
donde Rimbaud se definia como un vidente, afiade: “es falso decir:
yo pienso. Se deberia decir: se me piensa”; y en “Mas alla del bien
y del mal”, en 1886, Nietzsche escribe: “es una alteracién de los
hechos pretender que el sujeto yo es la condicion del atributo: yo
pienso. Algo piensa, pero creer que ese algo es el antiguo y famoso
Y0, es una pura suposicion” (§ 17).

Nietzsche ha retomado la idea en muchas ocasiones, encontramos
la lista en el libro de Bernard Pautrat, Versions du soleil, en el
capitulo: “Descomposicion del cogito”. Entre mas amplio es el
acuerdo en la denuncia de una ilusion, méas indudable es la ilusion,
pero también méas imperioso es el deber de dar cuenta de esta. « Wo
Es war soll Ich werden. » esta expresion de Freud, cuya interpretacién
divide a las escuelas de psicoanalisis, puede volver a ser usada por
nosotros. Y la Gltima palabra de esta historia es la pregunta: ;como un
“Yo pienso” puede advenirle a Eso que indica y describe, segun el
frendlogo, el psicologo de hoy en dia, a Eso, a un cerebro?

*

¢A qué llamamos pensar? Si bien que, segin la mundanidad
filosofica, la pregunta tiene una resonancia heideggeriana, nosotros
la tomamos por su lado banal, trivial. Segun la definicion que
daremos de pensar, admitiremos pensantes de tal o cual especie. El
autor de los Pensamientos, el inventor del “roseau pensant”, ha
escrito: “la maquina matematica realiza efectos que la aproximan
maés al pensamiento que todo lo que hacen los animales; pero no
hace nada de lo que se pueda decir que tiene voluntad como los
animales”. He aqui que nosotros tenemos el computador, cuyos
efectos se aproximan al pensamiento mucho mas de lo que lo hacia
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la maquina de Pascal. Mejor aun, van mas alla del pensamiento. La
metafora rebatida del cerebro-computador, esta justificada en la
medida en que entendemos por pensamiento las operaciones de
I6gica, el célculo, el razonamiento. Razén, ratio, derivada
etimoldgicamente de reor, calcular. En cuanto a la voluntad de los
animales, aln si se juzga que Pascal ha extendido abusivamente
ese concepto a todo tipo de conductas orientadas por la busqueda
de una satisfaccion vital, se convendrd que, al menos, hay un
animal capaz de querer un efecto sin precedente en su experiencia,
es el hombre inventor de maquinas, como Pascal mismo. Si la
maquina aritmética es el efecto de un cerebro del que ella misma es
una aproximacion, al menos debe admitirse que los cincuenta
modelos de esta maquina, presumiblemente construidos antes del
definitivo, son el indice de wuna voluntad de construir
concientemente motivada. Pascal piensa que no hay semejanza
mecanica de este tipo de motivacion. Si no es posible concebir una
maquina motivada por el proyecto de construir una maquina, si no
hay ordenador en el origen absoluto del ordenador ¢quién prohibira
al filésofo el plantearse, a proposito del cerebro, otras preguntas
diferentes de las de los fisi6logos? Esto no lleva, en modo alguno,
a responder al saber del fisi6logo en su terreno. La estructura y las
relaciones entre las neuronas del cerebro son la condicion de su
gjercicio. Los progresos y la rectificacion del saber de los
fisidlogos son asunto de los fisidlogos. El fisi6logo es duefio de si
mismo, pero el filésofo es indiscreto en todas partes.

El ordenador es el efecto de una tentativa para imitar, gracias a la
electronica del siglo XX, las propiedades ya reconocidas al cerebro
por la neuro-fisiologia del XIX: recepcién de estimulos,
transmisién y encauzamiento de signos, elaboracion de respuestas,
registro de operaciones. La descripcion de ese esquema funcional
en el lenguaje actual de la informatica no lo altera de manera
fundamental. Podemos, a nuestro gusto, hablar del ordenador como
un cerebro o del cerebro como un ordenador. En su libro Mémoire
pour I’avenir, Francois Dagognet escribe: “el verdadero golpe de
fuerza es que el hombre haya llegado a exteriorizar los modos
cerebrales, gracias a los cuales calcula, habla y piensa” (p. 8), e
inversamente (p. 199) que: “el cerebro mismo... salga redefinido
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por el hecho de su relevo por la memoria material”.

Tenemos ahi un caso particular de estrategia tedrica caracteristica
de la ciencia actual: a partir de observaciones y de experiencias
llevadas a cabo en un cierto dominio de la realidad, se construye un
modelo; y a partir de ese modelo continda afinandose el
conocimiento, como si se tratara de un asunto con la realidad
misma. Nosotros planteamos la siguiente pregunta: el fisiélogo
admite que el cerebro sea una parte del organismo, es decir, segln
la definicion de Nageotte, de un mecanismo “en el que la
edificacion estda comprometida en su funcionamiento”. (Esta
propiedad paraddjica, respecto de los mecanismos artificialmente
producidos por el hombre, estd o no prolongada por la otra
propiedad paraddjica que los fisi6logos le atribuyen al cerebro, la
del ser el organo del cual la representacion de su funcionamiento
estaria comprendido en el funcionamiento mismo? Para los
redactores de la revista Pour la scienciel que han presentado el
namero sobre el cerebro, ese “gran ordenador de nuestra vida” ha
descubierto “sus maravillosas propiedades reflejandose sobre su
propia naturaleza”. Pero se trata de periodistas. David Hubel,
respetado neurofisidlogo, replantea el argumento “material-
espiritualista” (es decir dualista) segin el cual el ordenador
cerebral es incapaz de comprenderse el mismo. Hubel conviene, de
todos modos, en que el cerebro humano (con 10 a la 12 neuronas;
10 a la 14 sinapsis o sea cien mil millones) es diferente del
ordenador del cual, ain en el futuro, los componentes no podran
alcanzar tal nimero. Por otra parte el cerebro no funciona segin un
programa lineal secuencial. En la misma revista, Francis Crick
muestra también en que la analogia entre el cerebro y el ordenador
es engafiosa. El constata, con pesadumbre, que el fisiélogo no ha
llegado todavia a describir la percepcién consciente, de manera que
pueda esclarecer la experiencia “directa” que nosotros tenemos de
ella: “se supone que este fenébmeno sea el resultado de una
retroaccion de las vias de calculo sobre si mismas, pero no se sabe
exactamente como se produce eso”. Como si una accién de retorno
pudiera ser tenida por trascendente respecto de una accion directa.

! - Pour la Science, numéro spécial; nov. 1979.
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Son, sin embargo, los fisidlogos quienes no confunden los mojones
y los limites de su ciencia y que, dedicandose a retroceder en los
mojones, se muestran prudentes en cuanto a la posibilidad de
franquear los limites. Un bio-matemaético, Pierre Nelson, termina el
prélogo de su obra, Logique des neurones et du systéme nerveaux,
con reflexiones sobre “la insatisfactoria objetividad” del tipo de
explicacion que confunde el sentir y la logica. El profesor Michel
Jouvet, cuando el periodista de Nouvel Observateur! le pregunta si
cree posible que se descubra, un dia, la formula quimica de “la
conciencia de la conciencia”, da esta respuesta: “un sistema solo
puede comprender a otro si es mas complejo. Ldgica... entonces
¢nuestro cerebro podra descifrar sus propios secretos? Aun con la
ayuda de un ordenador, yo no estoy muy seguro de que nosotros
Ileguemos a traducir todos los procesos de conciencia en términos
neurobiol6gicos”. Pero, ¢la pregunta es de l6gica? Anteriormente,
Francois Jacob habia invocado el teorema de GoOdel para apoyar
una respuesta parecida a la de M. Jouvet2. Debemos preguntarnos
si no se toma demasiada libertad con el teorema de la limitacion,
cuando la cuestion es extrafia a su dominio de validez, la aritmética
formal. Debemos, sin embargo, darles el crédito a esos bidlogos
por su reticencia a deducir la conciencia de una ciencia del cerebro,
aun si se la fortalece con el recurso del ordenador. No podemos
menos que sorprendernos por el interés universalmente despertado,
tanto en lo cientifico como en lo publico, por la maquinaria
electronica del pensamiento humano. Hay una larga lista de
publicaciones que, en el dominio de la cultura anglo-sajona, tienen
titulos que ligan Mind o Brain con Machine. En cuanto a la
difusion en el publico, hoy en dia no hay espiritualista, hace notar
M. Bernard d’Espagnat en su obra reciente, que no se sienta
obligado a pensar su espiritu en términos de contactos de
ordenador. Inutil hacer notar el uso, es decir el abuso, de
expresiones no pertinentes tales como cerebro conciente, maquina

! - Nouvel Observateur; 29 oct. 1979.

Z. “pero describir en términos de fisica y de quimica un movimiento de la
conciencia, un sentimiento, una decision, un recuerdo, es otro asunto. Nada indica
que podamos hacerlo alguna vez. No s6lo a causa de la complejidad, sino también
porque se sabe, desde Gddel, que un sistema I6gico no puede bastar para su propia
descripcion” (La Logique du vivant, p. 337.)
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conciente, cerebro artificial, o inteligencia artificial. Pero,
diriamos, ¢por qué esas conjunciones de incompatibles? Sin duda
porque esas metaforas, nacidas en los cientificos del uso legitimo
de modelos heuristicos, o de simuladores sofisticados, han sido
habilmente transplantados sobre los lugares comunes publicitarios,
en el estadio industrial de la informética. ;,Qué podriamos tener
contra el ordenador si nuestro cerebro es un ordenador? ¢El
ordenador en si? ¢Por qué no, puesto en cada uno de nosotros hay
un ordenador? Un modelo de busqueda cientifica se ha convertido
en maquina de propaganda ideolégica con dos fines: prevenir o
desarmar la oposicion a una invasion de un medio de regulacion
automatizado de las relaciones sociales; disimular la presencia de
quienes deciden detras del anonimato de la maquina. Pero tratase
de maquinas anal6gicas o de maquinas légicas, una cosa es el
calculo o el tratamiento de los datos segun las instrucciones, otra
distinta la invencion de un teorema. Calcular la trayectoria de un
cohete espacial requiere del ordenador. Formular la ley de la
atraccién universal es una hazafia que no lo requiere. No hay
invencion sin conciencia de un vacio légico, sin tension hacia un
posible, sin riesgo de fracasar. Cuando se le pregunta a Newton
como encontrd lo que buscaba, él habria respondido: “pensando
siempre”. ;Qué sentido hay que reconocerle a esto? ;Cudl es esta
situacion de pensamiento en la cual se apunta hacia lo que no se
ve? ¢Cual seria el lugar para una maquinaria cerebral que se
montaria para poner en relacién datos bajo la coaccion de un
programa? Inventar, es crear informacién, perturbar los habitos de
pensar, el estado estacionario de un saberl. Al igual que en el Jouer
d’echecs de Torrés y Quevedo, un fonografo puede proferir: “jaque
al rey”, igualmente podemos imaginar una méaquina escribiendo
Eureka después de haber encontrado la solucién a un problema del
gue se le habrian dado los datos y las condiciones. No la
imaginamos descubriendo funciones fuchsianas, como Henri

1 La persistencia de un estado estacionario del saber, mas alla de una invencion
tedrica, es como la medida objetiva de la originalidad de esta invencion. Es lo que
ha hecho decir a Max Planck, en su autobiografia, para que se imponga un
descubrimiento no basta con acumular las pruebas teéricas: debe frecuentemente
esperar a que sus adversarios hayan desaparecido y que llegue al poder cientifico
una nueva generacion.
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Poincaré lo cuenta en Ciencia y Método. Después de muchos
periodos de trabajo infructuoso, abandonado y retomado, Poincaré
percibe, y aclara, una relacion de identidad entre las
transformaciones que le han permitido definir esas funciones y
aquellas de la geometria no euclidiana. Estaba en Coutances,
montando en un émnibus: “en el momento en que ponia el pie en el
estribo, me vino la idea...” ¢habra un dia en que a los autématas
I6gicos le vendréan ideas? Yo responderia recordando dos citas: en
su estudio del sujeto de Eureka, Valery ha escrito que “las
busquedas sin sentido son parientes de los descubrimientos
imprevistos”, y un matematico que se interroga sobre las
dificultades para construir modelos para aproximarse al azar y
formalizar lo informalizable, René Thom, ha escrito: “En esta
tarea, los sesos humanos con su viejo pasado bioldgico, sus
aproximaciones habiles, su sutil sensibilidad estética, permanece y
seguira siendo, por mucho tiempo todavia, irremplazable,

Pero, si no es posible, asimilando el cerebro a una maquina
electronica, comprender como es capaz de invencion, ;no seria
posible llegar a esto en el porvenir, por las vias de una explicacion
quimica? Puesto que el uso de ciertas sustancias Ilamadas
psicotropicas ha permitido una mejora real de ciertas enfermedades
nerviosas 0 mentales, podemos hacernos la esperanza de extender a
la causa de los desordenes el poder obtenido sobre sus sintomas.
De ahi el creciente interés por la quimica cerebral, por las
moléculas propias para modificar la transmision de las excitaciones
a nivel de las sinapsis. El descubrimiento de los neuropéptidos —
encefalinas y endorfinas-, sustancias enddgenas, a las cuales se les
confiere un cierto poder de inhibicion del dolor fisico y de las
penas morales. La hostilidad actual de la anti-psiquiatria a la psico-
farmacologia, la denuncia sistematica de las “camisas de fuerza
guimicas”, recubre una parte de injusta ceguera hacia los casos de

! - Citado por H. ATLAN, Entre le cristal et la fumée (Seuil, 1979, p. 229). R.
THOM insiste todavia en el cardcter aventurero de la invencion teérica cuando
dice: “casi todos los progresos del algebra han salido del deseo de realizar
operaciones prohibidas (nimeros negativos, racionales, imaginarios, etc.)”
(Colloque de Royaumont: Théories du langage, théories de I'apprentissage, Seuil,
1979, p. 508).
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desordenes metabdlicos que encuentran racionalmente su
suspensién o su atenuacion en la intervencion gquimica sobre los
neuro-mediadores. Tales son los casos de la enfermedad de
Parkinson a la que se le opone la accién de la L. Dopa, y la de la
esquizofrenia, tranquilizada, sino sanada por la administracion de
la clorpromazina, de la que el descubrimiento puede ser juzgado
tan importante como lo fue, para la cirugia, el de los anestésicos.

Habria sido muy sorprendente que, estimulados por algunos
resultados espectaculares, los psico-farmac6logos no hubiesen
creado la esperanza de extender los poderes de la quimica, no solo
sobre las debilidades del cerebro para paliarlas, sino también y
sobre todo sobre sus performances para estimularlos. Los
redactores del articulo de Newsweek?! piensan que se aproxima el
momento en el que se descubrird, a instancias de las sustancias
propias para fortalecer la memoria, sustancias propias para
fortalecer la invencion. Hablamos de una droga posible, capaz de
suscitar el sentimiento de “deja vu”, a fin de ayudar a la gente a
resolver problemas que solo les parecen dificiles porque no tienen
un precedente. No se dice de que problemas se podria tratar. Hay
desde un problema de reparacion o de contra-espionaje hasta un
problema matematico como por ejemplo la demostracion general
del famoso teorema de Fermat. ;Como no ironizar sobre el tipo de
extremos a los cuales llegan las vulgarizaciones? Y ;como no
sefialar que la invencion de esta droga —que se podria llamar la
pildora de la concepcion- estaria, ella misma, en gran medida
facilitada por la invencién previa de lo que ella tiene por fin
producir? Dicho de otro modo, el proyecto de busqueda para un
apoyo heuristico, seria el mismo tributario, por su paso de la
potencia al acto, de la realizacion previa de eso de lo que el es el
proyecto. Pensamos resolver el problema particular con la solucién
de los problemas en general, al nivel de las micro-estructuras
cerebrales, por la invencion de una especie de pildora pro-solucion
(o pro-concepcidn). No se trata, de hecho, de una re-duplicacion
del problema o, para hablar mas simplemente, del uso de una
palanca sin punto de apoyo. En consecuencia, a pesar de la
existencia y de los afortunados efectos de algunos mediadores

! - « Drugs for the mind », Newsweek, 12 de noviembre de 1979.
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guimicos, a pesar de las perspectivas abiertas por algunos
descubrimientos en neuro-endocrinologia, no ha llegado el
momento para anunciar, a la manera de Canabis, que el cerebro va
a secretar al pensamiento como el higado la bilis.

Yo no olvido que Pascal no ha olvidado la memoria. Recuerdo dos
de sus pensamientos: “la memoria es necesaria para todas las
operaciones de la razén” y “cuando yo estaba pequefio, yo cerraba
mi libro...”. En la primera, Pascal toma en cuenta la memoria del
calculador, del investigador, del administrador, del estratega. La
memoria archivo e inventario, la que se precia de imitar, de
multiplicar, de aliviar y, en el limite, de reemplazar la memoria por
el tratamiento automatico de los bancos de datos, por una memoria
artificial exenta de las enfermedades de la memoria. Pero esta
“Memoria para el porvenir”, segun la expresion de Francgois
Dagognet, ¢qué porvenir le abre a la memoria, a la memoria de
“Cuando yo estaba pequefio...”, a la memoria del tiempo perdido y
del tiempo recobrado, a esos recuerdos de los que Proust ha escrito,
en las dltimas lineas de su obra, “que terminardn por perecer
cuando el deseo de un cuerpo viviente ya no los sostenga”? el
examen del asunto mereceria mas de un momento en la conferencia
y més que una conferencia. Es voluntariamente que yo no trataré
acerca de una pregunta que deberia conducir légicamente a
interrogarse sobre la probabilidad de ver, un dia, en la vitrina de
una libreria, la Autobiografia de un ordenador, o en su defecto su
Autocritica.

Ahora, ¢que se llama pensar cuando se trata de ese poder del ser
viviente que Pascal ha llamado voluntad y del cual le rehisa a la
maquina la capacidad de simularlo? Restriccion que puede
parecerle torpe a todos aquellos que le opondrian de buena gana los
robots de hoy, los animales electronicos y las tortugas de Grey
Walter o de Albert Ducrocqg, todas maquinas a las que se les
reconoce el sentido de oportunidad, de adaptacion a las
circunstancias, la capacidad de aprender. Pascal no podia prever
gue en 1908 Henri Piéron retomaria la palabra comportamiento
para traducir la palabra inglesa behaviour, adoptada a inicios de
siglo en los Estados Unidos por Thorndike, Jennings y Watson,
para designar conductas animales polarizadas como fenémenos
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bioldgicos de adaptacion al medio ambiente. Si bien se continla
Ilamando psicologia a este estudio de los comportamientos —en
suma por una extrafia conducta de exclusién y de retencién-
prohibiéndose cualquier referencia al pensamiento y a la
conciencia, e interesandose en el cerebro solamente como una caja
negra de la que solo se tomaban en cuenta las entradas y las
salidas. Se distinguia, por supuesto, entre las conductas vivientes, a
las cuales se las sigue llamando inteligentes, pero sin considerar
cual capacidad reflexiva de juicio. Objetivamente, la inteligencia es
la correccion del comportamiento en funcién de los obstaculos
encontrados en la busqueda de una satisfaccion.

Es bien sabido que el estudio objetivo de los comportamientos
utiliza las técnicas del condicionamiento por dispositivos de
aprendizaje. Pero no siempre se distinguen dos tipos de
condicionamiento: el  condicionamiento  pavloviano  por
incorporacion de una relacion estimulo-respuesta sobre una
relacién de tipo reflejo innato; el condicionamiento skinneriano o
instrumental, que es la consolidacion sistematica, bajo el efecto
reiterado de una recompensa obtenida, de una conducta de solucién
satisfaciente inicialmente obtenida por azar. En la caja de Skinner,
la rata o el palomo adquieren, por la repeticion de situaciones falta-
castigo y rectitud recompensada, el comportamiento aparentemente
inteligente de un calculo de las ventajas. Tanto en una como en la
otra de las teorias del condicionamiento, se estima poder concluir
del animal al hombre, y solo podemos decir que muchos de los que
se reclaman de estas teorias no estan lejos de identificar
domesticacion y aprendizaje, de considerar como un medio a
cualquier entorno, comprendido el hecho social y cultural en el
caso del hombre, y finalmente deslizarse progresivamente del
concepto de educacién hacia el de manipulacion. ;A cuél de esas
dos empresas conviene relacionar las técnicas de orientacion o de
guia de los individuos en el medio social, por la distribucion
manifiesta o disfrazada de recompensas? Para ser equitativos hay
gue reconocer que la teoria del condicionamiento salida de los
trabajos de Pavlov esté incorporada, por cierta antropologia que se
reclama del materialismo dialéctico, a una filosofia que se dice no
reduccionista, en la medida en que reconoce expresamente que el
entorno cultural humano es un efecto histérico y no un dado
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natural. En esta O&ptica, el pensamiento no es una funcién
puramente cerebral, un producto bioldgico, ella es un efecto social,
relativo al tipo de sociedad en la cual interviene. En una sociedad
conservadora o represiva, la ecuacién pensamiento = cerebro sirve
de justificacion a las técnicas de normalizacion de la conducta. El
condicionamiento skinneriano es sostenido por los neurdlogos
progresistas como el reflejo y el medio de conservacion de la
sociedad americana. A quienes los radicales americanos responden
gue el condicionamiento, el descondicionamiento, el lavado del
cerebro y la camisa de fuerza quimica no son privilegio de ningln
pais. Pero lo esencial del entorno social humano es ser un sistema
de significaciones. Una casa no es percibida como piedra o0 madera
sino como abrigo, un camino no es tierra aplanada, es paso, es un
trazo.

Aun para el hombre Neardental, un silex tallado no es solamente
piedra: su dureza no es solamente un dato de la sensibilidad, es de
entrada un proyecto de utensilidad. La percusién no solo es un
movimiento, es un gesto del cual los efectos primordiales, la
herramienta y el fuego, son las raices del sentido de su existencia
para el viviente humano. En consecuencia, ¢podemos admitir que
el aprendizaje y la maestria del sentido de las cosas y de los actos,
en el entorno cultural, solo plantean los problemas de método del
amaestramiento animal por condicionamiento? Esos problemas
culminan en los del lenguaje. La relacion lenguaje-pensamiento
remite a la cuestion del cerebro-pensamiento por la relacion
cerebro-lenguaje. el lenguaje es “aprendido” como otro
comportamiento, segin la concepcion de Skinner? ¢la ensefianza
del lenguaje es analoga a un condicionamiento que culmina en una
ligazdn durable entre el significante, un significado y un referente?
Si identificamos aprendizaje y condicionamiento, ¢no resucita el
empirismo contemporaneo de la época en que las funciones
cerebrales eran ignoradas? Si es necesario tener en cuenta
capacidades linguisticas innatas, ¢hay que identificar innatez y
programacién cerebral genética? Tal es el objeto del debate
organizado en Royaumont, en 1975, entre Noam Chomsky y Jean
Piaget, publicado recientemente bajo el titulo: Théories du langage,
théories de I’apprentissage. Sosteniendo que la gramética de una
lengua no es propiedad de esa lengua sino una propiedad del
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cerebro humano, Chomsky piensa dar cuenta del hecho de que el
mismo nifio dado que aprende a hablar en la lengua de sus
locutores adultos, aprende otra lengua en comunicacion con otros
locutores. Cuando se le objeta que la inteligencia general podria
obtener eso que él supone inscrito en un nudo fijo del lenguaje,
Chomsky responde que, para aprender a aprender, es necesaria una
disposicion inicial. Segun él, la obligacion de tener que recurrir a
una capacidad generativa para explicar el aprendizaje de la lengua
no es otra cosa que la confirmacién de ese aspecto de creatividad
gue habia reconocido Wilhem von Humboldt cuando decia: “una
lengua puede hacer un uso infinito de medios finitos”.
Comprendemos facilmente porque Chomsky se reclama Cartesiano
y Leibniciano, los fil6sofos que han defendido la innatez de los
principios racionales, pero vemos mal como él puede identificar la
necesidad de las coacciones universales de la competencia
linglistica con la determinacion genética de las capacidades
cerebrales. Lo que es cierto, es que su oposicion a Skinner y a la
teoria expuesta en Verbal Behavior, es paralela con la actitud de
oposicion politica a las tesis de Skinner expuestas en Beyond
Freedom and Dignity (1971): “la creencia de que el espiritu
humano esta vacio le suministra una justificacion a todo tipo de
sistemas autoritarios. Si el espiritu humano esta vacio, cualquier
método para tornear los espiritus a su manera es legitimo y
encuentra sus desarrollos extremos, con Skinner por ejemplo; todo
culmina en una especie de esquema fascista” (p. 393 de Théories
du langage, théories de I’aprentissage).

Pero los adversarios de Chomsky hacen valer que la innatez del
poder intelectual puede devenir un argumento en favor del
elitismo, en apoyo de una justificacion de las relaciones sociales
desiguales. Retendremos, por el momento, que en su version
bioldgica actual, el debate entre empirismo e innatismo alimenta,
indiferentemente de los argumentos, posiciones politicas opuestas.
Signo, sin duda, de que la justificacion de las elecciones politicas
debe buscarse en otros lugares distintos al cerebro. Sobre ese
altimo punto, de todos modos, merece que se le preste atencién a la
conclusion de la conferencia de M. Jouvet®. El ha planteado la idea

!~ Voir la conférence de Michel JOUVET: « Les états de vigilance: bilan et
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de que el suefio, expresion de una actividad cerebral cerrada a los
aferentes exteriores, separada del medio ambiente, podria tomarse
como indice de una actividad de sustentacion del programa
hereditario, de una ruptura de la relacién social. El suefio seria el
guardian de la libertad natural como reaccién a las coacciones
culturales. Estariamos tentados a evocar a Rousseau, la oposicion
del hombre salvaje y del hombre civil, y el axioma segun el cual el
hombre ha nacido libre si bien por todas partes esta entre rejas.
Pero la Profesion de fe del Vicario Savoyard impide contar a
Rousseau entre quienes buscan en la fisiologia los fundamentos de
la pedagogia y de la politica.

En resumen, el lenguaje humano es esencialmente una funcién
semantica de la cual las explicaciones de tipo fisicalista nunca han
conseguido dar cuenta. Hablar es significar, dar a entender, porque
pensar es vivir en el sentido. El sentido no es relacion entre..., es
relacién con... es por lo que escapa a cualquier reduccién que
intente ponerlo en una configuracién organica o mecénica. Las
méaquinas Ilamadas inteligentes son maquinas que producen
relaciones entre datos que se les han suministrado pero ellas no
estan en relacion con lo que el usuario se propone a partir de las
relaciones que ellas engendran para él. Porque el sentido es
relacién con, el hombre puede jugar con el sentido, girarlo,
fingirlo, mentir, tender trampas?. Pues, tanto en una como en otra,
es necesario tomar en cuenta el desvio de la relaciéon con, como
una alteracion del sentido. La relacién de sentido en el lenguaje no
es la replica inmaterial de relaciones fisicas entre los elementos o
sistemas de elementos en el cerebro del locutor. Inversamente, el
sentido de la palabra proferida en la relacion con... no es la
produccion de una configuracion fisica en el cerebro del
interlocutor. Al igual que nuestra area visual cerebral no ve,

perspectives» dans Prospective et Santé, n° 14, été 1980, pp. 73 & 80. (N.d.E.)

! - Una maquina no puede mentir, pues no puede mentirse. Para decirlo de otro
modo, una maquina no es capaz de maquinacién. Michel Scriven hace de la
capacidad de fabular el criterio de demarcacion entre un robot aparentemente
consciente y la conciencia. (The Mechanical Concept of Mind, in Minds and
Machines, Prentice Hall, Englewood Cliffs, 1964).
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propiamente hablando, los objetos que nuestros 0jos estan
Ilamados a darnos a ver, de igual manera no hay en los repliegues
del cortex un pensamiento que contemple el fantasma de los
objetos o de las situaciones enfocadas en nuestras palabras. Hoy en
dia, en la edad electrénica, no mas que en el siglo XIX, no
podemos explicar el conocimiento cientifico o la experiencia
poética por la replica cerebral de la relacion entre medio y
organismo. Copérnico y Galileo pueden, hablando con su jardinero
0 su mucama, decir que el sol se eleva, puesto que ellos ven, como
aquellos, el globo del sol ascender sobre el horizonte, pero ellos
piensan que el sol no se eleva. Y como Victor Hugo puede
pretender percibir lo inverso de lo que ve en el sol poniente,
percibir de cierta manera la verdad del movimiento aparente de los
astros, es decir eso que se debe pensar desde Copérnico y Galileo:

Le jour mourait ; j'étais prés des mers, sur la gréve.

Je tenais par la main ma fille, enfant qui réve, Jeune esprit qui se tait.
La terre, s'inclinant comme un vaisseau qui sombre,

En tournant dans I'espace al/ait plongeant dans I'ombre ;

La pale nuit montait.

(Les Contemplations: Magnitudo Parvi)l

La relacion entre el cerebro, el pensamiento y el mundo, no podria
entonces ser concebida como una reproduccion mental (o interior)
de los efectos fisicos producidos en el cerebro por la introduccion
en él del mundo (exterior), valiéndose para este efecto de los
canales sensoriales. Segln una palabra incisiva de Wittgenstein, en
los Zettel (“Fichas” escritos entre 1945 y 1948): “los filésofos que
creen que se puede, por asi decirlo, prolongar la experiencia en el
pensamiento, deberian saber que se puede transmitir la palabra por
el teléfono, pero no el sarampion”. Ciertamente, no podemos
transmitir por teléfono el sarampion, pero podemos transmitir por
teléfono discursos en los que el color simbdlico no es agradable a
todos. De ahi la préactica de los escuchas telefonicos. De ahi la

! - El dia moria; yo estaba cerca de los mares, sobre la arena./ Sostenia a mi hija
de la mano, nifia que suefia, Joven espiritu que se calla./ La tierra, inclindndose
como un buque que zozobra,/ girando en el espacio / cayendo en la sombra; / la
palida noche asciende. (Las contemplaciones: Magnitudo Parvi).
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eviccioén de individuos por causa de la enfermedad contagiosa del
pensamiento, eviccion mas larga, generalmente, que los dieciocho
dias de eviccion escolar en el caso del sarampion.

Hay muchas maneras de levantar el acta del hecho de que la
palabra humana remite al pensamiento, que remite el mismo a un
sujeto que no es una parte del mundo sino, como lo dice
Wittgenstein, “un pre-supuesto de su existencia”. Podemos
suscribirnos a la reflexion critica sobre la ilusion de la interioridad
psiquica, reflexion inaugural de la obra pdéstuma de Maurice
Merleau-Ponty, Lo visible y lo invisible, sin, sin embargo, suscribir
todas las tesis del existencialismo. Podemos preferir, por razon de
no-implicacion axioldgica, la referencia a Wittgenstein, ya citada.
El autor del Tractatus logico-philosophicus, insiste, para sacar una
consecuencia general, sobre el hecho de que nuestro campo de
vision no es el mismo visto por una especie de oreja mental,
localizable en el mundo de la percepcion: “hay realmente un
sentido que puede ser asunto de un yo no psicoldgico en filosofia.
El yo aparece en filosofia por el hecho de que el mundo es nuestro
propio mundo. El yo filoséfico no es el hombre, ni el cuerpo
humano, ni el alma humana de la que trata la psicologia, sino el
sujeto metafisico, el limite —no una parte del mundo™.

