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“Y si habéis errado vuestro gran golpe, ¢significa, por consiguiente, que
habéis errado vosotros mismos? Y si vosotros mismos habéis errado, ¢ significa
que el hombre ha errado? Y si el hombre ha errado, ¢qué importa? jAdelante!
Cuanto mas rara es una cosa, mas raramente sale bien. Todos vosotros,
hombres superiores, ¢no sois rarezas en materia de fracaso? ¢Es raro que erréis
y fracaséis a medias vosotros que -estais medios rotos? ¢Lo que se mueve y
choca en vosotros no es el futuro del hombre?” .

F. Nietzsche, Asi hablé Zaratustra.



INTRODUCCION

A lo largo de las paginas que siguen, hemos intentado plantear un conjunto de
problemas definidos por dos dominios tan, en principio, heterogéneos como la
esquizofrenia y los medios de comunicacion. La distancia que separa dichas cuestiones
se cifra, de un lado, en la diferencia entre sus respectivos-discursos (el clinico - o la
critica al proceder clinico, segun los casos - para la esquizofrenia, y el analisis de los
media, vinculado tanto a una necesidad - la de informacién - inherente a la psique-y al
comportamiento humano, como a una forma de poder) y, de ofro, en el vacio-casi
absoluto del espacio que las separa; vacio, eso si, sobre-el que descubrimos cigrto
nimero de puentes que hacen realizable este propésito. Nos referimos, al hablar de
“vacio” a este respecto, tanto a la ausencia de una bibliografia especifica sobre. la
posible relacién entre estos dos dominios, como a la larga lista de sospechas-dque
despiertan en cuanto la mirada con que-se los examina adquiere un determinado sesgo.

Antes de pasar a explicar como hemos articulado esta “otra mirada”, quisiéramos
intercalar aqui un breve inciso con el fin de-exponer-los condicionamientos especificos
que ha implicado para nuestro trabajo esa doble heterogeneidad a que nos hemos
referido.

Ante todo, la escision-entre estos dos tipos de discurso nos ha conducido a
tratarlos separadamente, dividiendo nuestro trabajo en varios frentes. Asi, las cuestiones
no se han-sucedido en un orden, por-asi decir, “natural”, es decir, ligado a la naturaleza
de las mismas y al margen de todo contexto; por el contrario, se ha atendido para su
planteamiento al orden de su emergencia en los dos dominios presuntamente aislados.
Dicho orden sera entonces, por su misma condicién, susceptible de ser reformulade-una
vez  que--e}- conjunto de- problemas que permite’ plantear haya - sido esclarecido
suficientemente. s

En segundo lugar, y al carecer de precedentes para una labor semejante,
corriamos el riesgo de no alcanzar el rigor tedrico que dicha tarea exige, dificultad-que
bascularia-sobre-el siguiente-doble-polo: o bien los-puntos de referencia sobre los que
podriamos apoyarnos son demasiado escasos, o bien su proliferaciéon aumenta hdsta
casi el infinito. De este modo, nos encontramos-con.que, si-bien los textos relativos.a la
tension entre la esquizofrenia y los medios de comunicacién de masas - en lo- sucesivo,
emplearemos indistintamente esta- expresién- y - su- equivalente “mass-media®) spn
ciertamente escasos, la bibliografia existente acerca de estos dos dominios tomados -por
separado se acerca a lo inabordable. Llevar a buen término nuestro trabajo implicaﬁia,
pues, el establecimiento de criterios para la seleccidén del material bibliografico a tener en
cuenta.

Tales criterios se nos hicieron- manifiestos al trabajar sobre -lo - que- sefia
posteriormente el contenido de la tercera seccion de esta obra. Es a partir de -este
material que nos planteamos la esquizofrenia desde una perspectiva distinta-a-la de;-per
ejemplo, la psicopatologia, a saber: no nos interesa tanto el diagnéstico,- fa
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sintomatologia o la terapia del “sujeto esquizofrénico” como el descubrimiento de cierto
aspecto en la esquizofrenia- que,-por escapar a la actitud simplificadora e imponerse
como un desafio a la misma, la sefiala como a una forma de pensamiento que, ajené a
toda nocion de--sujeto, es acaso el-pensamiento mismo en su forma - mas pura e
inalienable (1). 7

Nuestro siguiente paso consistiria, pues, en localizar los rasgos de esta forma de
pensamiento tanto en los estudios sobre la esquizofrenia como en la teoria de los-mass-
media.-A-partir de ese instante, -nuestra sospecha inicial buscara apoyos textuales y yna
articulacion adecuada a esta nueva perspectiva, con vistas a convertirse en un discurso
estructurado: a- la:--medida de-las cuestiones que se propone: abordar. Nuestra
investigacion se organizaba, asi, en torno al siguiente orden de prioridades’ 1)
determinar nuestras fuentes bibliograficas fundamentales, las cuales marcarian en un
primer momento las directrices a seguir en la exposiciéon de los problemas atisbados! 2)
formular-una tesis-central en la que-dichas cuestiones encontrasen su clave de boveda,
su centro de gravedad; y, 3) dotar a nuestro discurso de una estructura tal que fuera
posible - presentar- esos mismos ' problemas, cuya diversidad - y, en ocasiones,
divergencia - ya ha sido senalada, desde un planteamiento estrictamente lineal. —

Respecto al primero de-estos tres puntos, debemos sefialar que- las referencias.de
nuestro trabajo fueron descubiertas en una sucesidn que, considerada - ahora
retrospectivamente; nos parece-obedecer a-una estricta-necesidad interna.-Como hemos
anticipado, la primera y fundamental fuente bibliografica a la que recurrimos fue la obra
esquizoanalitica escrita conjuntamente-por G. Deleuze y F.-Guattari en-los afios setenta
Cumplia, para desempefiar este papel, con el requisito fundamental, el mismo que-nos
hace reclamar para esta obra -el-caracter-filoséfico (y-no- psicopatolégico,: ni - mugho
menos periodistico), es decir, trataba a la esquizofrenia como una forma particular, e
incluso privilegiada; de pensamiento, y- no como una-enfermedad mental.- Definia - para
ello el término "esquizia”’, heredado del andlisis de Lacan (2) y lo empleaba-para
diferenciar. determinados procesos - ‘mentales- de--su--brusca detencién, la- cyal
caracterizaria a la esquizofrenia. Probablemente se nos dira que esta opcion resulta muy
similar a la-de ciertas escuelas, no necesariamente alejadas de 1a terapia; es el caso de
la antipsiquiatria, por ejemplo. Si, no obstante, nos decantamos por la obra de Deleuze y
Guattari es, primero, porque -en -esta- se- da- nitidamente una distincion entre que
esquizofrenia y esquizia que en las restantes sélo se insintia o intuye y, segundo, porque
nos parece--desprovista -del -romanticismo, del idealismo que;- a‘ nuestro. juicio, £n
ocasiones envuelve a la postura antipsiquiatrica de Laing, Cooper y Cia. Un argumento
mas- explicito a- este respecto-es-el que los--propios- autores fundamentales: c;lel
esquizoanalisis han expuesto en las siguientes lineas: I

“Sélo puede salvamos -de-estos - atolladeros - una- efectiva - politizacion dej la
psiquiatria. Sin duda la antipsiquiatria ha ido bastante lejos en este sentido, €on
Laing y Cooper. Sin-embargo, creemos que todavia piensan esta politizacioren
términos de estructura y de resultado, mas bien que en términos del procéso
mismo. Por otra-parte; localizan en-una-misma:linea-la alienacién: social y la
alienacion mental y tienden a identificarlas al mostrar como la instancia familiar
prolonga-una en ofra: Entre-ambas, sin embargo,- la relacion es -mas-bien la de
una disyuncion inclusa. (...) Ahora bien, inutiimente intentaremos asignar”la
alienacion social-y la alieracién mental a-un lado u otro, en tanto establezcamos
entre ambos una relacion de exclusion.” (AE, p. 330-331)
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En otros términos, alli donde la antipsiquiatria ve en la alienacién mental un
resultado de la alienacion social, el esquizoanalisis busca en ambas: formas- de
alienacion las mismas pautas, operando en cada una de ellas a un nivel distinto;) en
resumen, la alienacién social no es causa sin ser-a la vez efecto de la alienacién mental.
Es en este sentido como creemos que se justifica la alusién de Deleuze y Guattari @ la
postura de ‘W. Reich a propésito -de-los regimenes-fascistas;-resumida -en-la-frase-que
citamos a continuacion: “De ahi el grito de Reich: no, las masas no han sido engariadas,
desearon el-fascismo, y eso es lo que hay que explicar...” (AE, p. 265)

El segundo centro de nuestro interés debia ser, por consiguiente, la obra de algun
autor que pudiera desempenar-en-el-campo de-la teoria-de los-medios de -comunieaejc’m
un papel similar al que veiamos que Deleuze y Guattari ejercian en el estudio de la
esquizofrenia: ‘Finalmente;- y tras- ciertas iniciales: reservas- al- respecto, - Marshall -Mc
Luhan nos parecio el autor mas adecuado para esta finalidad. Las reservas aluditias
pueden -resumirse- en dos - puntos:: A) su estilo desenfadado y polimérfico parece
abandonar el rigor légico que seria deseable para facilitar el transito de un dominio a otro
en-nuestro -trabajo;- B) no pocas de-sus tesis parecen; en principio, -hermanadas con el
conservadurismo mas reaccionario, en absoluto coincidente con los postulados”del
esquizoanalisis,-o-al-menos asi han-sido interpretadas durante mucho tiempo.por autores
de signo muy diverso. A pesar de tales inconvenientes, la figura de Mc Luhan gozabd de
ciertas- ventajas- que, &-la-larga; han terminado por imponerse. En primer lugar, la
influencia de su pensamiento sobre algunos aspectos del esquizoanalisis ha. sido
reconocida-por Deleuze y Guattari en-textos que citamos-en la tercera seccion de esta
obra; segundo, la falta de un método convencional no supone, en realidad, una carencia
absoluta de-rigor; sino que-conlleva-la-necesidad -de-extraer ese-pensamiento-riguroso
del camulo de aforismos, impresiones y experimentos varios de que esta repleta la obra
del autor canadiense; y, tereero, la:practica totalidad de-las teorias “reaccionarias” de-Mc
Luhan se nos revelan, una vez se ha separado de ellas lo que de meramente accesorio
o polémico pudieran tener, mucho mas revolucionarias ‘que-las de la gran mayoria-de sus
criticos (3).

Ahora bien; si la doctrina de-Mc Luhan reviste ese -caracter polémico es porqueino
puede comprenderse al margen de un determinado contexto cultural del que deriva, ?ero
con el que-es-inconciliable:-Habia, pues, que recurrir a-algin otro autor que representgra
los fundamental de dicho contexto, cristalizandolo en una teoria susceptible de encarnar
el polo opuesto a-aquel en-que situamos nuestra-tesis central. Esta -teeria- adoptaria la
forma de un proyecto, al que hemos llamado “proyecto general de cuantificacion’;- cdya
expresion mas -adecuada al-ambito de-los mass-media hemos-encontrado-en:la- obr& de
Abraham Moles. También en este autor aparecia la problematica esqwzofremca
(ademés, vinculada directamente al concepto -de “fracasc™) si bien no -se-atisbaba:-por
ninguna parte en él la nocion de esquizia, o algun equivalente suyo, lo cual nos parece
coherente con el resto de su posicionamientp.

Sentadas estas tres bases, la dilucidacion de los problemas que desde ellas
podian plantearse nos ha conducido al-examen de la-obra-de-otros mucho autores;, Jde
entre los cuales destacamos los siguientes: -



1°) Las <<vacas sagradas>>:. Freud es una referencia obligada al tratar el
problema de las psicosis, asi como de toda una perspectiva acerca del funcionamiento
psiquico-en general, con respecto a-la cual el esquizoanalisis conserva ciertas distancias
(y, como veremos, algo mas que eso) si bien le reconoce no pocos descubrimientos;
Marx es otra de esas referencias, inclusa mas. importante que Freud, por servir de
herramienta al estudio de la alienacion social, tan o mas compleja que la alienacion
mental; Bergsen; por su-parte;- aparece tamblen en - varios momentos - de- nuestra
exposicion, como critico del proyecto general de cuantificacion y como suministrador de
conceptos para un pensamiento de signo completamente distinto..

2°) Los <<autores menores>>; Nos referimos con este término a aquellos
pensadores-cuya-obra nos ha ayudado a esclarecer-uno -0 varios puntos-decisivos, pefo
a los que ninguna de las tres referencias basicas nos remite con la urgencia con que,-por
ejemplo, el esquizoanalisis nos llevaba a examinar las obras de Freud y de Marx. Asi, por
citar algunos casos, hemos buscado en ciertos parrafos de G. Colli la expresion filoséfica
de una imagen primitiva del pensamiento; de G. Bataile nos ha interesa1do
principalmente su analisis de las organizaciones sociales totalitarias y de U. Eco,-
teoria de la estructura ausente como -paradigma de la mentalidad contemporanea, A
estos nombres hay que sumar la alusiéon a autores de muy diversas disciplinas
(antropdlogos como Levi-Strauss; cibernéticos-- como N.- Wiener, - eseritores- eomo
Artaud...) de las que da cuenta la bibliografia incluida al final del volumen.

Lo que con un material bibliografico tan heterogéneo se persigue no es otfra.cqsa
que la articulacion de un pensamiento que se quiere al margen del criterio opositivo
trascendente; -el- cual, a juicio de -Deleuze-y Guattari, caracteriza al- psicoanalisis:-Este
criterio opositivo conforma un pensamiento de rasgos definidos cuya repercusion alcahza
a los dominios mas diversos;-y de ahi la-dispersion de nuestros referentes-textuales.. Si
nuestra atencién se centraba, pese a todo, en el campo de la teoria de los medios-de
comunicacion de-masas es-porque-en este-se-halla-actualmente en juego la posibilidad
de hacer efectivo a un nivel social lo que hasta aqui tan sélo se planteaba en términos
filoséficos o, si se quiere, anti-psicoanaliticos: la abolicién del criterio opositivo, del Edipo
en todos los ordenes, del “sucio secretito” (4) vinculado a las formas de organizacion
social y capaz- de-dar cuenta-de la-postura oculta-tras-un gran numero de- operaciongs,
discontinuidades y rupturas. La “imagen del pensamiento” asi puesta en tela de juicio
puede caracterizarse, segun nuestro estudio, a partir de tres rasgos fundamentales: El
primero de ellos es la linealidad. Con este nombre aludimos a aquella exigencia’del
pensamiento que-confina-a la forma del silogismo deductivo sistematizada por Aristételes
y la escolastica posterior. Su principal inconveniente consiste en que, segun di¢ho
modelo, la verdad de las conclusiones-depende de la.verdad de las premisas; estas, a-su
vez, 0 bien son en si mismas axiomas, esto es, “verdades evidentes”, o bien son-a su
vez conclusiones-que remiten- a-premisas anteriores... y asi- hasta: llegar:a -nueyos
axiomas por si mismos evidentes. Pues bien, como dicha “evidencia” o bien” es
demostrada por el mismo método (lo que-nos conduciria a-un circulo vicioso) o bien-gs
igualmente evidente y, por lo tanto, confiada a nuestra intuicién, el conjunto--del
pensamiento silogistico remite necesariamente--a algo no silogistico, a un -“afuera o
fondo sobre el que la demostracion se traza al modo de una figura. La linealidad excldye,
entonces, necesariamente aquello que no puede conocer pero que no por-ello dejajie
suponer, y nunca es completa, sino tan sélo indefinidamente completable.



El segundo rasgo caracteristico del modelo de pensamiento que el esquizoanalisis
ataca es la aplicacion. Esta supone ya la oposicién entre un conjunto de partida y uno de
llegada, esto es, entre dos segmentos aislados (la linea infinita nunca llega, por lo dicho
mas arriba, a- producirse- efectivamente, en acto) a- partir de los cuales puede
establecerse una funcion matematica. Si por medio del primero de estos aspectos el
proyecto que describimos se caracterizaba coma general; por este segundo se define en
tanto que cuantitativo, pues s6lo una vez los segmentos han sido tomados como-un
conglomerado de-unidades homogéneas la aplicacion resulta posible.

En cuanto al tercer aspecto del proyecto general asi descrito, diremos, por vanal
que pueda-resultar, que consiste en lo siguiente: no hay mas rasgos-esenciales del
proyecto que los dos anteriormente citados. El que esta tercera condicién se sume &'las
ofras- dos, pese-a-negar la posibilidad de una tercera condiciéon para el proyecto, nos
parece el resultado Gltimo de una contradiccion interna al mismo, y que no es otra qué la
de la propia linealidad; en efecto, ya.en la linea abstracta (potencialmente infinita, pero
siempre finita en acto) definida por Euclides encontramos la raiz de una contradiccion
sem?'ante.

Por contra; nuestra tesis-central, segun la cual existe un pensamiento. ajeno 3 la
oposicion, el cual lucha ahora por imponerse a todos los niveles a través (si'n
exclusivamente; si de -un modo- privilegiado) del ambito de - las- tecnologias  de-. Ia
comunicacion, debia subvertir los tres postulados fundamentales mencionados -mas
arriba: & la linealidad debia -enfrentar un pensamiento capaz de -operar a.la-vez en
multiples 6rdenes y sentidos (la coincidencia del “rizoma” esquizoanalitico” y la “cultura
mosaico” de-Mc Luhan nos-parece a este respecto-una prueba-de |a realidad del vineulo
entre las dos propuestas); a la aplicacién, confrontaria un planteamiento en el que-todo
estd en juego desde el principio, y que renuncia-por-consiguiente a la-prioridad teérica
del dominio restringido frente a su resultado cultural o social; por Ultimo, contra” el
principio de -no-proliferacion a que-hemos aludido,  propendria una prollferamon de-los
principios (5). siismt

Las-exigencias propias - del formato.de una tesis doctoral nos exigian, sin emban:go,
plegarnos a las condiciones de una argumentacion silogistica, las cuales eran al mismo
tiempo objeto de-una critica-pro nuestra-parte. Esta paradoja ha sido sorteada por medio
de una estructuracién de nuestro planteamiento por medio de la cual este remontd el
curso que hemos trazado al hablar de la-sucesion de-nuestros descubrimientos, es-degir:
comenzamos hablando no del esquizoanalisis, sino de las teorias de la comunicaciéon’de
masas y, entre estas, justamente de-aquella a la-que-habiamos atribuido el papel de pplo
opuesto con respecto al esquizoandlisis, esto es, la teoria de la informacién de- Mofes.
Nuestra -exposicion se divide, pues,-en dos partes; -una- de ellas conmsagrada-a la
confrontacion entre Moles y Mc Luhan (autores a los que dedicamos, respectivamente, |a
primera y la segunda seccion de: esta obra) -y otra‘ dedicada  al- estudio del
esquizoanalisis, complementado con una relacién de aportacion de autores que-parecen
prolongar-(y, en ocasiones, incluso atar) los cabos sueltos del rizoma esquizoanalitico.

El transito de la primera seccion a la segunda se daria, entonces, por.una
insuficiencia -de-la teoria informacionista de Moles, por una- contradiccion ‘interna: gue
constituiria un ejemplo de aquella que se nos revelaba al hablar de la linealidad-Y la
necesidad de pasar de esta:segunda seccion, dedicada -al andlisis de-la- obra‘ de-
Luhan, a la tercera, centrada en el esquizoanalisis, provendria de la deteccion de-Una
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insuficiencia fundamental en la doctrina de aquél, la cual le impediria hacer frente de un
modo adecuado al pensamiento regido por el criterio opositivo trascendente; insuficiencia
ésta que el esquizoanalisis denunciaria y que vendria a llenar, si no completamente, si
cuanto menos de un modo a-nuestro juicio mucho mas satisfactorio que-otras propuestas
filoséficas. -

La primera- de estas tres- secciones se- estructura en  cuatro  pasos,
correspondientes a los cuatro capitulos en que la hemos dividido. En el primer capitulo,
se -analizan los: conceptos fundamentales por: medio de-‘los-cuales-'el-informacioniTO
considera licita y posible la medicién cuantitativa de la informacién contenida en-los
mensajes. Este-primer capitulo constituye, pues, el eje fundamental sobre el que gira el
resto de la primera seccién. Nociones tales como la redundancia, la complejidad o el fitjo
de informacion son aqui definidas siguiendo la -obra-de:Moles.: En el segundo capitulo se
estudia la relacion de tales conceptos y medidas abstractas con las percepciones’del
individuo que recibe los mensajes. Para-dicho estudio sigue-Moles, y nosotros:con é€l; las
pautas trazadas pgr la psicologia de la Gestalt, y sobre todo el par de conceptos “forma”
y “fondo”, a-los-que se suman otros vinculados-a-él (como, por ejemplo, la nociém de
“ruido”). El tercer capitulo, por su parte, lo hemos reservado para describir la aplicacion
de-las-ideas- vertidas en las dos secciones precedentes al campo socio-cultural: Per lo
que respecta al cuarto y Ultimo capitulo de esta seccion, esta dedicado a formular d€ un
modo exhaustivo la contradiccion, el circulo vicioso en que-esta teoria cuantitativa, jomo
paradigma del pensamiento lineal, cae necesariamente.

La- segunda-seccién, en que--estudiamos la obra -de Mc Luhan, también esta
dividida en cuatro capitulos. Ahora bien, mientras que nuestra exposicion de la doctrina
de -Moles estaba estructurada-con vistas- a desembocar en una reducciéon al absurdo,
nuestra intencion en esta seccién segunda no es otra que presentar del modo mas lirfeal
y deductivo posible un pensamiento que en ningin momento se -acomoda a- dij;
presentacion. Con todo, y por lo dicho a lo largo de las paginas precedentes;
teniamos-mas-remedio que traicionar el estilo de Mc Luhan, que consideramos algo mas
que mera confusién o subterfugio, para poder algo a propésito de su pensamiento.-Asi
pues hemos planteado esta- seccion de un modo estrictamente -silogistico: en los dos
primeros capitulos presentamos las cadenas de premisas, en el tercero la conclusion y
en-el-cuarto, por-motivos que-atin-no hemos hecho. mas que insinuar, reconocemos el
interés de la aportacién mcluhaniana, al tiempo que sefialamos sus insuficiencias.-tas
“premisas mayores”-y las “premisas menores’ de-dicha cadena de argumentos han sido
agrupadas en los capitulos 1 y 2, respectivamente, y separadas en virtud de-tha
distincion esencial -efectuada por:el-propio Me Luhan,” quien distingue entre los- megio
visuales y los medios audio-tactiles (con las correspondientes mentalidades y formas’de
organizacion social); en otros términos, lo que- este autor denomina la- “Gat
Gutemberg” y la “Galaxia Marconi”. En cuanto a la “conclusién” de este razonamientd, la
hemos emplazado en la teoria del-tétrade- perque-en- ella las- tesis precedente e
articulan y adquieren una sistematicidad y una consistencia inéditas.

El desafio de cubrir las insuficiencias - detectadas ‘en la obra "de "Mc- Luhan
(carencias de las que, creemos, proviene su mayoritaria incomprension y la consiguiehte
acusacion de “reaccionario”) habria constituido un abismo insalvable para nosotros de no
haber contado para ello con la aportacion teérica del esquizoanalisis, el cual nos paréce
. que brinda herramientas conceptuales suficientes como para, cuanto menos, ‘-emprenger

esta tarea, asi como un buen nimero de sugerencias destinadas a conducirla hasta sus
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ultimas consecuencias. Como es sabido, el nimero de tales aportaciones, conceptos y
sugerencias es tan abrumador en los textos esquizoanaliticos de Deleuze y Guattari que
su presencia en un texto de las caracteristicas del que el lector tiene ante si sélo es
posible a partir de una seleccion de los mismos, labor que nuevamente debia obedecer a
criterios precisos. Y, dado que- nuestro objetivo en - esta- seccidbn era cubrir las
insuficiencias detectadas en la teoria expuesta en la seccion anterior,; dichos critefios
debian proceder directamente de las mismas.

El primer capitulo de esta tercera seccion revisa las nociones aportadas por- el
esquizoanalisis para esta-tarea-y plantea la posibilidad de salir -de un pensamiento
opositivo, hacia el que la doctrina de Mc Luhan apuntaba sin ofrecer todavia-los
conceptos - que dicho pensamiento. precisa. En este. capitulo, no. obstante, dichos
conceptos son presentados todavia por oposicién a los psicoanalisis. Para contemplarlos
desde el punto de vista de su propia consistencia, sin ignorar por ello el-modelo del
se apartan, tendremos que esperar al segundo capitulo, en el que se estudla%el
agenciamiento- maquinico en su -doble. condicién, la-de corte y la de flujo. Nuestra
exposicion es, como se ve, una vez mas lineal, y por ello parece reservar para-un
segundo momento el aspecto social de-la cuestion, cuando en realidad este--es
prioritario. Tal prioridad es formulada en el capitulo tres como punto fundamental-del
"programa” esquizoanalitico, el cual se presenta.ya sin reservas como revolucionario; si
bien ante todo, como veremos, la revolucién se plantea al nivel molecular del deseo/En
el cuarto capitulo- nos ocuparemos de -los distintos- regimenes sociales -tal- y- coma el
esquizoanalisis los plantea, tarea que no nos resultara tan ardua como en principio cabe
suponer si tenemos en cuenta que, en-este. punto, las- similitudes con -la . tearia
mcluhaniana del tétrade son numerosas. Por UGltimo, en el capitulo quinto examinamnios
las alusiones explicitas a los medios de-comunicacién presentes en la obra-conju )a de
Deleuze y Guattari, asi como sus posicionamientos al respecto.