El mejor comentario de este texto debe buscarse, no en la filosofia,
sino en la pintura. La vision del pintor es, ella también, una
relacion significante de la que Maurice Denis ha dicho que
Cézanne llamaba el motivo que queria representar, lo que lo
invitaba a pintar, y no el sujeto, es decir las cosas representadas de
las que se puede hablar. Se puede sostener que, para el filésofo, la
vision del pintor como acto de presencia en el mundo es mas
instructiva que una teoria psico-fisiologica de la vision.

Un cuadro de René Magritte, El paisaje aislado, es la imagen de un
paisaje contemplado por un hombre visto de espaldas y que dice en
una burbuja: “no veo nada alrededor del paisaje”, es verdad que no
veo nada alrededor del paisaje, tal como yo veria el muro alrededor
de un cuadro que representa un paisaje alrededor del cual alguien

1. Hay que precisar que por sujeto metafisico, Wittgenstein no entiende sujeto
ontolégico, aun en la época del Tractatus logico-philosophicus, y que por
consiguiente, él abandona ese concepto de sujeto metafisico.
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dice “Yo no veo nada”. Soy el todo de mi visién, pero siempre
puedo hacer otro todo de mi vision desplazandome, lo que prueba
gue yo no coincido con eso de lo que constituyo el limite. El
campo perceptivo es, como diria Raymond Ruyer, una superficie
absoluta, pero es necesario afiadir que es moévil. El yo no esta, con
el mundo, en relacién de sobrevuelo sino en relacion de vigilancia.

Volvemos aqui al mismo punto que al final de la historia inicial.
Pensar es un ejercicio del hombre que requiere la conciencia de si
en la presencia del mundo, no como la representacion del sujeto
Y0, sino como su reivindicacion, pues esta presencia es vigilia y
mas exactamente vigilancia. Desde un punto de vista filoséfico, no
hay contradiccién en reconocer una subjetividad sin interioridad,
gue no entrafia la sospecha de idealismo solipsista. Bien mirado, en
efecto, el concepto de interioridad vehicula una imagen espacial.
La interioridad es la exterioridad invertida, pero no abolida. Bajo
esta relacion el yo vigilante del mundo de las cosas y de los
hombres, es también el yo de Spinoza y el yo de Descartes.
Mientras Descartes juzga intimamente la evidencia de su Cogito,
Spinoza enuncia, anuncia como axioma impersonal el Homo
cogitat. Pero cuando Spinoza compone el Tratado teoldgico-
politico, reivindica ese yo, en el Gltimo capitulo, frente al derecho
reconocido al soberano de regular cualquier cosa en el Estado en
cuanto a las acciones de los ciudadanos, “que le sea concedido a
cada uno pensar lo que quiera y decir lo que piensa”. Si bien
Spinoza adopta el modesto nosotros, no puede impedirse escribir al
final: “Yo he, de este modo, acabado de tratar las cuestiones que
entraban en mi propdsito... se que soy un hombre y he podido
equivocarme”. Proposito, error, marcas del pensamiento, como lo
hemos propuesto.

El yo spinozista no es, a pesar de la ética geométricamente
demostrada, menos yo que el yo de la geometria de Descartes, en
razon de la cuarta parte del Discurso que la precede. Cualquiera
gue sea la oposicion entre las concepciones cartesianas y las
spinozistas acerca de las relaciones del alma y del cuerpo, queda
gue Spinoza dice yo comportandose como el delegado, solitario y
reprobado, en defensa de su sistema, al mismo titulo que Descartes
en sus Respuestas a la quinta objecion, dice yo, frente a lo que
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Gassendi designa con el nombre de “Carne”.

Por mi parte, no temo decir que, entre Descartes y Spinoza, es en el
segundo que la funcidn subjetiva de presencia vigilante es méas
manifiesta. En la segunda parte del Discurso, Descartes se toma un
gran cuidado en defenderse contra la acusacion de critica politica.
Dice no haber querido mas que reformar sus propios pensamientos.
Toma su distancia respecto de la gente que por sus “humores
mezclados e inquietos” arrastran hacia la oposicion. El filésofo de
la generosidad ha comenzado por una filosofia de la prudencia.
Spinoza toma partido puablicamente por el derecho a la libertad de
pensar. Amigo de Jean de Witt, Gran Huésped de Holanda, con
quien comparte convicciones republicanas, ha sido testigo de su
asesinato por los sediciosos orangistas, en la Haya en 1672, cuando
la armada de Luis XIV invade Holanda. La indignacion y el dolor
lo llevan a querer salir de su domicilio para poner en los muros de
la ciudad un cartel en el que ha escrito: Ultimi barbarorum. Se dice
que su casero debid usar la violencia para retenerlol. En suma, esta
filosofia que refuta y rehisa los fundamentos de la filosofia
cartesiana, el cogito, la libertad en Dios y en el hombre, esta
filosofia sin sujeto, muchas veces asimilada a un sistema
materialista, esta filosofia vivida por el filésofo que la ha pensado,
ha impreso a su alrededor el dinamismo necesario para sublevarse
frente al hecho cumplido. De un tal poder de dinamica debe dar
cuenta la filosofia.

Con este fin, la filosofia no tiene nada que esperar de los servicios
de la psicologia, de una disciplina de la que Husserl ha dicho que la
manera como ella entrd en escena, en los tiempos de Aristételes, ha
sido “una calamidad permanente” para los espiritus filoséficos
(Filosofia primera, 1923-1924, 1, p. 75). Entendemos por esto una
ciencia que se quiere objetiva, situdndose entre las otras ciencias
objetivas con la pretensién de instruirlas sobre las funciones
intelectuales que les permiten ser las ciencias que son. A esta
pretension, propia a una parte, de dar cuenta del todo, la filosofia
no puede resistirse. Debe entonces dejar a la psicologia que

1. Aungue discutible, esta conducta de Spinoza es contada por Jakob Freudenthal,
Das Leben Spinozas (Stuttgart, 1904). Cf. (OEuvres de Spinoza, editadas por Ch.
Appuhn (Garnier éd.), tome I, p. 218, note 1; y Georges FRIEDMANN, Leibniz et
Spinoza (Idées, Gallimard), p. 110.
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continde proponiendo sus adquisiones tedricas, con la explotacion
gue puede hacer de la pedagogia, la economia y, al fin de cuentas,
la politica. En cuanto a la filosofia, su tarea propia no es aumentar
el rendimiento del pensamiento, sino recordarle el sentido de su
poder.

Asignar a la filosofia la tarea especifica de defender el Yo como
reivindicacion incesante de la presencia-vigilancia, es no
reconocerle ningun otro rol que el de la critica. Esta tarea de
negacion no es de todos modos solamente negativa, pues la defensa
de una reserva es la preservacién de las condiciones de posibilidad
de la salida. Ciertamente, me es facil imaginar los sarcasmos que la
palabra reserva, llamada a dar su sentido a esta pequefia palabra
Yo, no puede dejar de suscitar, de una parte en los psicoanalistas
psicoanalizantes que la tendrdn como un sintoma de
desconocimiento del inconsciente, de otra parte por los
psicologistas psicologizantes quienes denunciaran la herencia
ridiculamente conservada del espiritualismo difunto. Pero la
reserva filosofica no esta ni escondida ni santificada, ella conserva
la dinamica. Una suspension de consentimiento, de adhesion, de
adherencia, no es ni repliegue ni abstencién. Es porque debemos
guardarnos de parecer interiorizar el yo, en el momento mismo en
gue podriamos estar tentados a confundir subjetividad e
interioridad, como reaccién a la asimilacién actual del pensamiento
por eso que René Thom ha Illamado la “quincalleria electronica”.
Defender su reserva impone salirle a la ocasion, como lo hizo
Spinoza. Salir de su reserva, es hacerlo con su cerebro, con el
regulador viviente de las intervenciones actuantes en el mundo y en
la sociedad. Salir de su reserva es oponerse a cualquier
intervencion extrafia sobre el cerebro, intervenciones que tienden a
privar al pensamiento de su poder de reserva como ultimo
dinamismo.

Se me aceptard, pienso, que tomando como ejemplo la conducta de
Spinoza, no llevo a confusiones, ni juego con las palabras. Salir de
su casa, es la imagen simbdlica de salir de su reserva. Encontramos
gue Spinoza ha hecho realmente tanto lo uno como lo otro. Sin
duda no debe prestérsele a Spinoza una filosofia distinta de la suya.
Su conducta es la prueba de que, segun la Gltima parte de la Etica,
el orden y la conexion de las afecciones del cuerpo se regulan
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sobre el orden y el encadenamiento de los pensamientos en el alma,
correspondencia de la que la perfeccion seria la libertad verdadera.
Pero la Gltima palabra es que “todo lo que es bueno es tan dificil
como raro”. Esperando entonces que él haya obtenido “por una
necesidad eterna, conciencia de si mismo, de Dios y de las cosas”,
haya alcanzado la prudencia, para decidir, en el instante, su
conducta respecto de “los peligros comunes de la vida que
podemos desviar e ir mas all& por la presencia y la fuerza del
alma”.

Es porque Spinoza se presenta para condenar publicamente a
algunos hombres con el nombre de barbaros, aunque €l haya dicho
que la indignacion, generadora de odio, es forzosamente mala,
aunque haya sabido que la muchedumbre es terrible cuando no
teme nada. EI hombre que ha escrito que no conocemos todas las
capacidades del cuerpo humano y que sin razon se las asignamos
muchas veces al alma, ese hombre ha salido de su morada con su
cerebro, y ciertamente conforme a su filosofia. Pero quiza ha salido
por una imperceptible falla cartesiana de su construccion filoséfica.
A primera vista, se podria pensar que Spinoza ha cometido un
error. El de creer que los barbaros que €l denunciaba publicamente
eran los ultimos. Pero él sabia latin y queria decir: los méas
recientes, los Gltimos a la fecha. En consecuencia, los filésofos de
hoy, cualquiera que sea su linea de busqueda, spinozista o
cartesiana, estan seguros de que no faltan ocasiones o0 razones para
ir, bajo sus riesgos, en un gesto de desenvoltura, controlado por su
cerebro, a inscribir sobre los muros, murallas o tapias: Ultimi
barbarorum.
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... de los agenciamientos y las resistencias

Hacia una auto poética de la comunicacion.!

Futur Anterieur : Entonces Félix, ¢no te gusta el término de
comunicacion ?

Félix : La comunicacion se instaura entre sujetos discernibles por
la via de un canal de transmision. Se la conduce muy
frecuentemente hacia una teoria de la informacién muy
reduccionista. Me parece que la moda comunicacional actual tiene
el defecto de perder las dimensiones existenciales de las relaciones
inter-humanas, sociales y maquinicas. Si la comunicacion pudiera
ser re-equilibrada entre sus elementos discursivos (frases,
imagenes, proposiciones) y esos elementos que he denominado de
aglomeracion existencial, es decir sus dimensiones de puesta en
existencia, entonces ahi si, pienso que se podria trabajar con el
concepto de comunicacidn. Pero generalmente, se lo conduce hacia
un sentido reduccionista y que lo convierte en fuente de confusion.

FA :La base de ese reduccionismo, es justamente esta exclusion de
los aspectos practicos no discursivos de la informacion en general.
Una vez que se han insertado esos elementos en el discurso, nos
encontramos frente a un objeto complejo muy dificil. ;Qué es esa
autopoiésis que podria representar un concepto de
« comunicacion » eficaz ?

Félix: Yo lo veria en dos dimensiones. Primero, tomando en
cuenta las dimensiones polifonicas de la subjetividad. La

! - Entrevista publicada en la revista Futur Anterieur, Marzo de 1992. Traduccion
al espafiol: Ernesto Hernandez B.
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subjetividad resulta siempre de la conjuncion de componentes
heterogéneos. Enseguida, tenemos que considerar la relacién entre
lo infinito y la complejidad de la que ella es portadora con los
sistemas maquinicos y los flujos. Para tomar un ejemplo: pienso en
la moda actual, indudable, que existe hoy en dia, sobre lo que los
americanos llaman « las personalidades multiples ». Ellos buscan
crear una categoria nosogréfica  especifica relativa a las
disociaciones de la personalidad; es una tentativa behaviorista de
repensar la histeria y la psicosis. Ellos se empefian en detectar por
hipnosis una superposicién de personalidades detrds de sus
interlocutores. No so6lo lo que puede ser visibilizado en un juego
histérico y que consiste en pasar de una personalidad a otra, sino
también postular la existencia de personalidades multiples en gente
gue no muestra ninguna manifestacion. Y se llega muy lejos con
esto, pues esta ligado a toda una teoria del trauma real y a las
intervenciones de los grupos « satanicos » que estan Ilamados a
cometer esos actos y rituales de violencia, lo que conduce a hacer
procesos a las familias, a los padres, aln veinte afios después de las
transmisiones presumidas. Eso desencadena una especie de caza de
brujas, en la cual las victimas ya no seran los histéricos, sino los
padres. Es una reificacion de esta polifonia de la subjetividad de la
gue yo hablaba. Es una manera de no tomar en cuenta la
especificidad de las dimensiones potencialmente delirantes y
alucinatorias que se encuentran no sélo en los psicopatas, sino
también en la «cadsmosis » de los « normopatas » (segun la
expresion de Jean Oury). En otro orden de ideas se encuentra
igualmente en el mundo de la maquina una reificacion de los
componentes que son vistos Unicamente a traves de sus aspectos
tecnoldgicos visibles, sea para estimar que el maquinismo en si es
portador de progreso, o para condenarlo. Ahora bien, se trata
precisamente de relacionar la maquina con los aspectos
desterritorializados de los cuales es la manifestacion y que
implican siempre estructuras de enunciacion parcial que vienen de
esa vertiente no discursiva de la complejidad. La complejidad es
algo que va en el sentido de la actualizacién de esas dimensiones
polifénicas que se encuentran en toda expresion de la subjetividad
humana, y de todas las dimensiones maquinicas, heterogéneas,
inherentes a la mecanosfera, que se superpone a la biosfera.
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FA: ¢Podrias precisar esos dos conceptos: el concepto de
magquinismo y el concepto de agenciamiento ?

Félix : La maquina comienza a partir del momento en que hay un
fendbmeno de consistencia, de autopoiésis parcial. Sea en relacion
de sincronia, articulando los sistemas de maquinas los unos
respecto de los otros, sea en relacién de diacronia: es decir por el
hecho de que una maquina estd siempre ligada a sistemas
maquinicos anteriores y estd siempre en posicién de producir
virtualmente otros sistemas maquinicos. Una maquina no es como
una montdn de arena o de piedra, un objeto inerte como lo tenemos
en el modelo con el pedazo de cera cartesiano. Es algo que
manifiesta una cierta vida (sin caer en el vitalismo, puesto que se
trata siempre de una vitalidad o de una subjetividad parcial, que
solo toma su sentido en las articulaciones rizomaticas con otros
sistemas maquinicos). A partir de alli, somos llevados a separarnos
de una oposicion masiva entre el ser y el siendo puesto que
partimos de interfaces maquinicas que posicionan los siendos
discursivos, al mismo tiempo que producen una referencia
ontoldgica pluralista. El referente ontolégico de la masica no es el
mismo que el referente ontolégico de la vida social, o de los
sistemas vivientes. Y sin embargo tienen que hacer los unos con
los otros... en lugar de que el ser sea planteado como antecedente
respecto a sus diferentes manifestaciones visibles, deviene algo que
es como un horizonte portador de pluralidad, de heterogeneidad y
de singularidad. Hay entonces un movimiento hacia el ser por
venir, mucho méas que un movimiento de refundacion de lo pasado
en una perspectiva heideggeriana.

F.A. : Si comprendo bien, ¢esto significa que las relaciones con los
aspectos maquinicos de la comunicacion son, de un lado, algo que
puede reificar la desaparicion del sujeto, y de otro algo que puede
dar una enorme expansion a todo eso?

Félix : Exactamente. Hay que guardarse de caer en un pensamiento
dualista, en una categorizacion moralizante respecto de esos
problemas de comunicacién en su relacion con las nuevas
tecnologias. Si tomamos el ejemplo del consumo televisual, vemos
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muy bien los aspectos de reificacion, de identificacion, de hipnosis,
de los que son objeto los consumidores de television. Por ejemplo,
en el momento de la guerra del Golfo, hubo un golpe de fuerza
sobre la subjetividad colectiva con CNN vy otras redes mundiales
gue han desarrollado una politica micro-fascista respecto de la
comunicacién. Pero al mismo tiempo, asistimos al inicio del
rechazo, a una especie de toma de conciencia de ese tipo de
manipulacion intolerable. Entonces, hay que ver las diferentes
vertientes de reificacion de la subjetividad a través de nuevas
tecnologias, pero también el hecho de que hay lineas de fuga,
recuperaciones posibles. Lo que me induce mas generalmente a
esta temdtica de una entrada posible en una era post-
massmediatica. En el marco de los grandes medios actuales, se
constata un inicio del rechazo (y actualmente si la prensa escrita y
la tele contindan sobre haciéndolo de esa manera, van hacia una
perspectiva suicida), y fuera de esos grandes medios tenemos la
posibilidad de colocar medios alternativos, operar una re-
apropiacion de esas tecnologias. Problema que puede parecer
general y utopico, pero que Se encontrard muy concretamente
planteado con las evoluciones tecnolédgicas a mediano plazo, que
conducirdn hacia la unién entre la pantalla audiovisual, la
telematica y la informatica, y transformaran el tipo de relaciones
existentes entre consumidores de medios Yy productores de
informaciones e imagenes. Es algo que podra introducir mucha
mas interactividad, si por todas partes esta posibilidad es captada y
utilizada por agenciamientos colectivos de enunciacion.

F.A.: Hay en ese conjunto de lineas de poder aquellas que
determinan la reificacion. ; Cémo se determina esta linea de fuerza
gue bloguea esta expresion? ¢AuUn si esta expresion del siendo
deviene cada vez mas articulada en un escenario de procesos de
totalizacion?

Félix : Siempre existe una reificacion de los territorios
existenciales por una discursividad estratificada.

F.A.: Sobre dicho terreno, las teorias sociales dominantes, la
lingliistica, la teoria de la informacion, la manera como la
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sociologia intenta comprender hoy en dia la comunicacion, ¢ellos
tienen un papel estructural en ese proceso de reificacion?

Félix: Me parece que, de manera general, todo lo que se ha cargado
a la cuenta del estructuralismo y de la comunicacién, ha sido
mucho mas para quitarle su lugar a la dimension de la inmanencia
de la enunciacién, a sus aspectos creacionistas. En la lingdistica,
las dimensiones pragmaticas, las dimensiones enunciativas siempre
se las ha mantenido al margen y se les impide integrarse en el
proceso de discursividad semiética. Mientras que, me parece, la
cuestion no es dejarlos vegetar en las afueras lejanas de la
produccidn de subjetividad, sino ponerlas en el centro mismo, en la
raiz misma de la produccion ontoldgica, de los diferentes sistemas
de discursividad. Por ejemplo, en el dominio antropoldgico, lo
interesante en una sociedad llamada arcaica, es ver como articula
universos miticos, rituales, sociales, econdémicos, cédmo costela
estos universos en lugar de reducir y liquidar lo que constituye el
caracter autopoiético de una sociedad a través de los sistemas de
correspondencias estructurales, en el dominio del parentesco, o del
analisis de los mitos.

F.A. : Hablamos de la reificaciéon del proceso de comunicacion,
de las teorias de la comunicacion; ¢podemos hablar del
aplanamiento del elemento ontoldgico de la cadena de produccion
de la informacion cientifica y de innovacion?

Félix: Estoy muy interesado por todos los trabajos de la escuela
sociologica alrededor de Bruno Latour, porque encuentro muy
importante que los objetos tecnoldgicos y cientificos estan unidos a
todas sus dimensiones sociales, econdémicas, contextuales; yo
mismo he intentado hacer el censo de los componentes que
cristalizan alrededor de un objeto tecnoldgico como el proyecto
Apolo, con sus dimensiones de deseo de ir a la luna, la politica de
Kennedy, las implicaciones econdmicas, militares, industriales que
es necesario tener en cuenta. No existe el puro objeto conceptual
cientifico que pueda ser separado del conjunto de sus componentes.
La cuestion es saber si, una vez que se ha complejizado el modelo
en esa direccion, no se lo lleva a su homogénesis, es decir a un
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reduccionismo respecto de la heterogeneidad de esos mismos
componentes. No s6lo se trata de reconocer la heterogeneidad de
los componentes, sino de reforzarlos, hacerlos entrar en un proceso
de heterogénesis. Precisamente, lo que hay de rico en los sistemas
maquinicos, es que no solamente ellos estan siempre en el cruce de
caminos de dimensiones heterogéneas, sino que ellos abren una
heterogeneidad potencial, en el dominio de la tecnologia pero
también en los dominios de la subjetividad, la sensibilidad... y en
particular, lo que me parece peligroso es perder la especificidad del
agenciamiento cientifico, de sus enunciadores parciales, del plano
de referencia cientifico, con introduccidn de sistemas de limites, de
coordenadas, de renuncia sistematica a lo infinito, para mantenerse
en un cierto nimero de elementos, cerrados sobre si mismos. Esta
politica fundamentalmente limitativa de la ciencia tiene una
considerable productividad. Para poder rearticularla con otros
componentes y a los otros componentes todavia es necesario
considerarla en su singularidad, en su especificidad. Esa es la
condicién que permitird posicionar la ciencia de manera no
cientista respecto de los objetos praxicos en el dominio de la vida
politica, del esquizo-andlisis, de los medios masivos.

F.A. : (Como luchar contra esta reificacion de la comunicacion?

Feélix: Yo diria: asumiéndolo. Y evitando a este respecto una huida.
Hoy en dia, por ejemplo, se observa un desvio sistematico frente a
la subjetividad obrera, y las perspectivas relativas a una sociedad
comunista. Algunos han llegado a considerar, por ejemplo, que una
nueva subjetividad ecoldgica podria sustituir las antiguas
subjetividades  obreras. Al mismo tiempo se pierden
completamente lo que fueron los elementos singulares que han
constituido esta subjetividad y que han sido un motor, un elemento
esencial de la historia contemporénea. La cuestion es habitar, no
ser, se trata entonces de la singularidad, principalmente la alteridad
en sus elementos, comprendidos los negativos, inasimilables, para
poder refundar otro horizonte ontoldgico. Estamos en el cruce de
caminos del post-modernismo. ¢Se trata de rehabilitar pura y
simplemente estructuras arcaicas y contemporaneas, a las cuales se
le va a dar un estatus de trascendencia -la aceptacion de los estados
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de hecho, los estados de cosas, los siendos tal y como son hoy para
navegar en el mercado global de la economia y de la subjetividad-
o al contrario, a partir de esta asuncion de posiciones de existencia
singulares de los diferentes agenciamientos de enunciacion, se van
a construir, a maquinar otros horizontes ontol6gicos?

F.A.: Si las teorias de la informacion tienen esos efectos de
blogqueo, si las teorias y la practica de los post-modernos han
bloqueado lo virtual maquinico en la repeticién de una realidad de
dominio, o si, al contrario, la posibilidad de jugar de formas
nuevas de subjetividad maquinica estd dada hoy en dia, en el
limite, ¢cuales son los comportamientos practicos que se deben
identificar en el universo de los medios?

Félix : Evidentemente esto no muestra una programacion politica,
y menos aun informatica. Creo que simplemente se pueden dar
algunas apreciaciones fragmentarias. El primer punto consiste en
reconocer el cardcter de droga de los medios, de sistema de
fascinacién y, al mismo tiempo, la reintroduccién posible de
dimensiones cognitivas, estéticas, analiticas de las que son
virtualmente portadores. Me parece muy importante hoy en dia
burlarse, ridiculizar el profesionalismo de la gente de los medios y
analizar hasta que punto ellos funcionan en los estereotipos que
contaminan toda la sociedad comprendida la vida politica.
Recuerdo una reflexion del pintor Matta en un almuerzo con Regis
Debray, Jack Lang, Alberto Moravia, Laura Beti, en la época del
gobierno de Chirac durante la cohabitacién y donde Leotard,
ministro de la comunicacién, acababa de privatizar la TFI, lo que
ponia a Jack Lang en todos esos estados, frente a su vehemencia,
Matta lo ha interrumpido y le ha dicho: « pero yo, yo tengo la
solucion, hay que ensefiarle a la gente a no mirar la television ».

El tenia razon, hay que aprender a hacer otro uso. Volvamos al uso
de los medios, el zapping es ya un comienzo. Cuando se tiene
acceso, como en los Estados Unidos o en Canadd, a cincuenta o
sesenta canales de cable, cuando se tiene la posibilidad de
interactuar con bancos de datos, todo ese caracter hipnético del
consumo televisual va a evolucionar. Es un primer nivel. El otro
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nivel es desconsiderar ese sistema de reificacion del interlocutor
politico. Y esto es algo que se opera en el humor popular (lo
divertido del Bébéte show). Es un factor muy potente en la
deconstruccion de los sistemas politicos, en particular en Francia.
El problema mayor es el de recomponer los agenciamientos de
enunciacion con esas nuevas dimensiones. Eso puede partir de
experimentaciones completamente parciales: pienso en el grupo en
el que se encuentra Frangois Pain, « Canal Déchaine », o en
« Reporteros sin fronteras » que organiza discusiones entre
filésofos, historiadores y periodistas. Son acontecimientos
microscopicos pero que indican una cierta direccion: la de la
recomposicion ecoldgica de la comunicacion. Esta tematica no es
verdaderamente puesta politicamente al orden del dia. Y en tanto
ella no lo sea, todo lo que vaya en esa direccion seguira siendo
fragmentario y disperso. Pero pienso que hay una cuestion
fundamental, la cuestion de la cuestion. ;Qué tipo de finalidad de
la actividad social, del trabajo, de la comunicaciéon de nuevos
agenciamientos colectivos seran inducidos a producir? Por
ejemplo, en el dominio del urbanismo, a partir de cuando se llegara
a programar, no solo los sistemas de infraestructura material, de
luz, de flujos visibles, de comunicacion, sino también de nuevos
agenciamientos domésticos de los sistemas de intercambio y de
afecto entre las edades, las especificidades culturales, etc. Es una
finalidad fundamental por reintroducir en el dominio del urbanismo
y la arquitectura. Se podrian multiplicar los ejemplos en la
psiquiatria, los sistemas educativos, culturales, deportivos...

F.A. : Ese concepto de profesionalismo, ¢cdmo se puede plantear?
Y ¢como repensarlo de modo distinto?

Félix : Yo haria una distincion entre el oficio, por ejemplo de
periodista, que es honorable, y la dimensidn « pro », que consiste
en reducir el lenguaje, todos los elementos de singularidad que
pueden emerger en la discursividad linguistica y en la imagen de
una profesion, de manera que conduzcan a una estandarizacion de
la comunicacién y de la subjetividad. Lo que hay que subrayar es
que el periodista mismo reclama y establece su valor de mercado al
entrar con exceso en esos estereotipos. En efecto, el periodista, en

Sé cauto / 47



particular en el dominio audiovisual, tiene que singularizarse,
asumir un minimo de ruptura con ese tipo de estereotipo. La
dimension existencial de una profesion esta constantemente por
reinventar. El periodista no puede ser un profesional de la verdad.
Caeriamos en una absurdidad total. La verdad siempre esta cogida
en un ir y volver entre elementos de objetividad y elementos de
subjetividad: pasa por los rodeos, los cuestionamientos, toda una
dialéctica entre la complejidad y el caos, surtida de riesgos de no-
sentido. No podrian existir pues los « pro» de la verdad. Al
contrario, podemos concebir una profesién que consiste en poner
en escena, en crear las condiciones de emergencia, no de una
informacion veridica en si, reificada, trascendente, sino de una
expresion singular que tendria la verdad por horizonte. El
periodista devendria entonces un prestatario de un servicio, de
puesta en escena; con una connotacion relativa al arte, un
paradigma estético referido a las artes plasticas, al teatro, a la
expresion poética, a través de las cuales podra emerger una
informacion debidamente posicionada respecto a los elementos
existenciales...

F.A.: ¢Tu ves las formas politicas en esta reapropiacién de los
medios?

Félix : Vuelvo a mi tematica de la ecosofia. Si no se opera una
unién entre la ecologia medioambiental, una ecologia de lo social y
una ecologia de lo mental, la ecologia se inclinara inexorablemente
hacia un conservatismo, hacia el mantenimiento del statu quo,
hacia politicas autoritarias de regulacién y un nuevo tipo de
estatismo o de socialismo reductor. Si, al contrario, la finalidad de
la ecologia es asociar esas diferentes dimensiones de flujos y de
maquinas, establecer puentes entre la ecologia de lo visible y la
ecologia de lo incorporal, es decir la produccion de subjetividad,
entonces se vuelven concebibles unas nuevas finalidades de lo
social fuera de la esfera, sea del provecho, sea de la regulacion
autoritaria adecuada a un « retorno a la naturaleza », con todo lo
gue esto implica de connotaciones fascistas. Se abre la posibilidad
de recomponer las actuales sensibilidades ecol6gicas, con toda su
ambigtliedad, con nuevos horizontes ontoldgicos.
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F.A. : Esta linea utopica que marcha en el interior de ese mundo
virtual es profundamente diferente de todas esas lineas que ven
una cerradura, aun sobre lo infinito (Virilio). Es una concepcién
gue ve una operatividad continGa abrirse al interior de todo eso.
Desde ese punto de vista, no es un programa politico, sino un
asunto de militancia.

Félix : El término fundamental es el de praxis. Somos prisioneros
de practicas completamente teleguiadas social y mentalmente,
programadas informaticamente, que estdn encantadas por una
restitucion de territorios existenciales anteriores, con todo lo que
implica de fantasmatico. Una cierta vision de la finitud del planeta
puede ir en ese sentido. Lo que cuenta, no es el caracter cerrado de
la ciudad planetaria, es asumir esta finitud, bajo todos sus aspectos,
pero también relanzar los universos incorporales a partir de alli.
Pues el planeta no esta tan limitado como parece, lo social, los
universos incorporales, abren campos de posibles infinitos. A este
respecto el concepto de « desarrollo sostenible » mereceria ser
interrogado. Pues se trata todavia de un compromiso respecto de un
equilibrio ecoldgico; cayendo en una concepcion territorializada
fundamentalmente restrictiva. ES por eso que sigo estando
profundamente ligado a todas las mutaciones cientificas,
tecnologicas, estéticas, maquinicas en un sentido amplio, como
capacidades de reabrir los horizontes ontolégicos mutantes. Existe
todo un movimiento reaccionario respecto de la maquina que me
parece muy pernicioso pues puede conducir a la realizacion de
todos los conservatismos, de todas las fobias, reterritorializaciones
fascistas.

F.A. : De un lado esta esta subjetividad y del otro, esa informacién
gue deviene cada vez acontecimiento, puesta en escena. Volvamos
sobre esa relacion comunicacion, informacion, acontecimiento, en
su sentido puntual, singular, acontecimental. Ese acontecimiento,
es el elemento de una discursividad; es el elemento pathico, algo
subjetivo que pone en contacto con la maquina, el medio ambiente,
la historia, la memoria.

Félix : Tu pregunta constituye ya una respuesta. Se trata de saber si
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se hace la promocion de un objeto informatico, trascendente, si se
parte de una discursividad ya dada y que servira de infraestructura
a todos los elementos existenciales. O, al contrario, si se parte de
una posicién de inmanencia del acontecimiento, que implique que
no sea prisionero de las coordenadas discursivas, de tiempo, de
espacio, de energia, sino que este insertado en las ordenadas
intensivas generadoras de temporalizacion, de espacializacion, de
tensiones energéticas... la basqueda del scoop en la comunicacién
mata el acontecimiento puesto que lo condena por esencia a la
repeticion de un afecto, de una falsa sorpresa. El verdadero
acontecimiento nunca es un scoop. No se refiera a nada, representa
una ruptura a-significante, productora de un foco auto-poiético,
entonces a una encrucijada praxica potencial, que no se cierra
sobre una sensibleria mass-mediética.

F.A.: Esta idea de comunicacion, ¢en qué sentido es posible
ligarla a lo que es un nuevo concepto del trabajo social, una nueva
productividad comunicacional al nivel de la cooperacién social,
auténoma, intelectual. Todas las teorias post-modernas sobre la
comunicacién no toman en consideracion el aporte entre la
comunicacién y la productividad, por ejemplo, del trabajo
intelectual, que no es tematizado como tal. ¢ Esta productividad del
trabajo intelectual, no se encuentra justamente en la informatica,
en la constitucion de programas, en la reorganizacion del saber?

Félix : La valoracion de una actividad cualquiera, definida como
trabajo, esta siempre ligada a la promocion de un cierto territorio
existencial. Cuando Freud habla de un trabajo del suefio, lo
presenta como una actividad inconsciente. Pero existe otro tipo de
trabajo cuando, al despertar, se promete un territorio de lectura del
suefio, territorio que es muy evolutivo puesto que, en una primera
fase de memoria corta, dispersa sus elementos a gran velocidad.
Enseguida pasamos a una memoria mas larga, a otro tipo de trabajo
de rememoracion. Otros modos de territorializacion del suefio
podran igualmente crearse en la cura analitica. Tomo este ejemplo
del suefio porque es un caso extremo del trabajo singularizado,
ligado a una valoracién muy particular. Un suefio puede devenir
también algo que tome consistencia sobre caminos econdémicos
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cuando es convertido en una expresion artistica. Que haya una
comunicacién entre esos diversos territorios y esos diversos
sistemas de valoracion, que haya transacciones, un cambismo, es
una cosa que hace parte de la constitucion de nuestro horizonte
ontologico. Que haya un mercado mundial de los sistemas de
valoracion llamados « de uso » (yo diria por mi parte, de valor de
deseo mas bien que de valor de uso) es un dato de base. La
cuestion es saber si se acepta la hegemonia de los sistemas de valor
de equivalencias que son controlados por las formaciones
capitalistas, las mas empobrecedoras en materia de singularidades
subjetivas, las ma&s homogenizantes. Se trata de concebir una
articulacion entre esas diversas praxis, esos diferentes mercados de
valoracién, esas diferentes formaciones existenciales o
formaciones de poder segun el nivel en que se coloque, en
particular aquellos que pretenden conservar su heterogénesis, que
tienden a articularlos en una relacion de disenso y no en una
relacion de consenso con los sistemas dominantes de valores.
¢Como reintroducir la singularidad en la universalidad de la
transaccion y de la comunicacion? Se plantea entonces la
necesidad de procedimientos econdmicos y democraticos para
articular el bien puablico, y la restitucion, la defensa, el
mantenimiento, la promocién acentuada de la re-singularizacion.
Es entonces todo un pluralismo de los sistemas de valoracion, una
nueva suerte de concatenacion de esos sistemas que deberan ser
concebidos como produccion de alteridad, de diferencias, y no de
produccion de homogénesis. ElI Ser y el Otro estdn entonces
cogidos en un proceso creacionista. Hay entonces afrontamiento
con todas las politicas de recentramiento y de jerarquizacion de los
sistemas de finalizacion de las actividades humanas, lucha contra la
pretension a la hegemonia de los sistemas de equivalencia que han
marcado el capitalismo del siglo XIX, con una universalidad
opresiva. Y hay también un recuestionar la division entre trabajo
material, trabajo cognitivo, trabajo sensitivo, trabajo inconsciente.
Si el término Gltimo de la praxis vuelve de nuevo a una produccion
ontoldgica, entonces esas diferentes « maquinaciones » estan
Ilamadas a conjugarse en raz6n misma de su heterogeneidad.
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... de la guerra a la guerra

El régimen de guerral

Maurizio Lazzarato

Las sociedades de control llevan en si un paradigma de la guerra
muy diferente del que caracteriza a las sociedades disciplinarias.
Este nuevo régimen de guerra en el cual vivimos, ahora y en
adelante, es una consecuencia y una respuesta directa a la dindmica
por la cual hemos definido la cooperacion entre los cerebros. El
paradigma de la diferencia y de la repeticion se funda sobre el
poder de creacion de posibles, sobre la apertura diferenciante que
determina un estado de imprevisibilidad, de incertidumbre, de
indeterminacién, de vacio que mina profundamente el sistema
politico y econémico.

El origen del régimen de guerra (tanto interno -politicas de
seguridad- como externo -guerras imperiales-) en el cual vivimos -
de acuerdo con nuestra hipotesis-, sera lo que investigaremos aqui.
El capitalismo es incapaz de integrar el acontecimiento diferente, a
menos de considerarlo como excepcion, lo que lleva, en las
sociedades de control, a proclamar constantemente un estado de
excepcion guerrera.

El problema estaba completamente circunscrito en las sociedades
disciplinarias: eran sociedades de reproduccién que, apresando el
“afuera”, administraban los acontecimientos (y la incertidumbre
gue deriva de ellos) como de las “excepciones”. Tanto a nivel
politico como econdmico la invencién, la innovacion, la ruptura de
habitos, de reglas, de normas constituian una situacion
“excepcional” delimitada en el tiempo.

La produccién econdmica era interrumpida por la erupcién
periddica de crisis, de la misma manera que el sistema politico era

! - Texto tomado del libro de Maurizio Lazzarato, Les revolutions du capitalisme,
Les empécheurs de penser en rond, octubre de 2004. Corresponde a las paginas
251 a 260, Traduccion de la revista “Sé cauto”.
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interrumpido  por la erupcion periédica de situaciones
excepcionales, llamadas también “revoluciones”. Marx, con un
punto de vista ligado al siglo XIX, pretendia medir y anticipar la
periodicidad de los ciclos econdémicos y deseaba juntar esas
rupturas con las interrupciones del curso del tiempo politico. En
suma, el acontecimiento, que se mostraba como crisis econémica y
crisis politica, alternaba con periodos mas o menos largos de
crecimiento econémico (paz econdmica) y de estabilidad politica
(paz politica).

El nacimiento de las sociedades de control corresponde a la ruptura
de esos ciclos y pone de manifiesto la incapacidad o la dificultad
del capitalismo para componerse con el acontecimiento. Las obras
de Schmitt y de Schumpeter son los sintomas de esta incapacidad:
con ellos emerge una conciencia muy aguda de la inversién de la
relacion entre reproduccion y creacion, entre norma y excepcion,
entre invencion y rutina que se estaba afirmando en las sociedades
occidentales. Cuando Shumpeter y Schmitt escriben, estamos en la
primera mitad del siglo XX, donde, segun nuestra hipétesis, las
sociedades de control se despliegan ya siguiendo su propia légica:
el afuera ya no puede ser encerrado, debe estar regulado como tal.
¢Como puede el capitalismo regular ese afuera, como puede
integrar la dindmica del acontecimiento? Schumpeter y Schmitt
intentan realizar esta regulacion y esta integracion en el seno de sus
teorias. El acontecimiento, la invencion, la creacion de posibles, las
situaciones de crisis, es decir el agenciamiento de la diferencia y de
la repeticion, son pensados por Schumpeter como fundamento del
fenébmeno econdémico y por Schmitt como lo propio de la accion
politica. Los dos sabios de la lengua alemana intentan tomar en
cuenta el acontecimiento para pensar el derecho y la economia
desplazando la cuestién del poder del gobierno en la decision, y la
cuestion de la economia de la division del trabajo en la gestion de
la innovacion.

El acontecimiento, la creacion de posibles, la invencion, como lo
sabemos, suspenden las normas y las reglas establecidas (tanto en
la economia como en el derecho), abriéndose al vacio del
acontecimiento, a lo indecidible de su actualizacion y a la
heterogénesis de los fines que pueden realizarse.

Schumpeter pretende dominar teéricamente este vacio, esta
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incertidumbre, esta imprevisibilidad, convirtiéndolo en el motor de
la economia. No define la riqueza, a diferencia de la economia
clasica y neoclésica, en funcion del trabajo o de la utilidad, la
define en funcion de la invencion, de la ruptura innovante de las
rutinas econdémicas. La produccion de un plus-valor depende del
acontecimiento, pero aquel no concierne directamente a la
economia. La invencién viene del afuera, de la potencia de
creacion de la sociedad. EI empresario es aquel que decide acerca
del estado de excepcion econdémica, apropiandose la invencion
para insertarla en el proceso econémico como innovacion. El
espiritu del capitalismo ya no esta representado por el poder de
racionalizacién y por la moral protestante, mas bien toma, bajo la
pluma de Schumpeter, colores nietzscheanos.

Schmitt, de su lado, siente muy fuertemente que la estabilidad
relativa de los sistemas politicos de las sociedades disciplinarias
estd profundamente minada por la “liberacion” del afuera, por el
agenciamiento de la diferencia y de la repeticion. El sistema del
derecho y de la legalidad no puede hacer frente al acontecimiento,
puesto que el derecho y la legalidad solo pueden decirse de lo que
ya existe. ¢Como puede actuar la ley sobre lo real si este adviene
con el acontecimiento? ;Como producir una norma sobre algo que
esta haciéndose, del que la realizacion es incierta, arriesgada,
imprevisible? ¢ Puede ejercerse una norma sobre lo imprevisible del
acontecimiento? El poder s6lo puede asegurar sus empresas sobre
lo real si este real no estd continuamente (ain si es solo
virtualmente) en cambio, en evolucién, haciéndose vy
deshaciéndose. Schmitt pretende dominar teéricamente el vacio
politico que el acontecimiento lleva consigo, considerando la
decision sobre el estado de excepcion como inclusion del
acontecimiento en el fundamento mismo del derecho. El estado de
excepcion y la decision sobre ese estado devienen lo propio de la
accion politica: “es el “soberano quien debe decidir acerca del
estado de excepcion”.

¢Como domar el acontecimiento? Segln Toni Negri, la democracia
esta dotada del dispositivo del poder constituyente, para hacer
frente a situaciones excepcionales, a las crisis, al acontecimiento
politico. Pero el poder constituyente entra todavia en la categoria
de la excepcidén y de lo provisorio que es necesario delimitar en el
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tiempo. Sélo puede valer como un poder extraordinario: “el tiempo
propio al poder constituyente, ese tiempo dotado de una prodigiosa
capacidad de aceleracién, tiempo del acontecimiento, tiempo
donde la singularidad accede a la generalidad, habria que
encerrarlo, retenerlo, volverlo a llevar a las categorias del derecho,
reducirlo a la rutina administrativa™l.

Al mismo tiempo que reconocen el acontecimiento como problema
del siglo XX, tanto Schumpeter como Schmitt piensan que pueden
mantener el acontecimiento en el estatuto de excepcion, y salvar
asi las dos instituciones fundamentales del capitalismo: la
economia y el derecho. Pero tanto Schumpeter como Schmitt
captan como las figuras del empresario y del soberano estan
destinadas a declinar de manera irreversible. ElI empresario, segun
Schumpeter, sera suplantado por el proceso de racionalizacion, que
reduce la innovacion a la rutina integrada en la légica del big
bussines, gerenciado por los “teams de especialistas”, segun las
modalidades de lo “previsible y de lo controlable”. Y el Estado, a
través del cual el soberano expresaria su decision, esta destinado,
segun Schmitt, a perder su fuerza y su legitimidad: “el Estado
como modelo de unidad politica, el Estado como titular del mas
extraordinario de todos los monopolios, el monopolio de la
decision politica, esta siendo destronado’’2.

Pero es la emergencia de la multiplicidad la que esta en el origen
de la crisis de la economia y del derecho. Lo que Schumpeter no
capta, es que el empresario no desaparece a causa de los progresos
de la racionalizacion y de la gran empresa, sino porque la creacion
y la realizacion de lo nuevo son la accién de la multiplicidad. De la
misma manera, lo que se le escapa a Schmitt es que la unidad
politica estd minada por las fuerzas centrifugas vy
descentralizadoras, que no se dejan reducir a la totalizacién, a la
sintesis y a la unificacidon del concepto de pueblo. Las dindmicas
del acontecimiento y de la multiplicidad son indigestas para el
capitalismo.

Agamben ha tenido el merito, Gltimamente, de llamar la atencién
sobre el concepto de estado de excepcion y sobre el debate que

! - Toni Negri, Le pouvoir constituant, PUF, 1997, p. 3.
2 C. Schmitt, La notion de politique, Calmann-Lévy, 1972
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tuvo lugar, alrededor de ese concepto, entre Benjamin y Schmitt?.
Walter Benjamin afirmaba, ya en los afios 40, que para los

“oprimidos” el “estado de excepcion es la regla”2. El anticipaba
asi en que que se convertiria ese estado de excepcion en las
sociedades de control: en el ciclo econémico y en el ciclo politico
ya no hay posibilidad de distinguir la invencién de la reproduccion,
las situaciones excepcionales de las normales. Cuando decimos que
no hay crisis o cuando decimos que la crisis es permanente,
decimos la misma cosa.

Pero las razones que, tanto Benjamin como Agamben, dan para
explicar esta situacion me parecen muy débiles. Como hemos
intentado demostrarlo a lo largo de este trabajo, son la invencion,
la proliferacion y la bifurcacion de mundos posibles las que
frecuentan la economia y la politica de las sociedades de control.
Las ciencias sociales intentan captar la nueva situacion definiendo
a la sociedad de control como sociedad del riesgo. Manera negativa
y ambigua de decir que la creacion acontecimental de lo nuevo no
es una excepcion, que la potencia de creacion de las
multiplicidades es la fuente de la constitucion de lo real.

Si el poder de totalizacion del proceso econdmico, si la unidad del
régimen politico, si el tnico mundo posible de la economia y de la
politica son cotidianamente minados por la proliferacion de
mundos posibles, el estado de excepcidn es la Unica manera de
controlar la fuga, la experimentacion, la creacion conflictual de las
individualidades y de los movimientos politicos post-socialistas. Es
la amenaza, virtualmente siempre ahi, de hacer explotar el Unico
mundo posible, en la multiplicidad de mundos incomposibles, lo
gue obliga al poder a ir a la guerra “infinita”. El enemigo, que no
se identifica con ningun Estado -que surge como los ndmadas de
Kafka, sin que se sepa ni de dénde vienen ni como se han instalado
en el corazén del Imperio-, este enemigo sin rostro, que cambia
continuamente de identidad, que se metamorfosea cada vez que se
cree haberlo captado, no es el terrorismo, sino la multiplicidad.

Las subjetividades cualquiera y sus devenires minoritarios son el

! - Giorgio Agamben, Etat d'exception, Ed. Du Seuil, 2003.
2 Walter Benjamin, “Théses sur le concept d'histoire”, en Oeuvres, vol. 3,
Gallimard, “Folio”, 2002.
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enemigo que la guerra intenta destruir.

A finales de los afios 70, Deleuze y Guattari ya habian sefialado
gue la “maquina de guerra mundial” definia un nuevo tipo de
enemigo, que no era otro Estado, ni otro régimen, sino el “enemigo
cualquiera”, multiforme, omnipresente; “el inasignable Saboteador
material o Desertor humano de las formas mas diversas”L.

La gran mutacion que hemos descrito remite, segin Deleuze y
Guattari, a una “maquina de guerra nbmada 0 minoritaria que no
tiene la guerra por objetivo”, sino la proliferacion de los mundos
posibles como otras tantas lineas de fuga creadoras. La “maquina
de guerra minoritaria”, dicho de otra manera: la multiplicidad,
manifiesta una “relacion extremadamente variable con la guerra
misma”. Esa relacion pasa por una confrontacion con el Estado y
es aqui donde cristalizan los peligros, y las lineas de fuga creadoras
pueden invertirse en lineas de destruccién.

Entre las numerosas posibilidades de esa relacion con el Estado,
Deleuze y Guattari ven dos. Primera posibilidad: el Estado se
apropia la maquina de guerra némada, “la subordina a las metas
politicas, y le da por objeto directo la guerra”2. Desde ese punto de
vista, la guerra “es como la caida o la recaida de la mutacion, el
Unico objeto que permanece en la maquina de guerra cuando ella
ha perdido su potencia de mudar”3. Segunda posibilidad: la
méaquina de guerra se construye ella misma un aparato de Estado
gue no vale mas que para la destruccion (nazismo).

Nos parece que nosotros estamos viviendo una situacion inédita
que parece poder escapar a las dos alternativas descritas.

De una parte, la apropiacion por el Estado de la maquina de guerra
minoritaria y la voluntad de darle como objeto directo la guerra, de
tal manera que pareceria hurtarse a las fuertes resistencias.
Nosotros hemos visto, a lo largo de este trabajo, las estrategias por
las cuales la multiplicidad intenta guardar por si, a través de los
procesos que no se desarrollan de manera lineal, sus potencias de
mutacion.

1. Gilles Deleuze y Félix Guattari, Mille plateaux, p. 526. En espafiol Mil
mesetas, Pre-textos.

2 Ibid, p. 524.

% Ibid, p. 281.
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De otra parte, la méaquina de guerra no construye su propio aparato
de Estado, aun si las tendencias en ese sentido son efectivamente
actuantes (las politicas de seguridad, por ejemplo). Vemos mal, en
efecto, “lo que seria un Estado-amazona, un Estado de las mujeres,
un Estado de los trabajadores precarios, un Estado del 'rechazo™1.
Es el despliegue del actuar asimétrico de las minorias el que hace
estallar la relacion amigo/enemigo (lo cual desesperaba a Schmitt).
Y es siempre el despliegue diferencial de cooperacién el que rompe
la mala dialéctica con el capital (lo que desespera a los marxistas).
La guerra contemporanea ilumina otro aspecto del dispositivo
mayoria/minorias: el hecho mayoritario es el hecho de nadie,
mientras que todo el mundo es potencialmente minoritario. El
modelo mayoritario es un modelo vacio que no concierne a nadie,
mientras que el devenir implica todo el mundo. La tentativa de
componer la multiplicidad en “opinion publica mundial” y de darle
como objetivo directo la guerra ha sido objeto de un rechazo
radical. La naturaleza a la vez artificial y vacia de ese dispositivo
mayoritario ha sido aclarado por la voluntad masiva de la
multiplicidad que le niega toda implicacion, toda legitimacion, toda
adhesion: “jVuestra guerra no es la nuestral jNo es en nuestro
nombre que podéis llevarla a cabo!”.

Ese modelo vacio, a pesar de su incapacidad de capturar los deseos
y las creencias de la multiplicidad, actia con una fuerza de
destruccion monstruosa. Pero el rechazo a inscribirse en ese vacio
también es potente; si no ha llegado todavia a impedir la guerra, se
expresa y continlia expresandose y actuando potentemente (durante
la guerra y después).

Lo que ese rechazo pone en cuestion es el fundamento de la
politica occidental moderna, puesto que la transformacion de la
multiplicidad en modelo mayoritario (pueblo) se hace, desde el
siglo XVII, por los sesgos del Estado, a través de la guerra o el
miedo a la guerra. Es dificil evaluar el alcance de ese
acontecimiento que abre una situacion nueva e imprevisible. En la
larga duracién, el riesgo es el de desligitimar los otros modelos
mayoritarios que contindan funcionando, puesto que ellos no
tienen la guerra como objeto directo (norma heterosexual,

1~ Ibid, p. 590.
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asalariado, ciudadano, etc.).

“Nuestra época deviene la de las minorias”, nos sugieren Deleuze y
Guattari.

Pero la cuestion de las minorias no es la de una proliferacion
diferencial que ignora lo “negativo”, ni la de un gozoso devenir
gue hace de impasse sobre la potencia de destruccion del
capitalismo, del Estado y de las lineas de fuga mismas, cuando
ellas se invierten en linea de aniquilamiento.

“La cuestion de las minorias es mas bien abatir el capitalismo,
redefinir el socialismo, constituir una maquina de guerra capaz de
responder a la maquina de guerra mundial, con otros medios™?.

%

1. Ibid.
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El espiritu del terrorismol

Jean Baudrillard

Hemos tenido acontecimientos mundiales, de la muerte de Diana al
mundial de fatbol —o acontecimientos violentos y reales, de guerras
a genocidios. Pero acontecimiento simbdlico de envergadura
mundial, es decir, no solamente de difusion mundial, sino que
ponga también en jaque la mundializacion misma, no habiamos
tenido ninguno. A lo largo de aquel estancamiento de los afios 90
acontecia la “cesacion de los acontecimientos” (segun la expresion
del escritor argentino Macedonio Fernandez). Pues bien, la
cesacion ha terminado. Los acontecimientos han levantado la
huelga. Aun hay algo de que ocuparnos; con los atentados de
Nueva York y del World Trade Center, tenemos el acontecimiento
absoluto, la “madre” de los acontecimientos, el acontecimiento
puro que concentra en él todos los acontecimientos que no han
tenido lugar nunca.

Todo el juego de la historia y del poder se ha trastocado, pero
también las condiciones del andlisis. Hay que tomarse el tiempo,
pues mientras que los acontecimientos estaban estancados, era
preciso anticiparse e ir mas rapido que ellos y cuando se aceleran a
este punto, hay que ir mas lento. Con todo, no hay que dejarse
sepultar bajo el farrago del discurso y la nube de la guerra,
conservando al mismo tiempo intacto el fulgor inolvidable de las
imagenes.

Todos los discursos y los comentarios revelan una gigantesca

L Articulo aparecido en el periddico Le Monde en la edicién del 3 de noviembre
de 2001. Es un texto muy controvertido y provocador por el que Baudrillard ha
sido tildado en Francia de sofista y nihilista retrégrado. No obstante, mientras que
la mayor parte de los discursos tienden solo a “moralizar” los atentados del 11 de
septiembre, Baudrillard se atreve a aceptar la “inmoralidad” de su texto afirmando
la complicidad secreta e inconfesable de todos en este “acontecimiento”. Este
articulo, ademas, elabora un agudo analisis en el que se plantea el desafio
simbolico de la muerte de los terroristas suicidas contra la ldgica abismada de la
guerra que quiere lanzar Estados Unidos. (N de T). Traduccién: Luis Antonio
Ramirez.
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repulsion al acontecimiento mismo y a la fascinacion que ejerce.
La desaprobacion moral y la union sagrada contra el terrorismo
estdn a la medida del prodigioso regocijo de ver destruir esta
superpotencia mundial, mas aun, de verla en cierto modo,
destruirse a si misma, suicidarse con sefiorio, pues es ella quien por
su insoportable poder ha fomentado toda esta violencia infundida
en el mundo, y por consecuencia, esta imaginacion terrorista que
(sin saberlo) nos habita a todos.

Que hayamos sofiado este acontecimiento, que todo el mundo sin
excepcion lo haya sofiado —porque nadie puede negar el imaginar
la destruccion de una potencia que ha alcanzado tal hegemonia-,
eso es lo que resulta inaceptable para la conciencia moral
occidental, siendo sin embargo, un hecho que esta justamente a la
altura de la violencia patética de todos los discursos que quieren
borrarlo.

Después de todo, son ellos quienes lo han hecho, pero somos
nosotros quienes lo hemos querido. Si no se tiene en cuenta esto, el
acontecimiento pierde toda dimension simbdlica; seria un
accidente puro, un acto puramente arbitrario, la fantasmagoria
sangrienta de algunos fanaticos que tan s6lo habria que suprimir.
Ahora bien, sabemos perfectamente que no es asi. De aqui parte
todo el delirio contra-fébico del exorcismo del mal: pues él esta
aqui, por todas partes, como un oscuro objeto del deseo. Sin esta
complicidad profunda, el acontecimiento no tendria la repercusion
que ha tenido, y en su estrategia simbdlica, los terroristas saben sin
duda alguna que pueden contar con esta complicidad inconfesable.
Esto sobrepasa con creces el odio hacia la potencia mundial por
parte de los desheredados y los explotados, aquellos que han caido
en el lado malo del orden mundial. Este malvado deseo esta en el
coraz6n mismo de aquellos que comparten los beneficios. La
alergia a todo orden definitivo, a todo poder definitivo,
afortunadamente, es universal, y las dos torres del World Trade
Center, justo en su gemelidad, encarnaban perfectamente ese orden
definitivo.

No hay necesidad de una pulsién de muerte o de destruccion, ni
incluso de efecto perverso. Logica e inexorablemente, el
incremento de poder de la potencia exacerba la voluntad de
destruirla, siendo ella complice de su propia destruccion. Cuando
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las dos torres se desplomaron, se tenia la impresién de que
respondian con su propio suicidio al suicidio de los pilotos-
suicidas. Se ha dicho: “Dios no puede declararse la guerra a si
mismo”. Pues bien, si puede. Occidente, en posicion de Dios (de
omnipotencia divina y legitimidad moral absoluta) se convierte en
suicida y se declara la guerra a si mismo.

Las innumerables peliculas-catastrofes dan testimonio de este
fantasma que evidentemente conjuran en la imagen, diluyendo todo
bajo los efectos especiales. Pero la atraccién universal que ejercen,
al igual que la pornografia, muestra que el paso al acto estd
siempre cerca —la veleidad de denegacion de todo sistema es mas
fuerte en tanto se acerca a la perfeccién o a la omnipotencia.

De otro lado, es probable que los terroristas (jtal como los
expertos!) no hayan previsto el derrumbe de las Torres Gemelas,
que fueron, mucho mas que el pentagono, el shock simbdlico mas
fuerte. EI derrumbe simbodlico de todo un sistema se ha llevado a
cabo mediante una complicidad imprevisible, como si,
derrumbéandose a si mismas, suicidandose, las torres hubiesen
entrado en el juego para concluir el acontecimiento.

En un sentido, es el sistema entero que, por su fragilidad interna, se
presta para la accion inicial. En cuanto mas se concentre
mundialmente el sistema, constituyendo en Ultimas una Unica red,
maés vulnerable ha de volverse en un solo punto (desde el fondo de
su computador portatil, un solitario hacker filipino habia logrado
ya lanzar el virus | love you, que dio la vuelta al mundo devastando
redes enteras). En este caso, han sido dieciocho suicidas quienes
desencadenaron un proceso catastrofico global gracias al arma
absoluta de la muerte.

Cuando la situaciéon es monopolizada asi por la potencia mundial,
cuando se esta implicado en esta formidable condensacion de todas
las funciones mediante la maquinaria tecnocratica y el pensamiento
unico, ¢qué otra via hay diferente a una transmision terrorista de
situacion? Es el sistema mismo quien ha creado las condiciones
objetivas de esta retorsion brutal. Recogiendo todas las cartas para
él, obliga al Otro a cambiar las reglas de juego. Y las nuevas reglas
son feroces puesto que aquello que estd en juego es feroz. En un
sistema en el que el exceso de poder mismo plantea un desafio
insoluble, los terroristas responden con un acto definitivo en el que
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el intercambio es también imposible. El terrorismo es el acto que
restituye una singularidad irreductible en el corazén de un sistema
de intercambio generalizado. Todas las singularidades (las
especies, los individuos, las culturas) que han pagado con su
muerte la instalacién de una circulacion mundial regida por una
sola potencia, se vengan hoy mediante esta transmision terrorista
de situacion.

Terror contra terror —ya no hay ideologia detras de todo esto.
Ahora estamos mucho mas lejos de lo ideoldgico y de lo politico.
Ninguna ideologia, ninguna causa, ni siquiera islamica, puede dar
cuenta de la energia que alimenta el terror. Esto ni siquiera apunta
ya a transformar el mundo, esto apunta (como las herejias en su
tiempo) a radicalizar mediante el sacrificio, mientras que el sistema
pretende realizarlo por la fuerza.

El terrorismo, como los virus, esta por todas partes. Hay una
difusion mundial del terrorismo, algo asi como la sombra
producida por todo sistema de dominacion dispuesto a despabilar
en todas partes como un espia doble. Ya no hay linea de
demarcacion que permita delimitarlo, esta en el corazon mismo de
esta cultura que lo combate, y la fractura visible (y el odio) que
opone sobre el plano mundial los explotados y los subdesarrollados
al mundo occidental, une secretamente la fractura interna al
sistema dominante. Este puede hacer frente a todo antagonismo
visible. Pero el otro posee una estructura virulenta —como si todo
aparato de dominacion secretara su anti-dispositivo, su propio
fermento de desaparicion— y contra esta forma de reversién casi
automatica de su propio poder el sistema es impotente. En
consecuencia, el terrorismo es la onda de choque de esta reversion
silenciosa.

No es pues un choque de civilizaciones ni de religiones, esto va
mucho mas lejos del Islam y de Estados Unidos, sobre los cuales se
ha intentado focalizar el conflicto para dar la ilusion de un
enfrentamiento visible y de una solucion de fuerza. Se trata
ciertamente de un antagonismo fundamental que, no obstante,
sefiala a través del espectro de Estados Unidos (que es tal vez el
epicentro, pero de ningn modo la encarnacion de la
mundializacion por si solo) y a través del espectro del Islam (que
tampoco es la encarnacién del terrorismo), la mundializacién
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triunfante enfrentada consigo misma. En este sentido, se puede
hablar sin duda de una guerra mundial, no la tercera, sino la cuarta
y la Unica verdaderamente mundial, pues lo que pone en juego es la
mundializacion misma. Las dos primeras guerras mundiales
respondian a la imagen clasica de la guerra. La primera puso fin a
la supremacia de Europa y de la era colonial. La segunda puso fin
al nazismo. La tercera —que sin duda tuvo lugar—, bajo la forma de
guerra fria y de disuasion, puso fin al comunismo. En el transito de
una a otra, nos hemos acercado cada vez mas a un orden mundial
Unico. Habiendo llegado virtualmente a su término, éste se halla
enfrentado hoy a las fuerzas antagonistas difundidas por doquier en
el corazén mismo de lo mundial, en todas las convulsiones
actuales. Guerra fractal de todas las células, de todas las
singularidades que se sublevan bajo la forma de anticuerpos.
Enfrentamiento tan inaprensible que de vez en cuando es necesario
salvar la idea de la guerra mediante unas escenografias
espectaculares, tales como las del Golfo o actualmente la de
Afganistan. Pero la cuarta esta en otra parte. Esta en lo que ronda a
todo orden mundial, a toda dominacion hegemonica —si el Islam
dominara el mundo, el terrorismo se levantaria contra el Islam.
Pues es el mundo mismo quien se resiste a la mundializacion.

El terrorismo es inmoral. El acontecimiento del World Trade
Center, ese desafio simbdlico, es inmoral, y responde a una
mundializacion en si misma inmoral. Entonces, seamos nosotros
mismos inmorales y, si queremos comprender algo de esto,
llevemos la mirada un poco mas alla del Bien y del Mal. Ya que
tenemos un acontecimiento que desafia no sélo la moral, sino
también toda forma de interpretacion, tratemos de tener la
inteligencia del Mal. El punto crucial esta justamente aqui: en el
contrasentido total de la filosofia occidental, aquella de las Luces,
en lo que corresponde a la relacién del Bien con el Mal. Creemos
ingenuamente que el progreso del Bien, su incremento de poder en
todos los dominios (ciencias, técnicas, democracia, derechos
humanos) corresponde a una derrota del Mal. Nadie parece haber
comprendido que el Bien y el Mal aumentan su potencial al mismo
tiempo, y segun el mismo movimiento. El triunfo de uno no
acarrea la desaparicion del otro, por el contrario. Se considera el
Mal, metafisicamente, como una imperfeccién accidental, pero este
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axioma, de donde se desprenden todas las formas maniqueistas de
lucha del Bien contra el Mal, es ilusorio. El Bien no reduce el Mal,
ni tampoco a la inversa: son a la vez irreductibles el uno al otro y
su relacion es inextricable. En el fondo, el Bien sélo podria poner
en jaque al Mal renunciando a ser el Bien, puesto que,
apropiandose el monopolio mundial del poder, ocasiona por eso
mismo un efecto reversible de una violencia proporcional.