En el esquizoandlisis- subsisten todavia, -sin embargo,. ciertos. vacios, y.-en
particular uno que nos afecta muy directamente: pese a su programa, que cubre bu
parte de-las-insuficiencias detectadas en el pensamiento de- Mec Luhan,- no se -encuenira
en la obra de Deleuze y Guattari la voluntad de comprender el proceso de la revolucion
molecular desde el punto de vista de los-mass-media, voluntad que nos parece brotar de
formar casi espontanea del vinculo que hemos detectado entre algunas de las. tesis
fundamentales- de -estos-tres autores.- Por ello, consideramos -que aun nos queda yna
dltima labor que realizar, a la que dedicamos la seccién cuarta de esta obra. Como para
dicha tarea.carecemos de una referencia textual univoca, recurrimos en su lugar a-yn
numero mayor de autores y bautizamos dicha empresa con términos propios, bien gue
extraidos - del- material -precedente.-En particular; el-término “fracase™ se- nos- h
revelado, ya al hablar de Moles, como un problema arduo y dejado por mucho tiempo“en
suspenso, que Deleuze y Guattari retomaban al. hablar de la esquizia-como. un -“fracgso
de la representacion” (6). Estas dos apariciones del término nos remiten a dos imagenes
contrapuestas de -pensamiento, a-la- distincion entre-los- criterios trascendentes y
criterios inmanentes, a dos usos correlativos del términos “éxito”, y asi hasta un largo
etcétera. Estas cuestiones han sido examinadas con mayor detenimiento en. el capitylo
primero de esta seccion, donde sentamos las bases de un discurso que, por defender
una opcioén siempre en peligro de ser juzgada y eliminada por-su contraria (al-igual-q
Sécrates del didlogo platénico) sin atender a sus razones, recibe el nombre-“de
“apologia”. En el segundo capitulo se analizan las implicaciones de este proyecto sobre
los dos primeros cuadrantes del tétrade que le corresponden, y que relacionamos-a’su
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vez con las maquinarias territorial-primitiva y despética-barbara de las que habla el
esquizoanalisis. El tercer cuadrante de dihco tetrade, asi-como su correspondencia con
la maquina civilizada-capitalista, es el objetivo del capitulo siguiente, al que
incorporamos, ademas, la nocién de “estructura-ausente™tal y como Eco la ha estudi

En el cuarto y ultimo capitulo de esta secciodn, y sin pretender agotar la cuestion d
modo definitivo, hemos aportado elementos, creemos -que suficientes, para-vincular. al
esquizoanalisis a una propuesta de estudio de los mass-media que, por su pecutiar
naturaleza, denominamos “apologia del fracase”. En esta confluencia se-cifra,- a nuestro
juicio, el horizonte ultimo del trabajo que aqui presentamos vy, si este no anda del todo
errado, de buena parte de los esfuerzos consagrados-por un gran numero.de autores
pertenecientes a la practica totalidad de las ramas del arte y de la ciencia, lo gue
confiere a esta-empresa un- valor que-va mas alla de los lindes estrictos del -estudio
especializado de un ambito, sea este el de la comunicacion, la enfermedad mental o
cualquier otro-que pudiera propon?rse.

" A
Nota sobre las citas textuales:

A: En general-se ha seguido el criterio de citar todos los textos por las versiones
espafiolas existentes. Aquellos textos de los que no hay traduccion o no se ha podido
disponer de ella han sido traducidos libremente.

B: Las referencias bibliograficas basicas se han citado, igualmente, por las versuones )

espafolas, -con las abreviaturas-que se-indican en la bibliografia.
|



NOTAS:

1. El rechazo de la nocion de -sujeto como nicleo de la esquizia recorre-toda la cyara
esquizoanalitica. Dicha nocion se recupera, no obstante, en cierta medida, pero $6lo

como sujeto residual, esto es;-como resultado de -un proceso al que el -proceso gsmo
permanece indiferente: s

“El tercer corte-de -la -maquina deseante--es el corte-resto o- residuo; que
produce un sujeto al lado de la maquina, pieza adyacente de la maquina—Y si
este- sujeto no tiene-identidad - especifica o persenal, si recorre -el- cuerpo sin
organos sin romper su indiferencia, es debido a que no sélo es una parte al lado
de-la- maquina, sino una parte--a-su vez partida; a la que- llegan- partes
correspondientes a las separaciones de cadena y a las extracciones de fiujo
realizadas por la maquina.” (AE, p.46)

2. A Salafia ha senalado, en Esquizia y necesidad de discurso (Buenos Aires: Kliné,
1990) la importancia de dicha cuestion- para - el -estudio -de-la ética- psicoanalitica- en
Lacan, al tiempo que ha sefialado, coincidiendo con el esquizoanalisis, que “la esquizia,
a diferencia-de la Spéltung, no puede situarse-inmediatamente en el sujeto” (op. cﬁ p.
11).

3. Asi, pese-al rechazo del marxismo por parte -de-Mc: Luhan, -resulta cuanto menos
sugerente el que A, Boudin se halla atrevido (en Qué ha dicho verdaderamente’Mc
Luhan, Madrid: Doncel, 1973; p. 64-65) a-relacionar el pensamiento mcluhaniano con
cierto aspecto de la propuesta de Marx: “La originalidad de Mc Luhan reside en la idea
de que el-medio es una produccion del hombre, que-es; por tanto, el autor de su propia
evolucién, teoria que le aproxima, sin que el autor tenga la menor conciencia de ello] al
evolucionismo de Marx.”

st

4.1 a alusion al secretismo como rasgo inherente al complejo de Edipo, asi coma un
comentario a propésito de la evolucion del secreto en el psicoanalisis se encuentran’en
MM;-pp. 287-291. '

=

5. G: Deleuze-habla de-la-proliferacién de principios a partir de la filosofia de-Leibniz
en El pliegue (Barcelona: Paidos, 1989; p. 62) sosteniendo que estos proliferan
justamente --porque -“no son.- formas- vacias universales,- tampoco son- hipostasis) o
emanaciones, que los convertirian en seres: son la determinacién de clases de seres”-

6. Para-la caracterizacion -del- Edipo como una-representacion “teatral” véasey el
siguiente parrafo de AE, p. 31: “(...) con Edipo, este descubrimiento fue encubierto
rapidamente por un nuevo idealismo: el inconsciente como fabrica fue sustituido- por un
teatro antiguo; las unidades de producciéon del inconsciente fueron sustituidas pof la
representacion (...)".

-~ 1L,



PRIMERA PARTE: TEORIAS EN EL SENO DE LA OPOSICION
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SECCION PRIMERA:

Abraham Moles y el proyecto general de cuantificacion.

- Capitulo 1: La teoria de la informacién.

1.1. La perspectiva del especialista..

1.1.1. Consecuencia ultima de la oposicion.

Dentro- del ambito de estudio-de la comunicacién concebida como transmision de
mensajes, la teoria de la informacion constituye la mas explicita manifestacion-del
proyecto general de cuantificacion que, en otro sentido, es el resultado Ultimo de.la
perspectiva del especialista. El objetivo fundamental de esta teoria consiste~en
proporcionar un. método para -medir- cuantitativamente la comunicacién, esto -es; |os
mensajes en tanto que informacion descualificada. Para ello, comienza por los mensajes
que- responden -a-un esquema- simple y, a continuacion, aplica- los principios asi
obtenidos a la comunicaciéon de masas, con las modificaciones que este transito supdne.
Solo esta- opcion -puede establecer la existencia de-un hiato entre las comunicaciones
particulares y las comunicaciones sociales, pues la perspectiva contraria, la que concede
la- prioridad - a- los aspectos- sociales. de- la--.comunicacion, afecta- a- todas las
comunicaciones en la medida en que puede describirlas en términos globales y sociates,
y No precisa, por consiguiente,-de semejante.aplicacion.

Que mostremos estas dos perspectivas como opuestos debe ser entendido como-una
forma inexacta-de hablar. Si bien es innegable que existe una diferencia entre-ambas; es
s6lo una de ellas la que propiamente acepta la oposicién como un criterio propio. Esta‘ho
es otra que aquella cuyo modo de proceder se -define como un-transito del principio a la
aplicacién del principio, es decir, como el cartesiano "ir de lo simple a lo -ma
complejo”(1). Moles ha descrito la pertinencia- de -dicho procedimiento metodolégica al
respecto de la teoria de la informaciéon y su apllcac:on a campos especificos” de
mensajes en el siguiente parrafo

"El método cartesiano precisa que -hay- que ordenar el avance pasando de.lo
mas simple a lo mas complejo: ahora bien, los mensajes sonoros son, junto con
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los mensajes impresos de la lectura, los mas simples de los mensajes estéticos
completos (...) sera, pues, normal-que en el -transcurso de- este-  estudio
prestemos mayor atencién al mensaje sonoro fonético y musical." (TIPE, p. 177-8)

La distincion -entre los polos tedricos solo puede-plantearse a partir de-una teoria-en
la cual la distincion entre el conjunto de los aplicables y el conjunto de las aplicaciohes
sea-concebible. Pues bien, -dicha-distincion no seria posible si,-en un sentido u otro, no
fuese una oposicién, es decir, una diferencia irreductible de naturaleza entre ambos
conjuntos-(2). Lo particular y 1o global-deben, pues; oponerse en algin sentido que-falta
aun por determinar. Esta condicion intrinsecamente opositiva del proyecto general’ de
cuantificacion; -y por consiguiente -de-la teoria de la informacién de la que pasaremos a
tratar en seguida, condicionara la estructura de nuestra exposicién a lo largo de todd la
primera seccion.- En efecto, como- quiera que dicho proyecto debe,-ante-todo, considerar
los mensajes desde un punto de vista descualificado para, a continuacion, proceder-a la
aplicacién de-lo-particular a-lo global; de esto se-siguen las-tres -primeras etapas del
desarrollo de la teoria, a saber: et

1) Descripcion del conjunto de las tesis aplicables: En otras palabras,-argumentacjon
en que se fundamente el proyecto general de cuantificacion referido a la transmision
particular de-mensajes.

~
2) Justificacion de la- -pertinencia: de dichas tesis al respecto-de-los mensajes
particulares. O lo que es lo mismo, y ya que los mensajes nunca se nos muestran como
meras cantidades de informacion, deduccion-de las. caracteristicas - concretas. del
mensaje a partir del criterio cuantitativo expuesto en 1). Esta segunda fase, come’se
verd; precisaremos de la introduccion: del concepto de -"figura”, heredado- de-la-tsoria
psicolégica de la Gestalt (3). e

3) Descripcion del conjunto-de las tesis.que.-se siguen de la aplicacién.-Dicho de-atro
modo, resultado de la aplicacion de la teoria de la informacion a lo que Moles denomina
"el campo sociocultural"(4). Esta transicion de-lo particular a lo global supone-tantas y-fan
importantes modificaciones que la aplicacién no seria posible de no reconocer-en el
campo sociocultural un criterio cuantitativo caincidente con-el de las-informaciones
particulares, y que en la obra de Moles no es otro que la nocién marxista de "mercaneia”
referida a-los procesos culturalev5).

Estas-tres etapas se siguen; como hemos-visto, del aspecto estrictamente-opositivo
de la teoria de la informacion, el cual procede de la prioridad de lo particular sobr€ lo
global propia de-la actitud del-especialista.- Pero-nosotros no nos  hemos -satisfecho ¢on
esa oposicion, sino que hemos optado, en la segunda parte de este estudio,-jsor
examinar una-segunda teoria a la que esta primera,-si es llevada hasta-el-ultimo extremo
de su desarrollo de un modo coherente, no puede dejar de apuntar de alguna manéra.
Esto debe suponer la adicion de una cuarta etapa-a-las tres preeedent?s.

4) Determinacién de los limites del proyecto general de cuantificacion.-—-Es
inseparable -de- la teoria -de -la -informacién -el- que- dichos- limites -sean - puestos-de
manifiesto pero que, a la vez, sean presentados como un obstaculo menor para la tedria.
Nosotros sostendremos la -importancia- decisiva- de dicho obstaculo relacionandola: po
~sblo con elementos expuestos por Moles, sino también con las criticas al proyetto
general de cuantificacion exteriores a dicha teoria. Concretamente, la critica de.LBerﬁon
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a la psicofisica ha sido en este punto nuestro principal referente filoséfico. De esta critica
se sigue la necesidad de una teoria cualitativa de la comunicacién, la enumeracion de
cuyas exigencias nos servira de puente hacia la seccién segunda de esta obra..

Esta division en cuatro partes, obtenida a partir de la propia naturaleza de’ la
perspectiva del especialista-en tante que manifestacion- de la oposicién conceptual,
encuentra su paralelo en la divisién en cuatro capitulos de esta seccion primera.- -

1.1.2. Comunicacién y mensaje. ..

La oposicion conceptual, que ha servido para estructurar el conjunto de.nuestra
exposicion de-la ‘teoria de-la -informacién -y sus--aplicaciones, debe- operar,- si-es
efectivamente su criterio esencial, desde el momento en que en esta teoria empiezan a
perfilarse - algunas - tesis. - Si--cualquier principio- de - dicha- teoria debe- reconocer su
dependencia directa con respecto a dicho proceder, sera coherente el que-“los
planteamientos- informacionistas-- se - inicien - a partir de- una -serie- de - disyunciones
excluyentes, que es la forma en que la oposicidén se manifiesta cuando se ejerce codmo
criterio en- esta -teoria. Por -ello,- resulta-16gico -el que- Moles-comience -su -principal obra,
Teoria de la informacién y percepcion estética, estableciendo algunas distinciories
fundamentales de-ese raqgo.

Distinguira, -pues, en-primer--lugar; entre. las ciepcias cuyo objeto es el asp
energético de la realidad (ciencias fisicas) y aquellas cuyo objeto es- el .aspecto
comunicatorio (ciencias humanas) - (6). Esta division se plantea antes-que ninguna-qtra
porgue es entre estos dos términos entre los que el especialista debe, antes que ninglina
otra-cosa, elegir, para-lo cual es de-suma:importancia-el que-no se confunda-en - m
alguno los objetos de estos dos grandes grupos de ciencias, a pesar-de-que’ la
perspectiva-desde la cual se enfogue- a esos-distintos objetos pueda -ser la- mlsrrha en
ambos casos.

El interés-de-Moles se-dirige- como sabemos, a -las -ciencias que -se-ocupan- del
aspecto comunicatorio. ¢En qué consiste. exactamente el objeto de tales disciplinas;"de
las ciencias- humanas? Ya sabemos -que Moles .concede, ademas;- prioridad- a- ’os
aspectos particulares de la transmision de mensajes. Segun este autor,-el grupo de-las
ciencias- que - se -centran -en -la -comunicacion - tienen -por -objeto la -totalidad -de--Jos
mensajes que el hombre emite o recibe de su-entorno por medio de sus-actos-y-a traves
de los diversos canales que tiene a su disposicién. Sabemos también, por ultimo, que el
estudio que Moles se propone hacer de dichos-mensajes es inseparable de.un- proyecto
general de cuantificacién y necesita, por-elio, -medir los componentes que intervienen en
esa emision y recepcion de mensaje. Pues bien, como quiera que la -transmisién de
dichos mensajes depende de la relacién del individuo con el entorno que le rodea,- esfos
mensajes deben ser susceptibles de ser descritos en términos de - reaccion.—Por
“reaccion” entiende Moles dos -cosas- distintas:---de un-lado,-las reacciones activas; que
son conductas observables que siguen a un-.estimulo, y,.de otro, Ias-pasivasi/gﬂe
modifican internamente al organismo--receptor de dicho estimulo - pero no- on
perceptibles para un observador. Pese a tal distincion, Moles .considera ambos tip
reacciones como expresables en forma ecuacional, es decir, cuantitativa, tal y como Io
exige su proyecto general (7). e e

15



1.1.3. Ecuacién fundamental de la psicologia del comportamiento.

Conviene sefatar, desde €l preciso instante en que-la cuantificacién de la informaejon
empieza a gestarse, que el informacionismo no es, ni-muchc-menos, la -primera-tedria
que ha intentado ser consecuente con el proyecto general de cuantificacion (8): En
realidad, desde el momento en que este proyecto se presenta como el otro-aspecto.de’la
especializacién, es susceptible- de- manifestarse-- en- todas aquellas- ramas - del
conocimiento que distingue, de entre las cuales el especialista selecciona el objeto.de’su
interés. Moles -es consciente de ello y no-encuentra inconveniente alguno, por lo tanto,
en servirse de teorias que, pese a afectar a ambitos distintos de aquel-al que él se-ha
consagrado, comparten con su propio trabajo la- voluntad de llevar hasta--su -Gitimo
término el proyecto general de cuantificacion en el dominio del que a su.vez se ocupan.
En concreto, que las ciencias humanas- se -ocupen de los mensajes-y. que -éstos--n]os
remitan, como dijimos, a las reacciones planteadas en forma ecuacional hace que’el
interés de-este-autor se desplace-en-direecion a-la- psicologia del- comportamiento,
terreno éste en el que el proyecto aludido opera desde sus mismos fundamentos y-en el
que encontramos un modelo similar al que Moles-busca (9).

Segun esta rama de la psicologia, el individuo es el resultado de la-adicion de-una
serie -de factores que pueden reunirse-en cuatro grandes-bloques (herencia,- histori]al,
medio ambiente y cierto margen de casualidad). Por descontado, este planteamiento’es
todavia demasiado genérico, pues no nos-permite aun hablar de las- reacciones
concretas, es decir, de la conductas, ni armoniza por tanto con un proyecto que, segtin lo
dicho, sélo encuentra su punto- de-partida-en lo-particular y-avanza, acto seguido, hagia
lo general. Es por esta razon por la que Moles considera que debe. sustituirse” al
"individuo”, nocion a fin de cuentas demasiado vaga -como -para constituir-el punto de
partida de una teoria de signo cuantitativo, por las reacciones concretas.y expresables
en -una- formula - que, - en - lo sucesivo, - designaremos - con el nombre-de-"ecugcién
fundamental de la psicologia del comportamiento” y que ya no nos.diré - .- —--cee—

individuo = herencia + historial + medio ambiente + grado de- casuaﬂdad
sino i § Sa . ot e Aiaen 17 SR M
reaecion = estimulo -I--organismci.

Esta modificacion en las variables de la ecuacion tiene la ventaja de determinar-mas
claramente los-aspectos a tener-en cuenta -por medio de un criterio que no es mera te
empirico, sino que se sigue de la oposicion conceptual bajo el aspecto de una disyuncion
exclusiva. i

’.'

~ El siguiente paso del-especialista -de-las- ciencias -de 1a-comunicaeién, - es -decir, gel
dominio de los mensajes, consistira en clasificar, de nuevo aplicando el criterio. d€’ la
disyunciones-exclusivas, los-tipos de reaccionesy de estimulos existentes,- considerando
el organismo como una constante para cada individuo en un conjunto de situacienes
dadas: No es; pues, por mero afan de yuxtaposicion de las distintas categorias-obtenidas
que Moles se dedica a la clasificacion de los distintos tipos de estimulos y reacciones. Al
contrario, la-pertinencia de la-forma ecuacional a-este respecto depende- de que todas y
cada una de estas clases de estimulos y respuestas puedan ser cuantificadas,- lo-que
supone la exhaustividad de una clasificacién de-las mismas (10).
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1.1.4. Determinismo de esta perspectiva.

Moles iniciara, a partir de-este punto, un proceso de -clasificacion de los estimulos y
las reacciones a partir de disyunciones exclusivas del que no nos ocuparemos en detdlle,
pero del que, por o menos, describiremos-sus-primeros pasos. Segun la teoria que-e
autor desarrolla en TIPE, los estimulos se dividen en dos categorias primordia!es,..e§
es: los mensajes-y las situaciones-del-medio ambiente-en que - dichos- mensajes- son
recibidos. Recordemos que, ademas, las reacciones se dividen en. activas.-y- pasivas.
Asimismo, las reacciones pueden dividirse -en activas, o dirigidas hacia el exterior-del
individuo, y pasivas, o enfocadas hacia su .interior. A.todo el -proceso.-posterior” de
clasificacion-de las subdivisiones de-estas-categorias-subyace-como condicién el que, si
los sumandos asi diferenciados son susceptibles de cuantificacion, y deben. serlo-para
formar parte de una ecuacion, entonces-la reaccion resultante tambien sera un mensaje,
solo que esta vez emitido, y no meramente recibido, por el individuo.-Como-tal mensaje,
también tendra que poder-ser cuantificado y podra-pasar-a- funcionar, a-su vez, como
estimulo para otros organismos, dando pie a nuevas reacciones.a las-que la clasificacion
en tipos precede, y esto sin que por ello la ecuacion fundamental de la psicologia- %el
comportamiento se encuentre con motivo alguno que la modifique. En-tal .caso,. dicha
ecuacion permite-reducir las-conductas-a-un numero de factores finito que,- ademas;-se
constituyen como variables determinadas sin la menor intervencién del organismo,-que
en todo este razonamiento ha permanecido al margen. La ecuacién general, al no estar
condicionada por los tipos de mensajes que toma por variables, funciona como”un
incondicionado, de donde el informacionismo deriva hacia un determinismo, segun, el
cual, dice Moles, "el individuo, como cualquier otro sistema, se determina sélo en”su
comportamiento estatico" (TIPE, p. 11). Dicha. prioridad del aspecto estatico sobr
dinamico en la teoria cobrara de nuevo relevancia mas adelante, cuando nos ocupemos
de la distincion entre dos tipos de -informaciones,- asi como de los limites de la misma
teoria. e

Quizas no sea del todo ocioso el que remontemos el curso de esta argumentacion
para que, recorriéndolo de nuevo velozmente, podamos apreciar la necesidad de todas
su etapas. Partiamos de una oposicidon que, en-esta perspectiva del especialista en-que
nos hemos emplazado, se traduce en la clasificacién de los objetos de cada. disciplina
por medio de disyunciones exclusivas. Esta- division sirve, en ultimo término, para
considerar los casos concretos con independencia de las tesis sostenidas a propésite’de
la globalidad, pues proporciona criterios-que-deben ser aplicables a cada uno de-
antes de poder referirse a conjuntos o medios méas amplios (campo socio-cultural). E
criterios forman parte de un proceder cuantitativo, como hemos visto, y su expresion-en
una féormula hace depender las reacciones (conductas) de las variables de la ecuacion,
sin que sea preciso tomar en consideracion los-conceptos de decision o de hbertad lo
que conduce al determinismo. e o
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1.2. Fisica de la informacion.

1.2.1. La teoria de la informacion como “fisica".

Es muy importante subrayar el hecho de que el determinismo que hemos puesto de
manifiesto no tiene, para Moles, el mener rasgo peyorative, sino que-simplemente,se
deduce de los presupuestos de la teoria de la informaciéon. Pero este .aspecto
determinista basta para hacernos ver-que lo que esta en juego en el informacionisme-no
es en ningun caso el problema de la libertad, y que, cuando abandona ese ambito_de
discusion, no puede hacer otra cosa quelimitarse-al-terreno de la necesidad:.- Ahora-bien,
ya en Kant este dominio aparecia referido con el nombre de "fisica" (11). Igualmente,
Moles-habla -de tina "fisica-de 1a informacion”- cuando se trata de aludir a su proyegto
general, donde por "fisica" no podemos entender el significado que esa palabra.tiene
actualmente,- sino precisamente el que tenia en la época de-Kant; esto-es; la-explicaeion
de determinado tipo de fendmenos por medio de cierto nimero de principios.y leyes’de
caracter universal. Que a este modo de ocuparnos de la comunicacion lo ealifiquemos.de
"fisica" no se contradice en absoluto con el hecho de que hayamos dividido las. ciencias
en humanas vy fisicas, reservando para-las primeras el aspecto comunicatorio del-ser
humano. Esto Gltimo es perfectamente compatible con lo anterior por el hecho de due,
como advertimos al comienzo de este-capitulo, lo-que distingue a -tales grupes-de
ciencias son sus diferentes objetos, y no el tipo de explicacién o perspectiva que sobre
ellos se proyecta, que puede-ser-en-ambas-el-mismo (es- decir; en el-caseo -que-Ros
ocupa, el que se sigue de la cuantificacién de dichos objetos). Esta distincién entre el
objeto de una-disciplina-y el punto de -vista-desde-el-que-se |la enfoca reaparecera mas
adelante, pues es el origen de una actitud .ecléctica . por parte .de. Moles.-que
desempenara un papel decisivo en la aplicacion de |a teoria al campo sociocuttural.

1.2.2. Esquema de Lasswell: la prioridad del mensaje.-- -

Como ya hemos anticipado, la perspectiva del-especialista-se articula en dos-etapas
que resumiremos del siguiente modo: en primer lugar, da prioridad al caso particular; del
que procura extraer los principios y leyes-que-componen- su "fisica™ a continuacign,
aplica estos principios y leyes, tras reconocerles su caracter universal, a los dominios
mas generales (cultura, sociedad). Que el caso particular se estudie desde un puntc?je
vista fisico quiere decir que, antes que nada, tiene que reducirse la comunicacién a sus
elementos naturales. En resumen, como indica L. Ortiz, esta -perspectiva es,-cuando la
encontramos ejemplificada en la teoria de la informacion, inseparable de "la pretension
de descubrir de inmediato ciertas leyes- de- la- comunicacion social analizando sus
componentes, més que analizando el sistema como un todo" (12). Para llevar hasta Sus
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ultimas consecuencias esa pretension, Moles parte de nuevo de una teoria previa, en la
cual esa misma pretension ya habia sido cifrada. Nos estamos refiriendo a la teoria de
Lasswell, que suele resumirse en su célebre férmula "quién dice qué a quién con qué
efectos" (13). Lasswell habia llegado a esta formulaciéon partiendo de las investigaciones
de la cibernética, disciplina esta que ya es; en-si misma,-la manifestacion de un proyecto
de cuantificacion en un dominio restringido. Con este esquema, Lasswell convirtio-" el
problema de la comunicacion en el de la transmision -de los mensajes, los -cuales,
partiendo de una fuente-sujeto-emisor han de llegar con mas o menos ruido hasta ‘un
sujeto-receptor situado en el otro extremo del circuito. -Dicha transmision se-hace efee-tijva
a través de uno o varios canales. Por lo que a los efectos se refiere, habla tUnicamente
de aquellos que la transmision del mensaje produce en el receptor y no,-al menos. en
principio, a los que pueda conllevar el medio cultural considerado globalmente. Es asi
como, en este esquema, todos los elementos o categorias que desempefian algin papel
en el andlisis de la comunicacion aparecen vinculados (o mejor, -directamente
subordinados) a una sola de las nociones que en-dicho analisis se tiene en cuenta, y que
no es otra que la nocion de mensaje. o

1.2.3. Nocion de repertorio.

La operacién tedrica por la cual se concede el papel central del analisis de la
comunicacion a la nocién de mensaje es; pues; anterior a la teoria de la informacién de
Moles. Lo que este autor aporta es la voluntad de cuantificar la comunicacion, algo-que,
si se afade al esquema de Lasswell, tiene como resultado ef que, de modo inmediato;} se
localice aquello que debe ser cuantificado para avanzar en la direccion apuntada-por la
fisica de la comunicacion. Asi, es el mensaje lo que debe ser cuantificado, lo cual sélo
resultara posible si dicha nocién es definida en los términos adecuados para esta tarea.
Que: estos términos no sean unos cualesquiera; sino que -tengan - que - SeF UROS
determinados, tiene que ver con la exigencia de universalidad que se impone.-como
condicion para su inclusién en una fisica.