En el universo tradicional habia ain una balanza del Bien y del
Mal segun una relacion dialéctica que aseguraba de algiin modo la
tensién y el equilibrio del universo moral —un poco como en la
guerra fria, donde el cara-a-cara de las dos potencias aseguraba el
equilibrio del terror. Asi pues, ninguna supremacia del uno sobre el
otro. Esta balanza se rompe a partir del momento en que haya una
extrapolacion total del Bien (hegemonia de lo positivo sobre
cualquier forma de negatividad, exclusion de la muerte, de toda
fuerza potencialmente adversa —triunfo de los valores del Bien en
todo sentido). A partir de ahi, el equilibrio se ha roto, y es como si
el Mal retomara entonces una autonomia invisible, desarrollandose
en lo sucesivo de un modo exponencial.

Guardando las proporciones, es un poco lo que se ha producido en
el orden politico con la desaparicion del comunismo y el triunfo
mundial de la potencia liberal: surgié entonces un enemigo
fantasmal, propagandose sobre todo el planeta, filtrandose por
todos lados como un virus, surgiendo de todos los intersticios de la
potencia. El Islam. Pero el Islam s6lo es el frente movil de
cristalizacién de este antagonismo. Este antagonismo se halla en
todas partes y en cada uno de nosotros. Asi pues, terror contra
terror. Pero terror asimétrico. Y es esta asimetria la que deja a la
omnipotencia mundial completamente desarmada. En el
enfrentamiento consigo misma, sélo puede hundirse en su propia
I6gica de relaciones, sin poder jugar sobre el terreno del desafio
simbolico y de la muerte, de la cual ya no tiene ninguna idea
puesto que la ha excluido de su propia cultura.

Hasta aqui, esta potencia integrante ha logrado con creces absorber
y reabsorber toda crisis, toda negatividad, creando por esto mismo
una situacion profundamente desesperante (no solo para los
condenados de la tierra, sino también para los acomodados y los
privilegiados, en su comodidad radical). El acontecimiento
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fundamental consiste en que los terroristas han cesado de
suicidarse en pura pérdida, en que ponen en juego su propia muerte
de manera ofensiva y eficaz, segun una intuicion estratégica que es
simplemente la de la inmensa fragilidad del adversario, la de un
sistema llegado a su cuasi-perfeccion, y del golpe vulnerable al
méas minimo destello. Han logrado hacer de su propia muerte un
arma absoluta contra un sistema que vive de la exclusion de la
muerte, cuyo ideal es el de cero muerte. Todo sistema de cero
muerte es un sistema de suma nula. Y todos los medios de
disuasion y de destruccion nada pueden contra un enemigo que ha
hecho ya de su muerte un arma contra-ofensiva. “jQué importan
los bombardeos americanos! jNuestros hombres tienen tanto deseo
de morir como los americanos de vivir!”. De ahi la inequivalencia
de los 7.000 muertos infligidos de un solo golpe a un sistema de
cero muerte.

Asi pues, aqui todo se juega desde la muerte, no sélo por la brutal
irrupcion de la muerte en directo, en tiempo real, sino ademas por
la irrupcion de una muerte mucho mas que real: simbdlica y
sacrificial —es decir, el acontecimiento absoluto y sin apelacion.

Tal es el espiritu del terrorismo.

No atacar nunca el sistema en términos de relaciones de fuerzas —
éste es el imaginario (revolucionario) impuesto por el sistema
mismo que sélo sobrevive induciendo sin cesar a quienes lo atacan
a combatir sobre el terreno de la realidad que es por siempre el
suyo—, sino desplazar la lucha a la esfera simbdlica, donde la regla
es la del desafio, de la reversion, de la sobrepuja. Tal como a la
muerte, que sélo puede respondérsele con una muerte igual o
superior. Desafiar al sistema mediante un don al cual no puede
corresponder mas que con sSu propia muerte y Su propio
hundimiento.

La hipotesis terrorista consiste en que el sistema mismo se suicida
en respuesta a los multiples desafios de la muerte y del suicidio.
Pues ni el sistema ni el poder escapan en si mismos a la obligacion
simbolica -y es sobre esta trampa que reposa la Gnica oportunidad
de su catastrofe. En este ciclo vertiginoso del imposible
intercambio de la muerte, la muerte del terrorista es un punto
infinitesimal que, no obstante, provoca una aspiracion, un vacio y
una conveccién enormes. Alrededor de este punto infimo, todo el
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sistema, de lo real y de la potencia, se vuelve denso, tetanico, se
encoge en si mismo y se hunde en su propia sobre-eficacia.

La tactica del modelo terrorista es la de provocar un exceso de
realidad y hacer que el sistema se hunda bajo este exceso de
realidad. Todo el escarnio de la situacion, al unisono con la
violencia movilizada del poder, se vuelven contra él, pues los actos
terroristas son a la vez el espejo exorbitante de su propia violencia
y el modelo de una violencia simbdlica que le es prohibida, de la
Gnica violencia que él no puede ejercer: la de su muerte.

Por esta razon, todo el poder visible no puede hacer nada contra la
muerte infima, pero simbdlica, de algunos individuos.

Es preciso reconocer la evidencia de que ha nacido un terrorismo
nuevo, una forma de accion nueva que juega y se apropia de las
reglas del juego para perturbarlo méas. Esta gente no sélo lucha con
armas desiguales, puesto que ponen en juego su propia muerte, a la
cual no hay respuesta posible (“son unos cobardes”), sino que
ademas se han apropiado de todas las armas de la potencia
dominante. El dinero y la especulacion bursétil, las tecnologias
informaticas y aeronduticas, la dimension espectacular y las redes
mediaticas: de la modernidad y la mundialidad han asimilado todo,
sin cambiar de rumbo, que es el de destruirlas.

Colmo de la astucia, han utilizado la banalidad de la vida cotidiana
americana como mascara y doble juego. Durmiendo en sus
suburbios, leyendo y estudiando en familia, antes de despertarse de
un dia para otro como bombas de explosion diferida. EI dominio
infalible de esta clandestinidad es casi tan terrorista como el acto
espectacular del 11 de septiembre, pues hace sospechar de
cualquier individuo: ¢Cualquier ser inofensivo no es un terrorista
en potencia? Si aquellos pasaron inadvertidos, entonces cada uno
de nosotros es un criminal inadvertido (cada avién también se
vuelve sospechoso), y en el fondo tal vez es cierto. Esto
corresponde quizads a una forma inconsciente de criminalidad
potencial, disfrazada y meticulosamente inhibida, pero siempre
susceptible, si no de resurgir, por lo menos de vibrar secretamente
ante el espectaculo del Mal. Asi, el acontecimiento se ramifica
hasta el detalle —fuente de un terrorismo mental mas sutil todavia.
La diferencia radical es que los terroristas, disponiendo de las
armas que son las del sistema, disponen ademas de una fatal: su
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propia muerte. Si se contentaran con combatir al sistema con sus
propias armas, serian eliminados inmediatamente. Si ellos no
opusieran al sistema mas que su muerte, desaparecerian con igual
velocidad en un sacrificio inatil —lo que el terrorismo ha hecho casi
siempre hasta ahora (como en los atentados suicidas palestinos)
condenandose por ello al fracaso.

Todo cambia en cuanto conjuran todos los medios modernos
disponibles con esta arma altamente simbélica. Esta multiplica al
infinito el potencial destructor. Es esta multiplicacion de los
factores (que nos parecen inconciliables) la que les da tal
superioridad. En cambio, la estrategia de cero muerte, la de la
guerra “limpia”, tecnoldgica, deja precisamente de lado esta
transfiguracién del poder “real” mediante el poder simbélico.

El problema se arma con el éxito prodigioso de semejante atentado,
y para comprender algo de esto es preciso alejarnos de nuestra
Optica occidental para ver lo que pasa en la organizacion y en la
cabeza de los terroristas. Semejante eficacia supondria en nosotros
un mayor célculo, una mayor racionalidad, que nos cuesta imaginar
en los otros. Y aun asi, como en cualquier organizacion racional o
servicio secreto, habrian todavia imperfectos y cosas que se nos
escaparian.

Pues bien, el secreto de semejante éxito estd en otra parte. La
diferencia es que en el caso de los suicidas, no se trata de un
contrato de trabajo, sino de un pacto y de una obligacion
sacrificial. Tal obligacion esta a salvo de cualquier desercion y de
cualquier corrupcion. EI milagro consiste en haberse adaptado a la
red mundial, al protocolo técnico, sin perder nada de la
complicidad con la vida y la muerte. Al contrario del contrato, el
pacto no ata los individuos —incluso su “suicidio” no es un
heroismo individual, es una acto sacrificial colectivo sellado por
una exigencia ideal. Y es la conjugacién de dos dispositivos, el de
una estructura operacional con un pacto simbdlico, lo que hizo
posible un acto tan desmesurado.

No tenemos ya ninguna idea de lo que es un célculo simbolico,
como en el poker o el potlach: apuesta minima, resultado maximo.
Exactamente lo que obtuvieron los terroristas en el atentado de
Manhattan, que ilustraria demasiado bien la teoria del caos: un
choque inicial que provoca consecuencias incalculables, mientras
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gue el despliegue gigantesco de los americanos (“Tormenta del
Desierto™) obtiene tan s6lo unos efectos irrisorios —el huracan que
termina, por decirlo asi, en un aleteo de mariposa.

El terrorismo suicida era un terrorismo de pobres, éste es un
terrorismo de ricos. Y es esto particularmente lo que nos produce
terror: que se han vuelto ricos (tienen todos los medios) sin cesar
de querer arruinarnos. Claro esta, segun nuestro sistema de valores,
ellos hacen trampa: no es un juego poner en juego su propia
muerte. Pero no les importa esto, y las nuevas reglas del juego ya
no nos pertenecen.

Todo vale para desacreditar sus actos. Se les trata de “suicidas” y
“martires”, para afiadir inmediatamente que el martirio no prueba
nada, que no tiene nada que ver con la verdad, que es incluso
(citando a Nietzsche) el enemigo nimero uno de la verdad. Desde
luego, su muerte no prueba nada, pero no hay nada que probar en
un sistema en que la verdad misma es inasequible —o bien, ¢somos
nosotros quienes pretendemos detentarla? De otro lado, este
argumento altamente moral se invierte. Si el martirio voluntario de
los suicidas no prueba nada, entonces el martirio involuntario de
las victimas del atentado no prueba tampoco nada, y hay algo
inconveniente y obsceno en hacer de ello un argumento moral (esto
no prejuzga en nada su sufrimiento y su muerte).

Otro argumento de mala fe: estos terroristas cambian su muerte por
un lugar en el paraiso. Su acto no es gratuito, y por consecuencia
no es auténtico. Seria gratuito s6lo si no creyeran en Dios, si la
muerte fuera sin esperanza, como lo es para nosotros (a pesar de
ello, los martires cristianos no contaban con otra cosa que esta
equivalencia sublime). Entonces, ain en este caso, ellos no luchan
con armas iguales puesto que tienen derecho a la salvacion, de la
cual nosotros ni siquiera podemos mantener la esperanza. Asi,
nosotros representamos el duelo de nuestra muerte, mientras que
ellos pueden hacer de ella una apuesta de muy alta definicion.

En el fondo, todo esto, la causa, la prueba, la verdad, la
recompensa, el fin y los medios, son formas de calculo tipicamente
occidentales. Incluso la muerte la evaluamos en tasas de interés, en
términos de relacion calidad/precio. Célculo econdmico que es un
célculo de pobres que no tienen ni siquiera el valor de poner el
precio.
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¢ Qué puede ocurrir —por fuera de la guerra, que es en si misma s6lo
una pantalla de proteccion convencional? Se habla de
bioterrorismo, de guerra bacterioldgica o de terrorismo nuclear.
Pero esto no corresponde en nada al orden del desafio simbolico,
sino mas bien al aniquilamiento sin frase, sin gloria, sin riesgo, al
orden de la solucion final.

Ahora bien, es un contrasentido ver en la accién terrorista una
I6gica puramente destructiva. Me parece que su propia muerte es
inseparable de su accion (es justamente lo que la convierte en un
acto simbélico), y de ningin modo la eliminacion impersonal del
otro. Todo esté en el desafio y en el duelo, es decir, una vez mas en
una relacién dual, personal, con la potencia adversa. Ella ha
humillado, es ella quien debe ser humillada. Y no simplemente
exterminada. Hay que hacerle perder la cara. Y esto no se obtiene
nunca mediante la fuerza pura y la supresion del otro. Este debe ser
puesto en la mira y debe ser herido en plena adversidad. Por fuera
del pacto que une a los terroristas entre si, hay una especie de pacto
dual con el adversario. Es pues exactamente lo contrario de la
cobardia de la cual se les acusa, y es exactamente lo contrario de lo
gue hicieron por ejemplo los americanos en la guerra del Golfo (y
que estan retomando en Afganistan): blanco invisible, liquidacion
operacional.

De todas estas peripecias nos queda, por encima de todo, la visién
de las imégenes. Y tenemos que retener esa imposicion de las
imégenes y su fascinacion, pues ellas son, se quiera 0 no, nuestra
escena primitiva. Al radicalizar la situacion mundial, los
acontecimientos de Nueva York han radicalizado, al mismo
tiempo, la relacion de la imagen con la realidad. Mientras
participdbamos de una profusion incesante de imagenes banales y
una oleada de acontecimientos simulados, el acto terrorista de
Nueva York resucita a la vez la imagen y el acontecimiento.

Entre las deméas armas del sistema que los terroristas han vuelto
contra €l, han sacado partido del tiempo real de las iméagenes, su
difusién mundial instantanea. Se la han apropiado asi como se han
apoderado de la especulacion bursatil, la informacion electrénica o
la circulacién aérea. El papel de la imagen es extremadamente
ambiguo, pues al mismo tiempo que exalta el acontecimiento, lo
convierte en rehén. Actla como multiplicacién al infinito, y
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simultdneamente como diversion y neutralizacién (asi fue también
para los acontecimientos de 1968). Lo que siempre se olvida
cuando se habla del “peligro” de los medios de comunicacion. La
imagen consuma el acontecimiento, en el sentido en que lo absorbe
y lo da a consumir. Sin duda le da un impacto desconocido hasta
hoy, pero en cuanto acontecimiento-imagen.

¢Qué queda entonces del acontecimiento real, si por doquier la
imagen, la ficcion y lo virtual se difunden en la realidad? En el
presente caso se ha creido ver (tal vez con cierto alivio) un
resurgimiento de lo real y de la violencia de lo real en un universo
supuestamente virtual. “Han culminado todas sus historias de lo
virtual —jEsto es real!”. Asi mismo, se ha podido ver aqui una
resurreccion de la historia mas allad de su anunciado fin. ;Pero es
cierto que la realidad supera a la ficcién? Si aparenta hacerlo es
porque absorbe su energia y porque ella misma se ha vuelto
ficcion. Casi podria decirse que la realidad tiene celos de la ficcion,
gue lo real tiene celos de la imagen... Es una especie de desafio
entre ellos para ver cudl serd mas inimaginable.

El derrumbe de las torres del World Trade Center es inimaginable,
mas no basta para hacer de él un acontecimiento real. Un
incremento de violencia no es suficiente para acceder a la realidad,
pues la realidad es un principio y es este principio lo que se ha
perdido. La realidad y la ficcién son inextricables, y la fascinacién
del atentado es ante todo la de la imagen (las consecuencias, que
encierran a la vez el jubilo y la catéstrofe, son ellas mismas lo
suficientemente imaginarias).

En este caso, entonces, lo real se suma a la imagen como una prima
de terror, como un estremecimiento de méas. No solo es terrorifico,
sino que ademas es real. No es que la violencia de lo real esté ahi
primero, ni que se sume al escalofrio de la imagen, sino que es la
imagen la que esta ahi primero, sumandose al escalofrio de lo real.
Algo asi como una ficcion de mas, una ficcion rebasando la
ficcion. Ballard (después de Borges) hablaba asi de reinventar lo
real como lo Gltimo y la més temible ficcion.

Esta violencia terrorista no es pues un efecto reversible de la
realidad, ni mucho menos de la historia. Esta violencia terrorista no
es “real”. Es peor, en el sentido en que es simbdlica. La violencia
en si puede ser perfectamente banal e inofensiva. Sélo la violencia

Sé cauto/ 71



simbolica es generadora de singularidad. Y en este acontecimiento
singular, en esta pelicula-catastrofe de Manhattan se conjugan al
mas alto nivel los dos elementos de la fascinacion de masas del
siglo XX: la magia blanca del cine y la magia negra del terrorismo.
La luz blanca de la imagen y la luz negra del terrorismo.

Se busca imponerle ulteriormente cualquier sentido, encontrarle
cualquier interpretacion. Pero no las hay, y es la radicalidad del
espectaculo, la brutalidad del espectaculo lo Unico original e
irreductible. EIl espectaculo del terrorismo impone el terrorismo del
espectaculo. Y contra esta fascinacién inmoral (aun si desencadena
una reaccion moral universal), el orden politico no puede hacer
nada. Es nuestro teatro de la crueldad privado, el Unico que nos
gueda —extraordinario en tanto retne el mas alto nivel de lo
espectacular y el méas alto nivel del desafio. Es al mismo tiempo el
micro-modelo fulgurante de un ndcleo de violencia real con
camara de eco maximizado —por ende la forma mas pura de lo
espectacular— y un modelo sacrificial que opone al orden histérico
y politico, la mas pura forma simbélica del desafio.

Cualquier masacre les seria perdonada si tuviera un sentido, si
pudiera interpretarse como violencia historica —tal es el axioma
moral de la buena violencia. Cualquier violencia les seria
perdonada si no fuese realzada por los medios de comunicacién
(“el terrorismo no seria nada sin los medios de comunicacion”).
Pero todo esto es ilusorio. No hay un buen uso de los medios, los
medios hacen parte del acontecimiento, hacen parte del terror, y
actlian en uno u otro sentido.

El acto represivo recorre la misma espiral imprevisible que el acto
terrorista, nadie sabe donde va a detenerse ni las reversiones que
van a resultar. No hay distincion posible, al nivel de las imagenes y
de la informacion, entre lo espectacular y lo simbdlico, no hay
distincién posible entre el “crimen” y la represion. Y este
desencadenamiento incontrolable de la reversibilidad es la
verdadera victoria del terrorismo. Victoria visible en las
ramificaciones e infiltraciones subterraneas del acontecimiento —no
s6lo en la recesion directa, econdmica, politica, bursatil y
financiera del conjunto del sistema, y en la recesion moral y
psicoldgica que resulte de ello, sino ademéas en la recesion del
sistema de valores, de toda la ideologia de libertad, de libre
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circulacion, etc., que representaba el orgullo del mundo occidental
y del cual se vale para ejercer su influencia sobre el resto del
mundo.

Hasta el punto de que la idea de libertad, idea nueva y reciente,
esta ya borrandose de las costumbres y de las conciencias, y de que
la mundializaciéon liberal estd realizandose bajo la forma
exactamente inversa: la de una mundializacion policial, un control
total, un terror de la seguridad. El desajuste culmina en un maximo
de coerciones y restricciones equivalente al de una sociedad
fundamentalista.

Disminucion de la produccion, del consumo, de la especulacion,
del crecimiento (jmas no de la corrupcién!): todo transcurre como
si el sistema mundial efectuara un repliegue estratégico, una
revisién que anula sus valores —al parecer, en reaccion defensiva al
impacto del terrorismo, pero respondiendo en el fondo a sus
exhortaciones secretas—, regulacion forzada nacida del desorden
absoluto que el desorden se impone a si mismo, interiorizando en
cierto modo su propia derrota.

Otro aspecto de la victoria de los terroristas consiste en que todas
las otras formas de violencia y de desestabilizacion del orden
actlan en su favor: terrorismo informético, terrorismo bioldgico,
terrorismo del antrax y del rumor, todo es imputado a Ben Laden.
El podria incluso reivindicar a su favor las catastrofes naturales.
Todas las formas de desorganizaciéon y de circulacion perversa
sacan provecho de él. La estructura misma del intercambio mundial
generalizado actia en favor del intercambio imposible. Es como
una escritura automatica del terrorismo, realimentada por el
terrorismo involuntario de la informacién. Con todas las
consecuencias terrorificas resultantes: si en toda esta historia de
antrax, la intoxicacion actla por si misma mediante una
cristalizacién instantdnea, como una soluciéon quimica al simple
contacto de una molécula, es porque todo el sistema ha alcanzado
una masa critica que lo vuelve vulnerable a cualquier agresion.

No hay solucidn a esta situacion extrema, sobre todo no a la guerra,
gue ofrece tan sélo una situacién ya muy conocida, con el mismo
diluvio de fuerzas militares, informacion fantasma, golpizas
indtiles, discursos pérfidos y patéticos, despliegue tecnolégico e
intoxicaciones. En resumen, como en la guerra del Golfo, un no-
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acontecimiento, un acontecimiento que no ha tenido lugar
verdaderamente.

Por lo demas, aqui esta la razon de ser de la contra-ofensiva
norteamericana:  sustituir un  verdadero 'y  formidable
acontecimiento, Unico e imprevisible, por un pseudo-
acontecimiento repetitivo y ya visto. El atentado terrorista
correspondia a una primacia del acontecimiento sobre todos los
modelos de interpretacion, mientras que esta guerra bestialmente
militar y tecnoldgica corresponde, al contrario, a una primacia del
modelo sobre el acontecimiento, por ende a una apuesta artificial y
a un no-lugar. La guerra como una prolongacion de la ausencia de
politica por otros medios.
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... de los afectos y los perceptos

Geoaisthesis
Trazado de una estética bruta

German Guarin Jurado

|
Conexiones y estratos de la operacion textual en tres textos
contemporaneos

La escritura como teoria-caja de herramientas —Foucault—; el
pensamiento como territorio némade que recupera la fuerza del
simulacro por la diferencia y la repeticion —Deleuze—; el
pensamiento como intervencién diferencial que hace trizas el
origen del ser pleno, diferenciandolo en las operaciones de
espaciamiento y temporalizacion —Derrida—; este enunciamiento
apunta a una trayectoria-empefio-programa que compromete la
obra que se gesta articulada y/o distante segin sus intereses,
coincidencias e interpretaciones, o sus despliegues y efectos en
todo el horizonte terminal del siglo XX y que instaura una lectura
atenta, emotiva y tentadora de la obra de los pensadores
materialistas clasicos de occidente, articulada al acercamiento a
textos literarios de Oeste y Este de la tierra y cuyos agentes y
lideres son Michel Foucault, Gilles Deleuze y Jacques Derrida,
quienes firman un gran gesto riesgoso y detonante que esta
conmoviendo los fundamentos del saber —sus epistemes, estatutos
y rasgos—, la arquitectonica de las formaciones discursivas asi
como de las operaciones de modelizacion etnosocial que detentan e
identifican la socialidad humana, el ambito e incidencia de la
produccion artistica —sus vanguardias, reglas y accesibilidades—;
este gesto estd trazando una préctica critica (del archivo, la
cartografia, la transformacion, el proceso en Foucault), una
practica geoldgica-rizomatica (del deseo, la creacion, el esguince,
la repeticion y la diferencia en Deleuze), una practica textual-
deconstructiva (del espaciamiento, la temporalizacion y la huella
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en Derrida).

No es posible por ahora, y a pesar de la fuerte tendencia de la
critica y audiencia especializadas en catalogar y clarificar como
post-estructuralista este gesto riesgoso, no es posible, decimos,
calificar como disciplinar y sistematico, como monumental y
concomitante al as no arborescente y no abigarrado de estas tres
practicas que, si bien como lo indicamos arriba, encuentran
momentos de coincidencia y/o alejamiento, evitan y exceden la
centralidad y convergencia que los pondrian en neocomplicidad de
sistema o de matricula, en efectos de atadura lineal y horizontal, en
efectos de discursividad l6gico-tética-hermenéutica.
Especificamente es a partir de esta naturaleza arisca y erosionada
como esta gran operacion textual situada y escenificada por
Foucault-Deleuze-Derrida logra penetrar e intervenir las
estratificaciones tradicionales del enciclopedismo clasico moderno
occidental tanto a nivel de su estatuto epistémico como de su
prolongacion axioldgica-ética-politica.

De esta manera entramos a mostrar los niveles predilectos de la
intervencion que podriamos tipologizar inicialmente en episteme-
creacion-escritura como ejes directrices de cada actor-escritor,
esto es, de Foucault gestualizador de la episteme, Deleuze
interventor del estatuto del deseo y la pulsionalidad, Derrida
deconstructor del signo fenoldgico-original, inventor del trazo
escritural diferente.

¢ QUué es la teoria como caja de herramientas?

a) Es un instrumento que interviene en las logicas propias de las
relaciones de poder y sus luchas.

b) Esta intervencion se lleva a cabo poco a poco, utilizando la
reflexion, en torno a situaciones dadas.

No se propone la teoria imponer una imago mundi; la teoria como
herramienta, junto a otras, se prueba a si misma en su exterioridad,
con otros quehaceres tedricos, con otros libros; el libro pierde su
estatuto monocdsmico-intelectualista y se presenta como espacio
de experimentacion; forma maquina con alguna cosa, se convierte
en un pequefio Util sobre un exterior, es una ramificacion que
conecta a otras y cancela el significante singular.
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¢ Qué linea de impulsién atraviesa el pensamiento némade?

Este pensamiento estd atravesado por la dispersion, la diferencia,
frente a una pretendida unidad de lo real, la anarquia. Su tarea
consiste en mostrar los simulacros, y las mascaras que se fugan
desterritorializan el modelo sedentario ideal. Inciden en su
despliegue: la velocidad, las singularidades, el deseo positivo que a
la vez lo animan, posibilitan de nuevo el pensar.

Se reta a la filodoxia a quebrantar su estrato de opinion comun, de
soporte grave y solemne representacional para dar cabida a un
antilogos 0 méquina literaria, maquina de guerra como en Proust y
Kafka, a una deflagracion del estilo como en Barthes, a una
impulsién-despliegue de lo poético como en Zarathustra, cuyo
empefio fulgurante es el descubrimiento de puntos brillantes,
indecibles, irreductibles a una l6gica representacional, idéntica,
centrada.

Imposibles de un pensar diferencial:

a) Instaurar una critica como dispositivo general de intervencion-
adulteracion frente a un texto.

b) Ordenar una metodologia estética de la cual la critica obtendria
sus principios.

c) Hacer devenir la critica en filosofia literaria, en filosofia de la
literatura.

d) Acercarse a la euritmia de la geometria, del privilegio del mirar,
a su éxtasis apolineo.

Posibilidades de la différance:

Excederse hasta la escritura: involucrar fuerza y movimiento, amar
el movimiento como deseo mismo, el litigio entre Apolo y
Dionisos es interminable, inconcluible, insacrificable. La
différance estd mas alla de la Historia y la Estructura, mas all4 de
la critica literaria, las excede.

Habria que pensarla como afin a la danza y acoger la
recomendacion nietzscheana de danzar con la pluma, aprender a
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escribir en estilo: campus ajeno, hechura y a la vez eclosion de
espacialidad. Por estilo ha de leerse/desplegarse una practica
gramatoldgica, no gramaticalista; el estilo se convierte en una
postura que reconoce Yy recorre la superficie como préactica
erotizante/erosionante; a proposito de este trance dice Barthes:

“La escritura es precisamente ese compromiso entre una libertad y
un recuerdo, es esa libertad recordante que solo es libertad en el
gesto de eleccion, no ya en su duracién. Sin duda puedo hoy
elegirme tal o cual escritura, y con ese gesto afirmar mi libertad,
pretender un frescor o una tradicion, pero no puedo ya desarrollarla
en una duracién sin volverme poco a poco prisionero de las
palabras del otro, incluso de mis propias palabras”.

Esta oscilacion, este vaivén entre la libertad de mi palabra y la
prision de la de otro e incluso de la mia, este acontecimiento de la
escritura me lanza fuera de las seguridades que me proporciona la
graméatica como norma, como remitencia a un conjunto de
principios que me atarian a la monotonia, a la diccion, a la
posicion; al optar por la postura estoy abocado al Atrapamiento,
pero ese riesgo es el tnico modo de crear estilo, de abandonar las
esteticidades reguladas y elegir, optar por una avenida
desconcertante y liberante.

El mismo Derrida, a propodsito de los estilos de Nietzsche, ha
escrito un precioso texto titulado Espolones, en el cual realiza
como en una practica eroescritural su encuentro con el amo de los
nuevos estilos y descubre la imposibilidad de su aplicacion, la
posibilidad de su creacion.

1
Trazado de una estética bruta

El arte no espera al hombre para comenzar.
Deleuze-Guattari

Camino, dimensionalizacion de una estética bruta, el texto

Ritornello de Gilles Deleuze y Félix Guattari, marca, firma, hace
pancarta de un territorio animal en el arte, en la vida del zoo
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humano; lo que visceralmente, entrafias de bestia, se opone al
antropomorfismo raciocognitivo inteligente, idealista, y se fija a la
tierra, se enraiza subterrdneamente (rizomaticidad), buscando
formas geograficas para la musica, para la pintura, pentagrama y
tela de una existencia corporal que se da en ritmos, en melodias, en
trazos, motivos y contrapuntos de un hacer territorial y
territorializante, energizado y energizante, en un afan improvisado
por unirse al mundo. El arte no es significado y sentido, es fuerza
viva, germinante que se resiste al orden.

Frente al caos la respuesta de un nifio en la oscuridad es la musica;
su miedo se territorializa con un canto, asi como el aparato mass-
mediatico fulge pared sonora para cada hogar y marca territorios,
asi como un pajaro con su trinar sefiala su dominio, 0 como un
mono lo hace exponiendo en maultiples colores sus O6rganos
sexuales, o como lo hace un conejo del particular olor de sus
glandulas anales; con arte de movimientos (lineas motrices), de
gestos (lineas gestuales) y de sonoridades (lineas sonoras), de
poses, posturas, siluetas, que semejan sombras, pasos y voces, que
dicen de la relacion impulso-circunstancia exterior, el animal
humano crea los ritmos de frontera y territorio, donde no hay leyes
necesarias para mantener su dominio en el territorio natural y
social.

Esta estética bruta, estética animal, estética que desde el cuerpo
vive la relacion adentro-afuera en orden de la relacion impulso-
medio, se sale del signo linglistico, se autoexcluye de la posible
lectura que en la dualidad significante-significado se pueda hacer
de ella, pues es una estética que rechaza los sentidos profundos,
trascendentales y sublimes de una espiritualidad cultural, para
acercarse, via de elementos bioldgicos, zooldgicos, al hombre que,
lineas de errancia habital, rompe la circularidad propia de la unidad
psicofisica alma-cuerpo, espiritu-materia, y que en linglistica y en
la estetolingiistica se tradujo en relacion de significado (sentido
oculto y profundo) y significante (signo externo, accidental y
técnico), para acceder a la union apresurada, quiza improvisada, no
racionalmente pensada e instituida con el mundo, donde la creacién
puede surgir de una improvisacion, de un afan de aprendizaje que
no puede darse espera, que no tiene tiempo, pues si se lo toma en la
competencia hace perder al animal su lugar, su derecho al
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territorio, su dominio, convirtiendo en vano su esfuerzo, haciendo
trizas su ritmo.

Agquello viviente, actuante en cuerpo, en competencia fisica
impulsiva y no linguistica y comunicativa, ese animal humano,
accion en territorios, en dominios, entre fuerzas caéticas, terrestres,
césmicas, y componentes direccionales, dimensionales, de paso y
de fuga, a ritmo, lucha, jadeante, ya veloz, ya lento, a veces paso a
paso, a paso constante, otras veces cansado, desfallecente, casi
muerto, hace todo ello, para constituirse siempre como animal
nuevo, para traducir, para transcodificar su relacién con el medio,
con los medios, dando la posibilidad alternativa de ir de un medio a
otro. Lo que hace al ritornello un motivo natal, originario, de
afirmarse a la tierra, a esa gran morada.

En el medio (vibratorio: bloque de espacio-tiempo que se repite
periddicamente en sus componentes), el animal se hace a una o
varias de tres zonas: zona externa de dominio o de materiales; zona
interna de domicilio, de abrigo, o de elementos componentes o
sustancias compuestas; zona intermedia 0 de membranas y limites;
zona anexa o de fuentes de energia y de percepcion-accion. Es la
interdependencia de medios, la necesidad de ir de un medio a otro,
lo que da lugar a la transduccion o transcodificacion. De ahi que se
pueda dimensionar que en ese medio de medios, el caos
(caosmicidad), se dé entre los diversos medios una comunicacién
abierta ritmica, que es respuesta al caos. El ritmo es el entre-dos
medios, entre-dos espacio-tiempo, que no es una medida (ella es
dogmatica) sino una distancia (distancia critica): “cambiar de
medio tal como ocurre en la vida, eso es el ritmo”2, y eso es el arte.
En la vibracion periddica espacio-temporal de cada medio, si bien
cuenta la repeticion codificante, se resalta que, a pesar de ello, y
alli estd su valor, de esto resulta la diferencia; si el ritmo se
fundamenta en la repeticion periddica de sus componentes, hay que
considerar que la repeticion produce una diferencia que permite ir
de un medio a otro. Diferencia de transitoriedad o, si se quiere,
transito diferencial que dimensiona, no intencionalmente, no
atencionalmete, sino impulsionalmente —fuerza animal- la
“Haecceidad”, esto es, ese aterrizar, ese amerizar, ese volar que es,
en fin de cuentas, el cambio de medio (Twiligh-Zwielicht).

La “Haecceidad” es wuna dimensionalizacion impulsiva,
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impulsional, propia del “Scenopoietes”, que no prefigura, que no
modela, que no construye a distancia en un abstracto narcisismo
yoico, sino que en un crepusculo, medio en el que dia, tarde y
noche se conjugan en baile de sombras, hace su territorio, indica,
firma su habitat, su geografia. La “Haecceidad” es la impulsion
creativa por excelencia, es el ritornello que transcodifica, esto es,
gue a ritmo (no a accion: la accién es exclusiva de un medio y s6lo
de él) se pone, transitoriamente, en el entre-dos medios: la
“Haecceidad” no es comprensién, es una intrusion, es una invasion,
gue va, entre espacios-tiempos destruyendo planos, construyendo
planos.

Para que la “Haecceidad” artistica haga territorio es necesario que
el ritmo se exprese; esa expresion es la marca: la huella que se
pone sobre el territorio; en la “Haecceidad” scenopoiética,
dimension estética impulsiva, esa marca-firma son los colores, los
olores, las espesuras, las texturas, los gestos, los estertores, los
movimientos, las siluetas (que son como sombras), no las formas,
en conjunto, esas lineas de errancia que, en contrapunto pictérico,
0 mejor, ritmico, hacen estilo, esta marca-firma, esta que es estilo,
pero no como un nombre, N0 como un sustantivo propio, sino
como un trazo instintivo, hace el territorio. Sin ella, él no existe.
Por eso, por arte se puede dimensionar (no entender, ni
comprender, ni definir) un devenir expresivo, estilistico del ritmo,
de la “Haecceidad”.

Bien se puede arriesgar que la bioesteticidad o zooesteticidad, al
margen de intenciones subjetivas, de actos linglisticos, de acciones
con sentido, mas bien intima con impulsiones geogréficas que
tienden a un territorio para marcarlo, firmarlo, hacer pancarta de él,
es una auto-objetivacion. El territorio es un efecto del arte, del arte
bruto, porque sin la rdbrica de éste no puede ser aquel.

El arte es, entonces, auto-objetivacién individual o colectiva; no es
entendimiento intersubjetivo, no es psiquica expresion emocional y
sentimental, es auto-objetivacion que se automueve en cualidades
expresivas ritmicas (color, sonido, silueta, olor), que producen (arte
en funcion trabajo). He aqui el arte como consigna.

11
Crear fundar consolidar
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El Scenopoietes dentirostris, pajaro de los bosques lluviosos de
Australia, hace caer del arbol las hojas que corta cada mafiana, las
gira para que su cara interna mas palida contraste con la tierra; se
construye de ese modo un escenario como un “ready-made”, y se
pone a cantar justo encima, en una liana 0 una ramita, con un canto
complejo compuesto de sus propias notas y de las de otros pajaros
gue imita, o en los intervalos, mientras saca la base amarilla o de
las plumas debajo del pico; es un artista completo.

Deleuze-Guattari

El sefialamiento del territorio, propiedad animal que hace aparecer
tardia y transfiguradamente el arte humano, como a la creacién en
general, apenas como un ritual, un trabajo artificial, mimesis
expresiva, interpretativa, mecéanica o robdtica, en fin, apenas como
supuesto vital-sacro de agenciamiento industrial de subjetividad
creativa, impone dos “efectos notables”: el de reorganizacion de
funciones, el de reagrupamiento de fuerzas; pues bien, la
reorganizacion funcional del territorio hace “crear” diversos
artilugios: casas-cueva, radio-fonos, tele-visores, antenas para-
bolicas, y a la par, diversas profesiones: arqui-tectura,
comunicacién, ingenieria, las que se cruzan en un griterio feroz de
mercado: “Tanto en el animal como en el hombre son reglas de
distancia critica para el ejercicio de la competencia: mi trozo de
acera” (Mil Mesetas, p. 327).

El cambio de medio que es la Haecceidad es una creacion animal y
profesional de competencias para el marcaje de un territorio; tan
feroz, tan competente en si, tan desequilibrada, como Ia
Haecceidad colombiana o norteamericana por la franja espacial
geoestacionaria. La competencia, bien que territorializa, ademas
desterritorializa, y para unos el cambio de medio y de ritmo es la
pérdida del territorio. La funcion creativa que en dimensiones de
competencia territorializante-desterritorializante emerge en la ética
de la modernidad cientifico-tecnoldgica, haciéndose arte mismo
para la satisfaccion de necesidades via de arte-factos (objetos
industriales), es el trabajo. El trabajo se desplaza luego —hace su
Haecceidad- a “reagrupamiento de fuerzas”, en instancias rituales,
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religiosas, que se ligan al sentido de la tierra: el cuerpo vale para el
trabajo, con su trabajo el animal paga el tributo a su natural
derecho de vivir. Trabajar es para el cuerpo virtud competente: “En
el territorio siempre existe un lugar en el que todas las fuerzas se
retnen, arbol o boscaje, en un cuerpo a cuerpo de energias. La
tierra es ese cuerpo a cuerpo” (Mil Mesetas, p. 327). Lo que
Deleuze y Guattari apuntan en una de sus tantas voces es que la
Haecceidad Creativa, desde una estética bruta, apunta a la religion
universal de la tierra, religion del cuerpo, religion del trabajo.
Ahora bien, se puede leer en Deleuze y Guattari una Haecceidad
gue deviene trabajo critico, distancia, en proporcion a una creacion
que se da al margen de los codigos de la especie, del territorio ya
ocupado, que permite a ciertos seres de la especie diferenciarse; un
tipo de trabajo diferencial, marca huella fuera del territorio comun,
hace su codigo. Ese seria el arte animal en innovacion.

De todas formas, las creaciones que se dan en un territorio, esas
creaciones a las que llamaremos “infra-agenciamientos” y que
constituyen en si lo que nuestros autores denominan ritornelo, se
produce en un universal territorio, en el universal tierra. El intra-
agenciamiento del ritornello se da en el infra-agenciamiento. Las
pancartas se suceden dentro de motivos y contrapuntos (paisajes).
Pero si el intra-agenciamiento (la pancarta) esta referido al infra-
agenciamiento (el territorio), éste estd referido al inter-
agenciamiento (relacion de territorios). La tierra no seria como el
mundo, totalidad de los hechos, sino inter-agenciamiento de
territorios. Esta apertura se debe a la presion de competencia,
presién selectiva en la que el creador-animal se ve envuelto. Pero
lo que cabe decir es que un paso a paso de este tipo,
territorializacion-desterritorializacion, o agenciamiento territorial
de un campo y agenciamiento territorial de otro campo, atenta
contra el agenciamiento territorial mismo, pues de campo a campo
no hay ningln campo, ningun territorio, ningln agenciamiento.
Sélo hay CAOS, cosmos desterritorializados.

Los ritornelos, creaciones animales, se pueden clasificar, entonces,
asi:

1. Ritornelos territoriales

2. Ritornelos territorializados de funciones

3. Ritornelos de territorializacion-desterritorializacion
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4. Ritornelos que agrupan fuerzas

De 1, el ejemplo humano puede ser la empresa; de 2, el trabajo; de
3, el bar; de 4, el deporte (como rito corporal, cercano al ascetismo
religioso). En suma, una cdsmica maquinaria de creacion, un plano
de consistencia que une muchos componentes, que adina en el caos
todas las fugas: caosmicidad. Esta caosmicidad puede generar una
caosmicidad arborescente en la que el caos es un organizado lineal,
jerarquizado centralizadamente, segun binariedades innato-
adquirido, ideal-material, subjetivo-objetivo. Entonces, el caos que
es cosmico, es estructurado en un modelo formal, como cuando la
realidad es puesta en correspondencia, en adecuacion con un mapa
mental que, transcrito, opera como técnica de registro de la verdad
adecuada.

Pero un “engineering” de nuevo tipo, trazado desde la teoria de la
consolidacion del filsofo Eugene Dupréel, asume no
intencionalidades, no modalidades, no modelaciones mentales, sino
“densificaciones, intensificaciones, refuerzos, inyecciones,
rellenos... intervalos, distribucion ~ de  desigualdades,
agujeraciones”, de donde la creacion, no iluminacion, no
inspiracion, no proceso de lo ideal a lo material, es un intermezzo,
una ocurrencia “entre-dos”, como un siempre comienzo, acto de
principios deseados, no pensados, aln con toda la agresividad que
acto tal pueda implicar.

Las grandes obras de la arquitectura, de la ingenieria moderna, son
saltos, construcciones, no tan exuberantes, no tan magistrales y
magnas como agresivas: hormigones armados, pilares-arboles,
vigas-ramas, bovedas-follaje, robots-hombre (armaduras méas que
estructuras). En idéntica proporcion se habla de la arquitectura
musical, pictérica, danzarina (el arte monumental de Kandinsky,
heredero de la arquitectonica del Idealismo aleman), en la que el
artista-constructor edifica no-simbolos que transfiguran formas
naturales, y hacen de la materia una intensa dinamica de formas
sintetizadas, ecualizadas, sincronizadas, analizadas. En este
contexto, el ritornelo ofrece tres consolidaciones: es consolidado
de medio, es consolidado de espacio-tiempo, es consolidado de
consistencia y sucesion, esto es, Opera maquinica de sonidos,
colores y gestos, que van de especie a especie de los artistas, de
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género a género de las artes, en una consistencia de estilos y
pancartas, de full-song (creaciones) a sub-song (imitaciones),
graméticas agramaticas, diseminadas, fugaces, pero maquinadas,
maquinadas en su heterogeneidad armada, no mecénica. Colores
gue responden a sonidos, a gestos, viceversa, en una sinfonia
animal que representa el trinar de los péajaros, el verde de la
naturaleza, el café-negro de la tierra. Lo maquinico es “la sintesis
de heterogéneos”, “enunciacion maquinica”: “Las variadas
relaciones en las que entra un color, un sonido, un gesto, un
movimiento, una posicién, en una misma especie y en especies
diferentes, forman otras tantas enunciaciones maquinicas” (Mil
Mesetas, p. 336).

La estética bruta que Deleuze y Guattari dimensionan no habla de
comportamientos sino de agenciamientos, los agenciamientos
territoriales no tienen sede, no ocurren en parologismos de lo
innato y lo aprendido, ya que en ellos lo considerado innato se
descodifica y lo llamado adquirido se regula en materias de
expresion. Toda pancarta, que es una obra de arte, se la juega en un
agenciamiento territorial musico-pictorico-gestual (arquitectura) en
la que lo innato-interno o adquirido-externo no ofrece antinomia
sino un consolidado, pues lo innato descodificado se hace
adquirido, aprendido, medio de expresion: sonido, color y
movimiento. El paralogismo innato-aprendido se resuelve en “lo
natal”, o lo natal es estar siempre perdido, sin patria, o tender a la
patria desconocida, o hallada. Lo natal: aqui, all, aculla, més alla,
mas ac4, en fin, desplazamiento. Dicen Deleuze y Guattari:

“Lo natal consiste, pues, en una descodificacion de lo innato y una
territorializacion del aprendizaje, la una sobre la otra, la una con la
otra. Hay una consistencia de lo natal que no se explica por una
mezcla de lo innato y lo adquirido, al contrario, ella es la que
explica esas mezclas en el seno del agenciamiento. En resumen, la
nocion de comportamiento resulta insuficiente, es demasiado lineal
con relacion al agenciamiento. Lo natal va de lo que pasa en el
inter-agenciamiento hasta el centro que se proyecta fuera, recorre
los inter-agenciamientos, llega hasta las puertas del cosmos” (Mil
Mesetas, p. 337).
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En el valor natural o artificial cartografiado por Deleuze y Guattari,
no hay lugar a simbolos, a imaginarios, ya que lo que sucede de
paso a paso, de relevo a relevo en los inter-agenciamientos, es real.
Las materias de expresion artistica con-sisten en “enunciados
maquinicos”, no mecanicos, dependientes de una “maquina”
relacionada con el agenciamiento, y en dis-posicién de desplazarse
a otro agenciamiento. Interagenciamiento es intermaquinizacion:
de méaquinas de musica a maquinas de pintura y a maquinas
gestuales y moviles, de maquinas musico-gestuales y moviles a
maquinas de saber, de sexualidad, de guerra. Este ir de maquina a
maquina es “apertura al cosmos”; pero también es oportunidad de
cierre, de caida en agujeros negros. Muchos de los procesos de
creacién penetran primero en un agujero negro, en algo asi como
una real catastrofe, caos angustioso, desencadenante: grito de
vacio, resonancia de la sociedad individual, que como un eco va a
otros ecos. La maquina se vuelve alarido colectivo de jovenes
pinzones, artistas-constructores descodificados, desterritorializados
en un limbo increativo, pero rebeldes, sin puertas al cosmos.

Las materias de expresion con-sisten en semidticas; semioticas
atomo-molécula, individuo-grupo, molar-molecular, que plantean
un interagenciamiento de materia y vida, inicialmente en
encuadramientos, horizontalidades y verticalidades de sistemas de
estratificacion codificada lineal causa-efecto (semantica legislativa
del ethos animal) y jerarquias de grupos (estructura signica del
ethos animal) que se unifican en la forma-sustancialidad del
agenciamiento  territorial-desterritorial.  Los  sistemas  de
estratificacion codificados emergen aqui como el proto-plan que
auna, conjunta, da con-sistencia a codigos estratificados,
clasificados. La creacion en competencia es para algunos darle
formalidad a la linguistica (animal) en jerarquizaciones de grupo y
casualidades lineales entre elementos, que se unifican en la
transversalidad.

“Lo que hace que se mantengan unidas todas las componentes son
las transversales, y la transversal sélo es una componente que carga
con el vector especializado de desterritorializacion” (Mil Mesetas,
p. 341).
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De otro lado, se puede hablar, no de sistemas codificados de
estratificacion, sino de conjuntos consistentes, autoconsistentes que
agrupan las materias de expresion en otra indole de semiotica; esta
es la de “consolidados” de componentes muy heterogéneos, que se
“cortocircuitan” en “casualidades invertidas”, que capturan
materias entre materias y fuerzas desestratificadas, en un fildn
maquinico de transversalidad desestratificante. De ese lado, el
filum de transversalidad desestratificante es la VIDA. Deleuze y
Guattari la nominan como “incremento de consistencia”, como
“plusvalia de desestratificacion”:

“La vida ya es un desestratificante, puesto que su codigo no se
distribuye en todo el estrato, sino que ocupa una linea genética
eminentemente especializada... La vida es... un sistema de
estratificacion particularmente complejo, y un conjunto de
consistencia que trastoca los ordenes, las formas y las sustancias”
(Mil Mesetas, p. 340).

Si la vida mezcla medios, también agencia territorios, y en ello
descodifica y desterritorializa todo orden, toda jerarquizacion, toda
casualidad lineal; agenciar es transversalizar. La transversalizacion
emerge, en el ritornello del Scenopoietes, como fuerza vital que
captura estratos de lado a lado, en una genética transcodificante,
azarosa, y a la vez necesaria.

La Scenopoiesis, fuera de formas encuadrantes, fuera de
causalidades lineales, de relaciones forma-sustancia, fuera de
relaciones significante-significado, en el filum de lo vital, no crea,
sino que funda; esa fundatividad es un discernimiento entre lo
semidtico y lo material, entre los signos y la tierra, en busca del
territorio perdido, en el intermezzo (mediodia, medianoche), que
un apego romantico hace sentir al artista un viajero, un exiliado, un
desterritorializado, un rechazado de la naturaleza.

Fundar (fondar, desfondar) es un sentirse atraido por el fondo, por
las entrafias de la tierra, como desde ese llamado de Dionisos, el
Gran-Pan, el Ur-ritornello.

“De manera que el artista ya no se enfrenta al caos, sino al infierno
y al subterraneo, al abismo. Ya no corre el riego de disiparse en los
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medios, sino de hundirse profundamente en la tierra,
Empédocles... ya no se identifica con la creacién sino con el
fundamento o la fundacion, la fundacion ha devenido creadora. Ya
no es Dios, sino héroe que lanza a Dios su desafio. Fundemos,
dejemos ya de crear” (Mil Mesetas, p. 342).

La fundatividad es un canto heroico a la tierra, que en movimiento
es la materialidad en variacion continua y no una materia
modelada, creada; la fundatividad sigue el ritmo de lo terrestre.
Ritmo protestante, critico y popular, ndémada, separatista y
reagrupante, reivindicante y llorante, atacante o padeciente. Héroe
de la tierra, el fundador es héroe del pueblo, es UNO-TIERRA, es
UNO-Muchedumbre, y no UNO-TODO. El artista, el fundador es
individuacion en el pueblo, en el grupo, no en el ser-sujeto.

Pero, mas alla de la fundatividad, estd la forcidad, esto es, las
fuerzas, las densidades, las intensidades con que se captura la tierra
(no con lo que se la expresa) cdsmica: fuerzas gravificas, fuerzas
de plegamiento, fuerza magnética y térmica, fuerzas de
germinacion, es aqui donde lo que no es creacion, lo que era
fundacién, se hace consolidacion. “Se sale pues de los
agenciamientos para entrar a la edad de la maquina, inmensa
mecanosfera, plan de cosmizacién de las fuerzas a captar...” (Mil
Mesetas, p. 347). Eso son los sintetizadores. La consolidacion, y
eso es la filosofia, sintetiza pensamiento; haciéndolos viajar,
extrafiarse, los incorpora a la fuerza del cosmos, como fuerza del
caos.

Deleuze y Guattari, a tenor de lo anterior, lo que hacen es
distinguir entre la creacion clasica, la fundacion roméntica y la
consolidacion moderna, sin que deban entenderse como tres edades
de una evolucion histdrica, en cuanto cada una de ellas encierra su
manera de maquinizacion. Es el clasicismo el que se interesa por
ver la creacion como un problema forma-sustancia, significante-
significado, dentro de codificaciones sistematizadas, que impone
las formas a las semanticas, como si el artista —siendo un propio
dios— impusiera orden al caos. Su creacidn es la creacion de una
genealogia cerrada, arbdrea, dada en binariedades: iluminacion-
creacion,  inspiracién-elaboracion, o  masculino-femenino,
necesidad-Azar. EI romanticismo es un grito a la tierra, y por ello
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su fundacién es el agenciamiento de un territorio. Si el clasicismo
es ratio cognoscendi, el romanticismo es ratio essendi, que va al
subterraneo, al abismo. Lo moderno es cosmico, que en vez de
materia de romantica expresion de lo terraqueo suma fuerzas de
captura de la energia, de la fuerza c6smica, por lo que mas que
fundar lo que hace es consolidar. La consolidacion es un calculo
plastico de las fuerzas, en cuanto mide sin numerar, sin
matematizar. “El pintor Millet llega a decir que, en pintura, lo
fundamental no es lo que transporta el campesino, por ejemplo, un
objeto sagrado o un saco de patatas, sino el peso exacto de lo que
transporta” (Mil Mesetas, p. 346). Lo que plastifica es la fuerza, en
esa cualidad que se le escapa a la mecénica matematizante de la
vieja modernidad. Es la fuerza de la tierra BASCULA: “Es el giro
post-romantico: lo esencial ya no esta en las formas y las materias,
ni en los temas, sino en las fuerzas, las densidades, las
intensidades” (Mil Mesetas, p. 346). Esto se logra en la sobriedad
de la técnica. No hay nifio, no hay loco, no hay artista, hay artesano
césmico.

“Ser un artesano, no un artista, un creador o un fundador, es la
Unica manera de devenir cosmico, de salir de los medios, salir de la
tierra. La invocacién al cosmos no actla en absoluto como una
metafora; al contrario, la operacion es efectiva desde el momento
en que el artista pone en relacion un material con fuerzas de
consistencia o de consolidacion” (Mil Mesetas, p. 348).

- {\..
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Matisse, Bonheur de vivre (1905-06) / Webmuseum, Paris
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«el deseo de la lineax,
sobre el diagramatismo matissiano entre

dibujo y color

Eric Alliez
Jean-Claude Bonne

El dibujo no es para Matisse una afirmacion formal de la forma,
sea figurativa o abstracta, literal o metaférica. Es, de entrada, una
lucha contra lo que su formalidad tiene de necesariamente
reificante para el devenir de las fuerzas que contiene. Luchar
contra esta reificacion no es librarse al desorden o a lo informe,
sino movilizar una potencia de estremecimiento que trabaja las
formas desde el interior y las confronta a las fuerzas del afuera. No
se trata de negar la forma, sino de vencer su inercia atravesandola
con la fuerza. Es necesario partir de la forma para mejor
abandonarla. Esta travesia, Matisse la concibe como «un largo
trabajo preparatorio » de analisis! exigiendo frecuentemente una
multiplicacion de los dibujos de estudio. No que se trate asi de
llegar a la forma mas justa y al dibujo mas exacto, sino al contrario
llegar a sentiren y a través de esta multiplicidad un principio de
animacion vital de las formas que los ponian en potencia de sus
virtualidades. Por eso Matisse deja frecuentemente visibles en el
estado de un dibujo en el que se ha detenido, trazos semi-dibujados
de los estados anteriores o de las posibles variantes de las formas
por las cuales su dibujo ha pasado o podria pasar. Podemos decir

! Extracto de « Matisse a Paris », Entrevista con Léon Degand publicada en Les
Lettres francaises, octubre de 1945, citado después en Henri Matisse. Ecrits et
propos sur I’art, textos, notas e indice establecidos por Dominique Fourcade,
nueva edicion revisada y corregida, Paris, Hermann, 1972, p. 300 (nosotros
designaremos esta obra con la sigla EPA).
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de la forma eso que él enuncia respecto del modelo, a saber que es
« un trampolin » pues el modelo no es para él una fuente de formas
sino « un foco de energia »1. La energia que se trata de expresar es
de naturaleza vital y debe ser inmanente a los medios de expresion:
« Yo no puedo distinguir entre el sentimiento que tengo de la vida 'y
la manera en que lo traduzco »2. La expresion se entiende como
« descarga» de la energia vital y no como expresion de un
movimiento exterior (una dindmica, un impresionismo) ni de un
movimiento interior (un expresionismo). Matisse ha rechazado
expresamente ese doble tipo de expresion: « La expresion, para mi,
no reside en la pasion que estallard sobre un rostro o que se
afirmara por un movimiento violento »3. Ninguna mediacion
natural o simbodlica llega a relevar la expresividad matissiana
puesto que ella es descargada, diagramaticamente construida de la
energia inherente a los medios de la pintura, es decir ante todo a los
colores-fuerza en constante confrontacion vital que empujan de
este lado de las formas a la manera de tensores. Matisse: « en mi,
el color es una fuerza. Mis cuadros se componen de cuatro o cinco
colores que se entrechocan, que dan las sensaciones de energia »4.
Y como s6lo hay fuerza inscrita en un diferencial de fuerzas, la
expresion no puede ser mas que la practica materialista de la
construccion de esas fuerzas (Contra el idealismo de la Forma-
Dibujo y de la Forma-Pintura en su relevancia formalista-
modernista, a lo Maurice Denis, Matisse plantea la identidad
Expresion=Construccion=Decoracion en las «Notes d'un
peintre »).

La nocion de « diagrama » tal como nosotros la implicamos aqui,
debe ser, a la vez, relacionada y distinguida de su uso técnico y
cientifico que ha tenido en la medicion de los fendmenos vitales
desde la segunda mitad del siglo XIX. En ese contexto, por

! Respectivamente, declaraciones y nota de Matisse en 1942 compiladas por
Aragon en Henri Matisse, roman (1971), EPA, p. 162, n. 9.

2 Matisse, « Notes d’un peintre », 1908, EPA, p. 42.

% Ibid., EPA, p. 42

* Enunciado, hacia 1942, del siempre “fauve* Matisse a Pierre Courthion
(relacionado en P. Courthion, « Avec Matisse et Bonnard », D’une palette a
I’autre. Mémoires d’un critique d’art, Genéve, La Baconniére Arts, 2004, p. 173).
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diagrama se entiende un método de representacion grafico (lineal)
y esquematico, y no los procesos mismos, sino los pardmetros
cuantificables de su desarrollo temporall. Llamamos también
diagrama de los grafos de funcién (fundados sobre los datos
numéricos, como las estadisticas). Se trata, entonces, de una nueva
economia de la imagen que reproduce la vida cuantificAndola mas
bien que figurandola como en las artes pictoricas tradicionales
(«no se trata de representar formas o volimenes por los
contornos »2. No obstante, esos diagramas « transmiten algo del
orden de una intuicion vital », lo que los emparienta con las
« ascensiones y caidas, rebotes, ritmos, gamas » de los cuadros
modernos que « describen [...] las sensaciones interiores, [...] de los
paradigmas psiquicos de una dinamica imaginaria [...] »3. Queda
gue el diagraméatismo, tal como nosotros lo comprendemos, para
aprehender la obra de Matisse, no corresponde a la construccion de
una imagen grafica (lineal) de un proceso cogido en su
funcionalidad orgénica por la mediacion de un instrumento de
inscripcién del movimiento, o a la proyeccion de una dinamica
imaginaria (aun si ella puede investir las formas matissianas) —
pues, mas radicalmente, el diagrama energético matissiano se ha
trazado en el agenciamiento cuantitativo e intensivo de las fuerzas
vitales, inherentes a las superficies-colores, y envuelve un principio
inmanente (no-mediatizado) de construccion. Y es que esas

1 Sobre este asunto, ver Michel Frizot, « Les courbes du temps. L’image
graphique et la sensation temporelle », en Aux origines de |’abstraction 1800 /
1914, catalogo de exposicion, Paris, Musée d’Orsay, Editions de la réunion des
musées nationaux, 2003, p. 69 sv.

2 Ibid., p. 70

% Ibid., p. 69 et 82.

4 D’Arcy Thompson, al explicarse sobre los términos de « fuerza » y de

« forma », declara : « Es [...] legitimo describir en términos de « accion de una
fuerza » la forma de cualquier parcela de materia, viva 0 muerta, tanto como las
modificaciones de esta forma que se traducen en sus movimientos y en su
crecimiento. En resumen, la forma de un objeto no es mas que “un diagrama de
fuerzas”, al menos en el sentido en que nos es posible determinar o deducir, a
partir de ese diagrama, las fuerzas que han actuado o actdan todavia sobre esta
forma [...]. » (D’Arcy Thompson, Forme et croissance, trad. fr. par Dominique
Teyssié, Paris, éditions du Seuil, éditions du CNRS, 1994, p. 38, italiques ndtres,
en espafol: « El crecimiento y la forma », H. Blume Ediciones, 1980).
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fuerzas al levantar un verdadero impulso vital, en un sentido
inmediatamente bergsoniano, son irreductibles a la estricta
organicidad de las formas. Matisse lo llamaba « impulso interior »
para expresar un sentimiento de vida irreducible a la exactitud
anatomica, para solidarizar, para agenciar lo humano con lo animal
y lo vegetal, tanto como la pintura con su afuera, en una gran
« asociacion » en la que percibe la meta de su arte. Ese
diagramatismo abierto, atravesado por fuerzas agenciadas pero no
necesariamente convergentes, implica un desplazamiento completo
de la idea tradicional del dibujo. Ya no lo concibe como
delineacion del contorno de una superficie cerrada sobre si misma,
cogido en una relacion de complementariedad estructural vy
jerarquica con otras formas-objeto, y de distincion de forma entre
figuras y fondo. El dibujo debe entenderse por la determinacion
reciproca de las superficies en el all-over afocal y acéntrico que
pone sobre el mismo plano las figuras y su entorno, y del que la
expansividad se extiende hasta el medio de vida que ha contribuido
a vivificar (modo de construccion que Matisse califica, con justeza,
de «decorativo »). La obra de Matisse constituye entonces un
cuestionamiento de la Forma-Arte del arte, del arte definido por la
Forma, forma de la que es necesario, sin embargo, partir, salvo que
uno se pierda en una abstraccion vacia, para reunirse a través de
ella con el impulso que la constituye en devenir. Matisse:
« Primero la forma, y después la vida; aqui la forma ya no
cuenta »1,

Conviene precisar desde ahora lo que son para él las relaciones
entre el dibujo, asi entendido, y el color. Durante los afios de 1905-
1906 que definen el periodo historico del Fauvismo, Matisse
descubre que el poder expresivo de los colores se funda sobre sus
relaciones extensivas e intensivas, es decir sobre su cantidad
reciproca. Como el mismo lo declara: «en el momento de los
‘fauves', lo que constituia la ordenacion severa de nuestras obras,
mas que la cantidad del color, era su cualidad. Debia estar en todos
los puntos de vista »2. La ordenacién del cuadro no se funda ya

! Declaracion de Matisse a Georges Duthuit incluida en Georges Duthuit, Ecrits
sur Matisse, Paris, énsb-a, éd. Rémi Labrusse, 1992, p. 284.
2 « Visite & Henri Matisse », entrevista con Tériade, 1929, op. cit., EPA, p. 98-99.
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sobre la arquitectura de un dibujo/dibujo preexistente al color, es
en y por la combinacion energética de los colores mismos, que el
dibujo debe definirse. La necesidad nueva para el dibujo de
correlacionarse con las cantidades de los colores, puestos en
manchas brutalmente yuxtapuestas o en colores planos mas o
menos grandes, conducird a Matisse a una simplificacion de las
formas méas alla de cualquier objetivo puramente descriptivo e
igualmente en su disrupcién bajo la presion de los colores. La
forma no es ya el signo de una cosa sino la expresion de la fuerza-
color que la agita, o asi mismo que la violenta.