El caracter predominante que la.nocién de mensaje tiene en el esquema de Lasswell,
plenamente -aceptado por Moles como modelo de comunicacion, implica que-la-nocién-de
canal, entre otras, quede reducida a una funciéon secundaria (14).- Se .nos presenta
entonces como un mero soporte que transmite el mensaje emitido hasta uno o vac}ios
receptores a través del tiempo, del espacio o de ambos a la vez. Siendo este.ultimo
punto un criterio valido para clasificar- los -canales de comunicacion, estos-también
pueden clasificarse mediante disyunciones exclusivas, la mas importante.de las cuales
los divide en naturales (los sentido humanos) y- artificiales -(los mecanismos inventac}os
por el ser humano). En cuanto a los mensajes, son, desde el punto de -vista-de su
transmision a través de un canal,; de dos tipos-fundamentales; espaciales-o temporales
(15). Los mensajes espaciales remiten a la transmisiéon propiamente dicha (ej:-telegrafia),
en tanto que los mensajes temporales son indisociables de la grabacién-que conserva el
mensaje en duracién (ej: signos impresos, discos, etc.). En la mayoria de los-casos, el
mensaje es a la vez espacial y temporal- Los mensajes temporales puros; tales comca el
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discurso o la musica, son los mas relevantes, si bien hay siempre en ellos un
componente espacial, por secundario o irrelevante que éste-pueda ser. En cuanto a los
mensajes espaciales, no necesariamente incluyen un elemento temporal, aunque si-que
pueden desarrollarse temporalmente, nos dice Moles, por medio de una-exploracién "que
los descompone en secuencias de elementos intensivos transmitidos en un cierto orden”
(TIPE, p. 19). Lo que mas nos interesa retener-es, no obstante, esa asimetria entrg la
necesidad de los mensajes espaciales y la mera contingencia de los mensajes
temporales, no sélo por cuanto pueda-suponer-a estas alturas de nuestra exposicion de
la teoria de Moles, sino porque mas tarde volvera a aparecer en la misma bajo la forma
de una diferencia irreductible entre los dos- procedimientos de discemimiento de la
informacién semantica y la informacién estética. De momento, debemos prestar atencion
a otro aspecto, y es que, por tratarse de-una-fisica, a la que sélo la necesidad incumt;e,
se produce un resultado cuanto menos sorprendente: Moles reconoce que los.mensajes
temporales son los que mas nos interesan (por asi-decir, los mas "ricos" en informacidn)
pero la fisica de la comunicacién soOlo puede dar razén a todos los niveles-de-los
mensajes espaciales, o bien del componente- irreductiblemente - espacial quje se
encuentra en todo mensaje (16). S " G S

Sin embargo, la exploracion a 1a que-Moles-ha-aludido- no-sdélo sirve -para-haeer que
en los mensajes espaciales exista un transcurso temporal. Es que, al remitirnos.-en ella a
un conjunto de elementos,; se-nos abre- una- via -para- proporcionar una- definicion del
mensaje acorde con los objetivos del proyecto general de cuantificacion. Es inherente al
mensaje asi considerado el que lo definamos:-como -a -un-grupo finito y- ordenado de
elementos de percepcion extraidos de un repertorio y ensamblados en una estructura.
Que los elementos del mensaje sean -pefcepciones: quiere-deeir que estan mc!uqdoe-en
una franja en la que el individuo es capaz de percibir .y que esta delimitada por.una serie
de umbrales: Pues bien, segun la-teoria-de-la percepcion a-la que Moles- se refiere-en
esta ocasion (17) , estos umbrales pueden agruparse en las siguientes tres categorias:

1) Umbrales de sensibilidad, -es decir, minimo sensible -por debajo del cual: nadaJ es
perceptible. . . : B

2) Umbrales de saturacién, o maximo de sensibilidad por-encima del- cual-también-gs
imposible percibir nada y que, conjuntamente con el anterior, delimita el -conjunto o
"franja" de lo perceptible.

3) Umbrales dlferenmales que, situados -en el interior -de dicha franja sirven para
registrar el crecimiento progresivo de la excitacion. . 58 e

Segun Moles, los dos pn’meros tipos -de-umbrales hace-la -percepcién posible; pgro
solo el tercer tipo de umbrales la hace medible. Es asi como pensamos que -hay-que
interpretar la siguiente afirmacion:

"La sensacion se encuentra- cuantificada - por- una serie de - umbr
diferenciales situados entre los umbrales de sensibilidad y saturacion." (TIPE; p.
23)

Los umbrales diferenciales dividen el conjunto de lo perceptible (es decir, lo que cabe
entre los otros dos umbrales) en un nimero finito de elementos de percepciéon.-Esto- nos
proporciona un repertorio de grados de- percepcion, nocion imprescindible; por {o d[jho
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anteriormente, para definir el mensaje en términes cuantitativos. La nocién de repertorio
esta basada en la idea segun la cual el incremento de Ja excitacion que una percepeion
produce es proporcional a esa excitacién. Expresado esto en términos matematicos; se
dira que

>E/E=K

donde > es el simbolo de incremento y K es una constante. Esta idea también puede
expresarse, segun Moles, a través de-la-ley- de-Fechner; la cual sostiene- que la
sensacion es una funcién del logaritmo de la excitacién multiplicado por la constante K.
En ambos casos, lo que se procura es una vinculacién de dicha nocién de repertorio con
un procedimiento de medicién de la informacion que aln no hemos hecho otra cosa que
empezar a peffilar.

/
!

1.2.4. La cantidad maxima de informacién coma invariante de la transmjsién
de los mensajes. R T

Antes de continuar con esa- definicion, recapitulemos-lo dicho en -los L'Jltirqos
apartados: el canal de transmision es considerado tan sélo en tanto que soporte -del
mensaje, el cual, a su vez, se define como un conjunto finito y ordenado de -elementos;
estos elementos forman parte de un repertorio, el cual es el resultado de la accién de'los
umbrales diferenciales que dividen en un numero de elementos la "franja” que-separg al
maximo y el minimo perceptibles por el individuo. Que ese nimero de elementos Sea
finito hace del mensaje algo en cierto modo susceptible de-medicion; ya-que; por m)és
que aun no sepamos como determinar el numero de elementos que se incluyen. en un
mensaje dado, si que sabemos que-este-nimero es- determinable. Expresaremos: este
punto diciendo que, en tales circunstancias, el mensaje es ya medible, pero. todavia no
cuantific:)able.

Para que la cuantificacion pueda llegar a efectuarse, es preciso que -consideremgsj el
mensaje no ya en si mismo, sino en tanto que objeto de una transmision, o sea,-en la
medida en que recorre un canal de-comunicacion. Sélo conseguiremos: Segulir ade!arjte
con el proyecto general de cuantificacion a condicién de que se produzca un transito
desde la nocion de mensaje considerado-como -sensacion -hacia la nocion- de-mensaje
como informacion. Y esto es asi porque, mientras que la primera de.estas.-dos
concepciones-del mensaje nos afecta tan sélo en tanto que receptores;-la segundajde
ellas alude tanto a la emisiéon como a la propia recepciéon de los mensajes, esto-es, a
todos los aspectos relevantes de la comunicacion segun el esquema de Lasswell (18).
En consecuencia, tan sélo remitiendo al mensaje a su transmision concreta .estaremos
en condiciones de proporcionar un fundamento sélido a la nocién de informaciéon como
cantidad medible. 5 i i

A este respecto, Moles ha expuesto la ley fundamental en-los términos que siguen:
|

"En rigor, cualquier mensaje, por complejo que sea, se podra transmitir por
cualquier tipo de canal si éste tiene-una capacidad suficiente." (TIPE, p. 3)3)
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Es algo muy interesante el que la complejidad de los mensajes no sea, en la teoria de
la informacion, un problema que pueda- ptantearse desde el principio, pefo que-tampqco
sea por completo prescindible. En lugar de estas dos opciones, lo que dicha teoria hace
es emplazar este problema es un momento muy especifico de-su desarrollo, momento. al
que todavia no hemos llegado. Esta dosificacion de las problematicas que, no obstante,
se descubren mucho antes de ser rigurosamente planteadas; -es una-consecuencia-deg la
aplicabilidad inherente al proyecto general .de cuantificacion, en cuyo contexto-deben
plantearse todas estas cuestiones.

Retomando el hilo de la definicion -del - procedimiento. de- cuantificacién - de- la
informacion que habiamos emprendido, diremos que el fundamento que buscabamos
para-este proceder tendra -que -encontrarse-en- la relacion del- mensaje- con -el canal a
través del cual se transmite y, por lo tanto, con la cantidad maxima de elementos que
este Ultimo-es capaz de transmitir. Lo que -asi hemos conseguido es eliminar uno de-|os
dos umbrales que definian la franja de percepcion del individuo para quedarnos con-uno
solo, el umbral de saturacién o maximo de-percepcion.- Si esto es asi, se debe-a -que;;en
la medida en que consideramos el mensaje tan sélo como percepcion, no.. podemos
deshacernos de ninguno de esos-dos-umbrales, ya que, en el individuo,- ambos: son
cantidades. Pero, en cuanto nos remitimos al canal por el que el mensaje es transmitido,
solo la cantidad minima, al no ser-ni- umbral- de- percepcién ni estructura - psiquica
individual alguna, es sencillamente igual a cero, y esto sea cual sea el canal al-quenos
estemos refiriendo. De la cantidad maxima de elementos transmisibles a {ravés del al
diremos, pues, que es la referencia o "invariante” de la transmision de los mensajes. Esto
significa, en ultimo término, que- este--umbral- de -saturacion es lo que-nos permjte
concebir el mensaje como informacién cuantitativamente medible, y no -como.-mera
sensacion.

Gracias a este recurso, consistente -en -el transito del- mensaje a la -transmisién‘gel
mensaje, con el consiguiente establecimiento de un invariante de dicha transmisién;nos
permite .pasar directamente a la bisqueda de-una unidad por medio de la cual pugda
medirse la informacién. Podemos anticipar, sin saber todavia cudl sera esa unidad,que
participara del caracter de oposicion 'y de-disyuncion exclusiva que - hasta aqw pa
caracterizado cada uno de los pasos de la teoria de la informacion. . - - o ocee

1.3. Medrc&on de la mformacmn

1.3.1. Originalidad-de {a& infom‘nacipn.

Llegados a este punto, apreciamos cémo se produce una discontinuidad, aunque en
modo alguno una ruptura, en -la--argumentacidn- que- hasta aqui hemos venido
desarrollando. Esta alteracion se produce por el hecho manifiesto de que, hasta-este
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preciso instante, tan sélo nos hemos preocupado por sentar el fundamento de la
medicion de la informacion que constituye el "contenido" del mensaje, pero no hemos
dicho ni una sola palabra a propésito de los procedimientos a través de los cuales esa
medicion va a hacerse efectiva. A pesar de esto, y sin afadir por el momento
absolutamente nada a lo dicho hasta aqui, tenemos ya elementos suficientes como para
concluir, por lo menos, un par de cosas acerca del nuevo paso que nos disponemos a
dar. En primer lugar, estableceremos una relacion entre ese procedimiento de medicion y
alguna de las tesis a las que hemos llegado a lo largo del desarrollo. precedente. De
hallarse esa relacion - y ya que, como hemos afirmado, no existe ruptura en nuestra
argumentacion -, el procedimiento de medicién que estamos intentando determinar’no
sera otra cosa que un desarrollo coherente, una nueva version, de dicha tesis. En el
caso de la teoria de Moles, la tesis a la que nos referimos es la ley de Fechner, a la que
ya aludimos al hablar de la nocién de repertorio, y el procedimiento de mediciéon que de
ella deriva este autor es, en efecto, una version de dicha formula aplicada al ambito
especifico de la teoria de la informacion.

La segunda conclusién que estamos en condiciones de obtener es la siguiente: la
medicion de la informacién debe realizarse a partir de los mensajes sin tener-en cuenta
la complejidad de los mismos; en otras palabras, la cuestiéon de la complejidad de’los
mensajes debe ser aplazada, ya que es lo propio de la perspectiva del especialista el
comenzar su investigacion por las cuestiones que plantea el proyecto general para,’en
una segunda fase, centrarse en los problemas: especificos de la estructuracion a garlir
de las conclusiones obtenidas en la primera parte de su trabajo (19). T

A partir de ahora indagaremos, por lo tanto, cuales puedan ser los criterios conforme
a los cuales la informacién contenida en los mensajes sera el objeto de una medicion
efectiva, y no ya los argumentos por los que se-nos muestra que una-medicion de -ta:!es
caracteristicas es posible. Estos argumentos los hemos desarrollado en paginas
anteriores siguiendo un orden expositivo que se dividia en las siguientes tres -etapas; 1)
Consecucion de una definicion del mensaje de tal signo que haga posible.la medicion
cuantitativa de los mensajes concretos; 2) -un primer- argumento, por- medio: de!-cyal
haciamos posible la medicién del mensaje como sensacion; 3) un segundo argumento,
por medio del cual justificdbamos. la posibilidad de la cuantificacion del mensaje
concebido como la transmision de una informacion concreta a través de uno o de varios
canales de comunicacion.

En este-punto, al plantearnos cuales- puedan -ser los -criterios por-los que esta
medicion sera efectuada, seguiremos un curso argumentativo analogo al descrito en’ el
parrafo anterior. En una primera etapa, buscaremos-una definicién de la informacion que
haga de la misma algo susceptible de una medicién cuantitativa. A -continuacion,
procuraremos un primer argumento del cual se -siga la definicion de una unidad con la
cual ya pueda llevarse a cabo esa medicion de la informacién. Finaimente, y.por medio
de un segundo argumento, consideraremos la informacién no sélo como (en cada caj‘.o)
una determinada cantidad de tales unidades, sino como un flujo en el que éstas’se
hallan insertas en un proceso de transmision del mensaje. Lo que tiene de comun este
orden expositivo con el que hemos seguido anteriormente (ver paragrafo 1.2.) es,égor
consiguiente, que en ambos casos el primer argumento sirve para analizar el aspecto
estatico de aquello que constituye el objeto de medicién, al-tiempo que, en el segundo
argumento, lo que se analiza es el aspecto dinamico de ese mismo objeto o conjunto de
elementos. Ademas, en ambos casos, lo que se analiza en primer lugar, incluso antes de
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los dos argumentos a los que nos hemos referido, es justamente la condicion que nos
permite plantearlos en términos que-convienen al proyecto general de cuantificacion. Por
este primer analisis debemos, en consecuencia, comenzar nuestra indagacion. &

Cabe preguntarse, sin embargo, como es- posible medir-efectivamente-la- mformac:ij)n
contenida en los mensajes. No basta para ello con afirmar que los mensajes -son
cantidades, pues eso ya lo hemos dicho-e-incluso demostrado y, no obstante; en nada
nos ayuda a realizar dicha medicién. Para_que ésta llegue a producirse, debemos
encontrarmos- en- el mensaje- con - alguna- otra- dimensién que,- en su relacion c9n la
informacién en tanto que cantidad, nos permita medirla. : w mw

Moles-procede a la busqueda de esa otra-dimension del mensaje, que-cree encontsar
en la nocion de "valor' de los mensajes. A juicio de este autor, dicho valor es “"la
propiedad de algo-que por consensus omnium es-Util" (TIPE, -p. 35). Ahora bien, y dado
que, segun lo anticipado en 1.1.3., el mensaje sirve para modificar el comportamiento-del
individuo receptor hacia el que va dirigido; su valor sera tanto mayor cuanto-mayor sea
su capacidad para producir en éste una reaccion que no tenia lugar. antes de”la
transmision de este mensaje, es decir, cuanto mas-nuevo sea éste. Esta modificacion del
comportamiento habia sido ya expresada en la ecuacién general de la psicologia-del
comportamiento, que aqui reaparece como uno de los principios fundamentales parg la
cuantificacién del mensaje. Esta sélo llega a producirse gracias a aquello que de valiéso
tiene el mensaje en tanto que novedad para el receptor, y de'ahi que; segun la: teoriat'[jje
Moles, la informacion sea "lo que se afade a una representacion” (TIPE, p. 35); en otras
palabras, dicho valor es lo inesperado, lo imprevisible y, en dltimo término, lo que hay en
el mensaje concreto de original. ' h

De este -modo, Moles-llega -a-una conclusién segin -la cual la medicion de Ia
informaciéon no es en modo alguno una .cosa distinta .de .la. medicién de
imprevisibilidad, asunto este que, ya antes de 1a aparicion de la teoria de la informacion,
era invariablemente estudiado por la teoria de las probabilidades (20). En lo suces:ﬁ
pues, Moles se centrara en el aspecto probabilistico de la: informacién, gracias al cual
podra obtenerse una unidad para la medicion de la misma.

1.3.2. Unidad de ia informacit?n.

Entramos de lleno en la teoria de las probabilidades desde. el preciso.instante en.que
nos proponemos la obtencion de-una unidad de- medida: de la informacién.- Ni siqu'r?ra
escapamos del ambito de esa teoria cuando recurrimos a otros dominios,-tales-eomo
pueda ser el de {a-cibernética, pues-nuestro interés-por ellos no tiene su origen-en-lo qye
ellos mismos son, aspecto éste que queda relegado para un momento posterior,-sino-tan
solo en la medida en que se-establece-algun tipo de-relaciéon entre ellos y-la teoria de-jas
probabilidades. El hecho es que, en lo sucesivo, la teoria de-la.informacién de.Moles no
se-desprendera en ningin momento de-la-probabilistica- ni de-los presupuestos-que-ésta
le conduce a adoptar, motivo por el que nos parece especialmente adecuada la cita de
Platén con la que este autor encabeza el-tercer capitulo de {a obra a la que-nos hemos
venido refiriendo, y que dice asi: "No me pidais otra cosa si os doy probabilidades." (21)
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Segun lo que hemos anunciado en el apartado anterior, la busqueda de la unidad de
informacion adopta la forma de un argumento. Esta- argumentacion es de- signo
deductivo, lo cual armoniza con el caracter "estatico”" de esa busqueda, que no consiste
en otra cosa que en la afirmacion de que-la unidad de informacién debe encontrarsesm
salir del concepto en el que ya la hemos localizado, es decir, en el.concepto ‘de
originalidad. La premisa mayer det -argumento al que nos hemos referido serd, pues, la
tesis segun la cual la informacion (H) es medible en tanto que es considerada como
originalidad. La premisa menor de este mismo silogismo nos dira, por su parte, qu§ la
originalidad de un mensaje es lo mismo que la improbabilidad () del mensaje recibido y
no emitido, pues, por el momento, en la etapa-"estatica” de nuestra indagacioén, sdlo
podemos hablar de la informacion en los términos adecuados a la recepcion-del
mensaje, es decir, como incremento de |la sensacion.

Teniendo en cuenta que el incremento de la sensacién .es una constante y .que la
imprevisibilidad es la variable a tener en-cuenta-en esta cuantificacion de -lainforrnacij')n,
la conclusion que obtendremos a partir de las dos premisas anteriores sera la siguiente:
la informacién es el producto—del logaritmo-dela imprevisibifidad—de~mensaje- por ‘la
constante del incremento—de la-sensacion, lo cual, expresado—en- termlnosalgebraucos
queda del siguiente modo:

H = klog | (22) -

Ahora bien, esta ecuacién no es otra cosa que la version de la ley de Fechner.que
habiamos anunciado que tendria que aparecer en un momento u otro del desarrollo. de
esta argumentacion. La particularidad de esta versién consiste en que ya no solo sirve,
como ocurria con la ley que -habiamos encontrado al indagar-en la nocién de repertorio
(>E/E = K), para demostrar que la medicion de la informacion es imposible, sino también
(y sobre todo) para averiguar en qué consiste y.como llega a llevarse a efecto.

Supongamos ahora que | es lo contrario de la probabilidad de ocurrencia de-W,
siendo W el nimero de casos idénticos al considerado partido por el -nimero totah de
casos posibles. Entonces, la ecuacion anterior puede transformarse en esta otra:

H=-k log W

Como es logico, el caso considerado no puede ser mas que uno. La pregunta que
corresponde hacer es, por lo tanto, la-siguiente: ¢ cuantos son los casos posibles? E
partir del momento en el que formulamos esta pregunta cuando nuestro interés por la
cibernética se centra no en sus tesis concretas, sino en el criterio general por el que
regula sus operaciones. ¢En qué consiste ese criterio? Aqui el desarrollo de -€sta
cuestidon nos muestra su coherencia, pues el criterio cibemnético es, como es sabido, el
mas préximo que pueda encontrarse a la disyuncién exclusiva en que se manifestaba la
oposicion en el seno de la teoria de la informacion. En otras palabras, dicho critgrio
consiste en que toda elecciéon de elementos en la transmision del mensaje se realiza
necesariamente entre las dos alternativas de-una disyuncion exclusiva de caracter
puramente formal, es decir, con respecto a la cual no importa cuales sean materialmente
esas dos alternativas, ni que se llamen si o no, cero o uno, etc. Lo que caracteriza a la
oposicién conceptual, y consiguientemente también a este criterio propio--de’ la
cibernética, es que, sean cuales sean los términos opuestos; el nimero de estos es J)
de dos en cada circunstancia. Hay solo dos respuestas para un Unico mensaje; po
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tanto, la posibilidad de aparicion de cada una de ellas es de 1/2. De todo esto se sigue
necesariamente que

H=-klog 1/2 = k log
"2

y, en consecuencia, que la unidad de informacién (bit) es-el logaritmo de base 2 qu a
continuacion formulamos:

H=-log, W
2

Moles llega a esta conclusion por dos caminos, tanto en términos algebraicos como
por un razonamiento cuya conclusién resume en la siguiente afirmacion:

"(...) la cantidad de informacion transmitida por un mensaje es et logaritmo
binario del nuamero de dilemas susceptibles de definir el mensaje “sin
ambigtiedad." (TIPE, p. 44)

La ausencia de ambigliedad a la- que -Moles apunta en el fragmento citado
anteriormente es una condicion necesaria, pero todavia no suficiente, para alcanzar la
medicion de la informacion. Esto no debe sorprendernos, pues ya advertimos que eTc.te
razonamiento no estara completo hasta que le hayamos afadido otro, relativo esta vez al
aspecto "dinamico" del mensaje, es decir, a- su naturaleza de flujo, y no de /rnera
acumulacion de unidades, sea cual sea la naturaleza de las mismas.

1.3.3. Flujo de la informacion.

A lo largo de este primer capitulo, hemos venido mostrando los distintos aspectos o
dimensiones-del concepto de -mensaje -que, continuando con ef procedimiento tnad|go de
nuestra exposicion, resumiremos en las siguientes tres etapas:

1) El mensaje como nimero finito de elementos extraidos-de un repertorio..

2) El mensaje como informacion, esto es, como cantidad que se transmite a través de
un canal de comunicacion.

3) El menséje como valor, es decir, ne como algo- meramente medible, -sino co
efectivamente medido por una unidad completamente descualificada y .de . orden
matematico.

En el momento de pasar al segundo -argumento, en el que nos ocuparemos del
aspecto dinamico de la informacion, recuperaremos una nocién que ya habia aparecido
anteriormente. El transito desde el primero hacia el segundo de los tres sentidos que
hemos enumerado en el parrafo anterior resultaba posible gracias a la nocion-de
repertorio de elementos. Esta no solamente nos proporcionaba el nimero finito de tales
elementos en el mensaje, sino también la posibilidad de su aplicacion en el proceso-de
transmision del mismo en uno o varios canales, pues en estos el repertorio no era yg una
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distancia entre las dos cantidades que definian los umbrales de sensibilidad y de
saturacion, respectivamente, sino entre un umbral de saturacién y un punto cero.
Pasabamos de este modo de la mera determinacion de la sensacién a la nocién’de
capacidad del canal, que nos proporcionaba-la herramienta teérica que- precisdbamos
para describir la transmisién de los mensajes desde un punto de vista dinamico. También
ahora, cuando nos proponemos pasar de-tas-unidades-de informacion que acabamos-de
obtener como elementos estaticos a su dinamismo en la nocion de flujo de’ la
informacién, sera el concepto de repertorio el-que -vuelva-a-desempefiar- el - pap | de
mediador en esta transicion.

Segun lo dicho, un flujo de- informacién no se- define- exclusivamente -en funcion: de
una cantidad de informacién, sino de la transmisién de tales cantidades, es decir, ‘del
numero de unidades de informacion que-atraviesan un punto determinado del canal por
el cual es transmitido el mensaje (del cual esa informacion cuantificada es el contenido)
por unidad de tiempo. Se produce entonces una -unidad mixta,-compuesta- por la unidjad
que ya habiamos definido y de un factor temporal con el que no contdbamos en principio
- recuérdese que la teoria de la-informacion habia-renunciado a explicar por completo [os
mensajes que no fueran estrictamente espaciales. Para que llegue a establecerse-esa
correlacion entre el decurso espacial y-el decurse temporal es necesario que se dé-un
proceso que Moles denomina "exploracion" (23). La exploracion consiste en el hecho’de
que la informacion medida no sea tan sélo un conjunto cadtico de unidades, sino de que
exista algun tipo de orden en este conjunto que confiera a la adicién de tales unidades
un sentido. Esto implica que el repertorio sélo puede ser infinito-con la condicion de) que
la enumeracion y la ordenacion de los elementos que lo componen sea posible., .~

Moles, como es costumbre en todo su planteamiento, expresa esta-idea tanto en
forma de ecuacion como de definiciéon de un concepto, en especial en el siguiente
parrafo:

"La medida de la informacion se extiende, sin dificultad, a un repertorio infinito
(que comporta una infinidad de simbolos) con tal de que éstos sean enumerables
y sea posible colocarlos de manera-decreciente por orden de-probabilidad jje
ocurrencia, asi que:

p+1<p." (TIPE, p. 45)
i i - |

Ahora bien, que la medida de la informacién se extienda a un repertorio infinito,
mientras que la capacidad del canal es siempre finita, esto es, que lo esencial para la
medicion de la informacion sea la ordenacion de los elementos y no el que no rebasen
un determinado umbral cuantitativo, significa que podemos definir el flujo R-‘de
informacion sin necesidad de tener en cuenta la-capacidad del canal, es decir, para todo
canal posible, a condicién de que nos sea dada la cantidad H de informacién-y’la
magnitud de tiempo por la que habremos -de dividirla. Esto, a su vez, equivale. al
sumatorio ordenado de los elementos - siempre potencialmente infinito, pero finito en
cada momento concreto que componen ese flujo. Moles -resume todo este- desarrollo en
la siguente ecuacion: -

n
R=H/t=NEp log p
t i 2; i
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que se convertira en la formulacion definitiva del procedimiento de medicion de la
informacion.

1.4. Complejidad de los sistemas.

1.4.1. Definicién de-"complejidad".

La “fisica de la informacion" de Moles es una teoria materialista del mensaje que solo
exige, para-poder formularse, la obtencién de-una ecuacién que nos permita medir los
flujos de la informacion cuantificada. No por ello, sin embargo, hemos resuelto todos los
problemas- que la nociébn de mensaje- puede - plantearmos. Falta dar respuesta-a, la
cuestion de como el mensaje, ademas de ser medido, es estructurado, aspecto éste de
la problemética que, hasta- el momento, nos- hemos limitado a aplazar: Tambjén
habiamos aplazado la preocupacion por integrar en la argumentacion anterior la
definicidbn de- "cibernética”, y no exclusivamente- la- seleccion de- aquellos--puntos
concretos de esta disciplina que nos resultan de utilidad para hacer efectiva la medicion
dela informacién. Es ahora cuando esa-medicion ya-ha encontrado un -fundamepnto
solido y un numero suficiente de leyes propias y universales, cuando estamos’en
condiciones de ocuparnos no sélo de este-segundo aspecto, sino también de su esancual
coincidencia con el primero.

Dicho de otro modo, lo que a-continuacion se-trata de-mostrar es la pertinencia de-las
investigaciones llevadas a cabo en el ambito de la cibernética por lo que respecta a la
descripcion de la estructuracion de los-mensajes: Ahora bien, esto se consigue de-forma
inmediata si asimilamos esa estructuracion al grado de complejidad de las informaciones,
ya que la cibernética es, segin Moles; -"la -teoria -de- los- sistemas- generales”, cuyo
objetivo puede resumirse como sigue; f

"(...) clasificar u ordenar los-- sistemas -en una- jerarquia -de- complejidad
independiente de la magnitud geométrica de los elementos que constituyen cada
sistema." (TIPE, p. 54)

Esta definicién de la cibernética nos permite -emplazar la nocién de complejidad en el
punto de mira de nuestra atencion, en tanto que dimension universal del ambito de los
sistemas.

También en este punto nuestra exposicion depende-de un modo de proceder que es
comun a todas las etapas del planteamiento de Moles, y que corre paralelo a los dos
silogismos que anteriormente hemos descrito. ‘Este procedimiento serd, pues,-de nuqvo
triadico, y estara compuesto por los siguientes tres pasos: ; 8
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1) Definicion de la nocién de complejidad de los sistemas que haga posible su
cuantificacion, es decir, que-incluya una-referencia a ciertas -unidades- de las qye ya
tenemos noticia. : 4

2) Introduccién de una nueva nocién que;-derivada-de 1a-definicién atcanzada-ep 1),
nos permita definir la complejidad de un organismo.

3) Planteamiento de los- problemas-- especificos del aspecto dinamico de las
complejidades. '

El problema de-la complejidad coincide; como hemos-dicho, en este desarrollo, con la
necesidad de tener en cuenta la definiciéon de la cibernética como teoria de los sistemas
generales. Esto nos permite suponer-que; -en-nuestro camino hacia la-consecucion: gel
punto 1) del parrafo anterior, esta disciplina va a desempenfar, una vez mas, un papel
decisivo. Y no Gnicamente porque, como ya-habiamos-anticipado, se haya-ocupado dg la
complejidad de los sistemas desde sus origenes, sino también y primordialmente porque
nos proporciona el criterio para-definir la-complejidad misma.

Este criterio no es otro que el que ya habiamos empleado para encontrar la unidad.de
medida de la informacion, es decir, la-oposicion, concebida -en su aspecto meramente
formal, como disyuncion exclusiva, o, en términos mas apropiados a esta disciplina,
como "pregunta binaria". Ya que - estas--preguntas  si pueden ser objeto de- una
enumeracién, el nimero minimo de ellas que bastase para definir un sistema seria’lo
mismo que el grado de complejidad de dicho sistema. A- partir de este razonamignto
Moles deduce, pues, la siguiente definicion de la complejidad:

"La complejidad medida en bits- (binary digits) es-la cantidad de-preguntas
binarias formuladas adecuadamente que definiria las relaciones respectivas’de
los elementos sin ambigtiedad." (TIPE, p. 55)

Ahora bien, si la complejidad de un sistema se mide por medio de las mismas
unidades que la informacion en general, respondera también a la formula- general de.la
medicion de la informacion que habiamos hallado. De este modo tendremos que, para
un grupo N de elementos pertenecientes-a n-categorias ensambladas en un sistema por
medio de relaciones, la ecuacion que corresponde a la complejidad (C) de este sistema
no es otra que el algoritmo de Shannon (24), segun e+fual

i=n g
C=H=-NEp logp
i Jg,

Lo que nos interesa retener de-todo esto no es; en modo alguno, cual sea ‘Ia-ecuaejc'm
concreta que corresponda a esa medicion de la complejidad, sino el que ésta deba
producirse en relacion al nimero de los-elementos -del sistema, ya que -la-complejidad
prescinde en principio, como vimos al definirla, de la magnitud geométrica de tales
elementos. Lo que el algoritmo de-Shannen -nos advierte-es, pues; que-si -biert.la
complejidad crece con el nimero de elementos, no es éste el unico factor a tener'en
cuenta a la hora de medirla, ya que depende -no sélo de N, sino también del sumatario
que expresa la imprevisibilidad de los elementos que constituyen el sistema o, lo que'es
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lo mismo, que esa complejidad depende al mismo tiempo de la mera magnitud
geométrica de los elementos y de la originalidad. Este es el motivo por el que la
complejidad del sistema no puede reducirse de un modo exclusivo a ninguno de los dos
términos que hallamos en el algoritmo.

1.4.2. Nocién de redundancia.

La medida de la complejidad de un sistema depende, pues, de dos factores. El
primero de ellos, la originalidad, no es-otra cosa que lo que hasta aqui hemos-llach[o
"informacion". Complejidad e informacién de una forma o de un mensaje son sinénimos y
mesurables en idénticos términos a condicion de que las probabilidades o frecuencias de
ocurrencia de los elementos que componen esa estructura sean ellas mismas conocidas.

Esa recurrencia es el otro factor de la-complejidad, justamente aquel por el que, el
receptor percibe la complejidad de un organismo y la reconoce como algo distinto de (e,
incluso, sin relacion aparente con) la mera cantidad de informacién. Medir la complejidad
equivale, al margen de la informacién a la que sirva de estructura esa complejidad, a
cuantificar la previsibilidad de la recurrencia-de-los elementos-que componen eLsisteq‘ua.
Esa previsibilidad de la recurrencia es lo que, en lo sucesivo, Moles denominara la
"proyeccion de formas" por parte del individuo humano sobre el sistema, proceso por el
cual dicho sistema se hace inteligible (25). En otras palabras, si hasta ahora hemos
medido la complejidad por medio de las-unidades de-la-informacion, debemos-encontyar
una forma de medicién de la complejidad independiente de dichas unidades, que
dependera exclusivamente del grado de inteligibilidad del sistema.

Moles introduce, con el fin de encontrar esa medida de la inteligibilidad, la nociéon de
redundancia, que sintetiza en la siguiente-formula:

r=1-H/H -
]

Esta cantidad expresa ( en porcentaje) 1o que-se dice de més en el mensaje; es-degir,
el gasto de simbolos efectuado por una codificacién defectuosa. La redundancia esta
ligada a la cantidad de restricciones o de-reglas del codigo que rigen la- seleccrpn u
ordenacion de los elementos. ; _

La informacion y la redundancia, como los componentes de-la estructuracion que son,
dependen del conjunto de conocimientos comunes al receptor y al emisor.- Ademas,
ambos suponen una medicion de los dos aspectos del mensaje, es decir, elementa
estructurado. Avanzando un paso mas, diremos que la informacion (cantidad”d
elementos) es al mensaje (conjunto de- elementos estructurados) lo que la medida pe
complejidad (vs. definicion en 1.4.1.) es a la forma (Gestalt). De esto ultimo se sigue que
la redundancia, en tanto que las reglas del cédigo son las que estructuran en un todo |os
elementos dados, es la medida de la inteligibilidad de las formas que andabamos
buscando. Esta segunda medida - la primera, recordemos, era la que -nos servia-pa;ra
medir el nimero de elementos presentes en el mensaje, o la informaciéon - guarda una
_ relacion de proporcionalidad inversa con respecto a la informacién, y entre amBas

definen la complejidad estructural. Asi:
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"Un mensaje de informacién maxima puede aparecer desprovisto de sentido
si et individuo no llega a descifrarlo concibiéndolo en forma inteligible. De- manera
general la inteligibilidad varia en sentido inverso de la informacion.” (TIPE, p. 92)

La utilidad de la nocién de redundancia- consiste; por consiguiente, en que-permjte
definir las probabilidades de distribucion de elementos en un organismo y reconstituir el
mensaje partiendo del conocimiento que-poseemos a priori de-la estructura det lengugje
en el que se transmite, aun cuando haya elementos que falten. Podemos decir,”en
resumen, que si la informacion cuantitativa nos- proporciona la "materia" del mensgje
estructurado, la redundancia nos proporciona su forma, es decir, lo esencial de esa
estructuracion. Obtenemos por este-medio-una garantia contra los- efrores- de- la
transmision que la sola medicion de la informacién no podia proporcionarnos, pero a la
que no habiamos llegado a definir de no haber sentado previamente las bases de esa
medida de la informacion en unidades exentas de toda cualidad. y £

1.4.3. Complejidad estructural y complejidad funcional.

El tipo de analisis que hasta aqui hemos desarrollado al hablar de la complejidad- de
los sistemas nos ha permitido no entrar, por el momento, en la distincion entre los
diferentes tipos de complejidades. Mas concretamente, en las paginas anteriores nos
hemos ocupado de la complejidad estructural sin preocuparnos de distingw.y'ria
esencialmente de la complejidad en general, refiriéndonos a ambos conceptos como si
de dos términos sinénimos se-tratase: Y, en efecto, asi es-desde el instante-en que
Unicamente tomamos en cuenta el aspecto estatico de los sistemas, es decir,”la
recurrencia de sus elementos. Pero la complejidad tiene también su aspecto dinamico,
como corresponde a todas las argumentaciones triadicas que hemos examinado hasta
aqui, que debe articularse-con el aspecto estdtico o elemental de la misma. Al referirnps
a este aspecto dinamico, no dirigimos ya nuestra atencién a los elementos reconocibles
en el sistema, sino mas bien, como sefiala el propio Moles, a "cierta-cantidad de
acciones elementales que es posible inscribir en un repertorio y estudiar aisladamente: el
andlisis de los movimientos en el trabajo corresponde precisamente a esta-actityd."
(TIPE, p. 59) ‘ o

Reservaremos, pues, en lo sucesivo la-expresion "complejidad estructural’ para la
definicion constructiva del sistema, la que nos dice de qué elementos consta y cuéles
son sus enlaces segun ciertas normas- restrictivas. En este- sentido, la complejidjad
estructural es medible con la tnica condicién de que lo sea la probabilidad de aparicion
de sus elementos, o sea, la redundancia. Para las complejidades que afectan a
sistemas, organismos, tacticas o modos de comportamiento desde el punto de vista de
las acciones, daremos prioridad a la consideracion del conjunto de las- funciones que
éstas pueden llevar a cabo. Esta complejidad serd, pues, "funcional", y aparecera
vinculada no ya a la redundacia sino a su correfato, al que Moles designara mediante la
expresion "entropia de las acciones” (26). La entropia de las acciones sera, entonces, la
probabilidad de recurrencia de las acciones; y nos servira a modo de segunda dimens}én
del universo de los organismos materiales. Una vez definida la complejidad funcional’'en
estos términos, la entropia de las acciones nos permite articularla con la complejidad
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estructural para trazar de este modo un "plan del mundo de los organismos" (27), que es
como Moles llama al gréfico que tomaria como ejes a los dos tipos de complejldade:j que
hemos diferenciado.

Lo que méas nos interesa de toda esta investigacion es, en definitiva, la repercusion
que tiene una tendencia general de la sociedad considerada globalmente sobre dichas
complejidades y que ahora, gracias a esta-distincion, Moles esta ya en condlcmnrﬁs de
formular cuando asegura lo que sigue:

"(...) la evolucién de nuestra- civilizacion conlleva un aumento d& la
complejidad total (o sea alejandose de un eje del diagrama), pero- con
tendencia a hacer proporcionales- las- complejidades- estructural y- funcignal.”
(TIPE, p. 61) .

Esta alusién al conjunto de la civilizacion actual, o a la posibilidad de determinar-una
direccion especifica para la evolucidon de la misma, no constituye por si sola ‘un
verdadero signo del interés prioritario por lo global o social; .como tampoco lo eran, el
reconocimiento de la importancia del medio cultural en el que un mensaje se inserta-ni la
influencia del mismo sobre el individuo, momentos de la teoria a los que nos referimos,al
comienzo de este capitulo. Tales alusiones a lo social estan subordinadas a la prioridad
tedrica de lo particular, y su aparicion sélo es-concebible en ese marco. Corresponde,
pues, a un modo de exposicién caracteristico de toda la obra de Moles y al que en algun
momento él se ha referido tildandolo de "ecléctico" (28). En cuanto las referencias
sociales cobren mayor importancia, ese eclecticismo pasara a un primer plano, como el
factor complementario de la perspectiva del especialista.

1.4.4. La entropia maxima como ideal de la comunicacion.

En gran medida, la argumentacién que estamos desarrollando ‘a lo largo de este
primer capitulo no esta presente en la obra de Moles. Mejor dicho, este autor sostiene las
mismas tesis que nosotros estamos enunciando en esas paginas, pero con la diferencia
de que, en nuestro caso, se presta mayor atencién a la organizacion del transito de unas
tesis a otras, y no solamente en el contenido de dichas tesis, que es lo que preocupaba
a Moles. Esto nos permite poner el énfasis en aspectos meramente "formales" de la
exposicion, como puedan ser la estructuracion triadica y el paralelismo entre- las distintas
argumentaciones. Hecha esta advertencia, sélo podemos anadir que nuestro interés.-por
estos aspectos estructurales procede de la importancia de que pueden revestirse en un
analisis ulterior, que reservamos para la segunda parte de esta obra. o =5

Si nos restringimos, pues, a las tesis consideradas por Moles, este primer capitulo se
limita a ser un resumen razonado de los principios y leyes universales a priori de la teoria
de la informacién puestos de manifiesto por este autor en el capitulo | de su Teoria de la
informacion y percepcion estética (TIPE), texto que suele considerarse canénico a
este respecto. Dicho resumen pretende encadenar en un razonamiento, que se supgne
implicito al proceder de Moles, las conclusiones explicitas de esta teoria, que conducen a
la obtencion de un criterio de medicion de la informacién capaz de definir la tarpa
planteada por el proyecto general de cuantificacion en lo relativo a la transmisién‘de
mensajes 0 ambito comunicacional. La consecucion de tales objetivos no basta, como



indicamos anteriormente, para mostrar la validez de la aplicacion de este proyecto
general a cada una de las transmisiones de mensajes concretos, pues éstas en ningun
momento se nos muestran en su aspecto cuantitativo (si asi fuese, el proyecto general
de cuantificacion no llegaria ni tan siquiera a plantearse como objeto de una teoria, ya
que la cuantificacion seria inmediata y manifiesta) sino bajo un aspecto diferente y
cualificado, que comporta su relaciéon con una determinada "figura", en un sentido lo mas
amplio posible del término, que aun queda por determinar. La teoria de la informacién de
Moles es susceptible de ser resumida en los términos en que hasta aqui lo hemos hecho,
pero continia sin estar completa a menos que le suceda una alusion al concepto de
forma o Gestalt, que ya no podra (ni exigird) cifrarse en los principios de una
cuantificacion, si bien presupone el trabajo tedrico por el que tales principios -se
instituyen.

Antes de pasar a este segundo nivel, a la teoria de la forma de los mensajes,
indispensable para dotar de sentido a la teoria de la informacién, quisiéramos,  sin
embargo, mostrar todavia una consecuencia mas del proyecto general de cuantificacion
y, mas exactamente, de uno de los momentos mas importantes de su expresién tedrica;
estamos refiriendonos al algoritmo de Shannon, por lo que tendremos que volver a
prestar atencién a los factores matematicos de este proyecto.

Segun el algoritmo de Shannon, la informacion, la originalidad maxima, es
transportada por mensajes cuyos n simbolos tiene idénticas probabilidades -de
aparicion (esto es, enlo que p = p).Sélo en esta situacion, es claro, se nos proporciona
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la maxima posibilidad de eleccion. Moles designa con el término "entropia maxima" a
esta equiprobabilidad de recurrencia de los elementos que componen el mensaje, al
tiempo que la califica como el ideal de la comunicacion que opera por medio de un grupo
de simbolos. De este modo, admitiendo que H1 sea la informacion contenida enun
determinado mensaje y H m la entropia maxima, entonces H1 / Hm sera .la
"informacion relativa" (29). Asimismo, la magnitud complementaria (es decir, H = 1 -"H1
/ Hm ) sera lo mismo que hasta aqui hemos llamado "redundancia”, esto es, el derroche
relativo de simbolos, que nos proporciona la apreciacion de la eficacia del lenguaje
utilizado para transmitir la informacion. En el caso de que- la redundancia fuese igugl a
cero, comprobariamos que 0=1-H1/Hm; H1/Hm = 1; H1 = Hm. Es decir, quesi la
redundacia fuese nula, todo conjunto de letras (suponiendo que de un mensaje
articulado por medio del alfabeto fonético se trate) seria un mensaje; al contrario,-si’la
redundancia es demasiado elevada, la estructura del lenguaje [mpondra limitaciones
demasiado rigurosas (30). : : - S

Lo que es conveniente retener de lo dicho a propésito de esta consecuencia de la
entropia maxima como ideal de la comunicacion es que, por primera vez, y sin alterar en
absoluto el rasgo determinista que implica el caracter fisico de la teoria de la informacion,
la libertad de eleccion de los elementos (y, por consiguiente, la libertad en general) es
formulable en los mismos términos que nos habian servido hasta aqui para hablar de la
complejidad de los mensajes. Pero esto es posible gracias a que dicha libertad es
siempre relativa, es decir, solo corresponde al grado de fluidez de las informaciones en
el seno de una doctrina que, considerada en su conjunto, renuncia a una concepcién
absoluta de la libertad. Esto es asi por cuanto que, tratdndose de una teoria cuyo criterio
fundamental es la oposicion de los conceptos, el absoluto sélo puede ser formulado
como trascendente (31). En otros términos, el absoluto se opone, desde este punto de
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vista, a lo concreto analizable, y permanece, por consiguiente, ajeno a toda
consideracion.

El resultado de este punto de vista es la eliminacion del concepto de absoluto y su
desvinculacion con respecto al problema de la libertad. Tendremos que esperar a que en
otra teoria de signo muy distinto, en el esquizoanalisis, se dé una version diferente del
absoluto para que los procesos a los que el informacionimo concede tan sélo una
libertad relativa puedan dar el "salto” (esta es la expresion que utilizan Deleuze y Guattan
(32) ) cualitativo hacia un sentido absoluto de la libertad.
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- Capitulo 2: El mensaje como forma.

2.1. Forma y periodicidad.

En el capitulo anterior hemos examinado las razones por las cuales al examen de la
informaciéon como cantidad tiene que seguir necesariamente, si queremos que esa
cuantificacion se vincule con los mensajes tal y como se nos presentan en la percepcion,
un examen de la nocion de "forma". Lo caracteristico de este nuevo proposito es que no
se limita a afadirse, como si de una segunda teoria de la informacién se tratase, al
conjunto de tesis que hemos expuesto hasta aqui. A lo largo de dicha exposicion, el
concepto de forma ha aparecido al hablar de la recurrencia, pero no por el interés que en
si mismo pudiera tener, sino en la medida en que las formas eran proyectadas sobre los
elementos dados para hacer inteligible el mensaje del que queriamos hallar la magnitud
cuantitativa. El concepto de forma era, asi emplazado, algo bastante sencillo a fin de
cuentas, pero aun no suficientemente definido, labor esta ultima no exenta de cierta
dificultad. :

Si la informacién en tanto que cantidad y el mensaje en tanto que forma no dan pie a
dos teorias de la informacién mutuamente independientes, es debido a que la segunda
de estas dos teorias es, en un sentido u otro, reductible a la primera de ellas. Esta
derivacion de la forma a partir de la cantidad es el tema de este segundo capitulo, asi
como el motor que conduce al proyecto general de cuantificacion hacia sus aplicaciones
sociales, que constituyen su sentido Ultimo. Para Moles, es posible expresar una
derivacion semejante por medio de una distincién que volvemos a tomar de la psicologia
de la percepcién. En esta ocasion, la ventaja de dicha disciplina consiste en que en ella,
de nuevo con anterioridad al informacionismo, las distintas teorias se agrupaban ya en
los siguientes dos grandes bloques: de un lado, aquellas que enfocaban el problema de
la percepcion desde un punto de vista exploratorio (es decir, todas las que aparecen
vinculadas al proyecto general de cuantificacion) y, de otro, aquellas que lo enfocan
desde el punto de vista de la forma (guestaltismo). Lo que Moles anuncia es, pues, la
voluntad de ofrecer una teoria de la informacion en la que estos dos grandes bloques
puedan sintetizarse.

. “Seria presuntuoso admitir que toda la psicologia es reductible a
psicofisologia, incluso como simple hipétesis de trabajo, y encontramos en este
conflicto una de las oposiciones dialécticas compartidas por la psicologia
experimental. La teoria de la informacion, ¢puede sobrepasar esta oposicién?”
(TIPE, p. 96). (33)
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Ahora bien, si existe un punto de conexion entre la exploracién y la forma, éste tendra
que estar intrinsecamente vinculado al problema de la inteligibilidad de los mensajes
considerados en tanto que formas, es decir, con la redundancia. Y, remontando el curso
de la argumentaciéon que desarrollamos en paginas anteriores hasta alcanzar su pupto
de partida, nos encontramos con que habiamos partido de la nocién de limite maximo de
la informacion, la cual sélo cabe aplicar a los flujos de la informacion cuando de la
transmisién de los mensajes a través de un canal se trata. El parrafo decisivo a este
respecto, en el que Moles pone de manifiesto el punto de contacto entre los dos grandes
grupos de teorias que descubre a partir de la psicologia de la percepcion, es el que a
continuacion reproducimos:

"Ha de considerarse como una caracteristica fundamental del receptor
humano la existencia de un limite maximo del flujo de informacién perceptible.
Cuando este flujo se sobrepasa, el individuo selecciona en el mensaje que se le
propone con ayuda de los criterios que resultan de su experiencia anterior,
formas abstractas, niveles elementales de inteligibilidad. Si estos criterios le
faltan, el individuo se ve sumergido, sobrepasado por la originalidad del
mensaje, desinteresandose de él." (TIPE, p. 135)

Siguiendo con este razonamiento, el mensaje mas dificil de transmitir, aquel que
carezca de redundancia (es decir, de formas a priori) (34) sera aquel del que sea mas
facil dar una forma aproximada y mas dificil una forma exacta. La estructura es, en este
contexto tedrico, una forma mental que cumple la siguiente regla: a mayor estructuracion
del mensaje, mas inteligibilidad. El proceso es, pues, el siguiente: cuando el mensaje es
ininteligible por haber sobrepasado el umbral maximo de captacioén del receptor, este
tiene dos opciones; o bien se desentiende del mensaje, o bien le aplica formas, las
cuales, al hacerlo inteligible, reintroducen la redundancia, que, como vimos, es
cuantitativamente medible. La forma esta, por consiguiente, vinculada a las unidades de
medida a las que nos hemos referido.

La forma es, por lo tanto, la expresion de una posibilidad aleatoria medida a partir de
un cierto grado de coherencia. La percepcion de dicha coherencia exige, por parte del
receptor, la existencia de una retencion de la misma; de una memoria, en definitiva. De
ahi que la organizacién que subyace a dicha facultad sea de suma importancia a la hora
de hablar del mensaje en términos proximos a los de la teoria de la Gest?lt.

Pero la coherencia no es sino un pronostico que se basa en una esperanza
matematica por medio de la cual el receptor conoce inconsciente e inmediatamente lo
que sucedera a partir de lo que paso. Moles llama "periodicidad" a esta previsibilidad
matematica intrinseca a la memoria. Hay percepcién, anade, del grado de periodicidad
en cuanto hay espera del acontecimiento analogo. Otra cosa es que en cada caso
sepamos cual es ese grado de periodicidad, algo que no se conoce de modo inmediato;
lo que no escapa a nuestra percepcion es que, en todo caso, dicho grado existe, y que
se mantiene mas o menos constante. De este modo, al mostrarse la forma como
conciencia de previsibilidad, queda establecida la relacién indisoluble que la vincula al
proyecto general de cuantificacion por medio de la teoria de las probabilidades.
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2.2. Forma y fondo del mensaje.

2.2.1. La oposicion figura / fondo.

Los criterios cuantitativos (derivados del criterio general de la oposicién) se
desarrollaban, como hemos visto en varias ocasiones-a lo largo del capitulo anterior, a
partir de las disyunciones exclusivas propias de toda elecciéon cibernética en los dos
unicos términos posibles en cada caso. Pues bien, y ya que, segun lo dicho mas arriba,
la perspectiva que permite llevar a cabo este tipo de analisis (esto es, la del especialista)
es la consecuencia ultima de la oposicion, sera logico esperar que el desarrollo de la
teoria de la informacién se produzca por medio de un conjunto de oposiciones mas o
menos elaborado. Que esta teoria sea; ademas, la- manifestacion mas acabada del
proyecto general de cuantificacion determinara también qué tipo especifico ‘de
oposiciones es aquel del que nos serviremos a lo largo de esa elaboraciéon. En efecto, al
remitirnos a la pura cantidad, la teoria de la informaciéon hace que dichas oposiciones
sean necesariamente "puras"”, es decir, ejemplos particulares de la mera forma ldgica de
la disyuncién exclusiva (35). Esto sucede asi, porque en ningin momento se ha dado, de
un modo muy adecuado para dicha forma légica, la menor importancia a cuales sean los
términos concretos de la disyuncion exclusiva.

Asi pues, si el analisis de la forma debe aparecer vinculado al proyecto general de
cuantificacion, tendra que articularse también por medio de ciertas oposiciones, si bien
estas ya no seran "puras" sino que, por el contrario, encontraremos en ellas algun tipo de
alusion a su contenido.

Pues bien, ya que la forma no es otra cosa que el propio mensaje tal y como es
percibido por el individuo que lo recibe, aquel término al que ésta se opone (y al que
llamaremos, acorde con la teoria de la Gestalt, "fondo") no pertenecera al ambito de la
percepcion ni, en consecuencia, podra ser descrito por si mismo, ya que solamente’el
mensaje lo es. Nada podremos decir positivamente de ello y, para poder referirmos de
alguna manera a ese fondo, tendremos que hablar de él desde un punto de vista
negativo, esto es, hablando de la forma y sus caracteristicas y aludiendo al fogdo
unicamente como aquello que es "diferente” con respecto a la forma (386).
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2.2.2. El fondo como ruido "ideal".

El mensaje sdlo se presenta a la percepcion del receptor bajo el aspecto de forma.
Pero si la forma fuese lo Unico que se manifestase en el mensaje, no habria motivo
alguno para que hubiésemos concedido la menor legitimidad a su oposicidn con respecto
al fondo, mas alla de la exigencia del proyecto general de desarrollarse a través de
elecciones realizadas a partir de disyunciones exclusivas. Tenemos, pues, dos
exigencias, a saber: de una parte, debe existir tan s6lo manifestacién en el mensaje,
esto es en la forma; pero, de otra, debe darse también algun tipo de manifestacion del
fondo. En consecuencia, dicha manifestacién del fondo tiene que producirse "en" el
mensaje, por asi decir, en relacion con la forma. De ahi que, en la teoria de la forma del
mensaje, el fondo no se manifieste nunca por si mismo, sino tan soélo en”las
obstrucciones que la transmision de la forma registra, como un obstaculo que impide la
perfecta recepcion de la forma (37). Si esta forma es, en tanto que inserta en un proceso
de transmisiéon del mensaje, lo que llamamos una "sefal”, - que sera de rango distinto
segun cual sea en cada caso el canal por el que se transmita, aquello que la obstaculiza
y en lo que el fondo se manifiesta negativamente, serd aquello que (ya-en tepnas
anteriores (38) ) se designa con el término "ruido”. !