Aprehenderemos la medida de ese desplazamiento radical de la
cuestion del dibujo con la ayuda de algunas observaciones sobre el
cuadro-manifiesto de Matisse titulado Le Bonheur de vivre
(invierno de 1905-1906, 6leo sobre lienzo, 175 x 241 cm.) que saca
en tiempo real la leccion historica del Fauvismo. Esta gran
composicion, unica obra que presenta Matisse en el Salon de los
Independientes en marzo de 1906, coge al sesgo toda la historia de
la pintural.

Mas extraordinario aun: sobre una tela en la cual las jovenes
dionisiacas de la Bacanal se mezclan con la Pastoral apolinea,
Matisse lanza « el asalto contra el cuerpo propio de las figuras » y
la carne del mundo, contra el Retrato y el Paisaje. Observamos una
« inverosimil diversidad de escala » de las figuras, ellas mismas
« desanatomizadas » y aisladas2, una simplificacion del paisaje
recortado en colores planos ligeramente sombrios y atravesado de
arabescos, una construccién compuesta que anula cualquier
referencia a una accién y a un lugar coherentes. Los personajes de
sus colores planos, vaciados, relacionados con el plano del cuadro
estan dibujados de una manera heterdclita, sea por un trazo fino,
pero entonces la fluidez hace eco a las sinuosidades de la
composicion, sea, a la inversa, por un cerco potente formando
alrededor de ellos un halo multiplicado y el mismo asociado a los
colores del paisaje que los envuelve. Nosotros calificamos de
diagramatico a un agenciamiento multiple y transversal de fuerzas

L El cuadro se encuentra en la funacion Barnes, Merion, Pennsylvanie (USA).
2 Cf. Y.-A. Bois, « L’aveuglement », catalogo de la exposicion Henri Matisse
1904-1917., Paris, éditions du Centre Pompidou, 1993, p. 40 et 41.
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heterogéneas como este.

El ingrismo por el cual, como lo recuerda Matisse, « el dibujo es la
probidad del arte »1, el arabesco ingresco de L'Age d'or [1862] que
acababa de ser presentado en el Salon d'Automme de 1905, es
investido, demarcado y desviado con un fin de deconstruccién. Por
esta repeticion violentamente diferenciante de Ingres, una
maquinaria de indexacion genealdgica convoca todo un Pantedn de
la pintura para precipitar sobre sus formas «un dibujo donde la
agresividad sadica no tiene equivalente, hasta ahora, en el arte
pictorico occidental »2. El ataque esta dirigido contra la legalidad
organica del desnudo y del rosa de la carne, contra esas
« academias » que habian arrumado el deseo con la ley de un jardin
platénico. Yve-Alain Bois resume asi el ataque: « con ese cuadro,
Matisse muestra ser el gran saboteador que consume toda la
tradicién occidental, y que, desviando el arabesco de Ingres, lo
licua »3. Ya no es, entonces, en el dibujo de las Figuras -el encanto
de las curvas femeninas en un alegre bosquecillo- que reside el
nuevo acierto, el Gozo nuevo de vivir, sino en una pintura
incendiaria que condiciona la experiencia real. Matisse arriesga el
realce des-sublimante de la tradicion pastoral por un primitivismo
fundado sobre la energia feroz (fauve) de los colores ligados a un
dibujo simplificado que, de su lado, pervierte la sexualidad idilica
de la L'Age d'or4 NOs concentraremos en ese cuadro sobre el

desvio del dibujo de arabesco. En medio de la tela, una mancha
naranja vivo, forma-color altamente artificial de una cabellera
simplificada; los dos cuerpos femeninos, resuenan como un golpe
de gong sobre la superficie rosa claro, casi atonal, como vaciados,

! Matisse, « Divagations », Verve, vol. I, n° 1, déc. 1937, EPA, p. 157.

2y.-A. Bois, art. cité, p. 40.

%Y .-A. Bois, « Un silence de Pierre. Baigneuses & la tortue (1908) de Henri
Matisse », Les Cahiers du Musée national d’art moderne, n° 65, otofio de 1998,
p. 30. Es bajo la influencia del Bonheur de vivre que Picasso acomete los temas
ingrescos en Le Harem (Gosol, 1906).

# La tradicion pastoral « es de hecho doble (rustica, bacanal ; mitica arcadiana) »,
Y .-A. Bois, « L’aveuglement », art. cité, p. 40. Sobre las implicaciones
psicoanaliticas del cuadro, cf. M. Werth, « Engendering imaginery Modernism :
Henri Matisse’s Bonheur de vivre », Gender, n° 9, 1990. et Y.-A. Bois,
L’aveuglement, op. cit., p. 39-42.
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por el choque, de cualquier organicidad. Pero -tercer tiempo de una
formidable pulsacion cromatica que pone en movimiento, en las
figuras perfectamente estaticas, el corazon viviente del cuadro- el
mechdn que sale de la cabellera naranja, parece abrasar con una
corriente de fuego, el largo contorno que dibuja -en continuo- el
flanco inferior de la pareja femenina y de la que el rojo vivo se
opone al verde saturado, apoyado por un azul, sobre el otro flanco
de las dos figuras. El enfrentamiento del rojo y del verde que
domina el entorno del paisaje del cuadro no opone, una a la otra,
las dos figuras centrales, las atraviesa asociandolas y solidarizando
su pareja con la energética cromatica general. Los dos contornos
rojo y verde son doblados por una o muchas otras bandas mas
desaturadas, lo cual acentla aln mas el efecto de irradiacion de la
pareja y la indefinicion de su contorno, sin embargo violentamente
coloreado, mientras que, al interior de los cuerpos, la ondulacion
de los flancos es, también, doblada por una banda ligeramente mas
clara que la carne. En lugar de un bello arabesco haciendo cantar
la belleza de las formas femeninas, los contornos hacen volver a
sentir en un potente arabesco cromatico, sin interés formal, el
impacto de la mancha naranja. El trabajo del color sobre el
contorno marginal de las figuras ya no tiene por finalidad
modelarlas por la sombra y la luz, ain si hay en juego un fuerte
contraste coloreado, sino indefinirlas para abrirlas croméaticamente
sobre su entorno. En lugar de que el dibujo contenga el color
subordinandoselo formalmente, es decir sin que esto se veal, el
contorno largo y potente, por un doble giro de fuerza, define las
figuras del exterior (como en reserva) y, multiplicindose, las
asocia decorativamente a los colores planos del paisaje, mientras
que su trazo sinuoso consuena sensualmente con las curvas que
feminizan los troncos de los arboles y las frondosidades. El valor
descriptivo, en si mismo muy tenue, de la « forma » ya no importa,

lEsel precepto de Alberti : « hay que velar porque el contorno este hecho de
lineas muy finas que casi escapen a la vista » (Leon Battista Alberti, De pictura,
11, 8 31). Todo lo contrario de una linea ancha como el pulgar... Sobre la
preponderancia del dibujo como agente de « la belleza de la forma », ver E. Kant,
Critica del juicio, § 14.
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para retomar las palabras de Matisse: el dibujo, en el sentido
tradicional de delineacion, tiene tan poco de alcance real que esta,
por asi decirlo, enteramente reabsorbido en el valor intensivo de la
mancha-signo de la que la amplia extensién, a la vez espiral y
ondulada, concéntrica y expansiva, es la expresién-descargue
cuantitativa de la fuerza del color anaranjado, sobresaturado por los
colores vecinos, en relacion con la fuerza de los otros colores. Esta
mancha-cabellera naranja, lo que Matisse llamard mas tarde un
« signo », s6lo singulariza una figura en tanto que ella constituye
un tono pivote, abrasador y anénimo, en una vasta composicion
circulatoria en la cual los arabescos cromaticos y los colores
planos, ellos también vivamente coloreados, van amplificandose
hacia la periferia. Se podria demostrar igualmente que la
construccion de las masas coloreadas vegetales que, de los dos
lados, rivalizan las unas con las otras hasta la cima de la
composicién, son una expansion cromatica del diagramatismo
energético de los colores centrales.

Importa mucho captar la cuestion, a nuestro modo de ver
constituyente del fauvismo permanente de Matisse, de las
relaciones de fuerza de los colores para evitar los malos entendidos
sobre el estatuto del dibujo -un estatuto tan determinante (y
problematico) que conduce a Yves-Alain Bois a afirmar el primado
generativo de un archi-dibujo sobre el color. Retomemos las cosas
a partir del fauvismo del verano de 1905 pasado en el paisaje
mediterraneo de Collioure. Matisse expresa asi la leccion: «...
trabajando frente a un paisaje exaltante, sélo sofiaba con hacer
cantar a mis colores, sin tener en cuenta todas las reglas y todas las
prohibiciones. Yo componia entonces con mi dibujo de modo que
entrara directamente en el arabesco con el color»l. En su
lenguaje, cuyo sello frecuentemente singular, debe leerse como un
modo del efecto de su practica de la pintura sobre su escritura,
Matisse declara que, durante el verano leonado de Collioure,
cuando componia para hacer cantar sus colores, componia también
con su dibujo. Un dibujo que, al ver las obras fauves en las que el
dibujo, en el sentido tradicional de la palabra, precisamente falta, y

L Cf. H. Matisse, Comentarios recogidos por G. Diehl (1954), EPA, p. 93, n. 40.
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ya no puede entenderse en términos de contornos delimitantes-
delimitados, sino como la determinacion cuantitativa reciproca de
las formas-fuerzas coloreadas -de tal suerte que el dibujo de
arabesco, tradicionalmente comprendido en un sentido grafico o
lineal, como en el Art Nouveau, se ve determinado aqui en
términos cromaticos (tal como lo vemos en Le Bonheur de vivre).
En un texto de 1935, Matisse situara, de una manera aparentemente
asombrosa, en el dibujo el aporte fundamental de fauvismo: « Una
gran conquista moderna es haber encontrado el secreto de la
expresion por el color, tenemos que afiadirle a esto, con lo que se
llama el fauvismo y los movimientos que le han seguido, la
expresion por el dibujo [...] »1. Hay que comprender que en el
fauvismo, el dibujo en y por el color llega a afiadir [added], desde
el interior mismo de aquel, la determinacién cuantitativa de las
superficies en la expresion por el color (los post-impresionistas,
como Gauguin o Van Gogh, solo descubren la manera de su
expresion cualitativa, no subordinada a un ordenamiento
cuantitativo severo)2. Algunas lineas mas arriba, en el mismo
texto, escribe en efecto: « el cuadro estd hecho de la combinacion
de superficies diferentemente coloreadas, combinacion que tiene
como resultado crear una expresion »3. Es la expresion de las
relaciones de fuerza que quiere que el color dibuje para que se
pueda dibujar en el color. Esta inseparabilidad da a captar la
equivalencia planteada por Matisse (« hacer cantar los colores » =
« componer con el dibujo... ») como la condicion constructivista de
la ecuacion cuantitativa, que vuelve su carga destructiva de la
forma contra la division tradicional entre el dibujo y el color,
division esta que amenaza siempre con resurgir porque es toda la
economia mental y fisica de la pintura la que depende de esta -y
puede, y debe, por eso, ser trastornada.

1« Modernisme et tradition », publicado en Inglés en The Studio, IX, n° 50,

mai 1935, retraducido del inglés al francés (el original se perdi6) en EPA, p. 132.
2 paraY.-A. Bois, contrariamente a la declaracion explicita de Matisse, « no es
tanto el fauvisme [histérico] como “los movimientos que le han seguido” » (es
decir, de hecho, el Matisse post-fauve) quien habria hecho este descubrimiento.
Cf. Y.-A. Bois, « Matisse and “Arche-drawing” », Painting as Model, Cambridge,
Massachusetts, London, The MIT Press, 1990, 4° édition, 1998, p. 51 sv.

% « Modernisme et tradition », op. cit., EPA, p. 131 sv.
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Con ocasién de una entrevista con Gaston Diehl en 1945, Matisse
sostiene que « el color sobre todo, y quiza mas aun que el dibujo,
es una liberacion », y afiadia: « lo que mas cuenta en el color, son
las relaciones ». seguido inmediatamente de este esencial pero
paradéjico corolario: « Gracias a ellos, y s6lo a ellos un dibujo
puede ser intensamente coloreado sin que sea necesario ponerle
color ». Habiendo recordado que « el color no alcanza su plena
expresion méas que cuando es organizado » y que, para hacerlo, « la
proporcion juega un papel esencial », Matisse concluye: « no es
posible separar dibujo y color »1. Cogida en su contexto, esta
Gltima idea, que es un leitmotiv de Matisse, deja entender que en el
dibujo en blanco y negro el color mismo esta intrinsecamente
presente.

En coincidencia con la sabia y sutil tesis de Yve-Alain
Bois2, nosotros pensamos que la articulacion de esas proposiciones
permanecera oscura por todo el tiempo en el que no se haga
depender (para emplear su terminologia) la existencia de un archi-
dibujo de la realidad de un archi-color que el dibujo actualiza y
demuestra proporcionando los blancos y los negros. Por archi-
dibujo, hay que entender « una categoria generativa » anterior a la
oposicion del dibujo (como practica) y el color. El archi-dibujo no
intenta entonces, la delineacion de las formas por el trazo -
igualmente no es un puro trazo-, sino, Mas originalmente, la
division y dosificacion reciprocos de las superficies de los colores
(comprendido el blanco), pues, como lo dice Matisse, « desde el
momento en que hay limites y sobre todo proporciones, hay
escision »3. Es esta condicion de posibilidad primera de la
expresion de los colores en tanto que resulta (rait) de la particién
reciproca de sus superficies que Yve-Alain Bois llama archi-
dibujo.

El intento de Yve-Alain Bois ha tenido el gran mérito de plantear
de entrada el hecho de que el dibujo matissiano (del que los trazos
negros estan esencialmente concebidos como delimitando los

1 Matisse, « Role et modalités de la couleur », comentarios compilados por
Gaston Diehl en Problémes de la peinture, 1945, EPA, p. 199-200.

2 Cf. Y.-A. Bois, « Matisse and “Arche-drawing” », op. cit., passim et p. 62, para
la negacion de un concepto de « archi-color » en Matisse.

% Matisse, « Role et modalités de la couleur », op. cit., EPA, p. 200.

Sé cauto / 102



blancos) permite demostrar, de una manera no solo ejemplar (por
simplificacion eidética, podriamos decir), sino architipal, la
ecuacion cantidad-cualidad. De todas maneras, cuando Y.-A. Bois
pone de entrada la nocion de archi-dibujo sin ignorar la cantidad
intensiva de los colores (es decir lo que es propiamente su fuerza),
subraya mas bien las relaciones entre las cantidades extensivas de
sus superficies coloreadas. Dicho de otro modo, él privilegia lo
extensivo sobre lo intensivo. Si el dibujo en blanco y negro debe, el
mismo, ser pensado en términos de color o mejor, como decimos
nosotros, de archi-color, no es solamente que el negro -de trazos
mas 0 menos densos- es, como el blanco, un color (y ain un color
de luz)!; es que el color es principalmente relacion no de puras
cantidades de superficies inertes -lo que, por imposible, podria
s6lo acreditar la tesis del archi-dibujo entendido como particion
espacial- sino de sus intensidades reciprocas. Lo intensivo se
manifiesta en lo extensivo como expansividad, es decir como
potencia de extenderse en 'superficies' tomando, en todos los
sentidos (all-over), a la vez las unas con o contra las otras y hacia
el exterior. Las relaciones de fuerza constitutivas de las cualidades
de los colores hacen que la cuestion del «archi» no pueda
plantearse en Matisse, después del fauvismo, en términos de
dibujo, sino en términos de color (dibujante = se particiona)2. Al
contrario, la actualizaciébn primitiva (o0 ‘architipal’) del
funcionamiento esencialmente intensivo del color se cumple en el
dibujo cuando el trazo, en lugar de definirse por lo que es
formalmente y por asi decirlo, en si-mismo, se infinita por lo que
hace cuando divide « la enternecedora blancura del papel [...] en
compartimentos de diversas cualidades ». (« Ve usted, le explica
Matisse a Aragon, es el mismo blanco por todas partes. No he
resaltado ninguna parte. Y sin embargo, hay en cada hoja diez

matices »3). Esas «diversas cualidades» del blanco estan,
entonces, bajo la dependencia directa de relaciones entre las

L Ver H. Matisse, « Le noir est une couleur », Derriére le miroir, n° 1, 1946, EPA

. 202-3.

No queremos insinuar por esto que Y.-A. Bois hubiese ignorado el aspecto
energético de los colores, lejos de eso, simplemente que el caracter principal de
este aspecto impone la idea de archi-color mas bien que la de archi-dibujo.

% Citado en L. Aragon, Henri Matisse, roman, op. cit., EPA, p. 160, n. 3.
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cantidades intensivas de las superficies (extensivas) que divide el
trazo negro (en 'compartimentos').

Asi el trazo negro sobre blanco 'ex-pone' (pone al desnudo) o
'libera’ efectivamente el archi-color, separando lo intensivo
diferencial, que hace su esencia en tanto que juego de fuerzas, del
croma, en una escritura plastica (no-lineal, no-delineante) de la
ecuacion cantidad/cualidad. Lo que no implica, en absoluto, que
haya sido descubierta en las maderas grabadas en negro y blanco
de inicios de 1906 y que llegaria a aplicarse « por primera vez en
pintura en los famosos 'colores planos' de Bonheur de vivre »1.Los
grabados sobre madera serdn, mas bien, en nuestra vision, el
momento de verificacion del principio cuantitativo del color
conquistando en un dibujo matissiano tipicamente fauve su alcance
radical y su valor absoluto: a saber el color, como cantidad
intensiva en ausencia del color, como cualidad cromatica.

Es lo que podemos verificar en el Gran Bois (nu de profil
sur une chaise longue) grabado sobre madera, 47,5 x 38 cm,
contemporaneo de Bonheur de vivre. Sefialaremos, sin poder
demostrarlo aqui, que la hipertrofia experimental que manifiesta
aqui el dibujo es la trasposicién de negros y blancos de las
diferentes facturas y de procedimientos practicados por la pintura
fauve del verano de 1905 para (de)construir el dibujo clasico de las
formas, por la fuerza-color dibujante. El dibujo no introduce
solamente la nudez cromaética del negro y del blanco al servicio de
la pura forma (de la belleza de la mujer o de lo pintoresco de una
escena): toda la composicion se presenta como una tension
diagramética entre algunas zonas en las que la energética
‘coloreada’ depende del tratamiento diferencial de los negros y de
los blancos.

Tomemos por ejemplo la zona situada bajo la dormilona. En
razén de la distribucién regular y longuilineal de esos elementos, la
‘tumbona’, colocada oblicuamente en el angulo inferior derecho,
sirve de apoyo estatico (lo que no quiere decir inerte) a la tension
diagonal y centrifuga de la composicion hacia el angulo superior
izquierdo: el cuadro muy simplificado de la silla encierra

Lvy-A. Bois, « L’aveuglement », art. cité, p. 32. Bois remite a su demostracion
en « Matisse and “Arche-drawing” ».
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angularmente la dormilona sobre tres lados, esta cortada por el
angulo inferior derecho (lo que la hace desfilar hacia el exterior) y
sirve de 'tensor' a la construccion (acusando una ligera inflexion
que lo hace trabajar); los listones del piso (en completa continuidad
plastica, a pesar de la diferencia de planos, con el montante oblicuo
de la silla) hacen el oficio de apoyo casi perpendicular a la silla al
mismo tiempo que vuelven sensible una contra-presion expansiva
de la composicion hacia abajo; en cuanto a la tela de la silla, las
gruesas figuras cerradas de las que esta moteada densifican y
refuerzan la zona de apoyo directo de la espalda, la cual esta, en
fin, cercada por un fuerte trazo negro que su espesor y direccion
asocian a los montantes negros de la silla. Esta densificacion
modulada por el negro de los trazos y por lo largo de las bandas era
absolutamente necesaria para sostener, por contraste, la irradiacion
de la gran mancha blanca del cuerpo de la dormilona hacia lo alto a
la izquierda. Notaremos asi que el espesor netamente diferenciado
de los dos trazos negros que delimitan el montante oblicuo de la
silla, lo largo de ese montante, asi como el nimero y la posicion de
las barras respecto a su eje, no estan dominadas por el menor
cuidado en la exactitud descriptiva, ni en las proporciones de los
elementos figurados sino por la exactitud intensiva en las
proporciones de los negros y los blancos, para que puedan entrar en
la diagramética del conjunto. Asi se encuentran ajustadas a todos
los puntos de vista, las cantidades extensivas e intensivas -los
valores-colores- de los negros y de los blancos en esa zona (de lo
menos denso y lo mas aéreo en la periferia a lo mas denso y
continuo hacia el interior...).

Es igual para las otras zonas. Asi, el contraste de la delgadez de las
piernas y de los brazos con la dilatacion del vientre y de los senos o
del hombro, contribuye menos a hacer variar por si mismo el
volumen del cuerpo que a comprimir o liberar la tension de las
superficies blancas. La lluvia de trazos negros y apretados esta en
tension con la blancura del cuerpo sobre el cual se precipita, pero
gue ella pone también en expansion centrifuga fuera de si misma.
Un dnico hiper-ritmo cromaético, hecho de la intensidad reciproca
de los negros y de los blancos, de las manchas-superficies y de las
manchas-trazos, atraviesa y trabaja en todos los sentidos la
composicion.
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Para concluir sobre esta cuestion de arqueologia:

1. Llamaremos archi-color a la reduccion diagramatica de los
colores en sus relaciones cuantitativas como relaciones de
fuerzas. El dibujo en ex-puesto negro(s) sobre blanco(s), la
germinalidad expansiva, generadora de valores abstractos
(vitales, intensivos) correspondientes al puro color. El archi-
color, es lo que hace que el dibujo, ain en blanco y negro, ya no
sea asunto de linealidad sino ante todo de relaciones colorantes,
porque estas son intensivas, de las superficies. « El dibujo,
declara Matisse, es una pintura, hecha con medios reducidos »*

2. Se llamaréa archi-dibujo a esta escritura plastica que se dedica a
producir en la abstraccion del archi-color los signos originarios
gue determinan figuralmente (y entonces, extensivamente) las
cantidades (intensivas) y que pueden, por ese hecho,
codificar/descodificar la combinatoria de las formas de la
Forma-Pintura (es la 'deconstruccion’ ingresca del Bonheur de
vivre) en la medida en que ellas escapan a lo arbitrario
tradicional del signo. Lo archi en el dibujo, es lo que, en él,
remite a su vez a la ontologia vitalista que lo funda como color-
signo intensivo tal como se expresa en el deseo de la linea. Las
'lineas de construccion' que los colores-signos toman prestadas
no son entonces buscadas por ellas mismas, pues el artista « no
debe copiar los muros o los objetos sobre un cuadro »2, debe -
blasqueda vital- « buscar el deseo de la linea, el punto en el que
ella quiere entrar 0 morir »3 para « por encima de todo eso

! «Entretien avec Henri Matisse » par G. Charbonnier [agosto de 1950],
publicada en G. Charbonnier, Le Monologue du peintre, Paris, Julliard, 1960,
EPA, p. 200, n. 62 (subrayado nuestro). D. Fourcade incluye esta cita en el anexo
del pasaje de « Role et modalités de la couleur » donde leemos: « En el dibujo,
aun formado de un solo trazo, se le pueden dar una infinidad de matices a cada
parte que encierra. La proporcion juega un papel primordial. No es posible separar
dibujo y color », etc. ¢(No es paradéjico llamar arche-drawing a un régimen de
dibujo que lo hace funcionar como color? « El dibujo es una pintura », leemos, y
la formula vuelve una segunda vez en los comentarios de Matisse a Georges
Charbonnier.
2 ¢t cl. MacChesney, « A Talk with Matisse, leader of Post-impressionnists »,
The New York Times, 9 de marzo de 1913, traducido dans EPA, p.71, n. 48
gsubrayado nuestro).

H. Matisse, « Notes de Sarah Stein » (1908), EPA, p. 66. Divididas en Dibujo,
Escultura y Pintura, esas notas presentan una permanente negociacion entre
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expresar una vision del color »1.
Para llegar alli, Matisse sera llevado a inventar un dibujo de un tipo
nuevo, en una radicalizacion del impulso determinado por el
fauvismo. « Buscar el deseo de la linea» exige en efecto,
desprenderse del deseo puramente subjetivo que habita en el
dibujante, para que la linea, arrancada a los estados de un sujeto
como a las percepciones de un objeto, alcance su autonomia
intrinsecamente deseante porque esta animada de un deseo vital-
vitalista. Lo que hay que buscar es, en los mismos términos de
Matisse, lo que ella quiere, desde su nacimiento hasta su muerte,
dicho de otro modo, el querer-vivir que la anima tanto como ella lo
expresa en sus variaciones continuas. Es esta linea vital la que
podria vitalizar el espectador asociandola a su devenir no-humano
de puro ser de sensacion. De suerte que el 'signo’ matissiano s6lo
podra ser definido en un sentido energético, cuasi nietzscheano, y
no semiodtico o formal y abstracto. El caracter distintivo de los
signos matissianos sostiene precisamente el hecho de que deben
situarse mas alla de la oposicién y adn de la distincién de lo
figurativo y de lo abstracto -es, entonces, en ese sentido que los
signos abstractos ni figuran, ni significan nada, solo se expresan
en términos de fuerzas-colores expansivos. Se trata de una
blsqueda que Matisse adelanta, no sin dificultad, con giros y
retornos que nosotros no podemos seguir. Para situar las cosas, a
grandes rasgos, suponemos que en la época del fauvismo histérico,
el papel constructivo fundamental lo jugaba el color que ejercia
una accién disruptiva sobre el dibujo clasico. La mancha o el color
plano de colores leonados son los desvios de los toques
impresionistas, neo y post-impresionistas donde ya no trasponen,
como lo hacian, las sensaciones en términos Opticos sino como
marcas energéticas fundando un diferencial cuantitativo de las
formas-fuerzas-colores. Ese cromatismo energético y diferencial
producia, lo hemos visto, una simplificacion pero también una
disipacion violenta de las figuras -ese momento era histdricamente
necesario para poner en crisis la Forma, ahi donde ella se afirmaba
como vanguardia del arte. A partir de los afios 1930-1940 y hasta

construccion y expresion.
1 ¢t cl. MacChesney, « A Talk with Matisse, leader of Post-impressionnists »,
ibid. (subrayado nuestro).
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las Gltimas obras de Matisse, el signo estara fundado sobre un
nuevo constructivismo que ya no serd ante todo el del color
Ilevandose, abrazando al dibujo, como en la época de fauvismo,
sino experimentacion de la nueva precision de un dibujo que
deshace cualquier forma de expresion estable en provecho del
‘espacio alisado' trazado por la linea en « la variacion continua de
sus orientaciones »1, mientras el color escapa a lo que quedaba de
pictérico en el toque leonado, confiriendo a este espacio en
movimiento valores concretos (de una materia-flujo) que son los
suyos. La técnica de los papeles a la aguada y recortados, sustituira
asi a las superficies uniformemente coloreadas por una mano
anénima en la 'pintura’ hecha con la mano de su maestro, y el
recorte con tijeras, el movimiento de las tijeras en el 'dibujo'.
Procediendo de la manera Matisse, como lo declara él mismo:
« dibujar directamente con el color, que es tanto mas mesurado
porque no es transpuesto. Esta simplificacion, afiade, garantiza una
precision [que se llamara cuantitativa] en la reunion de los dos
medios que no hacen mas que uno »?2

Si bien el procedimiento de los papeles aguados y recortados da la
apariencia de una separacion entre una materia-papel pre-existente
y una forma, no constituye de ninguna manera un retorno a una
concepcion aristotélica del dibujo. Si dibujo y color 'no hacen mas
gue uno', es que la forma no viene a sobreimponerse en la
indeterminacion y en la inercia de una materia coloreada para
determinar y recortar un signo. El objeto-trampolin del que
partimos no es expresado por una forma que tendria en propiedad,
el « es expresado, segin una férmula magistral de Matisse, por un
color del cual el dibujo determina la cantidad actuante » y que la
determina en sus relaciones con todos los otros3. Entonces hay
tensién entre la expresion del sentido vital inmanente a un color-

et G. Deleuze, F. Guattari, Mille plateaux, Paris, Minuit, 1980, p. 615-620. No
podemos menos que sefialar que es la conjuncion vitalista Nietzsche-Bergson,
singularmente incorporada por Mattise, la que, a nuestros ojos, implica y explica
la fuerte resonancia con los grandes motivos de la bio-estética deleuziana, de lo
que hemos llamado el Pensamiento-Matisse.

2« Propos de Henri Matisse » recogidos por André Lejard dans Amis de I’Art, oct.
1951, EPA, p. 243.

3« Témoignage », comentarios compilados por Maria Luz y aprobados por Henri
Matisse, publicados en XX e Siécle, n° 2, janv. 1952, EPA, p. 248.
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signo y la significacion iconografica eventual del signo. Esta
tensién que necesita un ajuste reciproco se expresa, por ejemplo, en
el encadenamiento de los enunciados siguientes: « Cuando me
sirvo de la pintura, tengo el sentimiento de la cantidad -superficie
de color- que me es necesaria, y yo modifico su contorno para
precisar mi sentimiento de manera definitiva. (Llamemos a la
primera accion 'pintar' y a la segunda 'dibujar'.) En mi caso, pintar
y dibujar son uno ». Pero, después de haber dicho que €l ajusta el
contorno al sentimiento del color, Matisse afiade que el ajusta
reciprocamente el color: «yo elijo mi cantidad de superficie
coloreada y la vuelvo conforme a mi sentimiento del dibujo [...] »1.
Sentimiento (cuantitativo-energético) del color y sentimiento del
dibujo solo pueden conciliarse en el archi-color dibujante del
signo, 0 mas bien de la composicion de los signos tal como se lo
haré en la captura de las « materias no formadas o intensivas » y
las « funciones no formales o tensores »2. Esto es lo que nosotros
llamamos diagramatismo. Para volver posible un ajuste e
igualmente una coincidencia tan estrecha como sea posible entre el
dibujo y el color, Matisse sera llevado a concebir los signos vitales
-del tipo biomorfico, fuera de la distincion de lo figurativo y lo no-
figurativo- y liberados, en la medida de lo posible, de cualquier
adherencia iconogréafica o simbdlica, y entonces de cualquier
codificacion que los abata sobre el lenguaje de las formas: « cada
obra es un conjunto de signos inventados durante la ejecucion y
por la necesidad del lugar. Fuera de la composicion por la cual han
sido creados, esos signos no tienen ya ninguna accion »3.
Considerados fuera de su funcionamiento diagramético inmanente
en una composicion (de fuerzas), los signos-acciones dibujados en
el color (activante) colorante dan necesariamente la ilusion de ser
las 'formas' coloreadas cerrdndose sobre si mismas (los signos-
objetos).