La oposicién que habiamos descrito entre-la-figura y el fondo se ve, asi, traducida} a
una segunda oposicion, establecida entre la sefial y el ruido. ¢ Qué es lo que ganamos
con esta traduccion? Para empezar, sera.preciso que hagamos notar que, en esta
segunda oposicién, a diferencia de lo que ocurria con la primera, no existe diferencia
estructural alguna entre los dos términos; en otras palabras;-no hay en la emisién nagda
que los diferencie por naturaleza, y su distincién nos remite tan sélo al hecho de que una
parte (la sefial) interesa mas o menos - al-receptor en tanto que la otra (el rwdo) es
prescindible. Esto, en definitiva, conducira a que el criterio por el cual éstos ’se
diferencian nos remita a la intencion del emisor. Por esta via, la nueva oposicion que
hemos descrito nos ofrece la posibilidad de decir positivamente algo acerca del ruido; en
lugar de reducir a este respecto la teoria a una version negativa de dicho concep;o
como mera "diferencia” con respecto a la forma, que seria lo tnico positivo.

Otro aspecto muy importante que hay-que tener en cuenta aqui es-que; si bien. el
fondo escapa, por lo mismo que a todo discurso positivo, a toda medicion, en la medida
en que aparece referido al mensaje, como obstaculo a la transmisién de la informacion,
el ruido es también cuantificable. El criterio de esta nueva cuantificacion sera el mismo
que el de la informacién, es decir, el grado de imprevisibilidad (39). Si la entropia
maxima, como ausencia absoluta de recurrencia o imprevisibilidad absoluta constituye el
ideal de la comunicacion, podremos referimos a un ruido "ideal" siempre y cuando éste
sea absolutamente inesperado tanto en su duracion temporal como en la amplitud de la
gama de sus elementes, o lo que es lo mismo, cuando sea absolutamente informe.
Ahora bien, este ruido absolutamente informe es la descripcion mas apropiada que
podemos encontrar de la nocién de "fondo", que hasta el momento nos parecia
inabordable. -



2.2.3. Emergencia del fendmeno organizado.

Hemos caracterizado la nocion de ruido como aquella sefial con respecto a la cual el
emisor no muestra intencion alguna de transmision. Esto impone, pese a las ventajas
que conlleva y de las que ya hemos hablado, un limite a los tipos de comunicaciones a
los que la nocién de ruido es aplicable, reduciéndolos a uno muy determinado, a saber, a
aquellas comunicaciones en las cuales el emisor es un individuo, o bien un conjunto-de
individuos que coinciden en todo lo que concierne a la intencion de la emision de la
senal. Si queremos considerar otros modelos para la emisién y la transmisién. de
senales, tendremos que tener en cuenta aquellos casos en los que el emisor no puede
definirse de un modo tan nitido por lo que respecta a su intencionalidad. Cuando esto
ocurra, diremos que el emisor es el "mundo exterior”, en cuyo caso la intencionalidad se
vera sustituida por la eleccion o por el juicio de valor: “(...) en el caso del mensaje
ambiental hacia el individuo, el emisor considerado como individuo no existe, sélo se da
el receptor (...)” (TIPE, p. 143). Hecha esta advertencia, estamos en condiciones de
hablar de los problemas que plantea la oposicion entre sefial y ruido al nivel mas general
posible, es decir, en aquel que afecta a toda posible emision de mensajes en tanto que
manifestada en una forma o figura.

El punto de partida del planteamiento de tales problemas puede resumirse en una
sola tarea, que ya anticipamos al anunciar nuestra busqueda de criterios capaces de
ayudarnos a separar la forma del fondo. Como hemos descrito el fondo a partir de la
nocién de ruido, y dando por supuesto (es pura tautologia) que la figura se traza siempre
sobre un fondo, dicha tarea se define en forma de la siguiente pregunta: jcémo emerge
la forma a partir del fondo? O también, y ya que se trata de mostrar la accesibilidad de
dicha tarea por recurso a criterios relacionados con la cuantificacién, ¢cual es el orden
minimo (de donde el recurso a cierta cantidad) que hay que suministrar al ruido ideal (o
"ruido blanco", segun otra terminologia) para conferirle identidad?

Moles nos proporciona un procedimiento de organizacion del fondo al que llama
"coloracion de ruidos blancos" (40). Dicho procedimiento debera establecer diferencjas
entre lo percibido y lo no percibido y tendra, por consiguiente, relacién con los umbrales
de percepcidén. Pues bien, el umbral de sensibilidad lo habiamos descartado (vs.
apartado 1.2.4), cuando dijimos que ni siquiera nos servia para hacer medible la
informacion. En cuanto al umbral de saturacion, nos servia para hacer a la informacipn
susceptible de medicién, pero para nada mas. Si existe, pues, un procedimiento por el
que se establezca el surgimiento de la forma a partir del fondo, éste sblo podra
vincularse al tercer tipo de umbrales de percepcion que, como vimos en 1.2.3,
correspondia a los umbrales diferenciales. Moles establece la relacion entre estos dps
momentos de su teoria en el siguiente parrafo:

"En un trabajo anterior hemos realizado un estudio de tal problema, andlogo
a la coloracién de la luz blanca, anadiendo un haz coloreado de intensidad
creciente hasta que la luz resultante no parezca blanca (con exactitud) a un
observador (umbral diferencial); lo hemos planteado como sigue: ¢cudl es el
nivel relativo de un ruido "de banda", o sea de un ruido de espectro continuo
dentro de una gama de frecuencias, una octava, por ejemplo, que conviene
anadir a un ruido blanco para llegar a percibir que el ruido resultante, incluso en
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estado totalmente desordenado, ha recibido color, una "altura determinada" que
lo individualiza?" (TIPE, p. 148)

Por medio de la incorporacion de esta intensidad creciente, las "cimas" de ese ruido
ideal surgen a la "superficie" que define el umbral diferencial; mientras tanto, el resto de
ese ruido permanece indistinto, es decir, como un fondo indiferenciado. Al final de este
procedimiento, por consiguiente, se capta el fenomeno organizado como oculto en el
interior de un fenébmeno hasta entonces considerado amorfo.

El resultado de esta "amplificacion” llevada a cabo por medios tecnoldgicos cuenta,
no obstante, con un limite; y es que no podemos anadir tantos haces como deseemos al
fenomeno amorfo sin terminar sobrepasando el umbral de saturacion, lo cual nos
devolveria a una situacion en la que nada puede percibirse. Pero, para este caso
extremo, Moles describe un segundo procedimiento igualmente valido. Este nuevo
recurso tedrico, al tener que hacer algun tipo de referencia al limite maximo de
percepcion de las informaciones o umbral de saturacion (el cual, recordémoslo, definid la
relacion entre el sujeto receptor y el canal) es vélido tanto para el individuo que perc,be
la forma como para el canal por el que se transmite el mensaje. Dado que extraer una
forma de lo amorfo equivale a obtener de la imprevisibilidad un grado de previsibilidad, y
ya que lo amorfo es aquello que sobrepasa el limite de percepcién, se tratara de reducir
la perturbacion que ahoga el mensaje, y esto puede hacerse a través de dos VIE]S a
saber:

1) Reducir la capacidad del canal.

2) Reducir la gama de elementos que dicho canal puede transportar (repertorio).
1

De esta necesidad de reducir uno u otro de los componentes de la transmision se
sigue lo que Moles llama el "principio de incertidumbre" (41), también medible (aunque la
exposicion de su forma matematica nos desviaria del asunto que estamos tratando) y
que consiste en la constatacion del hecho de que la informacién ganada por un lado, al
eliminar la perturbacién que obstaculizaba su transmision a través del canal, se pierde
por otro, al reducir o bien la capacidad o bien el repertorio del canal, o bien ambas
componentes a la vez. .

El ruido queda definido, en suma, como el telon de fondo que limita el conocimiento
en todas las esferas. Siendo por naturaleza arritmico e imprevisible, obtener de él la
forma supone integrar los impulsos ritmicos diferenciados en la autocorrelaciéon de la
sefal, esto es, separar del resto ciertos elementos regularmente repetidos - y por ello
previsibles - e integrarlos todos en un mismo conjunto. La sensacién de forma sera,
pues, la percepcion de esa autocorrelacion de la sefial, que consiste en una periodicidad
directamente captable (42). Esta nos remite a la previsibilidad de la sefal y es, por tanto,
cuantificable en los mismos términos que la informacion.
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2.3. La estructuracién mediante la memeoria en el receptor.

2.3.1. Dinamismo de los umbrales de percepcion.

El principio de incertidumbre al que nos hemos referido en paginas anteriores nos
dice, segun Moles, que el producto de los errores en la amplitud y la naturaleza de la
senal es una constante. Un segundo principio de incertidumbre, que toma en
consideracion el caracter ritmico, es decir, temporal, de la sefales, nos dira que el
producto de los errores cometidos en la amplitud y la duracién de la sefial es también
una constante. Moles llega a estas conclusiones a partir de los procedimientos que
hemos descrito para extraer una forma a partir de lo amorfo, pero sin ponerlos todavia en
relacién con la nocién misma de forma. Y es que las formas solo existen porque son
percibidas. El estudio de las formas no puede satisfacerse, por lo tanto, sélo con mostrar
la solidaridad de su emergencia con el proyecto general de cuantificacién sino que debe
referirse, ademas, a los limites de iure de la percepcién (teniendo en cuenta, por el
momento, Unicamente al receptor). Es entonces cuando podemos integrar las
conclusiones del apartado anterior en el estudio de la forma como objeto de la
percepcion.

"Los dos principios de incertidumbre que acabamos de examinar aparecen
como los limites de iure de la percepcion, son ellos quienes determinan el
repertorio de los elementos de base de la sensacion, constituyendo lo que bien
puede llamarse la "trama" o el "grano” del mensaje". (TIPE, p. 158)

Estos dos principios de incertidumbre también aparecen, cumpliendo idéntica funciéon
en la fisica, lo que refuerza el aspecto fisico de la teoria de la informacion. Pero la fisica
matematica tan solo se ocupa de los canales externos al receptor, mientras que la fisica
de la informacion se ocupa, ademas, de los canales sensoriales o sentidos del receptor
(pues éste también es una de las instancias del esquema de Lasswell). La diferencia
entre estos dos tipos de canales radica en que las sefiales que los sentidos del receptor
reciben poseen una estructura mucha mas variable, que va de la mas basta a la mas
minuciosa, que es la de los canales "externos". En efecto, las sefales que estudia'la
psicofisica en el laboratorio tienen un repertorio de elementos muy inferior al de Jas
sefales que los sentidos perciben. Lo que caracteriza, por consiguiente, a los érganos
sensoriales es la capacidad de adaptacion, de la que carecen los restantes canales, al
grado de complejidad estructural del mensaje. A esto es a lo que Moles llama - en TIPE,
p. 159 - la "esquematizacion del mensaje" por parte de los 6rganos sensoriales.

Los umbrales de percepcion que conforman los sentidos del receptor son, pues,
dinamicos, es decir, son capaces de reducir enormemente el repertorio de elementos
fundamentales de que consta el mensaje. Esta peculiaridad de los sentidos es la
propiedad esencial del receptor de informacién, y constituye los "<<conocimientos a
priori>> sobre el mensaje, en particular el repertorio de simbolos" (TIPE, p. 164-5). La
percepcion de la forma depende, en definitiva, de un dinamismo propio de los sentidos
que nos remite a un capacidad de regulacion del repertorio simbélico muy superior a la
_de los restantes canales. De esto se deduce que, si investigamos en qué consiste el

41



proceso de simbolizacion, estamos investigando al mismo tiempo esa propiedad esencial
del receptor y, a través de ella, a la forma en tanto que percibida.

2.3.2. El proceso de simbolizacion.

Ya hemos visto como el problema de la simbolizacion se relaciona con el dinamismo
de los umbrales de percepcion del receptor. Hemos visto también en qué consiste ese
dinamismo, pero no por ello hemos examinado aiin de qué depende, punto éste que nos
ayudaria, de paso a determinar en qué consiste la simbolizacién misma.

El "de qué depende” de ese dinamismo tendra que seguirse de lo que ya sabemos de
él, es decir, del "en qué consiste". Deciamos que ese dinamismo consistia en 'la
capacidad de los 6érganos sensoriales para reducir el nimero de los elementos de la
percepcién. Pues bien, como quiera que ese reduccion es una estructuracién de la
mente a partir de los mensajes recibidos, supone la existencia de una facultad capgz,
ante todo, de retener esos mensajes; como vimos, esto nos remitia a la memoria. Con lo
que obtenemos un primera respuesta a ese-"de qué depende" que acabamos de
plantear: la simbolizacion depende, en primer lugar, de la memoria, y en el estudio y la
determinacion de ésta tendremos que hallar lo esencial del proceso de simbolizacion. O,
como dice Moles en otro paragrafo:

"Nuestro objetivo sera precisar como se despeja una ley estadistica relativa a
los mensajes que han de recibirse partiendo de los mensajes recibidos." (TIPE,
p. 167)

Si bien la simbolizacion remite como facultad Unica a la memoria, no supone
necesariamente que la memoria sea un unico proceso; al contrario, exige cierta division a
este respecto. Este analisis de la memoria se desarrolla, en la teoria de la informacion de
Moles, a partir de la distincion de tres clases de memoria (punto este en el que la teoria
vuelve a apoyarse en la psicologia de la percepcién) a saber: 1) una memoria de la
duracién instantéanea de percepcion; 2) una memoria inmediata en la extension de la
duracién, y 3) una memoria a largo plazo. Esta clasificacion en tres categorias se sigue
del vinculo de la memoria con un proceso de estructuracion. Si bien con lo dicho este
vinculo aun no puede considerarse obvio, si que nos permite sefialar que la primera de
las memorias aludidas retiene los componentes que deben estructurarse, la segunda se
refiere a esos mismos componentes en tanto que integrados en un proceso de
estructuracion y la tercera afecta a la retencion de los elementos ya estructurados. De
todos modos, al establecer esa clasificacion, Moles tan sélo pretende estudiar la
memoria en si misma, aun cuando nos advierte que lo que le interesa no es en ningln
caso la memoria en si misma, como recuerdo, sino como proceso de aprendizaje, es
decir, como obtencidon de una percepcién general a partir de un conjunto de
percepciones particulares (43).

Establecida esa diferencia entre la memoria como recuerdo y la memoria como
aprendizaje, Moles define la creacion de simbolos como el transito desde la primera de
estas memorias (0 punto de vista desde el que consideramos la memoria) a la segunda.
Efectivamente, esta creacién de simbolos se realiza a través de la asociacion de
percepciones elementales (provenientes de un conjunto de sensaciones elementales) a
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una sola o a un numero reducido de esas sensaciones, que toman valor de simbolo.
Este proceso recibira, en lo sucesivo, el nombre de "“induccién general", y Moles lo
resume en los siguientes términos:

" Diremos que existe simbolizacién memorizante cuando un sistema L
materialmente imaginable - que no vamos a precisar aqui - accionado por la
presencia casi simultdnea del conjunto de elementos En de la sefal E, un gran
numero de veces sucesivas, provoca entre las diferentes partes del receptor
que manipulan y llevan los elementos En para dar lugar a la existencia de
percepciones elementales P1, P2,... Pn, relacionales tales como uno solo de
los elementos E bien elegido basta, en el futuro, para provocar el conjunto de
percepciones elementales P. Este elemento bien elegido obtendra la calificacion
de simbolo del conjunto de elementos > En." (TIPE, p. 170)

}-Pt

La estructuracion de la memoria se da a los tres niveles mencionados en relaciéon con
este proceso inductivo de simbolizacion del modo siguiente:

1) Las sefales E han de ser "casi simultaneas"”, lo que nos envia a la nocion de un
tiempo minimo de accidén que no es otra cosa que aquello a lo que antes hemos aludido
con el nombre de "duracion instantanea" y que constituye la dimension del presente.

2) La integracién de series sucesivas de sefales precisa que los elementos se
presenten como percepciones, y por lo tanto exige una "duracion de presencia” en la que
pueda darse la autocorrelacion de los elementos por medio de una necesaria memoria
inmediata.

3) La creacion del simbolo implica el que una parte pueda valer por el todo, lo que
supone un doble proceso que, de un lado, olvida cierto nimero de elementos y, de otro,
reimpregna un elemento determinado con toda la carga de recuerdo que ha eliminado de
los restantes; se produce, de este modo, una "transferencia" de un grupo memorial a
otro, que vincula a la teoria aleatoria de la memoria a una investigacién que conduce de
forma necesaria a la teoria del olvido (44).
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2.3.3. Aplicabilidad de la teoria de la informacién.

Nos hemos referido, desde el comienzo de este texto, a la teoria de la informaciéon
como a un cuerpo de doctrinas que, por su innegable relacién con la perspectiva del
especialista - 1a cual, como sabemos, concede prioridad al estudio del caso particular por
encima del medio global o social en el que se inserta - sélo pueden afectar en algun
sentido a ambitos cada vez mas amplios a condicion de poder aplicar los principios
previamente obtenidos a tales ambitos. Esta cuestion debe reformularse ahora, pues a
esta nueva formulacién ayuda el estudio de la memoria del que hemos hablado en las
paginas inmediatamente anteriores.

Al describir el proceso de simbolizaciéon en términos de una induccién general, hemos
proporcionado una teoria de la percepcion como forma y, en consecuencia, del mensaje
en tanto que percibido, que armoniza con el proyecto general de cuantificacién y nos
permite pasar de sus presupuestos generales a los mensajes concretos. Como resultado
ultimo de esta teoria de la forma hemos obtenido, ademas, una definicion del simbolo
como recuerdo absoluto o "residuc" de la percepcion pasada que se inscribe de modo
permanente en nuestro intelecto. Con ello, hemos realizado una aproximacion hacia ese
limite de los contenidos de la teoria de la informacién (a partir del cual sélo podemos
buscar el detalle de dicha exposicién) en su doble aspecto exploratorio (cuantitativo) y
formal. Cualquier nocién que, desprendiéndose de esta teoria, pudiéramos afiadir a
continuacion no formaria parte, por lo tanto, de los principios de la misma, sino que sélo
podria incluirse en una u otra de su aplicaciones.

La aplicabilidad de los principios y leyes obtenidos en el analisis de los casos
particulares a ambitos mas amplios, hasta alcanzar el mas amplio de todos o ambito de
la globalidad, es, desde el principio, la condicién para que esos mismos principios y leyes
tengan algun sentido en el marco del proyecto general del que partimos.

Ahora bien, del mero hecho de haber obtenido un conjunto de principios y de leyes
universales a priori en un dominio dado no se sigue necesariamente que sea legitima la
aplicacion de dichos principios y leyes a otro dominio mayor, o simplemente distinto, ni
siquiera por mas que tal aplicacion sea la condicion para dotar de sentido a la teoria que
esos principios y leyes conforman (ya que esa dotacion de sentido podria, en cualquier
caso, no producirse). Es preciso, por lo tanto, que a la aplicacion de la teoria preceda
una demostracién de su aplicabilidad, demostracion que tomara sus premisas de la
exposicion de esos mismos principios y leyes. Esta demostrabilidad es expresada por
Moles en un fragmento que, dada su importancia para la continuidad del desarrollo de la
teoria, reproducimos integramente a continuacion.

" El esquema que acabamos de trazar de los mecanismo de
<<manipulacion>> (data processing) de la informacién en el sujeto receptor
partiendo de un punto de vista estrictamente funcional, justifica, sobre una
base logica, las principales especificaciones requeridas por el receptor de
informacién, permitiéndonos precisar la naturaleza de la unién entre el valor
individual del mensaje y medio sociocultural gracias a las experiencias
pasadas inscritas en la memoria y cuya expresion estadistica constituye la
codificacion simbolizada, la estructuraciéon a priori del mensaje futuro. Se
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ensancha asi, notablemente, el alcance de la teoria de la informacion, que
originalmente solo trataba de mensajes materiales sometidos a un codigo
siempre idéntico, el del receptor mecanico, un sector demasiado rigido para la
estética experimental y la teoria de la percepcion, que ha de tener en cuenta
sobre todo las variaciones individuales." (TIPE, p. 172)

Estaba claro desde el principio que ese "ensanchamiento" de la teoria tenia que
producirse, pero no que la teoria misma diera cuenta del mismo como un paso
necesario, que es lo que ahora se pone de manifiesto. Lo que Moles designa con el
nombre de "medio sociocultural" no es otra cosa que lo que nosotros hemos venido
llamando "la globalidad" y, seguin este autor, el transito desde los principios vy leyes
generales obtenidos hasta aqui hace ese medio global es posible porque nos hemos
encontrado con que el conjunto de tales principios y leyes remite a las experiencias
inscritas en la memoria, de las cuales la codificaciéon simbdlica no es mas que la
expresion numérica. Como quiera que estas experiencias nos las proporciona la
insercion del individuo en un medio social y cultural determinado, esto establece, siempre
segun Moles (45), el puente por el que nos es dado pasar de dichos principios y Ieyes
definidas por la teoria a su aplicacién en el ambito sociocultural; es decir, demuestra'la
aplicabilidad de esta teoria.

No deja de ser significativo el que, mientras que los principios y las leyes universales
a los que nos hemos referido se obtienen a partir de la consideracion prioritaria de la
intencion del emisor en la transmision del mensaje, la aplicabilidad de los mismos se
siga, en cambio, de la consideracion de los limites o umbrales de percepcion del
receptor, en tanto que en esta dltima instancia el mensaje se manifiesta tan sélo como
forma, es decir, como percepcién. El momento en el que este viraje se ha producido es
aquel en el que se traduce la oposicién (meramente estructural) entre la figura y el fonﬁo
a la oposicion entre senal y ruido, instante a partir del cual la intencion del emisor
pasado de ser el factor determinante a poder ser suprimida. Gracias a este viraje nos es
dado poder considerar, en lo sucesivo, los casos en los cuales el emisor es el mundo
exterior, esto es, el medio sociocultural.



Capitulo 3: Aplicacion de la teoria al campo sociocultural,

3.1. La cultura como economia.

3.1.1. Definicién general de la cultura a partir de la memoria.

Nos apartamos ahora del orden expositivo del Moles, y esto no sin un buen motivo.
Lo que se ha intentado fundamentar hasta aqui es, al margen de la teoria misma, la
aplicabilidad de esa teoria a otros ambitos. Con ello no se ha dicho nada acerca de la
naturaleza de tales ambitos, que pueden ser tanto la globalidad a la que venimos
refiiéndonos en los capitulos anteriores como los otros dominios (parciales) de
informacion. No hay, en la teoria de Moles, una razén por la que, sin salimos de la
linealidad del planteamiento, una de estas aplicaciones deba necesariamente preceder a
las restantes; en lo tocante a las aplicaciones, y al margen de su extension, todas
pertenecen al mismo orden, esto es, al orden de las aplicaciones. Nos corresponde,
pues, a nosotros decidir a qué aplicacion concedemos la prioridad en nuestra propia
exposicion.

Desde el primer momento tiene que quedar bien claro que la eleccién de dlcha
aplicacion prioritaria no quita ni pone absolutamente nada al planteamiento general de
Moles, sino que depende exclusivamente-de nuestros propios intereses (concretamente,
de la interpretacion que, en secciones posteriores, y en referencia a la obra de otros
autores, haremos de este planteamiento general). Y ya que estos se dirigen, como
hemos anunciado en la introduccion, hacia el ambito de la globalidad, nos ha paremdo
oportuno ocuparnos de modo prioritario de la -aplicacion de la teoria de la informacion al
campo sociocultural. Este no es el orden que se da en la obra de Moles, que en TIPE
aplica su teoria, en primer lugar, al ambito de la informacion estética. Nosotros, también
por el interés que de esta segunda aplicacion se sigue para nuestra version de dicha
teoria, la hemos reservado para el cuarto capitulo de esta seccion.

La aplicacién de la teoria de la informacion al campo sociocultural es expuesta por
Moles en una obra de 1967 titulada Sociodinamica de la cultura. En ella se define a la
cultura, siguiendo en este punto la tesis de M. Mead, en términos memoristicos, lo que
resulta coherente con lo expuesto en 2.3. La cultura se presenta, asi, como el conjunto
de lo que el ser humano, en lo sucesivo, no podra olvidar (46). Este ser crea su propio
entorno, lo adapta a si mismo a través de un medio artificial cuya huella sobre su propio

_espiritu es la "cultura”. Esta se mide por los siguientes dos criterios:
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1) Su extension, o nimero de elementos que contiene.

2) Su pregnancia, o numero de asociaciones, potenciales o reales, que permite entre
sus elementos.

Aunque, por su naturaleza global, afecta a todo individuo, a medida que la sociedad
avanza y se complica, la cultura se convierte en el producto de |a educacion y de la
investigacion, de tal modo que termina por generarse un micromedio o élite de individuos
creadores encargados de hacerla avanzar ain mas perfeccionando por separado cada
una de sus ramas (47).

3.1.2. Cuantificacion aplicada a la produccién cultural.

Con el reconocimiento de la definicion de un micromedio en el seno de esta
globalidad que aln tenemos que analizar, nos hemos encontrado con un factor
insospechado que replantea todo lo expuesto a lo largo de los dos primeros capitulos.
Este replanteamiento es de caracter radical por cuanto no afecta a las tesis que
expusimos en los capitulos anteriores en su doble aspecto (cuantitativo-exploratorio y
perceptivo-formal) sino a la perspectiva desde la que se enfoca la cuestion del mensaje,
y que no es otra, segun lo que dijimos al comienzo de esta seccion, que la perspectiva
del especialista. El replanteamiento mencionado consiste en que, llegados a este punto,
podemos formular la especializacién no ya como el rasgo distintivo del punto de vista
desde el que resulta posible la obtencién de tales o cuales tesis, sino como una de esas
tesis concretas.

La especializacién como tesis concreta se formula a partir de la discriminacién entre
un micromedio intelectual y un macromedio que, en sus rasgos generales, componen los
mass-media. De esa distincion se sigue una escision entre el grupo de los creadores
culturales y el conjunto de los consumidores de la cultura. Por esta escision, nos damos
cuenta de que la cultura es susceptible de ser descrita en términos econémicos, lo que,
para Moles, equivale a sostener que es posible hablar del valor econdmico de una idea
cuantificandolo al modo marxista, es decir, a partir del precio de coste de fabricacion.
Igualmente, sera apropiado utilizar el resto de la terminologia -empleada por Marx
(mercado, plusvalia, beneficio, etc. ) para referirse a la produccion cultural, ya que esta
terminologia era el utillaje conceptual por medio del cual el conjunto de los objetos
producidos era reductible a mercancia, es decir, cuantificable (48). Un segundo aspecto
insospechado de la teoria se insinda entonces, y es que nos damos cuenta, al tratar este
valor econémico de la cultura, de que es en esa cuantificacion aplicada a la produccion
cultural donde se deja ver el vinculo entre dos tipos de teorias que, no obstante,
conviene distinguir, y que mas adelante designaremos con los nombres de teoria
analitico-formalista y teoria sintético-dualista o neomarxista.

En ningin momento debe perderse de vista que, por la misma naturaleza de la
oposicién, el que estas dos teorias aparezcan en principio como opuestas no significa
que no compartan nada. Al contrario, es precisamente porque se oponen que amhas
tienen que tener al menos una cosa en comun, y es que deben asimilar la oposicién
como Unica manera de establecer sus criterios. Por este motivo, no solamente no existe
incompatibilidad entre tales teorias, sino que ambas pertenecen necesariamente a un
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mismo proyecto general, que hemos calificado como "de cuantificacién”, una como
obtencién de los principios y las leyes universales y otra como aplicacion de éstos. La
aplicabilidad de la teoria de la informacién es, por tanto, el origen del eclecticismo que
Moles reconoce en su doctrina - vs. nota 28 del cap. 1 -, ya que en ella se expresa la
oposicion en tanto que articulacion de las teorias opuestas.

3.1.3. Cultura en mosaico.

¢En qué afecta esta divisidn entre micromedio y macromedio en la cultura actual?
Segun Moles, el desarrollo de las tecnologias ha otorgado cada vez mayor protagonismo
al macromedio y, afade, el espiritu del ser humano ha reflejado esta transformacion.
Moles llama "cultura en mosaico" a la consecuencia general de ese predominio del
macromedio, y lo describe concisamente en el siguiente fragmento:

"Dicha cultura ya no es principalmente obra de una educacion universitaria,
de un marco racional; es obra de la marea de conocimientos que recibimos
cada dia, de una informacién permanente desordenada, pletérica, aleatoria(...).
En resumen, en la actualidad lo principal del conocimiento ya no se establece
por intermedio de la educacion sino de los mass-media de comunicacion." (SC, p.
31)

El término "cultura en mosaico" no es invencién de Moles, pero la apropiacion que
hace del mismo revela las limitaciones a las que toda postura ecléctica esta expuesta.
Asi, en Marshall Mc Luhan, autor que habia acufiado este término y le-habia dado una
difusién a nivel popular, la cultura en mosaico era un rasgo positivo de los mass-media,
mientras que, para Moles, ésta es el origen del desorden mental del hombre
contemporéneo (49). Moles es coherente cuando, al articular las teorias opuestas,
ecléctico; pero el eclecticismo corre permanentemente et riesgo de malinterpretar aque;llo
que integra, y creemos que este es el caso del término que adapta de la teoria de Mc
Luhan, la cual repudia, como veremos, la perspectiva del especialista y, por lo- tanto, Ila
oposicion.

3.1.4. El punto de-vista-atomistico y-e} ciclo c'ulturatl.

La aplicabilidad de la teoria de la informacién a un campo cualquiera nos fuerza a
plantear, al margen de las cuestiones propias de-ese campo, los problemas propios de la
teoria en tanto que proyecto general de cuantificacion a todos los niveles. A este
respecto, vimos que |la medicion debia, en primer lugar, ser posible y, en segundo lugar,
manifestarse en procedimientos concretos de cuantificacion. Los mismos problemas -se
plantearan a propésito de la aplicacion al campo sociocultural, y esto por las siguientes
vias:

1) El trénsito desde los principios y leyes universales obtenidas a partir del analisis de
las transmisiones particulares hasta la aplicaciéon de esos principios y leyes al campo
sociocultural debe producirse en virtud de una determinada relacion entre lo particular y
lo global que se manifieste al nivel de la asociacion de los individuos en ese campo; en
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otras palabras, la cuestion que se plantea es la siguiente: ¢ qué tipo de relacion tiene que
darse entre lo particular y lo global para que la medicion sea-posible?

2) Si el analisis del campo sociocultural es una aplicacion de las conclusiones
obtenidas por la teoria de la informacién, los productores culturales - deberan -ser
expresados en magnitudes numeéricas; esto ya lo habiamos dicho, ahora bien, ¢cémo'se
obtienen estas magnitudes?

Como es manifiesto, la respuesta a esta doble problematica debe partir de un mism? y
unico punto, ya que ambas preguntas son algo asi como las dos caras de una misma
cuestion. Por este motivo, Moles se enfrenta-a-estos dos interrogantes-ofreciendo yna
unica via de respuesta, si bien la estructura en dos pasos bien determinados (50).”En
primer lugar, establece una distincion entre dos tipos de cultura a las que denomina,
respectivamente, cultura individual y cultura social. A continuacién, establece la siguier']te
relacién entre ellas: las culturas individuales son los &tomos que integran, en una u otra
composicion, la cultura social. Esta tesis fundamental, asi como las que de ella
dependen, es lo que llamaremos, siguiendo a Moles, el "punto de vista atomistico” (51) a
propésito del campo sociocultural. Este punto de vista es un andlisis del contenido de los
productos culturales que no considera lo global-como algo definible en si mismo, sino
tnicamente como la existencia de repertorios de "elementos" en sentido amplio. Si se
parte de este punto de vista estara, pues, a nuestro alcance medir la cultura por los
mismos medios por lo que se media la informacion, es decir, por la recurrencia de los
elementos y su grado de originalidad, si bien tendremos que tener también en cuenta el
grado de importancia de las asociaciones entre esos elementos.

"En sintesis, en lo sucesivo mediremos la cultura por la extension de los
culturemas que posee el organismo, multiplicada por la importancia de las
asociaciones que ese organismo entabla en dichos culturemas.” (SC, p. 216)

En el momento de su formulacion, el punto de vista atomistico se adopta para
demostrar la posibilidad de medicion de los productos culturales, o sea, para respondear a
la primera de las dos preguntas que nos hemos planteado. Pero desde el momento en
que damos con esa demostracion, vemos que €sta nos proporciona al mismo- tiempo lps
procedimientos de esa cuantificacion, que son los mismos que los de la cuantificacién’de
la informacion en general, y ofrece una respuesta, por lo tanto, también al segundo de
esos interrogantes. Esta doble respuesta deberd aclarar en algin sentido en dqué
consiste la cultura y modificara, por consiguiente, la definicion de cultura que hasta-aqui
hemos manejado. No tenemos mas remedio, a partir de todo lo anterior, que concluir lo
siguiente: desde la mediciéon que el punto de vista atomistico hace posible, la cultura se
nos presenta como la suma de las probabilidades de asociaciones de todo orden que’se
producen entre los elementos de conocimientc{.

“La fuerza de la cultura se halla esencialmente ligada a las probabilidades
de asociaciones (...). El punto de vista atomistico, tomado al comienzo como
hipétesis(...) revelara la existencia de repertorios de "elementos” en sentido
amplio; tales elementos pueden-agruparse en jerarquias de niveles y |os
repertorios son enumerables aproximativamente.” (SC, p. 34)

Dicho esto, Moles relaciona esa definicién de la cultura con las conclusiones de la
teoria de la informacion que hemos expuesto al hablar del proceso de simbolizacion. No
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podia ser de otro modo, dada la voluntad omnicomprensiva del proyecto que representa
dicha teoria, desde el momento en que reconocemos en esa asociacién de los
elementos lo mismo que hasta aqui hemos venido llamando "estructuracién". Este
proceso, como sabemos, depende ante todo de la conservacion de los elementos que se
asocian. y esta conservacion nos remite, a su vez, a la existencia de la memoria
considerada no solamente en tanto que recuerdo, sino también como aprendizaje; en
particular, esa remision se centraba en la relacion o el transito desde ese primer aspecto
de la memoria hasta el segundo, es decir, en la simbolizacion del mensaje efectuada a
través de una induccién general por parte del receptor. Pues bien, cuando se trata al
nivel de un receptor particular, la situacion es tal que este proceso es facimente
definible. Pero cuando hablamos de la gran masa de receptores que conforma el
conjunto de los consumidores de los productos culturales o macromedio, la situacion se
modifica. En particular, esa modificacion consiste en la transformacion de la linealidad
(expresada por el esquema de Lasswell) propia de las transmisiones de mensajes en las
que el receptor es un individuo, en un ciclo, un nuevo esquema en el que los emisores
lanzan sus mensajes a la masa pero,- a la vez;-solo han podido obtener los elementos
que asocian del campo sociocultural en su conjunto, y por lo tanto también del
macromedio. Asi pues, el emisor es necesariamente, lo sepa © no, receptor en el mijno
grado en que los receptores, también al margen de su conciencia o voluntad, son
emisores, ya que son ellos los que producen el conjunto de simbolos que estructuran de
un modo u otro los productores culturales que componen el micromedio. Esta
interdependencia exige que, por un lado, los dos medios se relacionen pero, por otj'o,
que no se confundan, que la distincién entre ellos se mantenga intacta (52). .

3.2. El ciclo de Ia cultura de masas.

Antes de describir el campo sociocultural mediante un nuevo esquema, no ya de
caracter lineal sino ciclico, enumeraremos los presupuestos que nos han conducido
hasta esa nocion de "ciclo". Partiamos, como se recordard, de la consideracion de la
cultura como mercancia cuantificable, punto al que sirve de ilustracidon la siguiente cita
de Durkheim, que Moles incluye en la pagina 71 de SC: "los hechos sociales son cosas".
Como tal cosa inscrita en un ciclo social de produccién, es decir, como mercancia (53),
todo hecho social se mide a partir de la nocién de valor o coste (o precio de coste), que
es "un factor integrante de la actividad humana en todos sus aspectos y permite
aprehender algunos de los que escapan al analisis tradicional" (SC, p. 104). El segundo
presupuesto era el punto de vista atomistico, también llamado "hipétesis estructuralista”
por Moles (54), cuya tesis central era la existencia de atomos de cultura. Amhos
presupuestos son compatibles, porque la existencia de tales atomos hace de los
mensajes culturales cosas (mercancias) susceptibles de almacenamiento, transmisiéon o
canje. Esta circunstancia nos llevé a considerar tales mensajes en términos de valor
econdomico, y a este respecto Moles sostiene que el precio de coste de una ideg o
producto cultural va ligado al conjunto de los tiempos de fabricacion y de los materidales
utilizados por el creader. En el mundo de los signos, por el contrario, el criterio era la
originalidad, concebida como la probabilidad estadisticamente medible de aparicién de
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un elemento en el mensaje. Pero ya hemos mostrado como estas dos mediciones
coinciden al definir la cultura, a partir del punto de vista atomistico, en funcion de la
recurrencia, la originalidad y la importancia de las asociaciones entre los elementos.

La segunda diferencia, esta si irreductible,- que Moles descubre entre la producciémde
mensajes culturales y la nocion de mercancia es el hecho, obvio en opinién de este
autor, de que el creador sigue poseyendo las -ideas (55) que plasma en un produqto
cultural al entregarlas, mas aun, se enriquece en algun sentido al darlas, en tanto que’el
productor de mercancias ve cémo le es alienado e} fruto de su trabajo. Tomando como
punto de partida, pues, a este creador, podemos describir el ciclo de la cultura de masas
en las siguientes tres etapas:

1) El creador fabrica nuevas ideas a partir de ideas (Término empleado por el propio
Moles) adquiridas en el medio social e intelectual.

2) Las nuevas ideas que éste crea se difunden en el micromedio. También; aunque
con cierto retraso, se difunden a través de los mass-media. Este retraso obedece a la
naturaleza propia de los medios de comunicacion de masas, que imponen sus propjos
criterios y filtros a la transmision de todas las ideas y, muy en particular, de toda
novedad.

3) Las ideas, una vez difundidas por los mass-media y asimiladas por la culturja de
masas, pasan a formar parte del medio social y cultural.

Naturalmente, el ciclo se cierra cuando de nuevo los creadores fabrican nuevas ideas
a partir de ese medio social y cultural que han contribuido a instaurar. El ciclo puede, por
tanto, representarse del siguiente modo:

— creaddres T
/ ' N
masas micromesdio -

% - |
™ mass-media -/‘ ; (56)

El ciclo explica cémo, a partir de las-nuevas ideas, la transmisién de las mismas-se
perpetda indefinidamente y contribuye a dejar cierto poso de ideas que no son olvidadas
y que constituyen la "cultura” en el primer-sentido que le- hemos otorgado.- Pero no
explica como es posible que existan nuevas ideas. Moles explica este punto alegando la
existencia de dos aspectos distintos de la comunicacién, uno de los cuales, el estétiqo,
supone la existencia de un campo de libertad (segunda aparicién de este término) que
permite la creacion de tales. Mas adelante- nos-ocuparemos de tales campos de libertad,
asi como de la comunicacion estética a la que corresponden. Por el momento, nos
interesa mucho mas hacer constar que la difusion de las nuevas ideas se realiza, segin
Moles, "a través de todo un conjunto de circuitos que constituyen una verdadera red
econdmica, en el sentido que la economia politica podria dar a este término." (SC, p.
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3.3. Papel especifico de los mass-media.

3.3.1. Hipodtesis basicas.

En una cultura en mosaico, como lo es la -actual, el papel central en el-ciclo dg la
comunicacion no lo tienen los creadores de nuevas ideas que integran el micromedio.
Esto es asi justamente por la complejidad de -la red de circuitos a través de los cuales
esas nuevas ideas deben ser transmitidas, factor que hace que los efectos de esa
transmisién no dependan ni de la intencion de-los productores de la-idea ni detl valor
intrinseco de la idea. Ese papel hegemonico pasa, entonces, a desempenarlo el conjunto
de los mass-media, los cuales imponen -a-la- comunicacion de masas sus propias
condiciones. ‘ -

"(...)los mass-media tienen una-escala -de valores-y objetivos distintos de los
que han servido para formar el marco sociocultural." (SC, p. 100)

Cabe preguntarse cuales son esos valores y objetivos propios de los mass-media, ya
que ellos son los que regulan fundamentalmente la transmision de las ideas nuevas y su
repercusion sobre cada una de las restantes instancias del ciclo de la cultura de masgs.
La indagaciéon de la respuesta a esta pregunta parte, segun Moles, de la premisa de que
“todos los mass-media tienen estructuras similares” (SC, p. 101) que sintetizan el
conjunto de hipdtesis basicas para el analisis de su funcién en este ciclo (57). Moles
resume esas estructuras en tres puntos sucesivos.

1) Como ya hemos anunciado, los mass-media tienen escalas de valores propios. La
mision de estos valores especificos consiste-en extraer de la totalidad de las ideas
nuevas un reducido nimero de elementos y de hechos que obedecen a criterios precisos
(los "filtros" a los que aludiamos mas arriba). Asi, la "importancia”, en el sentido clasico
del término, es relegada a un papel secundario, en tanto que la inteligibilidad, el interés o
cierto valor prospectivo del mensaje son las dimensiones de la transmisién de ésta que
resultan privilegiadas por los medios de comunicacion de masas. Lo caracteristico de los
mass-media es, segin esta primera hipotesis, que crean esa nueva "“importancia” de
forma casi enteramente auténoma, y es que la seleccién que efectian no es del todo
aleatoria (ya que, por definicion, es un muestreo) pero si semialeatoria (pues no es un
muestreo representativo del cuadro de la cultura). Que los mass-media realicen esta
primera seleccién los sitia, pues, como el amplificador que propone el mensaje & un
publico. ’

2) Es inseparable de los mass-media, ademas de esa primera seleccion, ciel'ta
importancia a nivel cuantitativo.

"(...)el caracter de los mass-media-y la enorme importancia cuantitativa de su
pa-pel dentro de la sociedad actual componen los elementos fundamentales de
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esa cultura en mosaico cuyos rasgos principales hemos esbozado en el capitulo
precedente." (SC, p. 106)

Ahora bien, lo que sabemos de los mass-media desde el punto cuantitativo se refiere
a las siguientes tres magnitudes: a) importancia cuantitativa del reacoplamiento del
circuito cultural (cantidad de mensajes que llegan a los mass-media en su recorrido por
el ciclo de la cultura de masas); b) retraso de la reaccion con respecto a la causa que la
produce o micromedio; c) forma matematica de la reaccion aludida. Ademas, sabemos
que, como resultado de esos tres aspectos cuantitativos, los mass-media ofrecen un
conjunto de productos acabados insertos, en el mercado econémico como bienes de
consumo estimados por la nocién de precio, si bien lo hacen de un modo disperso.
Segun Moles, esta circunstancia caracteriza -a toda organizacion social en la que la
cultura en mosaico se haya impuesto como forma de produccion cultural a aquella otra
en la que dicho papel recae sobre el micromedio.

3) Dado que el ciclo se cierra sobre si mismo, también los creadores de nuevas ideas
forman parte del ambiente cultural al que ellos mismos contribuyen. Estos creadores
también seleccionan, de entre los mensajes que reciben, cuales retienen y cuéles no, sin
distinguirse esencialmente del resto de-reeeptores, puesto que ambos pertenecen al
mismo sistema. Y es que, si bien en esta distincién entre creadores y consumidores e
nos aparecen diferencias de caracter cualitativo, estas no- son sino el resultado de
umbrales diferenciales, los cuales, nos dice el Moles de TIPE, son reductibles a méra
cantidad, pro consiguiente "si los creadores -se-diferencian del comun de las-gentes-en
sus mecanismos de retencion, lo hacen mas de un modo cuantitativo que cualitativo"
(SC, p. 102). Asi, a la primera seleccion, en la cual el medio proponia. un-mensajelal
publico, hay que afiadir una segunda seleccion, por la que es el piblico quien selecciona
los mensajes casi al azar, pero segun-ciertos criterios. - .

Mas adelante, Moles resumira las hipétesis basicas del analisis de los mass-media,
teniendo en cuenta estas estructuras comunes a todos ellos, en los siguientes t\'es
puntos: 1) La cultura es una mercancia sometida a leyes particulares; 2) La cultira
puede ser representada por medio de una estructura ciclica; -3) Es inseparable -de-esa
estructura el que, ademas de los aspectos cuantitativos, se produzcan dos selecciories
semialeatorias, sin las cuales no seria posible la existencia de nuevas ideas (58).

3.3.2. Critica de los mass-media.

En todo lo dicho hasta aqui, Moles se-ha limitado a tratar los problemas que plantea
el andlisis de los mass-media. Tan sélo en un punto, al tratar de la cultura en mosaico,
ha abandonado ese aspecto meramente analitico para hacer un juicio de valor a
propésito de las consecuencias de tales medios de comunicacion, juicio éste de signo
claramente negativo. Pero no sera hasta que las estructuras comunes de los mass-
media hayan sido puestas de manifiesto que tendremos los elementos precisos para
emitir un juicio de valor definitivo sobre ellos, el cual tan sélo se ha insinuado hasta aqui.

Moles inicia esta labor de enjuiciamiento de los mass-media partiendo de las hipbtesis
basicas del apartado anterior. Sin embargo, dado que la primera de tales hipétesis
supone el vinculo del analisis del campo sociocultural con el proyecto general de
cuantificacion, ésta no puede ser en modo alguno objeto de enjuiciamiento critico, ya
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que supondria juzgar, al mismo tiempo, toda la teoria que la precede. En cuanto a la
segunda de las hipétesis basicas que hemos mencionado, la representacion ciclica de la
cultura de masas, tampoco nos es dado establecer a partir de ella un juicio de valor,
pues esta estructura ciclica es (véanse los paragrafos 3.1.4. y 3.2.) el rasgo distintivo de
la cultura de masas, y su enjuiciamiento supondria una valoracion del hecho mismo de
que haya cultura; algo que, tenga o no sentido, no corresponde a la tarea de esta teoria
ni, probablemente, a la de teoria alguna.

Esto nos deja con tan sélo una hipdtesis basica como punto de partida de la labor
critica que Moles emprende a proposito de los mass-media. El problema, nos dice, en el
enjuiciamiento de los medios de comunicacion de masas encuentra su origen en los
criterios de esas seleccciones semialeatorias que les son inherentes. Tales criterios
conducen, en opinién de Moles, a encarrilar el conocimiento que los individuos tienen de
los que sucede a nivel social por medio de filtraciones reiteradas, algo a lo que no es
ajeno el hecho de que el gran publico se alimenta habitualmente de aquello a lo que ya
estd acostumbrado. Que los mass-media proporcionen una cantidad de informacion
superior a ningun otro medio de comunicacion pasado o presente no significa, pues, que
proporcionen un conocimiento cuantitativamente mayor a los receptores insertos en el
ciclo cultural que aquéllos articulan (59). Al contrario, justamente porque aumentan la
dispersion de los mensajes, tienen el efecto de encarrilar el conocimiento. Esto se sigue
del hecho de que la importancia real de los conocimientos no sea el criterio. En efecto,
es inseparable de la semialeatoriedad de los criterios el que, en primer lugar, de ellos no
se deduzca la importancia de los conocimientos pero también, en segundo lugar, el que
tales criterios existan, el que no puedan no-existir. ¢En qué consiste, entonces, el criterio
de los mass-media? A juicio de Moles, existe en los mass-media la tendencia a que éste
sea el menor esfuerzo del criterio de accesibilidad. Este es coherente con la teoria de la
redundancia expuesta por nosotros en el capitulo 1, segun la cual si ésta es muy
pequena o demasiado grande el receptor se desinteresa del mensaje, de modo que para
mantener su tencion los “productores” pueden acondicionar el mensaje, empleando para
ello “cierto namero de técnicas entre las cuales se halla el rewriting, la reduccion del
numero de signos (vocabulario) a la cantidad realmente conocida por el receptor, la
eliminacion de las formas demasiado amplias (...)" (SC, p. 182).

Notese que Moles intenta derivar esta critica de los mass-media a partir de las
hipétesis basicas de su analisis y, mas concretamente, de las estructuras comunes a
todos ellos, es decir, sin introducir ningdn tipo de "mal pensamiento”. Con esta expresion
queremos aludir a otra perspectiva critica, de corte ideologico préximo al de Moles, pero
de un tono radicalmente distinto. Nos referimos a la teoria negativa de la escuela de
Frankfurt, que ve en los mass-media un instrumento de explotacion (60). A la versidon
mas radical de esta actitud, si bien ya no comparte los presupuestos del proyecto
general de cuantificacion, sirven de ejemplo los movimientos letrista y situacionista. Uno
de los representantes mas importantes de ambas tendencias, G. Debord, sintetiza esa
critca a la "mala fe" de los mass-media (a cuyo efecto general denomina “el
espectaculo”) en el siguiente paragrafo:

“La unidad ireal que proclama el espectaculo es la mascara de la divisiéon de
clase sobre la cual reposa la unidad real del modo de produccién capitalista. (...)
Aquello que obliga a la profundizacion en lo racional es también lo que alimenta a
lo irracional de la explotacion jerarquica y de la represion.” (61)
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Pensamos que si la critica de Moles no alcanza tal grado de virulencia, esto se debe
al reconocimiento que, en un punto anterior, ha hecho de una diferencia irreductible
entre el proceso de produccién de las mercancias y la produccion cultural. Como vimos,
esa diferencia radica en el hecho de que el creador de una idea se enriquece dandola,
en tanto que el trabajador pierde por completo la mercancia cuando ésta se integra al
mercado expreséandose en un valor de cambio.



- Capitulo 4: Limites del proyecto de cuantificacion.

Retomamos ahora el hilo de la exposicién de Moles en TIPE, centrandonos en la
aplicacion de la teoria a la percepcion estética. Hemos reservado esta otra aplicacion
para este ultimo capitulo de la primera seccion porque, como veremos inmediatamente,
en ella se descubre un limite del proyecto general de cuantificaciéon relativo a los
mensajes estéticos. Este serd el punto de partida de un alejamiento de la teoria de la
informacion, cuyo siguiente limite afectara a sus presupuestos implicitos y ya no
aparecera en la teoria. Hemos encontrado ese segundo limite en la critica de Bergson a
la psicofisica (de la que nos ocuparemos en 4.2.), teoria esta esencialmente ligada al
. proyecto que la teoria de la informacion representa. El capitulo termina con un resumen
de las condiciones que debera cumplir una teoria capaz de eludir esa doble limitacién.

4.1. La informacién estética.

4.1.1. Informacion sematica e informacion estética.

La necesidad de plantear una division en el seno de las informaciones, que parecian
homogeneizadas por la cuantificacion a que las habia sometido la teoria, surge de una
paradoja que Moles llama "aparente" (62) y que se sigue del aparato conceptual que
hemos empleado con vistas a su medicion. Hemos dicho que la informacién se ve
reducida cuanto mayor es la redundancia, la cual es expresada por la organizacion
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interna del mensaje. La redundancia se opone, pues, a la informacion, pero, al mismo
tiempo, condiciona la inteligibilidad del mensaje, creando en €l una organizacion interna.
La paradoja comienza a plantearse cuando nos preguntamos qué ocurre si el receptor,
por su cultura o sus conocimientos, posee un conocimiento cada vez mayor del mensaje
que se le transmite. Obviamente, esto supone que la redundancia ir@ en aumento, al
tiempo que la informacion decrece. Pues bien, desde el momento en que se admite esto,
no hay obstéculo tedrico alguno para concebir una situacion extrema en la que el
conocimiento total del mensaje implique una informacién nula y una redundancia del
100%. Sin embargo, toda combinacién construida a priori es un simbolo (por lo dicho en
2.3.2) una forma definida que puede ser codificada. Ahora bien, el simbolo provoca
reacciones pese a ser conocido; en otras palabras, existen mensajes que, pese al
conocimiento que de ellos tenemos, no son necesariamente triviales. Para este tipo de
mensajes, la formula del agotamiento (la cual puede sintetizarse en el siguiente
fragmento del Cap. V de TIPE: “si el receptor tiene un conocimiento total de todos los
caracteres del mensaje, la informacion es nula y la redundancia de 100 por 100, esto es:
el mensaje resulta desprovisto de interés, trivial” (TIPE, p. 211) ) resulta insuficiente
como causa de la repeticién. Estos mensajes son los estéticos, es decir, aquellos en los
que "lo que el individuo busca en el mensaje es una originalidad estética que trascienda
el ensamblaje de simbolos, palabras para crear una accion" (TIPE, p. 215). Moles
distingue, en consecuencia, los mensajes semanticos (logicos, estructurados,
enunciables y que preparan las acciones) de los mensajes estéticos (intraducibles y que
preparan los estados de animo). El punto de vista semantico dirige una pregunta al
mundo exterior referente a su estado, cuyo cometido es utilitario, pues sirve para
preparar decisiones (63). Se vincula, asi, a la significacién, al aspecto denotativo del
lenguaje, y es por ello traducible a cualquier lengua y conmutable de un canal a otro, ya
que la misma cantidad de informacion puede transmitirse, con flujos diferentes, en un
canal u otro. Otra cosa ocurre con la informacién estética. Esta no se refiere al repertorio
universal, sino Unicamente al repertorio de conocimientos comunes al receptor y al
emisor. Carece, por eso mismo, de finalidad propiamente dicha, de caracter intencional.
No es traducible mas que aproximadamente y es especifica del canal que la transmite. Si
es tan diferente de las informaciones a las que nos hemos referido hasta ahora, ¢como
se la estudiara? Segin Moles, de la misma manera que habiamos estudiado la
informacion semantica, pese a los obstaculos que hallamos en esa labor.

" (la informacién estética) se conoce mal y es dificil de medir. Sin embargo,
obedece a las mismas leyes generales que dominan toda la informacion y se
mide de la misma manera, mutatis mutandis, mediante unidades apropiadas,
dado que resulta del ejercicio de una eleccion por parte del emisor en un
conjunto convertido en discreto gracias al fenémeno de umbral, de posibilidades
"expresivas”, eleccion que se expresa mediante la informacién que aporta el
receptor, aun cuando éste no fenga conciencia clara de los "cuasi-signos" que
constituye." (TIPE, p. 222)

El estudio de la informacion estética nos revela la naturaleza de este segundo tipo de
mensajes en tanto que ejecucion de una imagen métrica de la informacion, algo que,
concluye Moles (64), hace posible su cuantificacion, si bien es preciso subrayar el amplio
grado de incertidumbre inherente a la estructura de este tipo de mensajes, que conlleva
un campo de libertad independiente del contenido semantico universal del mensaje.
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4.1.2. Grados de libertad.