La demostracion puede hacerse con la doble plancha IX de Jazz
(1943-1947) de la que el titulo, 'Formas', parece estar en flagrante
contradiccion con la declaracién de Matisse segun la cual, al final,
'la forma ya no cuenta' (ver supra). En realidad, esta composicién

! Ibid., EPA, p. 247.
2 G. Deleuze, F. Guattari, Mille plateaux, op. cit., p. 638.
% « Témoignage », op. cit., EPA, p. 248.
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no se presenta como un balanceamiento puramente formal de dos
motivos femeninos. Su funcionamiento en pareja se funda sobre la
inversion del azul y del blanco gris perlado y sobre su
cuantificacion reciproca necesariamente diferente segun que esos
colores sean tratados alternativamente en positivo 0 en negativo.
La 'simplificacion’ extrema de esas formas femeninas, o mejor de
esos motivos biomorficos feminizados, hace que sea la 'cantidad
actuante' de su color, dibujante como colorante, quien defina la
amplitud precisa de sus superficies en tension con aquellas que
presionan en torno a ellas. Les es dado sucesivamente al blanco y
al azul ejercer su fuerza, en posicion inversa, el uno frente al otro.
Lo que no pueden hacer de una manera simétrica (por inversion
puramente formal). La asistente de Matisse, recordando la manera
en gue aquello se tomaba, explica que « para dar el mismo peso
visual a las torsiones blanca y azul -idénticas en el origen- la parte
superior de la torsion azul debi6 volverse pesada », conforme al
principio cuantitativo que quiere que, segin Matisse, «un
centimetro cuadrado de un azul no es tan azul como un metro
cuadrado del mismo azul »1. De esas variaciones cuantitativas,
diagraméaticamente evaluadas y compuestas con la mas grande
precision, resulta menos la cualidad formal y estdtica de las
torsiones, que un ritmo de colores-signos ondulantes a la manera
vital de una inspiracion y de una expiracién. Que Matisse no se
interese por la calidad del dibujo por si mismo, y por ejemplo en la
fluidez de los contornos o en la pura elegancia de 'bellos' torsos, se
verifica porque, como en numerosas aguadas recortadas, él no
busca eliminar las irregularidades de contorno debidas a los cortes
de tijera, ni disimular los remiendos de los pedazos.

Es en las ultimas planchas de Jazz, tituladas Lagon, que Matisse
llega, sin duda, por primera vez a un bio-diagraméatismo cromatico
radical. En ausencia de cualquier signo de un 'objeto’ determinable,
esos motivos alcanzan la abstraccion de un sentimiento plenamente
vital, pues la indeterminacién figurativa de su artificiosa
respiracion se presta a los signos vivientes y polivalentes, en un

! Nota de Lydia Delectorskaya, relacionada en Matisse, catdlogo de las

colecciones del Musée national d’art moderne, establecido por I. Monod-
Fontaine, A. Baldassari, C. Laugier, Centre Georges Pompidou, Paris, 1989, p.
346.
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bio-metamorfismo general donde se asocian, en un comin devenir
heterogéneo, lo mineral, lo vegetal, lo animal, lo humano, fuera de
toda organicidad que siempre ha sido la ley manifiesta o secreta
(porque deformada) del Dibujo. Aqui ninguna forma es deformada
(es una de las grandes diferencias con Picasso), y ya no hay Figura
0 Rostridad por desfigurar como en la época del fauvismo
historico. Imposible determinarse entre algas dociles y ramas de
coral, cielo y mar, ondulacién de luz coloreada y oleaje de las
profundidades, serpenteamiento marino y nado fantasmatico
humano, animélculos gigantes y vegetacion polilobulada. A la vez
todo esto (en su profusién alusiva), nada de esto (en su abstraccién)
y mas aun, puesto que el todo estd en interpenetracion incesante
con el medio aéreo en el cual los signos flotan largamente.
Penetramos en « un espacio cdsmico en el cual no se sienten [...]
los muros como el pez en el mar [..] »1. Y son finalmente los
muros de las habitaciones, comenzando por el apartamento-taller
de Matisse, los que van a ser invadidos por esos motivos bio-
morficos o composiciones de las que el sentido necesariamente
iconografico (como en los vitrales o las cerdmicas de la Capilla de
Vence) esta siempre eternamente inervado por la energética vital
de la composicién de los colores. Es asi como la fuerza expansiva
de los colores-signos realizan plenamente la ecuacion, planteada
muy temprano por Matisse, entre Expresién = Construccion =
Decoracion, habra conseguido, finalmente, hacer salir la pareja
dibujo/color de la Forma-Arte de la pintura, no sacéndola de la
pintura sino haciéndola salir de si misma, en un devenir-
medioambiental, para que vivifique el Afuera al cual se abre.

Al margen de un manuscrito de Aragon, citado en Aragon, Henri Matisse,
roman, op. cit., EPA, p. 104, n. 59 (subrayado nuestro).
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... de la comunidad

Presentacion de

la revista “Sé Cauto” NUmero 22-23,

la fundacién Comunidad

y el seminario “Para construir el concepto de comunidad”

Cali, 27 de marzo de 2004.

Para nosotros que habitamos las margenes de los universos
intelectuales, la forma revista adquiria la virtud y la potencia de
afirmar un movimiento —muchas veces precipitado, las mas de las
veces lento- del pensamiento, que era el movimiento de pensar
nuestro pensamiento en su vertiente posible: como sucesion de
ideas que provoca un re-ordenamiento continuo de nuestras
percepciones o de nuestras alucinaciones; como también en su
vertiente real: como violenta provocacion que nos lanza a la
experiencia del limite en el cual pensar es pensar lo impensable, lo
gue no hemos pensado y hablar es decir y comunicar lo
incomunicable. Esa experiencia real que es experimentacion,
entendida como montaje en el cuerpo de un dispositivo
infinitamente compuesto, y frente al cual nos proponiamos ser
testigos de esa composicién o descomposicion, de ese montaje.

Asi el proceso de hacer la revista, ha sido un formidable
laboratorio de experimentacion a veces colectiva, otras veces
individual, vacilante, sometida a coacciones, reorganizaciones,
distancias y giros, indiferencias y abandonos: nos hemos alegrado,
también nos hemos aburrido a nosotros mismos y hemos aburrido a
otros.

Filosofia-Ciencia y Arte, la revista es como su doble activo, punto
abstracto de interferencia en el que el artista inmdvil, el filésofo
autista, el cientifico acéfalo engendran —potencia germinal- una no-
filosofia, un no-ciencia, un no-arte que son la expresion autonoma,

Sé cauto / 112



precaria y finita del movimiento infinito que atraviesa y
transversaliza a la filosofia-la ciencia-el arte lanzandolas més alla
de los limites de la sensibilidad y el pensamiento, para descubrir o
crear nuevas tierras espirituales, que “no parecian tener lugar en el
espacio” (Artaud).

Hoy les presentamos nuestro nimero 22-23 de la revista “Sé
cauto”.

Ahora bien, todo este movimiento en torno a la revista y en su
persistencia de reuniones semanales, tendia hacia algo, algo que, de
hecho, no sabiamos muy bien que era, y en esa medida amenazaba
con detenerse, o0 hundirse en una resonancia Sin ninguna
amplificacion. Surge, entonces, como una ocurrencia, muy
improbable, paradojica, la propuesta de constituir una institucion.
La institucion hacia posible, para nosotros, intervenir
institucionalmente, hacer pasar un agenciamiento colectivo, iniciar
una especie de éxodo fuera de nosotros y de lo que deveniamos. En
tal sentido la fundacién, la f. —como hemos dado en llamarla-
invocaba un informal en su propio nombre: comunidad. Fundacion
Comunidad: paraddjico movimiento de transformacion de la
fuerza, al punto que nuestra primera tarea, la que nos hemos
propuesto es la de construir un concepto de comunidad —bajo la
forma de seminario-, y esta tarea la entendemos en el sentido de
abrir la investigacion sobre un medio nuevo en el que, como
fundacidn, buscaremos constituir un modelo de pedagogia y accion
investigativa. Medio nuevo, ni originario ni fundacional, sino
medio exodico, movimiento intenso de produccion de ideas,
espacio que no parecia tener lugar, tiempo en el sin-tiempo de
nuestro presente, presencia espacio-temporal que es resistencia y
combate con y contra nosotros mismos.

La fundacion los invita a participar en el seminario.
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Comunidad y devenir

Clara Inés Perea

[...] para cada ser todo es nuevo bajo el sol. Cada ser estrena el mundo.
El sol impar que cada dia lo ilumina es otro sol distinto del sol impar de
ayer.

No heredo tal experiencia de fatalidad y decepcion

de que arribamos cuando es total la imposibilidad para cualquier
prodigio.

La vida inaugura y multiplica hasta el infinito su diversidad cotidiana en
cada hombre.

Diria que en vez de envejecer en su potencia de invencion y de sorpresa,
la vida se rejuvenece cada dia

con la virginidad que bulle en el pasmo de estar vivos.

La misma idea con otras palabras no es la misma idea;

no hay "otras" palabras para una idea, como para Romeo s6lo Julieta
existia.

Somos hechos de Infinito,

y cada hombre que nace es y engendra la Vida y cada hombre que muere
es y engendra la Eternidad.

Luis Cardoza y Aragon, Miguel Angel Asturias, casi novela, p. 33
El Devenir como historicidad

"La filosofia del siglo XVIII" dijo el conde de Saint-Simon en su
'Esbozo de una nueva Enciclopedia’, ha sido critica y
revolucionaria; la del siglo X1X serd inventiva y constructiva".

Para Saint-Simon (de moda en Europa en las primeras décadas del
siglo XIX) la historia presenta épocas organicas y criticas. Las
primeras se caracterizan como la unién de los seres humanos
frente algln tipo de credo positivo y segun el fil6sofo el siglo XIX
seria la tercera época orgénica de la humanidad después de las
religiosas en Grecia y Roma y la cristiana en la edad Media.
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Muchos de los pensadores mas jovenes de su época, positivistas,
hegelianos, radicales filos6ficos y socialistas utopicos apoyaron sus
ideas y convinieron con este pronostico optimista para el siglo por
venir.

Una época critica, en cambio, se caracterizaba por un espiritu de
analisis, por el caos espiritual y un conflicto de clases; la época
entre la Reforma y la Revolucion Francesa representaba para Saint-
Simon esta categoria de pensamiento.

Pero lo ocurrido en el siglo XIX estaria lejos de las ideas Saint-
Simonianas, en cuanto a su organicidad, mas bien ocurridé lo
contrario y mirado desde su propia Optica fue el mas critico, es
decir, el mas desunido de Europa.

Stuart Mill pensaba, al contrario de muchos contemporaneos, que
vivia una época de transicion y plante6 en 1831: "la humanidad ha
dejado atrés las viejas instituciones y viejas doctrinas, y aun no ha
adquirido otras nuevas. A mediados de siglo algunos pensadores
como Arnold, reflexionaron sobre "la extrafia enfermedad de la
vida moderna”. Su percepcidn de la época le planteaba la falta de
centros de pensamiento, de consensos, de normas generales y para
el espiritu individual la multiplicidad de impresiones les impedia
observar el todo. Para percibir completamente en la época que
habitamos-duramos, los cambios que se avecinan es necesario
recurrir al demonio de Laplace; Arnold comprendié a medias las
razones de esta Anarquia y la atribuyd a la enorme expansion del
conocimiento en todos los campos del saber que contribuian a una
perplejidad general, por la "prisa enferma"™ de sus diversos
objetivos; otros pensadores lo expresaban como "la caracteristica
mas saliente de la vida en esta ultima parte del siglo XIX es su
rapidez vy, la velocidad, aunque emocionante, atenta contra el ocio,
Gnico que permite a los hombres reflexionar sobre el valor y el
propdsito de lo que hacian y a lo que venian".

Lo ocurrido en el siglo XIX, sugiere a Baumer, caracterizarlo en
cuatro mundos de pensamiento chocando entre si: el romantico, la
nueva llustracion, el Evolutivo y el Fin-de-Siecle. Haremos una
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breve descripcion de estos mundos. El roméantico (1780-1830),
época en la cual, la religién recobra su fuerza y la naturaleza se
humaniza y espiritualiza; se da rienda suelta a la faceta emocional
e irracional de la naturaleza humana tanto como a sus facultades
cognoscitivas; el aporte de mayor repercusién a las ideas del siglo
XIX tienen que ver con un sentido histérico que subraya mas las
diferencias que las semejanzas entre los pueblos. Esta conviccion
codificada en las teorias del nacionalismo cultural y politico fueron
el artifice de resultados catastréficos; la nueva llustracién corrié
paralela al romanticismo y constituy6 el mundo méas optimista del
siglo XIX. EI cientificismo alcanz0 su mas alto apogeo,
considerandolo una esperanza para la humanidad; el evolucionismo
de Darwin, en cambio, estimulé un pensamiento pesimista en los
seres humanos y los convencio6 del "eterno flujo de las cosas, de la
guerra de la naturaleza y de su poder creador”, este mundo fue un
artifice del cuarto y ultimo.

El Fin-de-Siecle presenta una atmosfera enrarecida, pues se habia
iniciado una lucha en contra del positivismo; el escepticismo que lo
caracteriza hace proclive una nueva cultura del yo, del
subjetivismo y se hace mas clara la poderosa veta irracional del ser
humano y el papel preponderante que desempefia la sin-razén y el
mito en la historia y la vida politica. Este Fin-de Siecle contiene las
semillas de una nueva modernidad que se expresaria en el Gltimo
cuarto del siglo XX, distinta de la racionalista-cientifica que
alcanza su madurez en el avance de dicho siglo. Un mundo en
convulsion contra el positivismo y contra toda la pauta de valores
burgueses pero también desorientado frente al mundo por venir,
como Nietzche lo planteaba: "Quizas nunca antes (en la historia)
existi0 semejante mar abierto” (La Gaya Ciencia). Bergson
también expres6 su repudio al positivismo diciendo: "Hemos de
romper con los habito cientificos, si deseamos formarnos una idea
clara de la naturaleza como en realidad es" (La Evolucion
Creadora).

¢Cuél es el hilo conductor que atraviesa esta desazon? Segun
Baumer es el ahogamiento del ser y el advenimiento del devenir.
Los primeros afios del siglo XX, marcan una revolucion del
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pensamiento Europeo, deja atras la Modernidad antigua y erige una
nueva Modernidad; el espiritu-espacio que se habia construido y
gue nos mostraba un mundo de objetos como sélidos absolutos se
derrumba ante el espiritu-tiempo, la perenne inquietud, el mundo
como historia, es decir, totalmente dinamico. ¢En qué sentido esta
revolucion difiere de las otras? El hombre no es bueno ni malo, es
problematico; el universo es misterioso por lo tanto incierto.
Comprender como surge y se instala esta nueva mentalidad implica
conocer el mundo psicoanalista, surrealista, existencialista como
también aquél de los laboratorios cientificos.

Con este brochazo sobre el siglo XIX, nos interesa mostrar una
toma de conciencia en cuanto a la pérdida de una fe en la
trascendencia y el reconocimiento, la instauracion de una nueva
forma de ver la vida como inmanencia; inmensas zonas del espiritu
son conquistadas, repobladas, descubiertas y creadas en infinidad
de espacio-tiempos, y estos espacio-tiempos sobrenadan en un
caldo pre-6ntico: caos primordial y por eso mismo actual, [decimos
pre-6ntico en el sentido en que se trata de trazos, ritmos,
singularidades correlativos de multiples sistemas de referencia
virtual y abierta; estrictamente ese caldo pre-Ontico es un real
anterior a cualquier discursividad o a cualquier estructuracion, e
igualmente conserva en si la variacion continla que asegura su
irreductible variedad ontoldgica. Nos enfrentamos entonces, de lo
pre-Ontico a lo éntico, a sistemas de semiotizacion que son la
expresion de una facticidad existencial que dificilmente se pueden
reducir a una Unica economia significante ] . Podemos afirmar que
al dejar salir, al restituirle todas sus potencias a la inmanencia se
empieza a constituir una ontologia del presente, una ontologia del
devenir y esa ontologia del presente es, quiza, la filosofia
correspondiente para este nuevo mundo, y , sin duda, la obra
Nietzscheana, vista como la testaruda tarea de transvaloracidn,
emerge intempestiva para abrirle a la filosofia un espacio-tiempo,
que ella desconocia, en el encuentro y abrazo de fuerzas de este
“nuevo mundo”, un espiritu espacio-tiempo ya indiscernibles.

Me pregunta usted qué cosas son idiosincrasia en los
filosofos?... Por ejemplo, su falta de sentido histdrico, su
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odio a la nocién misma de devenir, su egipticismo. Ellos
creen otorgar un honor a una cosa cuando la deshistorizan,
sub specie aeterni (desde la perspectiva de lo eterno), —
cuando hacen de ella una momia. Todo lo que los fildsofos
han venido manejando desde hace milenios fueron momias
conceptuales; de sus manos no salid vivo nada real. Matan,
rellenan de paja, esos sefiores idolatras de los conceptos,
cuando adoran, —se vuelven mortalmente peligrosos para
todo, cuando adoran. La muerte, el cambio, la vejez, asi
como la procreacion y el crecimiento son para ellos
objeciones, —incluso refutaciones. Lo que es no deviene;
lo que deviene no es... Ahora bien, todos ellos creen,
incluso con desesperacién, en lo que es. Mas como no
pueden apoderarse de ello, buscan razones de por qué se
les retiene. “Tiene que haber una ilusion, un engafo en el
hecho de que no percibamos lo que es: ;donde se esconde
el engafiador? —”Lo tenemos, gritan dichosos, jes la
sensibilidad! Estos sentidos, que también en otros aspectos
son tan inmorales, nos engafian acerca del mundo
verdadero. Moraleja: deshacerse del engafio de los
sentidos, del devenir, de la historia (Historie), de la
mentira, —Ila historia no es mas que fe en los sentidos, fe
en la mentira. Moraleja: decir no a todo lo que otorga fe a
los sentidos, a todo el resto de la humanidad: todo el es
“pueblo”. Ser filésofo, ser momia, representar el
mono6tono-teismo con una mimica de sepulturero! — Y,
sobre todo, fuera el cuerpo, esa lamentable idée fixe (idea
fija) de los sentidos!, jSujeto a todos los errores de la
I6gica que existen, refutado, incluso imposible, aun cuando
es lo bastante insolente para comportarse como si fuera

real!...”.
FRIEDRICH NIETZSCHE ,Texto

1,Crepusculo de los idolos.
“La razon en la filosofia”
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El Devenir como revolucién

En este punto, retomamos el concepto de devenir desde la 6ptica de
Deleuze-Guattari. Para estos pensadores no se trata de una
historicidad, pues a la historia se le escapa el acontecimiento, ella
capta la efectuacion del devenir en un estado de cosas. El devenir
no pertenece a la historia, la historia designa el conjunto de
condiciones en las cuales se instaura el devenir para crear algo
nuevo, por eso no debemos confundir el "porvenir de la
revolucion”, que designa la efectuacion de un estado de cosas ya
sea posible o ya sea real, con "los devenires revolucionarios™ de los
individuos, las comunidades o los pueblos gque son reales sin ser
actuales, ideales sin ser abstractos, [pues toda revolucién, es
potencia, y como potencia es un real-ideal, movimiento real del
deseo, afirmacion ideal de la vida, acontecimiento puro que no esta
sujeto a sus efectuaciones, si bien las celebra] . En funcién de lo
posible, los devenires reales abren mil caminos revolucionarios por
los que entran o salen los pueblos, etnias, grupos de edad o sexo,
razas o religiones, nuevos trabajadores cognitarios y viejos
trabajadores electro-maquinados, en fin las multitudes. Ahora bien,
los devenires no estan exentos de grandes riesgos tanto exteriores
(la fuerzas coactivas de los estados de cosas), como interiores (el
engendramiento de nuevas trascendencias), pero mas all4 de todos
esos riesgos, el devenir revolucionario es la Unica posibilidad, y
aqui entendemos por posibilidad la potencia creadora de una
multiplicidad de mundos posibles que advienen todos a la
existencia sin dejar de ser incomposibles, esta ya no es la
posibilidad del mejor mundo, sino la de todos los mundos posibles
afirmando su absoluta posibilidad; decimos, pues, que el devenir
revolucionario es la Unica posibilidad que tienen las multitudes
para conjurar la verguenza de ser un hombre, lo intolerable de
pertenecer a un mundo Unico y uniforme y la insoportable
cotidianidad de ser y estar en el mundo solo para consumir. La
desagregacion de la vida social, el deterioro ecoséfico de la vida
citadina, reclaman la recomposicion de nuevas subjetividades, el
engendramiento de agenciamientos ético-politicos y ético-estéticos
gue sean las lineas continuas de realizacion de los devenires. Lo
posible como la Unica posibilidad de la humanidad estd en este
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devenir revolucionario para conjurar la vergienza y responder a lo
intolerable.

Individuo (y con esto queremos decir ya colectivo) o grupo de
individuos, o agrupamientos de grupos, en fin, grupusculos, o
grupo-sujeto (o minoria) al actuar devienen, y entonces constituyen
un foco de resistencia y creacion, o grupo sometido (o mayoria) y
entonces, conservando su libertad, se constituyen en objeto del
mandato y de la orden, o en sujeto-obediente, pues es evidente que
el sistema de doble implicacién mandato-obediencia hace de los
sujetos, tanto los que transmiten las érdenes como quienes las
sufren, sujetos-obedientes. Cuando diversos individuos o
colectivos se constituyen como sujetos, estos procesos tienen
validez en la medida que escapan al saber constituido y al poder
dominante, su creencia en el mundo los hace revolucionarios. Es al
nivel de cada tentativa, de cada intento que se juega la capacidad
de resistencia o al contrario la sumision a un control, y en cada
tentativa, en cada intento, el grupusculo debe cuantificar su
movimiento de resistencia, y establecer la consecuencia que le abra
una perspectiva renovada de devenir revolucionario. Por esta
razén es muy importante distinguir lo mayoritario de lo minoritario
gue es devenir potencial creador y creativo. S6lo lo menor es
fluido, s6lo lo menor al deslizarse, al pasar, traza la linea melddica,
intermedia, temporal y creadora, entre el tiempo y la eternidad,
ocupando y poblando intensivamente e irreversiblemente nuevos
espacios hasta ahora inexistentes.

El devenir se define como ese paso, esa corriente entre dos 0 mas,
ese umbral intersticial que se establece entre dos seres, dos
elementos a y b que se relacionan de modo tal que el devenir entre
ellos constituye una tercera realidad, que no es ni a ni b, sino un
ab que es indecidible entre ambos y que cobra vida propia sin
borrarse b ni a. Es una puesta en acto de la exterioridad_de la
relacion entre dos seres (que no necesariamente se comunican),
respecto de ellos mismos como términos de la relacion. Mostrando
ademas cémo lo més subjetivo es asi mismo lo mas objetivo.
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Del SER Al DEVENIR

Hombre mujer

Blanco negro, indio, mestizo
Occidental tercer mundo

Varén adulto nifios, viejos

Razonable emocional

Heterosexual homosexual, bisexual
Habitante de las ciudades habitando otros lugares
Hablando una lengua estandar hablando multiples lenguas.

Comunidades, minorias y devenires

El movimiento de las mujeres fue uno de los primeros
movimientos politicos al cual no le interesaba la toma del poder y
tampoco buscaba hacer parte de una mayoria politica que lo
obligaria a realizar compromisos sobre sus necesidades y
reivindicaciones. Semejante a los grupos de jazz y reggae que lo
han inspirado y no a los antiguos del sufragio, estos musicos vivian
en pequefias comunidades donde mantenian su afirmacion
individual y colectiva.

La comunidad aparece entonces como una organizacién de rango
medio, establecida sobre una coexistencia local o sobre una
afinidad particular, encargada de mantener el Estado a distancia y
de abrir un espacio en el cual las conductas novedosas puedan
tener un lugar, algunos ejemplos serian la comunidad gay,
comunidad paez, los musicos del Pacifico, el movimiento de
negritudes.

Estas comunidades organizadas alrededor de objetos tan
especificos enfrentan el riesgo de autogenerar, al interior de ellas,
un micro-estado, pues cada uno de sus miembros se reconoce y
asume una "ley local" que debe respetar y hacer respetar por los
otros. Organizadas asi, no dejan lugar a los cuestionamientos
explicitos sobre el devenir, al agenciamiento consciente de los
deseos ni a la ocurrencia de otras posibles alianzas. Con este
sentimiento de pertenencia los hombres y mujeres de nuestros dias
tienden a sentirse iguales, pero en la ignorancia completa de la
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diversidad de los devenires y obsesionados en la conservacion del
momento presente que puede ser perfectamente reaccionario.

Construir  un colectivo supone sensaciones y aprehensiones
corporales tanto como pensamientos, reflexiones, acciones y
suefios. Se conforma de costumbres y tradiciones tanto como de
rebeldias y subversiones; de memoria, de invencidn, de experiencia
y descubrimiento. Es teoria y es practica, es conviccion e
incertidumbre, es a un tiempo lo que somos y lo que vamos siendo
en ese proceso de transformacion infinito que es la vida. La
subversion que esto implica, como puede percibirse, constituye un
atentado contra cualquier tipo de relaciones de poder y
dominacion, y en esa medida genera profundos rechazos que, sin
embargo, es insoslayable convertir en nutrimientos del nuevo
COoNsenso.

Pero si se lucha contra el poder entonces todos aquellos
sobre los que se ejerce el poder como abuso, todos aquellos
gue lo reconocen como intolerable, pueden comprometerse
en la lucha alli donde se encuentran y a partir de su
actividad (o pasividad) propia. Comprometiéndose en esta
lucha que es la suya, de la que conocen perfectamente el
blanco y de la que pueden determinar el método, entran en
el proceso revolucionario. Como aliados ciertamente del
proletariado ya que, si el poder se ejerce tal como se ejerce,
es ciertamente para mantener la explotacion capitalista.
Sirven realmente la causa de la revolucion proletaria
luchando precisamente alli donde la opresion se ejerce
sobre ellos. Las mujeres, los prisioneros, los soldados, los
enfermos en los hospitales, los homosexuales han abierto
en este momento una lucha especifica contra la forma
particular de poder, de imposicién, de control que se ejerce
sobre ellos. Estas luchas forman parte actualmente del
movimiento revolucionario, a condicion de que sean
radicales, sin compromisos ni reformismos, sin tentativas
para modelar el mismo poder consiguiendo como maximo
un cambio de titular" (Foucault, 1977, p. 86).
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Los movimientos sociales en América Latina nos muestran una
irrupcion de nuevos colectivos, planteando problemas que aquejan
a sus comunidades e intentando apropiarse de un discurso que les
permita exponer su problematica ademas de tomar calles, sitios
publicos, tierras, consolidando acciones y modos de construccién
de lo comunitario-individual que se acerca en su praxis a este
devenir revolucionario. Ejemplos de estos colectivos son: los
zapatistas en Mexico; los indigenas y asociaciones campesinas de
Colombia, Ecuador, Bolivia y Per(; los Sin Tierra en Brasil; los
circulos Bolivarianos en Venezuela; los piqueteros, asambleas y
toma de fabricas en Argentina; los mapuches en Chile y muchos
otros que no alcanzariamos a enumerar aqui. Se trata de iniciativas
surgidas “desde abajo” en la construccion de redes sociales activas,
invocando memorias ancestrales para subvertir el actual orden y
creando nuevos vinculos de solidaridad y lucha. (Movilizacion
continental del 12 de Octubre- EI grito de los excluidos).

Pe Alfredo Gongalves
El nuevo rumbo de la historia

De nada sirve pedir al rey para avanzar;
Quien naci6 en cuna de oro, teme las mudanzas.

De nada sirve pedir a los hombres de negocios para avanzar;
Quien lucra con la orden mundial, hara todo para mantener el
estatus quo.

De nada sirve pedir al obispo para avanzar;

Quien se preocupa con los bienes del mas alla, se limita a esperar
la muerte.

De nada sirve pedir a los cientistas para avanzar;

Quien es financiado por los poderosos, a ellos deben la propia
sobrevivencia.

De nada sirve pedir a Dios para avanzar;

El lleva en serio el don de la libertad humana, y no interfiere en los
destinos de cada uno.

Ponte tu a camino...
iDa los primeros pasos, inicia la gran marcha!

Cuando menos esperas todos vendran tras tuyo: para aplaudir o
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reprimir, construir o destruir,
Para profetizar o esclarecer, para reir o llorar, para apoyar o
combatir.
Cuando el pueblo se pone en movimiento, habra siempre
bendiciones y maldiciones,
iMas nadie podra detener el nuevo rumbo de la historia!

Este espacio-tiempo que habitamos-duramos incluye un
pensamiento contemporaneo y por venir. La ciencia nunca habia
sido tan humilde en sus pretensiones, tan poderosa en su
configuracion, el acercamiento del universo al sentido comun ha
hecho posible que la filosofia y la ciencia se acerquen nuevamente.
Esta es la era de los mundos posibles, de los investigadores mezcla
de artistas, filésofos y cientificos. Requerimos que esta nueva
vision de la ciencia desde la academia, incorpore al conocimiento
lo irracional, lo paraddjico, el desorden, la incertidumbre, lo
aleatorio, lo complejo y privilegie en todo acto “la relacién con”
para que habitar-durar sea un finito en devenir. La ciencia del caos,
los fractales, lo aleatorio, las bifurcaciones, la teoria de las
catastrofes, hacen parte de esta nueva vision que acercan el sentido
del hombre comun y el conocimiento; una ciencia creada y
credndose como relato de acuerdo con llya Prigogine el cientifico
devenido filésofo.

El universo tiene un elemento narrativo, que yo destaco. De
este modo se pasa de una visién geométrica del universo a
una narrativa. Creo que ése fue siempre el punto de vista de
la filosofia, especialmente la del siglo XX. Esa es realmente
una de las razones por las cuales la ciencia y la filosofia se
distanciaron y la filosofia se volvié anticientifica. Yo estoy
tratando de acercar y reunir diferentes aspectos del esfuerzo
humano.

Entrevista con Ilya Prigogine

realizada por Christiane Raczynsk

La Nacién On Line (1998)
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En torno a la Comunidad Desobrada,
De Jean-Luc Nancy

Carlos Enrique Restrepo B.

El presente escrito quiere ofrecer una indicacion del
pensamiento sugerido por Jean-Luc Nancy bajo el titulo La
Comunidad Desobradat. Llevado de la intencion de un fecundo
didlogo con Georges Bataille, este titulo se propone como una
meditacién —y mas radicalmente, como una experiencia— en torno a
la cuestion de la comunidad. Intencionalmente la nombramos
“cuestion” y no “concepto”, en la medida en que, tal y como es
abordada por Nancy, la comunidad, lejos de hacerse objeto de la
reflexion ilusa que aspira a su fundacion en orden a las exigencias
de una politica que defina sus principios regulativos sometiéndola
al imperio de los fines, nos interpela més bien desde la dimensién
del fracaso que le es hoy propia y a la luz de la cual se establecen
las condiciones de su actualidad, toda vez que histéricamente ha
sido conducida a su limite. Para quienes participamos de este
seminario en el que la comunidad se hace motivo de encuentro e
incluso de un proyecto de fundacion, el limite al que me he
referido tiene que constituirse en el lugar —o mas bien, en el no-
lugar— desde el cual la cuestion de la comunidad se torna todavia
pensable.

Contemporaneamente, dicho limite menciona la caida del ideal
comunista -y la caida del comunismo- que animé las empresas
politicas del siglo XX, no sin reconocer a través suyo el colapso
que a su cuenta se abonaron las aspiraciones miticas y las utopias
clésicas y cuya insistencia inaudita (Nancy) se suma al fondo de
ausencia que en torno a si sobrelleva todo proyecto de comunidad:
Tierra prometida, Republica platonica, Imperio romano, Civitas
Dei, Nueva Atlantida, Ciudad del Sol, Contrato Social, Estado

! Nancy, Jean-Luc. La Communauté Désceuvrée. Paris: Christian Bourgois

Editeur, 1999. Version castellana La Comunidad Desobrada. Madrid: Arena
Libros, 2001. Todas las citas intertextuales entre paréntesis remiten a la edicién
castellana.
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Absoluto. Del mismo modo hay que proyectar dicho fracaso a las
formas emergentes de “comunidad” -Unién Econdmica,
Comunidad Europea— que en su predecible caducidad abanderan la
realizacion altima del capitalismo universal.