No deja de ser consecuente con el hecho de que una teoria que se reconoce como
"fisica" y "determinista" nos conduzca, en cuanto se plantea en ella una paradoja (queda
por ver si se trata de una contradiccién) al problema de la libertad vinculada a cierto tipo
de mensajes. La libertad, que habia sido erradicada al analizar la informacién semantica,
reaparece en la informacién estética, obligandonos a plantear cual sera su status. Si esta
cuestion constituye un limite del proyecto general de cuantificacion es porque nos sitta
frente a la siguiente encrucijada: o bien esa libertad contradice a todo lo dicho hasta aqui
por la teoria de la informacion, y por lo tanto pone en cuestion el conjunto del proyecto
general, o bien esa libertad se da sélo en el interior del marco que define ese proyecto,
con lo que no es una verdadera libertad, pues debe ser reductible a los principios de una
fisica de la informacién de caracter determinista.

Moles parece debatirse entre una u otra opcidn, sin decidirse claramente por ninguna.
Es evidente que su eclecticismo no es valido aqui, pues nos hallamos de nuevo ante una
disyuncion exclusiva, cuyos términos no son conciliables. Sin embargo, y frente a esa
incapacidad para escoger entre la renuncia al conjunto de la teoria de la informacién y la
negaciéon de la existencia de una informacion estética de rango diferente al de la
informacién semantica (lo que supondria reconocer que la paradoja antes aludida no es
sélo "aparente" y, en consecuencia, que la teoria de la informacién no permite explicar el
conjunto de los fendbmenos que descubrimos en la transmisién de los mensajes) Moles
parece decantarse en ocasiones por algo asi como una via intermedia, manteniendo la
exigencia de reduccion a las reglas expuestas, pero reconociendo la inadaptabilidad de
los campos de libertad a tales reglas.

"En breve, la sefal posee una libertad muy grande respecto al mensaje
semantico. El mensaje musical esta constituido esencialmente de informacion
estética que obedece a reglas mal conecidas (...)" (TIPE, p. 230)

Ese "mal conocimiento" de las reglas no es, pese al disimulo con que Moles lo cita,
una mera limitacion, en ultimo término superable, de nuestro conocimiento de tales
reglas; al contrario, lo que hemos descubierto aqui es un limite del proyecto mismo que
queria llevarse a cabo, y que Moles no renuncia a consumar. Si seguimos el hilo de su
planteamiento después de haber topado con este limite del mismo sera, en definitiva,
para examinar las consecuencias a las que nos conduce la imperfecta asuncion de este
punto por parte del informacionismo.

4.1.3. La asimetria de los procedimientos de descrestado infinito y de inversién.

Moles nos advierte que, admitida la distincion entre estos dos tipos de informaciones,
no existen mensajes puramente semanticos o puramente estéticos, sino que todo
mensaje tiene una porcién de ambos. Asi pues, si no renunciamos a integrar la
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informacion estética en el proyecto general de cuantificacion, como en efecto decide
hacer Moles, sera preciso que dispongamos al menos de un procedimiento para separar
los aspectos estéticos de los aspectos semanticos de la informacién, o viceversa, de
modo que podamos estudiarlos separadamente con el fin de mostrar, en dltimo término,
su esencial coincidencia. Ahora bien, para Moles, ese "o viceversa" que hemos
intercalado tiene que ser sustituido por un "y viceversa" (65). Esto es asi porque, si
reconocemos el mismo rango (es decir, cuantitativo) para ambos tipos de informacion, y
ya que los procedimientos de reduccion de la informacién pertenecen a ese rango, tan
licito sera un procedimiento que elimine la informacién semantica, dejandonos
unicamente ante la informacién estética, como otro que elimine esta ultima, manteniendo
tan sélo el aspecto semantico de la informacion. Y, como quiera que estos dos
procedimientos no pueden ser el mismo, pues dependen de la diferencia que hemos

reconocido entre los dos tipos de informaciones, su nimero tendrd necesariamente que
ser de dos.

El primero de estos procedimientos a los que Moles alude es el que nos permite
"filtrar" la informacion semantica mediante la destruccién selectiva de la parte estética del
mensaje. Vimos que esta parte estética se definia fundamentalmente por la existencia de
cierto grado de libertad, el cual se encuentra ligado, mas que a los elementos
(analizables desde la perspectiva semantica) a la dimension del dinamismo. Se sigue,
pues, que conseguiremos ese “filtro" si degradamos la dinamica, es decir, que la
informacién estética desaparecera si reducimos la dindmica a cero. La reduccion de la
dinamica es la progresiva eliminacion de los contrastes de las intensidades o niveles,
proceso que recibe el nombre genérico de "descrestado". En el caso especifico de la
reduccion de esos contrastes a cero, el procedimiento se denomina "descrestado
infinito".

“(...) el descrestado infinito destruye selectivamente la informacion estética y
sélo conserva, practicamente, la informacién semantica presentandose como un
<<filtro>> de los dos aspectos del mensaje.” (TIPE, p. 235)

Ya vimos cémo también debe ser posible discernir los dos aspectos de la informacion
eliminando el componente semantico. Si el aspecto estético del mensaje se hallaba
ligado a la dinamica, el aspecto semantico se relaciona con la modulacion durativa. Esta
puede ser reducida hasta un grado infimo pero, y aqui esta la novedad con respecto al
procedimiento de descrestado infinito, no puede ser eliminada por completo, pues toda
transmision de mensajes requiere cierta duracién. Este segundo procedimiento, que
recibe el nombre de "inversién" (66) es, pues, asimétrico con respecto al descrestado
infinito. i

Moles descubre esa asimetria entre los dos procedimientos de discernimiento de los
aspectos diferenciados en el mensaje, pero no parece concederle importancia, o mejor,
no parece ver en ella el reflejo del limite del proyecto general de cuantificacion con que
nos hemos encontrado al plantear la paradoja a la que nos conduce el reconocimiento
de la existencia de la informacidén estética. No obstante, este punto no ha pasado
desapercibido a los ojos de los comentaristas de la obra de Moles, quienes han
subrayado casi unanimemente la ambigiedad de su nocién de "campos (o grados) de
libertad". En concreto, G. Dorfles ha propuesto una solucién a este problema que puede
condensarse en el siguiente fragmento:
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"Sostengo, pues, que se debe admitir una posible disociaciéon entre valor e
informacion o, mas bien, que se puede admitir la presencia de dos grandes
categorias artisticas (...) Una primera categoria estara, pues, preponderante-
mente ligada al cociente informativo, por lo que su fruicion se debera
substancialmente a lo inesperado, y su desgaste sera muy rapido (...). En cambio,
una segunda categoria esta en condiciones de prescindir, al menos parcialmente,
de la necesaria coparticipacion con el factor informativo, y su valor o esta
condicionado, pero es, sin embargo, adicionable a este ultimo elemento." (67)

Dorfles cree haber resuelto asi el problema, pero lo cierto es que su distincién entre la
informacién y el valor en el mensaje estético en nada modifica la naturaleza de
disyuncion excluyente de la encrucijada con la que nos encontramos mas arriba. Si en
algo modifica Dorfles el planteamiento de Moles sera, pues, en que, lejos de adoptar la
postura ambigua de éste, se decide por uno de los dos términos de la disyuncién
exclusiva, a saber: acepta para la informacién estética un componente irreductible al
"factor informativo", es decir, a las conclusiones obtenidas por la teoria de la informacion.
Lo cual, sin ser en principio incorrecto, es incompatible con la asuncién de la validez de
esta teoria como manifestacion del proyecto general de cuantificacion, tesis ésta que
Dorfles si parece sostener. Quien sin discusién si que la sostiene es, como hemos visto,
el propio Moles, para quien el descubrimiento de la incongruencia a que conduce no
presenta, sin embargo, el caracter de obstéaculo insalvable que, en rigor, deberia tener.

4.1.4. Mensaje poético, esquizofrenia y fracaso.

Las tesis de la teoria de la informacién son todas ellas perfectamente compatibles
con la reduccién a cero del aspecto estético del mensaje, esto es, con el descrestado
infinito. El procedimiento que introduce la asimetria sera, pues, el de inversion. Y ya que
en esa asimetria hemos hallado la consecuencia final del limite que necesariamente
encuentra el proyecto general de cuantificacion, sélo examinando qué tiene de particular
la inversion podremos descubrir la manifestacion ultima de esa limitacion del proyecto, y
esto sin apartarnos en modo alguno de la exposicion de Moles.

El procedimiento de inversién, que en el apartado anterior vimos que no podia ser
llevado hasta el infinito, procede destruyendo todo valor aceptado normalmente del
discurso. Este se vuelve entonces extrafio e incomprensible; en la misica, en cambio, la
destrucciébn es menor debido a que su mensaje semantico es muy reducido, y
consiguientemente sigue siendo inteligible. La inversion nos proporciona, en definitiva,
un medio para separar la musica del lenguaje, cosa que apenas nos permitian “sus
estructuras” (TIPE, p. 239).

¢ Sera, entonces, la musica el nucleo del problema de la inversion? Segun Moles, no
es asi, ya que el procedimiento de inversion es lo que nos permite distinguir entre la
musica y el discurso y no puede, por consiguiente, identificarse con ninguno de los dos
terminos que distingue. Ese nucleo de la inversidn se dejara estudiar, en todo caso, en
algun tipo de mensaje que esté situado entre el discurso y la mdsica, es decir, afade
Moles, en el mensaje poético (68). El fendmeno poético puede estudiarse, como el resto
de los fendémenos, analitica o sintéticamente. Desde el punto de vista analitico, se trata
de enumerar aproximadamente sus diferentes dimensiones e investigar
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sistematicamente sus niveles separables. Ahora bien, esto equivale a perder de vista el
motivo por el que nos planteamos la cuestion del mensaje poético, que no procede de un
interés por la poesia en si misma, sino de su papel decisivo a la hora de definir la
limitacion del proyecto general cuantificacion con que nos hemos encontrado.

Tendremos que adoptar, pues, una perspectiva sintética, la cual debera considerar la
poesia en su aspecto mas amplio, es decir, incluyendo "la realizacién de una poesia
artiificial, inspirandose en las técnicas ya aplicadas en la musica", asi pues, por medio de
“racimos de asociacion que imitasen ciertos procesos comprobados en las tendencias
esquizoides de los enfermos mentales" (TIPE, p. 290)¢,En qué consiste esa relacion
entre el mensaje poético y las tendencias esquizoides? En primer lugar, y contrariamente
a lo sostenido por Moles, en que el estudio cientifico de ambos prescinde de la nocion de
valor, o, en otros términos, que "la estética cientifica de la poesia se interesa de igual
modo por la poesia mala que por la buena, siguiendo el principio de que lo patolégico
pone en claro la normalidad, y se aclarara mejor la naturaleza del fendmeno poética.
mediante los fracasos que mediante los éxitos" (TIPE, p. 292). Tan sélo a fuerza de no
ser coherente con sus planteamientos injciales y de ignorar el limite, el obstaculo
insalvable con el que necesariamente se encuentra, llega la teoria de la informacion a
hacer una referencia a algo que escapa por principio al proyecto general de
cuantificacion que representa, sefialando por primera y Unica vez la existencia de
criterios inmanentes distintos de la oposiciéon en la que estaba basado el analisis que,
como hemos visto, emprendia esta teoria a partir de las transmisiones particulares de
mensajes.

4.2. La critica de Bergson a la psicofisica.

El limite que acabamos de encontrar en el proyecto general de cuantificacion afecta a
sus consecuencias externas. Pero, en tanto que el problema se plantea a raiz de la
incompatibilidad entre esas consecuencias y la pretension de medicion de todos los
fenémenos de que ese proyecto es expresion, la limitacion se manifestara tanto en las
consecuencias como en la pretensién, esto es, necesariamente en dos sentidos. Ya que
el informacionismo no sirve para explicar todos los fendmenos relativos a la transmision
del mensaje, solo podra ser aceptado como proyecto general si la pretension sobre la
que se funda es, cuanto menos, aceptable. Esta pretension no se distingue
esencialmente de aquella que subyace a la psicofisica, disciplina a la que vimos que
remitia con frecuencia, y consiste en la voluntad de cuantificacién de la totalidad de los
fendmenos considerados desde cierto punto de vista y en un determinado ambito. El
autor que se encargé de atacar a la psicofisica no en sus conclusiones, sino en su
misma pretension, fue Bergson, quien se ocupd de este asunto hacia el final de la
primera parte de su Ensayo sobre los datos inmediatos de la consciencia. Dado que
esta pretension es lo que vincula la psicofisica a la teoria de la informacién, creemos que
tal critica afecta directamente a nuestra exposicién de esta dltima, ya que nos
proporcionara una segunda limitacion de la misma, coherente con el primero de los
limites que en ella hemos descubierto.

El objetivo de la psicofisica es, a propésito de los datos de la consciencia, muy simikar
al que la teoria de la informacién explicitaba en su campo, a saber: se trata, en ambos
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casos, de reducir un determinado dominio a un patrén cuantitativo y homogéneo. Lo
unico que varia en estos dos casos es, naturalmente, el dominio hacia el que se dirigen,
que en uno de ellos es la vida psiquica consciente, mientras que en el otro son los actos
comunicativos. Hemos visto cémo operaba el informacionismo, mediante qué unidades y
relaciones entre los elementos de la informacion pretendia definir el mensaje y el campo
sociocultural. La psicofisica, por su parte, se ocupa de las excitaciones que producen las
sensaciones percibidas conscientemente por nosotros. El punto de partida de la
psicofisica es una ley descubierta por E. H. Weber, que dice lo que sigue: sea E la
excitacion que produce una sensacion y >E la cantidad de excitacion que hay que afadir
a E para que se dé una sensacion de diferencia, tenemos que >E / E = constante (69). El
problema aqui, nos dira Bergson, radica en el paso de la relacion entre E y >E a una
ecuacion que liga la cantidad de la sensacion a la E correspondiente. Veamos esto con
mas detalle.

Sea >S el incremento de la sensacion S, esto es, la conciencia que tenemos de un
>E, y suponiendo que:

1) Todos los >S minimos son iguales y, por lo tanto, los tratamos como cantidades.

2) Hay una relacién entre E y su incremento minimo, es decir, que >E = f(E).
Igualmente, la constancia de >S se expresa asi: >S = C- (>E / f(E)), donde C es una
constante.

3) Sustituimos las diferencias muy pequefas (>S y >E) por diferencias infinitamente
pequenas (dS y dE). Con esto, tenemos que dS = C- (dE / f(E)). Asi, segun Fechner,
obtenemos la integral

E dE
S=CE e
° f(E)

El escandalo de esta operacion consiste, para Bergson, en dar por supuesto justo
aquello que se trataba de discutir. Sélo asi el razonamiento psicofisico puede continuar,
inexorable, hacia la uniformizacién de la experiencia humana, pues ha eliminado todo
elemento heterogéneo por principio.

"En resumen, parece que dos sensaciones diferentes no pueden llamarse
iguales si permanece algun fondo idéntico tras la eliminacion de una diferencia
cualitativa y, de otra parte, como esta diferencia cualitativa es todo lo que
sentimos, no se ve qué podria subsistir una vez eliminada." (70)

Fechner se ha aprovechado de una diferencia entre la excitacién y la sensacion para
reducir ambas a un mismo criterio cuantitativo. Efectivamente, la excitacién (E) crece de
manera continua, mientras que la sensacién varia a saltos bruscos. Pero a Fechner sélo
le interesa encontrar una unidad de medida, y para ello se fija en las diferencias
minimas, que no son otras que los incrementos mds pequefios perceptibles de la
excitacion. Con ello, se ha alcanzado un fondo comun, el de las excitaciones minimas,
gracias al cual la cualidad ya puede ser abstraida, eliminada. En cada cambio, teniamos
S y acabamos por tener S + >S, cosa sélo posible si S ya era una suma, una cantidad
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obtenida por la adicién de diferencias minimas (criterio que no obtenemos a partir de S,
sino de E).

Bergson alcanza, en este punto, su primera conclusién, siempre sin separarse del
mas riguroso planteamiento de la psicofisica, a la que conduce a una reduccién al
absurdo; hemos pasado, de este modo, de una ley verificada, tal y como es la aparicion
de la sensacion, a una ley inverificable, como es la medida de la sensacion (71). Fechner
se ha dado cuenta de que la medida no puede introducirse en psicologia sin definir
previamente la igualdad y la adicién. Para ello, no tiene el menor inconveniente en
olvidar que, en el mundo fisico, la igualdad no equivale a la identidad. Y esto es asi
porque todo fendmeno tiene un doble aspecto, a la vez cualitativo y extensivo. Para
poder medir, entonces, la psicofisica elimina la cualidad, sin tener en cuenta que es
justamente ese elemento el que pretendia medir. Se tratara, en definitiva, de medir la
cualidad Q por medio de la cantidad Q', lo que soélo es posible si Q = f(Q'), es decir, si Q
ya ha sido medida tomando como unidad alguna fraccién de si misma. Pero, en ese
caso, la medida seria una pura convencién, que no podria reclamar su privilegio con
respecto a la cualidad. Es por este motivo, para no caer en la convencionalidad de sus
medidas, por el que la psicofisica no mide en principio las sensaciones que encuentra,
sino sus variaciones. El resultado es, como hemos visto, no solo tautolégico, sino
tramposo.

"Por el solo hecho de considerar >S como una cantidad y S como una suma,
se admite el postulado fundamental de toda la operacion.” (72)

Todo este recorrido sirve, pues, para poner de manifiesto un postulado, el postulado
fundamental. A partir de este momento, Bergson se ocupara de la refutacion del
postulado a partir de la naturaleza, real e irreductible, de las sensaciones (73).

En todo cambio de nuestra percepcion, nos dird, pasamos de S a S'. Para que ese
cambio fuese comparable a una diferencia aritmética, yo deberia tener conciencia de un
intervalo entre S y S', intervalo al que hemos llamado >S. Al hacer esto, sin embargo,
hacemos de >S una realidad y una cantidad, cuando no es ni una cosa ni otra. En
efecto, nosotros no tenemos sensacion de >S, sino que sélo S y S' son reales. Si son
estados simples, el intervalo que los separa no sera sino un acto de nuestro
pensamiento. De aqui se sigue la imposibilidad de esta solucién intermedia que la
psicofisica proponia, expresado por Bergson en la siguiente conclusién de su critica: "U
os atenéis a aquello que os da la consciencia, o utilizédis un método de representacioén
convencional" (74). De S a S' hay un paso, no un intervalo o diferencia aritmética. Esa
diferencia es tan soélo una interpretacion simbdlica de la cualidad como cantidad, en
modo alguno algo real. Bergson afade una critica a propésito de la groseria del
planteamiento psicofisico, ya que intenta fijar el nimero de sensaciones que pueden
intercalarse entre dos sensaciones dadas. Pero lo esencial de su critica ya esta dado: la
psicofisica nos condena a un circulo vicioso, pues su postulado tedrico la condena a una
verificacion experimental, y no puede verificarse experimentalmente si primero no se
admite ese mismo postulado.

Vemos asi cémo Bergson, por medio de la exposicién de una teoria analitica, llega a
formular una dualidad inicial e irreductible. No hay punto de contacto, dice, entre la
cualidad y la cantidad. Se pueden establecer correspondencias entre ellas pero, tarde o
temprano, habra que reconocer el caracter meramente convencional de tales
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correspondencias. La psicologia fisica se limita a exagerar una ilusion del sentido comun,
segun el cual los objetos exteriores tienen mas importancia para nosotros que los
estados subjetivos. Por ello, la fisica aspira a objetivar estos estados subjetivos
introduciendo la representacion de su causa exterior.

La sensacion es, en Gltimo término, o bien una cualidad pura, o bien cantidad,
siempre y cuando se reconozca la convencionalidad de la medida. Pero lo que de ningun
modo resulta aceptable es la distincion de un segundo tipo de cantidad, mas o menos
intensiva, que se opondria tanto a la meramente extensiva como a la cualidad pura.

Nosotros pensamos que existe algo mas que un parecido entre la psicofisica y el
informacionismo. De hecho, al igual que ambas abstraen en sus distintos campos la
cualidad para mostrar un fondo homogéneo, responde a una misma voluntad
uniformizadora que pretende aplicarse a todos los ambitos y que, por eso mismo, hace
abstraccion de ellos. Si eliminamos aquello que justamente las distingue (es decir, su
campo de aplicacién) psicofisica e informacionismo resultan idénticas incluso en sus
detalles, y la critica bergsoniana puede referirse indistintamente a cualquiera de ellas.

4.3. Requisitos para una teoria cualitativa de la comunicacion.

4.3.1. Inmanencia e imperativo categorico.

La distincion entre los dos tipos de informacion a que nos hemos referido se basa en
la irreductibilidad de cierto aspecto de la informacion estética que hemos llamado "campo
de libertad". Este aspecto no es del todo separable de la existencia de una informacion
semantica pero, en la medida en que es lo esencial del mensaje estético, no puede ser
reducido a ella, es decir, no es explicable por los procedimientos de cuantificacion
expuestos en el primer capitulo de esta obra. Para que haya una informacion estética, es
necesario que, ademas de que exista una informacién semantica, ésta no me sea
indiferente. La informacién estética esta vinculada, pues, a mi decision (y de ahi el
empleo del término "libertad") de emitir cierto mensaje bajo ciertos condicionantes. Como
sucedia en la nocion de "maxima" en Kant (75), esto supone que la decision permanece
idéntica para un numero en principio indefinido de casos posibles. Ahora bien, si la
maxima puede cambiar, lo que no puede cambiar en la decision es la exigencia de que
se dé una méaxima, la cual tendra que cumplir un determinado criterio para ser tal. Este
criterio, como es sabido, es en Kant compatibilidad con la forma légica de universalidad,
es decir, el imperativo categérico (76), el cual es clave para el tratamiento del problema
de la libertad por un doble motivo, tanto por su independencia frente a cualquier
contenido como por su independencia frente al ambito de conocimiento; en nuestro caso,
por su irreductibilidad al aspecto semantico del mensaje.
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Que la maxima esté necesariamente acompanada por una serie de condicionantes
significa que no es mera decision de emitir un determinado mensaje, sino que depende
de un contexto, esto es, que es inmanente. Pero como cual sea la maxima no es lo que
define la libertad, sino que es el hecho de que tenga que haber una maxima lo que
permite esa definicion, y ya que, siguiendo a Bergson, consideramos aspectos
cualitativos del mensaje a todos aquellos que no se someten al proyecto general de
cuantificacion, las cualidades particulares (maximas) no se confunden con la exigencia
general de existencia de una cualidad, pese a estar vinculadas a esa exigencia por el
criterio de compatibilidad con la forma logica de universalidad. Este imperativo categ6rico
de la enunciacion de mensajes estéticos es, entonces, una cualidad, pero no del tipo de
las cualidades particulares, sino una cualidad pura que sirve de criterio para esas
cualidades, las cuales son, a su vez, también criterios inmanentes de decisién, nocién
esta que explica la peculiaridad de los campos de libertad que Moles se habia negado a
explicar, sosteniendo tan sélo que "obedece a leyes mal conocidas" (TIPE, p. 230).

4.3.2. Caracteristicas de la exposicion de esta teoria.

En tanto que asume la necesidad de explicar la irreductibilidad propia del mensaje
estético y, por lo tanto, de los campos de libertad que le son inherentes, una teoria
cualitativa de la comunicacion debe reconocer, en primer lugar, el caracter de criterios
inmanentes de tales campos, asi como el de forma universal de tales maximas de cierto
"imperativo categérico” de la transmision de mensajes que aun no hemos visto en qué
consiste. Debe reconocer, pues, tanto la realidad de las cualidades particulares en el
mensaje estético como la de esa cualidad pura, y localizarla en alguna de las instancias
del proceso de transmision de los mensajes en general.

El primero de estos dos reconocimientos debe partir del nucleo de la distincion entre
el mensaje semantico y el mensaje estético. Ese nucleo es, como vimos, el mensaje
poético, asi como su relacion con las tendencias esquizoides de los procesos mentales.
A este punto debemos nuestro interés por la esquizofrenia entendida como forma de
pensamiento, y no como patologia, a la cual dedicaremos buen nimero de paginas en la
segunda parte de esta obra. Por lo que hace al segundo de tales reconocimientos, que
afecta mas inmediatamente a las paginas que siguen, no podra partir de la instancia
"emisor" ya que ésta, al definirse por su caracter decisorio, no proporciona nunca la
exigencia de compatibilidad con la forma légica de universalidad, pues ésta no es una
decision o maxima, sino el criterio general de toda decisiéon posible. Asi pues, tampoco el
mensaje, o sea la decisién, nos proporcionara ese criterio general o imperativo
categérico de la transmision de los mensajes, ni mucho menos el receptor, cuya decision
(eleccion de un mensaje entre todos los que le llegan) esta sometida a las mismas
condiciones formales que la del emisor. Tampoco, en fin, nos servira para este fin el
codigo, que no es sino lo que presuntamente comparten emisor y receptor, la condicion
semiética de la comunicacién entre dos instancias del esquema de Lasswell que ya
hemos - descartado. Una teoria cualitativa de la comunicacién se centrara, pues,
prioritariamente en el canal, en el medio de comunicacion, y extraera de él la forma
légica de universalidad de la transmision de mensajes en general.
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NOTAS:

1. El principio de oposicion se encuentra ya en la aritmética binaria de Leibniz (vs.
“Explicacion de la aritmética binaria, que se sirve de 0 y 1 como unicos caracteres, con
unas notas sobre su utilidad y sobre el sentido que da a las antiguas figuras chinas de
Foy” en Antologia, Barcelona: Circulo de Lectores, 1977; p. 431-6 ) y su influencia sobre
la teoria cibernética, en la que Moles encuentra con frecuencia elementos para sustentar
su propia teoria, ha sido reconocida por el propio N. Wiener (Vs., Cibernética (o el
control y comunicacién en animales y maquinas, Barcelona: Tusquets, 1985, p. 35:
“Si me pidieran elegir un santo patrén para la cibernética extraido de la historia de la
ciencia, tendria que optar por Leibniz.”). No obstante, el principio de aplicacion, que
supone al de oposicion pero no se reduce a él, aparece en Moles vinculado al
pensamiento cartesiano: “Después continuaremos con el desarrollo de la distincion
fundamental entre informacién semantica y estética, algo descuidadas por los
fundadores de la teoria, siguiendo el principio metodologico segun el cual, en ciencia,
hay que comenzar por lo mas facil (Descartes).” (TIPE, p. 14). Para un desarrolio del
principio en el propio Descartes, vs. Reglas para la direccion del espiritu, Regla V.