Ya las lineas iniciales del libro de Nancy hacen valer este
insoslayable presupuesto: “El mas importante y mas penoso
testimonio del mundo moderno, el que retne tal vez todos los
demés testimonios que esta época esta obligada a asumir (pues
también somos testigos del agotamiento del pensamiento de la
Historia), es el testimonio de la disolucion, de la dislocacion o de la
conflagracion de la comunidad” (pag. 13). Esta disolucion —que, en
todo caso, como veremos, no pretende afirmar un estado previo de
realizacion de la comunidad—, o bien esta dislocacion —que sugiere
la ausencia de lugar para el ser-en-comin—, y aln mas, esta
conflagracion —en la que resuena quizas el crepitar de los hornos en
los campos de concentracion— desmienten de manera radical la
aspiracion comunista que Sartre habia emplazado ya como “el
horizonte insuperable de nuestro tiempo” (citado por Nancy, pag.
13). La cuestion de la comunidad, por el contrario, se nos formula
hoy a la sombra del comunismo en cuanto superado y del
desdibujamiento o la pérdida del horizonte al que apuntaba toda su
obra revolucionaria. Frente a la ilusion comunista de Sartre, Nancy
no vacilard en reconocer que el nuevo horizonte insuperable lo
conforman mas bien “la desaparicién, la imposibilidad o la
condena del comunismo” (pdg. 25). Esta inversion no deja de
alimentar nuestra extrafieza e indeterminacion frente al ser posible
de la comunidad.

Pero, ¢a qué atribuir esta destruccion del metarelato comunista?
De un lado, a la imagen que dejo tras de si el llamado “comunismo
real”, en el cual los Estados mismos que lo suscribieron
“aparecieron, desde hace mucho tiempo ya, como los agentes de su
traicion” (pag. 14). Es la traicion que se presiente en el hecho de
que toda rebelion, toda obra o toda accion de las resistencias
terminan por engendrar y erigir ante si el rigor de los
totalitarismos. Bataille, quien sirve de motivo a la meditacion de
Nancy por cuanto es “el pensador que ha ido mas lejos en la
experiencia crucial del destino moderno de la comunidad” (pag.
36), no hablara finalmente de otro modo: “La menor esperanza de
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la Revolucion fue descrita como el debilitamiento del Estado; pero
son, al contrario, las fuerzas revolucionarias las que el mundo
actual ve languidecer y, al mismo tiempo, toda fuerza viva ha
adoptado hoy la forma del Estado totalitario” (citado por Nancy,
pag. 14).

La superacion del comunismo puede resumirse en el cansancio
de la revolucion: es el des-encanto, la des-ilusion, la experiencia de
que el ideal era un ideal infatuado, que esa realidad en la que las
causas se “realizan” desmiente y sojuzga el ideal, el cual ya no se
sostiene al reconocerse en la atrocidad Gltima en que incurren los
heroismos.

Pero este es para Nancy tan solo el aspecto exterior de dicho
fracaso. De otro lado, hay que captar que la “l6gica de la traicion”
pertenece esencialmente al proyecto comunista, en la medida en
que el Todo para el cual —aun sin saberlo— trabajan las resistencias
y en el que se concentra toda fuerza revolucionaria ha sido posible
en virtud de una problematica definicién operativa del hombre: el
hombre comprendido en su esencia como agenciador de obra por
la mediacion del trabajo, el hombre destinado a la camaraderia de
las empresas colectivas, en suma, la idea de que el hombre es
esencialmente productor. No dejamos de escuchar en ello la
resonancia hegeliana segun la cual la vida de la conciencia
individual se cifra en la puesta al servicio de la obra universal del
espiritu del mundo; tambien reconocemos en ello al marxismo,
cuya prospectiva politica radica en la liberacion de las fuerzas
productivas de la condicion de trabajo enajenado, liberacién que
debe acontecer por obra del trabajo mismo. Con todo, y para hacer
visible que esta reduccion de la obra humana a la idea de una
comunidad operativa no es exclusiva del comunismo, sino que mas
bien sustenta toda forma de totalitarismo, permitasenos una extensa
cita del Heidegger nazi, es decir, del Heidegger rector o Fuhrer de
la Universidad de Friburgo, cuando en 1933, invocando el espiritu
de la obra de Ernst Junger El Trabajador, reclamaba el
compromiso de los jovenes estudiantes alemanes:

“La palabra trabajo tiene dos sentidos: en principio designa el

hecho del trabajador, es decir, el hecho de llevar algo a cabo, de
cumplir con un comportamiento; seguidamente designa lo que se
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obtiene trabajando, el producto, el resultado, el éxito que tiene
lugar cuando se lleva algo hasta su fin. Si se sigue este significado
amplio y aumentado, todo comportamiento humano —en la medida
en que se ocupa y preocupa de cualquier cosa— es tanto trabajo
como cuidado.

Aunque, bien considerado, lo fundamental de la esencia del
trabajo no se encuentra ni en la realizacion de una manera de
comportarse ni en su resultado. Se encuentra en lo que, haciéndose,
tiene lugar propiamente ahi. Por lo tanto, lo que ahi esta teniendo
lugar propiamente es que el ser humano se coloca, en tanto que ser
del trabajo, en el corazon del debate con la realidad entera. En este
debate, en el que el ser humano se expone, tienen lugar, en lo
concerniente a los poderes configuradores del mundo, poderes que
estdn alcanzando su maximo poder, que acaban, por tanto, por
imponerse pero que al mismo tiempo sufren una reelaboracion y
afortunadamente acaban siendo domefiados. La esencia del trabajo,
asi entendida, es lo que, desde lo mas profundo, da en lo sucesivo
su determinacidn en la forma en que el ser humano esta puesto ahi.
Nuestro Dasein estd a punto de desplazar su centro de gravedad
hacia otro modo de ser del que, desde hace algun tiempo, ya se ha
desvelado el caracter bajo el nombre de cuidado. Lo que los
filésofos de oficio se han apresurado a recusar unanimemente. En
cuanto a Ernst Junger, partiendo de una comprension inventiva y
fecunda del pensamiento de Nietzsche, y apoyandose en la
experiencia del material que hizo por si mismo durante la Guerra
Mundial, ha podido presagiar el modo de ser del hombre del siglo
préximo mediante la figura Unica del trabajador.

El trabajo traslada al pueblo y lo inserta en el campo de accién
de todas las fuerzas esenciales del ser. El reajuste armdnico del
Dasein entendido popularmente, es decir, lo que se configura por el
trabajo y en tanto que trabajo, no es otra cosa sino el propio
Estado. El Estado del nacionalsocialismo es el Estado del trabajo.
El nuevo estudiante se sabe expuesto porque se impone la
exigencia del saber referido al pueblo; esta es la razén por la que él
es un trabajador1.

! Heidegger, Martin. El Estudiante Aleman como Trabajador. En: ER Revista de
Filosofia, Sevilla: Nro. 29, pag. 159-161.
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La idea comunista de la comunidad cifra su esencia en este
emplazamiento operativo del ser del hombre definido a partir del
trabajo. De este modo, la comunidad adquiere siempre el sentido
de la causa, de la obra, del proyecto como medida de su
realizacion. Asi pues, la comunidad se entiende como el producto
del esfuerzo man-comunado, de una colectividad “sometida al
objetivo de los seres que producen por esencia su propia esencia
como su obra, y que ademaés, producen esta esencia como
comunidad” (pag. 15). Nancy denomina esta condicién el imperio
de la inmanencia, la inmanencia del hombre al hombre que sefiala
la accion de unas fuerzas que se totalizan. Su movimiento es el
devenir que de manera sumatoria termina necesariamente por ser
comandado por un cuerpo o un jefe que dirige la realizacién del
proyecto. Pero este presupuesto en el que la comunidad debe ser la
de los hombres, este humanismo del que el comunismo se hace
deudor y en el que engendra su propia quiebra, esta inmanencia
absoluta es para Nancy “el escollo para un pensamiento de la
comunidad” (pag. 16). Con ello, el comunismo no ha logrado otra
cosa que llevar la comunidad a su limite. Aun cuando encarnaba
“el deseo de un lugar de la comunidad encontrado o vuelto a
encontrar tanto mas alla de las divisiones sociales como de la
servidumbre técnico-politica” (pag. 13), su obra, por ejemplo
cuando ésta se pretende revolucionaria 0 emancipatoria, trabaja por
la instauracion de una dominacion nueva y de una ain mas férrea
enajenacion.

Ahora bien, si no en las causas colectivas, ;ddnde establecer el
lugar a partir del cual pensar la comunidad? Ante todo, hay que
reparar en la reserva que Nancy manifiesta en relacién con la
“sociedad de los individuos”. Tras la caida del comunismo, la
ilusion que se levanta y que atraviesa el mundo moderno es que la
sociedad es el genuino lugar de la comunidad, en la medida en que,
sustentada por una cultura del individualismo, constituiria “el
privilegio insuperable gracias al cual Europa habria ya demostrado
al mundo la Unica via de emancipacion de las tiranias y la norma
segun la cual medir todas las empresas colectivas 0 comunitarias”
(pag. 17).

Pero, para Nancy, la naturaleza de lo social es algo ajeno a la
comunidad y completamente otro que ella, como lo es también el
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confinamiento del hombre a la ausencia de relacion mencionada
como el dltimo grado de una descomposicion tal y como se la
reconoce en la nocion de individuo. Del mismo modo que, por
exceso, la comunidad es impensable bajo el presupuesto de la
condicién esencial del hombre en cuanto trabajador, asi también el
pensamiento y la experiencia —para nosotros tan familiar— del
individualismo, es contraria, esta vez por defecto, a la posibilidad
de una comunidad. El individuo no es nunca ocasion para un ser-
en-comun. En su lugar sustenta un cierto comercio que no va mas
alla de los pactos, de los contratos, de los acuerdos, del consenso,
de las asociaciones. En el individualismo se presenta méas bien un
atomismo. A este respecto, y valiéndose del recurso a la fisica
epiclrea, Nancy observa: “No se hace un mundo con simples
atomos. Es necesario un clinamen. Hace falta una inclinacion o una
disposicion del uno hacia el otro, del uno por el otro o del uno al
otro. La comunidad es al menos el clinamen del “individuo” ”
(pag. 17).

Asi las cosas, no tendria por qué ser extrafio el hecho segun el
cual las sociedades actuales nunca llegan a constituir mundo, a
establecerse para el hombre como el &mbito en el cual resolver su
ser-en-el-mundo. La sociedad aparece mas bien como la caida
vertical, libre e infinita, la precipitud de &tomos que no se inclinan
a un ser-fuera-de-si, precipitud que alberga de modo siempre
latente la catastrofe. Y es que la sociedad, fundada en el individuo,
solo viene a sostenerse de lo que histéricamente ha quedado como
el Gltimo residuo de la disolucién del comunismo, lo cual en todo
caso no significa que semejante division en partes atdmicas
mencione la pérdida de una auténtica comunidad lograda en un
momento histérico anterior.

Esta dltima idea merece todavia alguna consideracion. Para
Nancy, aunque deudora de la ruina del comunismo politico, “la
sociedad no se ha hecho sobre la ruina de la comunidad™ (pag. 25).
Entre otras cosas porque, como podemos advertir, comunismo y
comunidad rifien en la comprensién de lo que comunica las
existencias entregadas al ahi de su ser. A diferencia de la
“comunidad” comunista, la comunidad en nombre de la cual se
proclama Nancy se aposenta méas alla del distrito de lo politico.
Dicho mas radicalmente, la comunidad no es politica. De ahi que
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nunca el comunismo -ni ideal ni “real”- llegue a fundar y ni
siquiera a presentir el espiritu que anima la genuina comunidad.
Asi pues, la pregunta por la comunidad no obedece a la nostalgia
de un pasado disuelto, a la empresa de recuperacién de una
realidad cancelada. La comunidad no es algo que el hombre
contemporaneo haya perdido, ni siquiera alude a las “ilusiones de
origen” (pag. 25) de las que, como estado de naturaleza e incluso
como el “paraiso” anterior a la historia, se sostienen el humanismo
y el cristianismo. La comunidad propiamente dicha “no ha tenido
lugar” (pag. 29). Ella es mas bien “lo que nos sucede —pregunta,
espera, acontecimiento, imperativo— a partir de la sociedad” (pag.
29). La comunidad es apenas aquello a lo que nos dirigimos, y
reiterémoslo una vez mas, al margen de toda empresa, sobre todo
de las empresas politicas. Por eso su ser-posible s6lo se presiente a
la luz de la necesidad de “ir més lejos que todos los horizontes”
(pég. 25), lo cual a su vez significa ir, lejos de toda obra, de todo
proyecto, de toda causa colectiva, de la comprension operativa de
lo humano, al encuentro de la des-obra que “funda” (con toda la
salvedad de las comillas) de modo auténtico la comunidad. S6lo en
el abandono de esos “lugares comunes”, se nos hace comunicable
la sugerencia hecha por Nancy con el titulo La Comunidad
Desobrada.

A este propdésito la meditacion de Nancy estriba en que la
comunidad no es asunto de una pérdida a recuperar, como tampoco
obra por realizar. La comunidad no se funda, sino que ella nos es
siempre inmediatamente dada. Este don atraviesa de manera
originaria nuestro ser, es la medida de una existencia que se revela
de cara al ser-en-comun que dispone los encuentros de un yo con
otro. La comunidad se descubre asi, no como imputable al
individuo, sino al ser singular. La comunidad es aquello a partir de
lo cual, en cuanto seres singulares, nos va nuestro ser en cada caso,
del mismo modo que nos va un ser-fuera-de-si en el que el otro se
nos revela. Ahora bien, aquello que nos es dado, la medida comuln
de las singularidades entregadas al afuera del ser-con..., al éxtasis
de la existencia misma ante la cual ya no se resiste la tirania del yo
en su absolutizacion de la inmanencia, es la certeza inminente de la
muerte. “El ser singular no es el individuo, sino el ser finito” (pag.
59). En este aspecto, la comunidad que entreteje Nancy, la del ser-
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en-comun, es deudora del ser-relativamente-a-la-muerte que define
para Heidegger la existencia del Dasein, y que vale para él como el
modo auténtico del ser-en-el-mundo. En Ser y Tiempo (88 46-53),
Heidegger ha sabido formular la cuestion de la muerte en cuanto
pregunta por un posible ser total del Dasein. En dicho examen, la
muerte ha sido comprendida como la posibilidad inminente,
irreferente, irrebasable, cierta, mas propia y peculiar de la
existencia. La existencia misma tiene alli su limite, en cuanto la
muerte aparece como la posibilidad de su pura imposibilidad. Pues
bien, este  ser-relativamente-a-la-muerte  se  manifiesta
primariamente y de manera impropia en la muerte del otro. Pero lo
gue esta muerte me devuelve es la certeza de su ser-en-cada-caso-
mia, pues “nadie puede quitarle al otro su morir”. En la muerte
somos irremplazables; la muerte nos singulariza en cuanto nos
asiste al modo de la posibilidad méas propia y peculiar. EI hombre
es en consecuencia y de manera originaria ser-para-la-muerte. En
Nancy, este ser-para-la-muerte se convierte en aquello a lo que
com-parece todo ser singular. La comunidad de las existencias se
cifra en esta com-parecencia que, en cuanto experiencia limite,
permite que acontezca “la particion de los seres singulares y la
comunicacion de la finitud” (pag. 62). Nancy formula esta cuestion
del siguiente modo: “La comunidad se revela en la muerte del otro:
de esta manera, se revela siempre al otro. La comunidad es lo que
tiene lugar siempre a través del otro y para el otro. No es el espacio
de los “mi-mismo” —sujetos y sustancias, en el fondo inmortales—
sino el de los yo, que son siempre otros (0 bien no son nada). Si la
comunidad se revela en la muerte del otro, es porque la propia
muerte es la verdadera comunion de los yo que no son un mi-
mismo. No es una comunion que fusione los mi-mismo en un Mi-
mismo o en un Nosotros superior. Es la comunidad de los otros. La
verdadera comunidad de los seres mortales, o la muerte en tanto
gue comunidad, es su comunion imposible. La comunidad ocupa,
por tanto, este lugar singular: asume la imposibilidad de su propia
inmanencia, la imposibilidad de un ser comunitario en tanto que
sujeto” (pag. 35).

La definicion dltima de la comunidad se jugara, pues, en el
incierto horizonte de la muerte. “Una comunidad es la presentacion
a sus miembros de su verdad mortal” (pag. 35). Ahora bien, aln
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cuando la muerte es en cada caso mia, aunque ella es intransferible
al otro, esto no significa el confinamiento de las singularidades a
una existencia aislada. Lejos de ello, la particion que delata la
muerte es el modo bajo el cual “la finitud pasa de uno a otro” (pag.
67). Ella hace acontecer una dindmica, la del “transito
ininterrumpido” de la distancia en esa suerte de comunién
imposible. La comunidad no se afirma entonces mas que en esta
transitividad “productora” de la distancia que la muerte pronuncia
desde siempre entre yo y otro. Se la reconoce por el triple duelo al
que asiste el ser singular: “el de la muerte del otro, el de mi
nacimiento, y el de mi muerte” (pag. 59). Este duelo es lo que el
ser nos dona, lo inintercambiable que hace emerger sin embargo
los intercambios, los flujos, la pasién, en suma, toda forma de
comunicacion.

La comunidad nunca esta perdida, sino mas bien desde siempre
dada. “En el fondo, nos es imposible perderla” (pag. 67). Sin
embargo, en lo inaudito en que se ha mantenido para nosotros, en
el caracter impensado que Nancy le atribuye, ella aparece como
“un don que hay que renovar, que hay que comunicar”, (pag. 68)
no en el sentido de una tarea o de una obra a realizar y menos aun
en el comercio grosero de las palabras cuyo colapso es el exceso de
la teoria, sino en el contagio de la com-parecencia en que se
reconoce lo comdn: “en las llanas conversaciones, en las risas
compartidas, en el éxtasis” (Bataille). EI des-obramiento en cuanto
condicion misma de la comunidad es el correlato de la finitud.
Llevada de la mano de la finitud, también la comunidad es finita;
no se reconoce en las obras finalmente siempre desmentidas,
refutadas, canceladas por el “No” absoluto de la muerte; ella es
mas bien, en una bella expresion de Nancy, “una tarea infinita en el
corazon de la finitud” (pag. 68-69).

So6lo en el des-obramiento la comunidad escapa al imperio de la
inmanencia. En su lugar, mas all4 de la empresa de totalizacion
comunista, pero también del solipsismo individualista de la
sociedad humana, el des-obramiento inaugura la dimensién de la
trascendencia que hace posible el encuentro con el otro en una
distancia filial. Para Nancy, “la comunidad es trascendencia” (pag.
68), una trascendencia que, en la particion que revela, debe ser
acogida como lo que se nos otorga en el ser-fuera-de-si desde el
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cual la muerte del otro nos interpela, en lugar de suprimirla en la
empresa de totalizacion inherente al mundo de los fines.

En ese sentido, “no se trata de hacer, ni de producir, ni de
instalar una comunidad” (pag. 67). La comunidad desobrada habla
mas bien de una comunidad ociosa, de una cierta “negligencia” que
quizas reconcilia con el duelo del ser que nos asiste, ociosidad y
ausencia de obra que por excelencia se reconoce para Nancy en la
comunidad literaria. En lugar de simular un obrar permanente en
favor de la comunidad, cual es el caso de la sofisteria del politico;
en lugar de trabajar por la comunidad como hacen los
humanitarios, los culpables, los dolientes, se trata mas bien de
destinar en una especie de satira, en una suerte de gesto, una mano
ociosa para la escritura: esa es la comunidad de los indtiles,
comunidad improductiva, un literaturismo -y no ya un
comunismo- afin quiza a lo que Bataille mencionara con la palabra
soberania, y a la que también Blanchot se ha referido al modo de
una comunidad negativa: comunidad imposible, comunidad de los
gue no hacen comunidad.
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En busca de Ricardo 111,

0 los avatares del poder,

0 como Al Pacino logra hacer en el cine pop-
filosofia

Oscar Barragan M.

Es como si la obra (Ricardo Il de Shakespeare) estuviese
inacabada, como si lo que se dejd de ella en el siglo XVI reclamara
de los siglos una voz que cada vez se aclarara mas y mas sin llegar
al tono que le confiera su neta expresion.

Ricardo Il es un personaje cobrando identidad en cada una de
sus puestas en escena, en el teatro y fuera de él, mas no por ello
queda excavado en sus cimientos por las mdaltiples puestas en
escena que lo efectlian , ya sea en el teatro o fuera de él. Es como si
hubiera un Ricardo de Gloucester para cada época, recorriéndolas
con su estela aciaga de viciosidades atroces.

¢La constante del alma humana a través de la historia no es la
lucha por un poder que llamamos “El Poder” en sus diversos
avatares? El absoluto, aquello que da vida al despliegue del espiritu
, es el poder. Es mas, el absoluto gusta de negarse, es decir,
mostrarse como lo que no es para que no se le reconozca hasta que
ya sea ineludible y nos deje impotentes en el mas desolado
mutismo. El absoluto es abstraccion. El absoluto, como toda
abstraccion, es de una pobreza total. Es una falsa alternativa del
poder capitidisminuido la que nos pone a nuestra merced sélo la
ideologia o la violencia. ¢El poder: ideologia o violencia? La
ideologia es farsa. Farsa en sus dos extremos: el que la denuncia no
es menos ejercitador del poder que aquel que “supuestamente” la
detenta. Y en esto -la imposibilidad de no ejercitar el poder- la
ideologia no se queda atras, en tanto que despliega las maniobras
del poder. Y la violencia es el resultado de los choques de las
fuerzas.
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Es esta imposibilidad de no “poder” dejar de ejercer el poder lo
gue constituye lo que llamamos representacién o representatividad
y, es esta imposibilidad, la que es violenta dentro de la alternativa
violencia o ideologia. En suma, el poder es la hipocresia necesaria,
la mediacion para tratar a los demas (representatividad). Sin poder,
no hay trato entre los humanos. Es por eso que Ricardo Il es la
méas encumbrada de las obras inscritas en la representatividad del
alma de los hombres pues muestra descaradamente la
imposibilidad inscrita en el seno del poder. El alma representa en
toda su crudeza la ruindad de la que se inflama para proseguir sola
en su miseria, desolando a su paso con su toque que convierte en
plomo lo que toca, y es esto lo méas aciago del poder.

Hoy en dia, no dejamos de representar, de ejercer el poder a
expensas de aquellos que supuestamente no pueden actuar en
nombre propio: el pueblo, el proletariado, las mujeres, los fuera-
clase y un etcétera que se dibuja en la lejania. Seguimos siendo los
hipdcritas, modernos o postmodernos, hipdcritas galantes o no: el
poder que ejercemos es detentado por nosotros sobre la miseria de
los que “callan” hasta con los gritos de protesta que piden mas
poder sobre ellos a sabiendas de que ellos, siendo dominados,
también ejercen el poder: “Incluso es por voluntad de poder que se
obedece”, Nietzsche.

Valga un ejemplo. Aquel que se jacta diciendo: “Yo soy el que
ejerzo el poder en las muchas parejas que conformo y que se
disuelven en parte por este uso a ultranza. Detento mi poder
“patural” montandose sobre la miseria que yo mismo creo”. No
acabamos nunca de ejercer el poder creyendo detentarlo con més
ahinco si es mistificAndolo. Son varias las mistificaciones con la
gue el poder finge que no usurpa, que no transgrede o viola. No
acabamos. El poder no se acaba, el poder no acaba: impotencia del
poder en el seno del mismo poder. Impotencia de donde el mismo
poder se nutre. Hipdcritas, nosotros. Es nuestra ironia también el
poder: “La hipocresia es la ironia disfrazada”.

Para resistir la representatividad del poder, proeza casi
imposible, habria que ir alli mismo donde el esplendor del poder se
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decolora, se torna palido. Tentativa de Al Pacino en su pelicula En
Busca de Ricardo IlI.

Hacer brillar al erudito verdadero, el que ahorquilla el poder
subvirtiéndolo o pervirtiéndolo, sacando la fuerza del
apisonamiento del poder. Resistiendo. EIl erudito de la calle.
Pregonar es casi lo que hacemos en la calle; mirando o escuchando
los pregones inéditos alcanzamos el pregoén, la voz de una fuerza
para uno mismo con la fuerza de los otros. Nos hacemos ecos del
pregén: Pop-erudicién (o pop-filosofia, que es lo mismo). El
pregon es la erudicion sin esa parte del poder que tienen las
palabras en el apisonamiento de la escritura académica. Las
palabras ya no mistifican, son. Fuerza de la materia o material que
constituye el espesor de las palabras destituyendo la hipocresia o
representacion / reparticion propia del poder. Resistencia : ¢(No se
puede resistir en o desde la calle? La resistencia es la fuerza sin la
impotencia propia del poder.

Michel Foucault cuenta una historia, en casi todos sus libros
(desde Vigilar y Castigar hasta La voluntad de Saber -Historia de
la sexualidad I-, la historia de la concomitancia y la coexistencia
del poder y del saber. EI mismo Foucault ha contado el devenir de
la fuerza (la resistencia), la fuerza que tampoco acaba (pero)
demistificando al poder y haciéndose eco de un pregén. Pop —
filosofia.

Todo poder, en su mistificacién representativa y representadora
opera armando una estructura a la que llena.

Desde luego que en Ricardo Il la estructura esta vacia para ser
llenada, y sera en cada oportunidad objeto de un empefio en el que
el saber y el poder se entreveran. Asi, si los demas “saben” , de
todos modos, que Ricardo finge, este saber serd “como” ignorado
por Ricardo hasta el momento en que pueda utilizarlo como un
arma destructora contra ellos. Esta es su manera particular de llenar
la estructura medular del poder.

Pero esta particularidad se reflejara, paradigmaticamente, en
todo acto de poder.

Sé cauto / 138



Valga pues un ejemplo.

Actualmente, en Colombia algunos sostienen que conquistas de
la democracia muy valiosas como “el desarrollo libre de la
personalidad” son instrumentos que deterioran el poder como
autoritarismo que amenaza engullirse las fuerzas por medio de la
alternativa representativa violencia-ideologia; instrumentos que
querrian no fuese el sustento de la sociedad.

En una época en que la diferencia por fin estd tomando su
concepto por si misma sin “mediacion dialéctica” y sin pasar por la
oposicion (violencia-ideologia), el “libre” desarrollo de la
personalidad”, y otros tantos derechos fundamentales, son piedra
angular para no caer en la barbarie. Por favor, un Ricardo Il de
menos. Busquemos lo sub-representativo donde la fuerza
manifiesta la singularidad, donde la singularidad se manifiesta en
la fuerza sin oposicién (oposicion = violencia o ideologia
=representatividad).

El libre desarrollo de la personalidad es una fuerza libre,
subrepresentativa, infraideoldgica.

Mas es tan simple y, por eso tan dificil de decirlo, y, por
supuesto, de hacerlo. Siempre hay algo en nosotros que
reconstituye Ricardos Ills. Es en nosotros, y no tanto en los otros,
que comenzariamos por quitarnos el emplasto de poder que se
arroga, y, en primer término, el derecho de hablar en nombre de los
gue no tienen derecho a hablar en su nombre porque se lo vamos
usurpando al ser sus representantes. Esta es nuestra manera
particular de Ilenar esta estructura del poder.

El pregdn del erudito de la calle en Ricardo Il denuncia, como
de pasada, que las palabras clavadas, prendidas, fijadas nos
usurpan el sentimiento. En ésta pelicula, la aventura de Pacino es
buscar recuperar el sentimiento. (Recuperar el sentimiento =
Creer). Ya sea que ésta creencia esté en los espacios que hay entre
los fingimientos de Ricardo cuando esta solo con su conciencia...
desdoblada, ya sea en medio de la multitud ideologizada...
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Creer demanda sentimiento.

Nosotros necesitamos creer, creer en este mundo. Creer es una
fuerza libre. Creer en la diferencia como diferencia que se
diferencia (no hay otro modo de ser tolerantes). Creer en el libre
desarrollo de la personalidad, por un pueblo que clama en su
ausencia en tanto que pueblo y en su misma ausencia de pueblo o
como pueblo. Creer en esa fuerza que resiste al poder, fuerza sub —
representativa para hacerse resistente: ya la voz no es eco del poder
sino voz de un nombre propio (y no en nombre de los demas).

Creer no solo es un asunto de piedad por ese pueblo que falta (el
pueblo siempre falta: esto siempre lo ignor6é cierto marxismo).
Creer acopia fuerzas enderezandolas al futuro, eso esperamos.
Cuando al erudito lo encontramos en la calle clamando porque
Shakespeare entre en los programas de ensefianza, es preciso estar
ciego y sordo para no ver ni oir en ello un acto de fuerza, es decir,
una idea—fuerza(creencia). Cuando el erudito invoca el
resurgimiento de los sentidos, una vez excavadas las palabras, no
es preciso esperar el milagro para darse cuenta que lo invocado es
el engendramiento de la idea en los sentidos en una suerte de
pasion. ¢Quién era, el que decia que las ideas no caen del cielo?

Esto se encuentra, pese a todo, a ojos llenos en la pelicula de
Pacino: el movimiento casi imperceptible de la pasion de la
creencia.

La creencia es ese movimiento de la idea a través del
pensamiento, los sentidos y el habla; esto es, su engendramiento a
partir de la discordancia fundamental que empieza en los sentidos y
se transmite como fuerza primordial al pensamiento y al habla
rompiendo con lo representativo. Esto es la idea fuerza. La
creencia. Cuando la creencia adquiere conciencia de si como
pasion, la idea recorre las fuerzas del hombre.

Las aventuras de la creencia siguen caminos tortuosos

esquivando siempre, si es con la fe en este mundo, el poder
representativo. Creer, asi, es una cristalizacion de fuerzas; y si hay
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fuerza emanada de la tierra, ésta rompe con todo vestigio de
representacionismo aplastante de las fuerzas de la diferencia: esto
es lo que nos hace falta, lo que necesitamos. Y es aqui que el
poder, suponiendo la fuerza (pues el poder, en todo caso, siempre
supone la fuerza) convierte todo acto de resistencia en acto del
querer que quiere la revoluciéon. Que la revolucion sea del deseo
también lo ignoraron muchos que querian (si, en pasado : querian)
hacerla. Y lo que ignoraban era precisamente esto, en lo que de
alguna manera estaban ya : que toda revolucién se hace es porgque
se quiere, donde querer es igual a creer.

Creer, hoy, pasa por las potencias (fuerzas)de la singularidad
erigidas un poco en los forcejeos vacilantes de un desarrollo libre
de personalidad (entendiendo desarrollo libre de la personalidad el
acceso de cada cual al uso de lo que le conviene o no, del gusto,
ademas a que debe enderezar su propia educacion, etc.). La
singularidad se alza contra la representacién y su cohorte mediatica
y mediadora; singular es sinénimo de disyuncion, de diferencia.
Talvez nos estamos acercando a la era de la singularidad, era de la
creencia en la tierra, era pos-mediatica, disensual, diferencial,
como lo esperaban e hicieron tanto por ella Nietzsche,
Kieerkegaard, y todos esos “malditos” franceses cuyo
inmensurable aporte no dejara de arrebatarnos.
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