2. La oposiciéon adquiere, en Moles, no sélo un caracter restringido, “metafisico” al
modo de, por ejemplo, Hegel (vs. Logica, Primera Parte, A, LXXXVIl, Ob. 2°) sino
también, y ante todo, un caracter légico que remite al aristotélico cuadrado de la
oposicion, en el que se incluyen las proposiciones subalternas, esto es, aquellas "que
difieren solo en la cantidad” (Ferrater Mora, J., Diccionario de filosofia, "oposicion”,
Madrid: Alianza, 1990; p. 2440; vs. también Aristételes, Categorias, X, 11b15 - 13b35).

3. La Gestalt representa en este campo a las "teorias integradoras” y se
complementa, segin Moles (TIPE, p. 96-7) con otro tipo de teorias, llamadas
“exploratorias”. Si en aquellas se examina “un grupo de elementos percibidos en
conjunto que no constituyen el producto de una reunién efectuada al azar”, en éstas se
accede a la naturaleza intima de los fenémenos subyacentes a la percepcion.

4. El texto en que Moles justifica esta expresion y el transito de las tesis de TIPE a
sus aplicaciones en dicho campo es el prélogo de SC.

5. Hemos examinado la nocidén de “mercancia” referida a los procesos culturales en la
obra de Moles en el apartado 3.1.2. de esta primera seccién. Anticiparemos, no obstante,
que ésta adquiere connotaciones que no aparecian en la nocién marxista de
“mercancia”, por ser las ideas innovadoras (principal aportacion al campo sociocultural
seguin Moles) un tipo de cosas muy distinto del que cominmente es sometido al circuito
econdémico del mercado. Sobre este punto vs. SC, p. 80.

6. En TIPE, p. 8-9. Contra dicha distincion, creemos, apuntara precisamente la tesis
mcluhaniana de los medios de comunicacion como extensiones de los 6rganos y
sentidos humanos, segun la cual la ciencia en general podria ser tratada como un medio
de comunicacién, y por consiguiente se ocuparia de la comunicacién antes de toda
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distincion entre grupos de ciencias; vs. apartados 1.2 v ss. de la segunda seccién de la
presente obra.

7. "Distinguiremos muy bparticularmente en las <<reacciones>>, las activas:
comportamientos observables, acciones sobre el mundo exterior, etc., v las pasivas:
modificaciones internas poco visib!es al observador, mensajes de opinidn expresos o
tacitos, memorizacion, etc., cuyo efecto sélo se notard en el comportamiento global a
través de lapsos de tiempo mas o menos largos” (TIPE, p. 10-11).

8. Antes al contrario, la teoria de la informacion de Moles no es sino un producto
tardio de la voluntad de cuantificacién que se extiende a las mas diversas disciplinas a lo
largo de la seounda mitad del s. XIX Ln referente ilustre de dicha voluntad anterior

psicologia que sea una ciencia natura!, es decir, rep.resentar !os procesos pSIqucos
como estados cuantitativamente determinados de particulas materiales especificables.” y
afade "Actualmente se emprenden muchos intentos de esta especie.” (en Freud, S,
Obras Completas, Madrid: Biblioteca nueva, 1996; p. 211). Como es sabido, Freu_d
renuncié posteriormente a aplicar dicho proyecto a todos los campos de la psicologia,
motivo que explicaria la preferencia de Moles por los autores (menores) de la psicologia
del comportamiento, :
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Fechner, G.T, Vorsuche der Aesthetic, 1876, Para un resumen de la mfluenua de este
autor sobre !a teoria de la informacion vs. Bresson, F., "Las decisiones” en Fraisse, P. y
Piaget, J, Lenguaje, comunicacidon y decisién, Buenos Aires: Paidos, 1974, p. 277 vy
ss.)

10. M. de Moragas, en alusion explicita a Moles v a su provecto general de
cuantificacion, sefala (Teorias de la comunicacidn, Barcelona: Gustavo Gili, 1985; p.
155) lo que sigue: “Se trate de signos lingliisticos, de partes de una maquina o de
miembros de un organismo viviviente, se deberia proceder, para su andlisis y
conocimiento, a su descomposicion en elementos simples pertenecientes a un nimero
limitado de tipos.”

11. Aludimos aqui a la fisica ene | sentido en que Kant habla de una “fisica racional”
en KrV A846 B874, es decir, como aguella que contiene tan sélo los principios del
conocimiento a priori y excluye todo concepto que no se reduzca a la necesidad (como,
por ejemplo, el de libertad).

12. Ortiz, L_.; del Rio, P., Comunicacién critica, Madrid: P. del Rio de_, 1977; p. 85.
13. Los trabajos en que Lasswell ha formulado esta tesis son multiples; citamos, por
su concision v también por ser una de las mas tempranas exposiciones del mismo, su

articulo “L’Analyse de contenu et le langage de la politique” en Revue Francaise de
Science Politique, Vol. I, 3 (1952), pags. 505-520.
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14. Discrepamos, asi, de Ortiz, L. y del Rio, P. (op. cit., p. 84) cuando sefalan que “La
sociologia de la comunicacién (de Lasswell) no se ocupa en sus primeros tiempos sino
superficialmente de los emisores (...); lo mismo puede decirse de los contenidos (...)".

15. Vs. TIPE, p. 17 y ss.

16. Esto debe relacionarse con el hecho de que los mensajes espaciales son
susceptibles de exploracion, en tanto que los temporales requieren de una teoria
integradora, como la de la Gestalt, que sélo sera considerada en un capitulo posterior, y
que planteara, como veremos, particulares problemas.

17. De nuevo la de Fechner. Vs. apartado 4.2. de esta misma seccion.

18. Segun Ortiz, L.; del Rio, P.; op. cit., p. 139, estos aspectos son cinco, a saber: 1)
emisores, 2) contenido, 3) cédigos y medios, 4) audiencias, 5) efectos. Cada uno de ellos
es objeto por parte de Lasswell de un analisis especifico.

19. Esta dualidad de la aplicacién inherente al proyecto general de cuantificacion ha
sido particularmente puesta de manifiesto por Mc Luhan en GG. Como en la segunda
seccion de esta obra analizamos con detalle la posicion del tedrico canadiense,
remitimos al apartado 1.4.1. de la misma.

20. “Medir entonces la cantidad de informacién se reduce a medir lo imprevisible, o
sea a una cuestion de teoria de las probabilidades” (TIPE, p. 35-6).

21. Citado en TIPE, p. 139.
22. Vs. TIPE, p. 42.
23. Moles propone un ejemplo de exploraciéon en TIPE, p. 19.

24. Esta ecuacion se encuentra ya en la obra de Shannon, C.E. y Weaver, W.,
Teoria matematica de la comunicacion, Madrid: Forja, 1981; p. 69.

25. La alusion al proceso de proyeccion de formas se halla en TIPE, p. 55-6: “Un
sistema es tanto mas inteligible cuanto méas formas (Gestalt) puede proyectar sobre él un
ser humano, o distinguirlas. Esto equivale a decir que hay tanta mas inteligibilidad cuanto
mas previsibles son las recurrencias de elementos (...)".

26. Vs. TIPE, p. 59-60.

27. Encontramos en TIPE, p. 60 un . ejemplo de dicho gréfico.
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28. Moles tilda, en SC, p. 327, su propia doctrina de “ecléctica o culturalista”.

29. El término “informacion relativa” aparece con anterioridad en Shannon, C.E,
Weaver, W; op. cit., p. 29.

30. A este respecto, Moles toma prestado un ejemplo puesto por Shannon: *(...) el
hecho de que la redundancia del inglés corresponda al 50 por 100 significa que, cuando
escribimos en inglés, la mitad de lo escrito se determina mediante la estructura de la
lengua y la ofra mitad es elegida libremente. Es interesante sabe que esta redundancia
corresponde a una medida global de lo que nosotros poseemos intuitivamente de la
estructura linglistica, sin pertenecer nominalmente a ningn elemento aislado.” (TIPE, p.
76).

31. “Nuestra exposiciéon ha adoptado de una manera muy general el método
Hegeliano” (TIPE, p. 351). Esta referencia a la dialéctica hegeliana, lejos de parecernos
puntual y de escasa importancia, nos parece un sintoma de dicha concepcion de
absoluto trascendente.

32. En MM, son multiples las referencias a un absoluto no trascendente, descrito en
los términos de un salto desde las velocidades relativas a una velocidad absoluta. Este
mismo salto es descrito por Deleuze en su anélisis de la Etica de Spinoza incluido en
Critica y clinica, Barcelona: Anagrama, 1996; p. 205.

33. Este parrafo nos parece particularmente importante por cuanto Moles, que no
retoma este problema en otros capitulos, no consigue superar la oposicion. Se nos
ocurren dos motivos fundamentales que podrian dar razon de ello, a saber: 1) en la
medida en que el proyecto general de cuantificacion se basa en la oposiciéon, no puede
eludirla en ningun momento, ni mucho menos en sus conclusiones uitimas; 2) el
concepto de “informacion estética”, que aparecera mas adelante, plantea un problema
similar, es decir su irreductibilidad a la informacion cuantitativa; pero, tanto en este caso
como en aquél, la cuestion es dejada en suspenso.

34. El uso de este término es, en Moles, manifiestamente distinto al de Kant; si éste
emplazaba las formas a priori en el sujeto cognoscente, aquél las refiere a los mensajes
mismos: “El mensaje mas dificil de transmitir es aquel que no comporta redundancia
alguna (informacién méxima) o sea, ninguna forma a priori” (TIPE, p. 136).

35. La cuestion de la pureza de las oposiciones es retomada méas adelante en
relacién con el problema del determinismo y la distincion entre la informacién semantica
y la informacion estética. Como sefiala Kientz, A. Para analizar los mass-media. El
andlisis de contenido, Valencia: Fernando Torres, 1974; p. 36 : “(...) los mensajes
cientificos tienen un claro predominio semantico, los mensajes artisticos un predominio
estético. Esta variacion esta en estrecha relacién con el campo de libertad de que
dispone el emisor-receptor para la codificacion-descodificacion. Cuando ésta es nula nos
hallamos en presencia de un mensaje semantico <<puro>>", Para una sintesis de las
consecuencias filosoficas de la distincién entre la disyuncion exclusiva y la disyuncién
no-exclusiva vs. Colli, G., “ideas primitivas” en La filosofia de la expresion, Madrid:
Siruela, 1996; p. 264 y ss.
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36. Esta definicion “negativa” del fondo concede, sin embargo, al término "forma” un
sentido que creemos que Moles no ha sabido explotar. Se trata, en definitiva, de lo
siguiente: el fondo se define como todo aquello que no es forma pero, por ser ésta una
definicién negativa, no constituye determinacion alguna (toda determinacion es, en el
sentido dado hasta aqui al término, “forma”). En tal caso, la "diferencia” a que se alude
no sera ya una diferencia como las que podemos encontrar en la metafisica aristotélica y
escolastica, las cuales son determinaciones - esto es, formas - sino una “diferencia-en-
si” que no sera estudiada por la teoria de la informacién y si por los autores del
esquizoanalisis, mas concretamente por Deleuze en Diferencia y repeticion (Madrid:
Jucar, 1988; p. 77) donde se pone de relieve no ya la condicion negativa de dicho
concepto, sino la dimension paraddjica de su emergencia: “Se diria que el fondo sube a
la superficie sin dejar de ser fondo.”

37. En TIPE, p. 140 y ss., Moles define la forma como “correlacion de la sefial consigo
misma” basada en una “coherencia interna intrinseca” y anade que “existen en el total
del mensaje otros aspectos que no interesan al receptor: las perturbaciones o los errores

(...)"

38. En La comunicacion y los mass-media, Bilbao: mensajero, ’19?5; p. 618, Moles
remite las primeras investigaciones en torno al ruido como manifestacion de los
“elementos materiales de un canal” a Einstein y un discipulo de Bell llamado Nyquist.

39. Vs. TIPE, p. 137: “La Forma es, en resumen, conciencia de previsibilidad”.
40. Vs. TIPE, p. 146.

41. Este principio es, en Moles, el lugar en que se apunta hacia una concepcion
realista del ser, como vemos en el siguiente fragmento: “Asi, la informacién ganada por
un lado se pierde por el otro, o ganado en sensibilidad se pierde en variedad del nimero
de elementos, y se ve emerger entonces un principio de incertidumbre que, en sus
causas profundas, se debe a la naturaleza misma de las cosas” (TIPE, p. 151)

42. Vs. TIPE, p. 156: “Una vez mas es la previsibilidad de la sefial, medida por la
autocorrelacion, la que desempena el papel esencial en la percepcion de una forma
definida (...)."

43. Moles llama “induccién general” a este sistema en TIPE, p. 168.

44, Vs. TIPE, p. 171, donde dicha “"teoria” se apoya en los datos experimentales de
Ebbinghaus.

45. “La memoria es, pues, la que participa esencialmente de la estructuracion mental
de cada receptor (...) se trata, en suma, de la educacion.” (TIPE, p. 167)

46. Memoria y proyeccion son, segin Moles, los dos aspectos fundamentales a tener
en cuenta en la cultura individual, la cual es descrita por este autor como “la pantalla
mental de conocimientos sobre la cual el individuo proyecta los estimulos-mensajes que
recibe del mundo exterior para construir mensajes” (SC, p. 69).
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47. Vs. SC, p. 93-4. La funcién de dicho micromedio es resumida aqui por Moles
como la de “manipular las idea, los hechos culturales, aunque sin explotarias.”

48. Que la mercancia es por definicion cuantificable es la tesis de Marx en el cap. | de
El Capital. En Moles esta tesis aparece resumida en el siguiente parrafo: “El precio de
costo de una idea o de un producto cultural se liga con el conjunto de los tiempos de
fabricacion y de los materiales uitlizados por el creador. El valor de una idea o de un
producto cultural esta ligado por un lado a su originalidad, es decir a la imprevisibilidad
del mensaje que la sostiene, y por otro a una capacidad de reconocimiento y de
aprehension de parte de la sociedad a través de sus instituciones. Por consiguiente este
valor no esta directamente ligado con el precio de costo.” (SC,p. 104)

49. Para un resumen de las ventajas e inconvenientes de la cultura-mosaico segun
Moles, vs. La comunicacién y los mass-media, op. cit. p. 207-8.

50. A. Glucksmann (La estupidez. Ideologias del postmodernismo, Barcelona:
Edicions 62, 1985, p. 131-142) equipara la aplicacién en cualquiera de sus sentidos
(matematico, pragmatico, etc.) a lo que denomina “estructura estupida”, la cual se
caracteriza, segun este autor, por los siguientes dos factores: 1) todo es susceptible de
ser incluido en una clasificacion, 2) todo aquello que no es clasificable, es excluido (o se
aplaza indefinidamente su admisién). A estos dos principios se afiade un tercero, el del
binarismo absoluto, que asegura que estas dos operaciones son las unicas que dicha
estructura puede realizar. El binarismo es, pues, inherente a la aplicacion en todos sus
ordenes y ello nos fuerza a afadir una segunda clausula al principio clasificatorio, que
anteriormente habiamos formulado - vs. nota 10 del cap. 1.

51. Para la referencia de Moles a los “atomos de cultura” vs. SC, p. 34 y ss.

52. Moles describe es diferencia entre emisor y receptor en términos de “actitud”, es
decir, abstrayéndola del mercado cultural, en SC., p. 76: “El creador se define
sociométricamente por el elevado nimero de mensajes que emite en relaciéon con los
que recibe; el consumidor se define por la actitud opuesta.”

53. Recordemos aqui la primera linea de El Capital: “La riqueza de las sociedades
en que impera el régimen capitalista de produccién se nos aparece como un <<inmenso
arsenal de mercancias>> y la mercancia como su forma elemental.”

54. Vs. SC, p. 104: “De acuerdo con la hipotesis estructuralista y la existencia de
atomos de cultura, hasta cierto punto se puede considerar los mensajes culturales como
mercancias (...)". El subrayado es nuestro.

55. Vs. cap. titulado “La diferencia fundamental entre idea y mercancia” en Sc, p. 80-2.
56. No hacemos asi sino condensar el grafico, mas complejo, de SC, p. 95.
57. La tesis de Moles apunta aqui mas a la capacidad de los mass-media de generar

criterios propios que a la de la intencionalidad de ciertos individuos de poner en primer
plano determinados mensajes. Vs. SC, p. 101 y ss.
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58. El creador es, pues, mas un punto intermediario que no un responsable, ya que
“esta inmerso en esa sociedad, y recibe de ella el moblaje de su cerebro por intermedio
de una seleccion semialeatoria, a la que apenas domina un poco mejor que los demas
hombres” (SC, p. 105). El que esta semialeatoriedad sea doble proviene del caracter a la
vez emisor y receptor del individuo.

59. “(...) admitiremos que (los mass-media) ofrecen un conjunto de productos
acabados (..). Pero sabemos que su funcionamiento corresponde al de una
dispersién(...)" (SC, p. 101-2).

60. Breve apunte: recordemos que en la Teoria Critica hay, ademas de una negativa
a aceptar un valor intrinseco a los mass-media, un rechazo al proyecto general de
cuantificacion que halla su mas exacta expresion en las siguientes palabras de Adorno:
“Cuando me enfrenté con la exigencia de medir la cultura, reflexioné que la cultura
podria ser precisamente esa condicion que excluye también precisamente una
mentalidad capaz de medirla” (cit. en Ortiz, L. y del Rio, P., op. cit., p. 39.

61. Debord, G, La société du Spectacle, Paris: Gallimard, 1992, p. 65-6. La
traduccion es nuestra.

62. El cap. V de TIPE comienza con un paragrafo titulado "una paradoja aparente de
la teoria de la informacién”.

63. Vs. TIPE, cap. V, paragrafo 3, “Informaciones semantica y estética”, en particular
p. 216.

64. En TIPE, p. 221.

65. De ahi que sean dos, y no uno, los procedimientos de discriminacion entre ambos
tipos de informacién. Vs. TIPE, p. 238-9.

66. El procedimiento de inversién es mencionado por vez primera en el capitulo IV de
TIPE, pero su asimetria con respecto al descrestado infinito no aparece hasta la p. 239.

67. Dorfles, G. Simbolo, comunicacién y consumo, Barcelona: Lumen, 1977, p. 55.

68. “(...) el mensaje poético, sobre todo el mas evolucionado hacia el objeto sonoro
(poesia letrista, etc.), se sitia estéticamente en la inversién entre discurso y musica
(TIPE, p. 239).

69. Cit. enBergson;~“Essai sur les données inmédiates de la conscience” en
Oeuvres, Paris: P.U.F., 1959, p. 42-3.

’

70. Bergson, op. cit., p. 48. La traduccion, asi como en las sucesivas citas de este
autor, es nuestra.

71. Vs. Bergson, op. cit., p. 47.

72. Bergson, op. cit., p. 48.
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73. En Bergson, op. cit., pag. 49-51.
74. Bergson, op. cit., p. 49.

75. La necesidad de una maxima no comporta por si sola determinacion alguna de la
voluntad, sino que la supone. De ahi que este concepto conduzca necesariamente al de
imperativo categérico, pues éste, si bien no determina con exactitud a la accién hacia un
fin, cuanto menos excluye cierto tipo de conductas en cuanto que aspirantes a constituir
la maxima de nuestra accion. A este respecto, vs. KpV 36-7.

76. Sobre la naturaleza meramente formal del imperativo categérico encontramos
multiples textos en la segunda critica de Kant, pero mas tempranamente los hallamos
también en la Fundamentacion de la metafisica de las costumbres, cap. lll, sec. IV,
“¢.,Como es posible un imperativo categoérico?”, en el siguiente fragmento: "Y asi son
posibles los imperativos categoéricos, porque la idea de la libertad hace de mi un miembro
de un mundo inteligible; si yo no fuera parte mas que de este mundo inteligible, todas
mis acciones serian siempre conformes a la autonomia de la voluntad; pero como al
mismo tiempo me intuyo como miembro del mundo sensible, esas mis acciones deben
ser conformes a la dicha autonomia.
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SECCION SEGUNDA:

Marshall Mc Luhan o la apologia truncada.

- Preambulo.

No quisiéramos comenzar esta segunda seccion sin introducir, en la linealidad del
desarrollo de nuestro texto, un par de alusiones a las diferencias que, a un nivel
meramente expositivo, guarda con respecto a la primera. Y es que, si bien el estilo de
Moles participaba de esa linealidad y resultaba, por consiguiente, mas faciimente
asimilable a un resumen de caracteristicas convencionales, en el caso de Marshall Mc
Luhan nos encontramos con una resistencia ante este tipo de escritura no sélo a un nivel
tedrico, sino también en lo relativo a su estilo, como sefala B.R. Powers en el siguiente
parrafo:

"Ese era el estilo retdrico de Mc Luhan: explorar y volver a explorar un tema
con una miriada de ideas, cada una con un peso aparentemente igual, en lugar
de un solo punto de vista." (1)

Este estilo no-lineal, en ocasiones fragmentario o aforistico, es coherente con la
buena opinién que a Mc Luhan merece el planteamiento "en mosaico" de los problemas
relacionados con los medios de comunicacioén, lo cual, a su vez, procede del hecho de
que la "cultura en mosaico" sea el efecto de éstos, como ya vimos al hablar de Moles.
Adaptar el pensamiento de Mc Luhan a la misma forma que él rechaza supone, pues,
traicionar una de sus principales tesis. Esta primera advertencia pretende, en suma,
compensar esa traicion poniendo de manifiesto las limitaciones de nuestro texto.

Nuestros limites se resumen en la necesidad de adoptar un Unico punto de vista a la
hora de analizar ese mosaico de ideas, es decir, en proporcionar necesariamente una
visién parcial, una interpretacién de las doctrinas de Mc Luhan, en lugar de un mero
resumen de las mismas. Esta interpretacion se apoya, como no podia ser de otro modo,
en una seleccion, pero lo que caracteriza a nuestro punto de vista no es esto, sino el
criterio de esa misma seleccion. Este no es otro que las condiciones que hemos
encontrado que debe cumplir una teoria cualitativa de la comunicacion, las cuales se
seguian de su relacién con el imperativo categoérico.
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Dijimos entonces que era necesario, ante todo, distinguir entre las maximas
particulares y la exigencia de compatibilidad formal de las maximas, o imperativo
categorico. Si la teoria de Mc Luhan cumple las condiciones que exigimos a la teoria
cualitativa tendra que reconocer, no solo la necesidad de plantear la cuestion de la
comunicacion a partir del problema de la libertad, y por lo tanto de la comunicacion
estética, sino también de dividir este planteamiento en dos partes, en consonancia con la
distincion a la que acabamos de aludir. Todo esto condiciona la division de esta segunda
seccién en cuatro capitulos, el primero de los cuales esta reservado a las "maximas" de
la comunicaciéon o cualidades particulares acordes con el imperativo categérico, cuya
enumeracion es necesariamente incompleta, en tanto que en el segundo nos
dedicaremos a sintetizar todo cuanto nos es dado decir a propédsito de ese imperativo de
la comunicacién y cuanto de él se sigue. En cuanto al tercer capitulo, trazado ya el
camino de esta nueva perspectiva, veremos cudles son, segun Mc Luhan, las
consecuencias de la misma sobre los momentos que destacamos en la argumentacion
de la seccidén anterior. En concreto, examinaremos estas consecuencias a propésito de
la aplicabilidad de esas modificaciones al campo sociocultural, de la nocién de Forma y
del punto de vista del especialista. Por Gltimo, reservaremos el cuarto capitulo para la
enumeracion, esta vez si exhaustiva, de los motivos de nuestro interés por la obra de Mc
Luhan, que, paraddjicamente, son los mismos por los que nos es dado buscar una teoria
cualitativa mas alla del mcluhanismo, e incluso contraria a €l en determinados aspectos,
emprendiendo asi el trayecto hacia un esquizoanalisis de los mass-media.

- Capitulo 1: Los medios de comunicacién como_extensiones de los érganos y los
sentidos humanos: la <<Galaxia Gutemberg>>.

1.1. Oralidad y escritura.

Fijamos la primera de las caracteristicas para la exposicién de una teoria cualitativa
de la comunicacion diciendo que necesariamente tendria que partir del punto al que
habia llegado el informacionismo cuando descubria sus propias limitaciones, es decir, de
la distinciébn entre la informacion semantica y la informacion estética, y, mas
concretamente, del aspecto que diferenciaba esencialmente a esta Ultima, esto es, del
mensaje poético. No debe sorprendernos, por consiguiente, que la obra en que Mc
Luhan plantea mas claramente la primera parte de esta teoria cualitativa, La Galaxia
Gutemberg, comience no por una alusiéon directa a los medios de comunicacion de
masas, sino por una consideracion estrictamente estética, que no es otra que la
distincion de los modelos y funciones de la poesia oral y escrita. El problema, que Mc
Luhan recoge de Albert B. Lord, es fijar con exactitud la forma de la poesia narrativa oral,
la cual depende del hecho de que tales poemas deben ser aprendidos y recitados sin
leer ni escribir. El asunto se relaciona, pues, con la emergencia, a partir de un cierto
momento historico, de determinados medios de comunicacion. En primer lugar, la
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escritura remite, de un lado, a la existencia de un alfabeto y, a partir del siglo XV, a su
difusién por medio de la imprenta. Estas dos innovaciones marcan, segun Mc Luhan, los
dos hitos fundamentales en el camino hacia la escritura y, consiguientemente, en el
abandono de la oralidad. Asi, el tema de esta obra es "el modo en que las formas de
experiencia, de perspectiva mental y de expresiéon, han sido alteradas primero por el
alfabeto fonético, y por la imprenta después." (GG, p. 13-4)).

Si la incorporaciéon de estas tecnologias ha afectado a la poesia alejandola de la
oralidad de la que era, en principio, indisociable, también habra afectado a la poesia la
invencion y aplicacién de las tecnologias eléctricas. Para el autor canadiense, éstas
suponen no sélo un retorno a la oralidad, sino también el factor decisivo para que la
distincién entre la oralidad y la escritura puedan distinguirse también a un nivel global,
como caracteristicas generales de dos tipos distintos de organizacion social y cultural. Si
este tipo de cuestiones se plantea ahora, afnade, es debido a que nos encontramos
sumidos en un proceso de reotorno a la oralidad, pero sin haber abandonado del todo el
ambito y las consecuencias de la escritura.

1.2. Expansion y extorsion de los 6rganos sensoriales: el sistema visual.

Que el punto de partida de la teoria de Mc Luhan lo constituya una distincioén entre la
oralidad y la escritura no significa que su pensamiento deba regirse por medio de
oposiciones. A este respecto, Mc Luhan pretende mantenerse en la mera distincion,
atribuyendo el caracter de "pensamiento regido por la oposicion" anicamente a aquel
término de entre los dos que ha distinguido en el que se encuentran unas caracteristicas
muy determinadas. Esto no puede entenderse mas que a través de una operacion que
es, como veremos, muy similar a la que Kant menciona a propoésito del imperativo
categdrico, y que es inherente a éste en tanto que criterio general de todas las
decisiones. Que tal imperativo sea un criterio significa, en primer lugar, que debe excluir
algun tipo de conducta, pues si toda conducta posible cayera necesariamente bajo su
dominio no precisariamos tener en cuenta el imperativo categorico; en otras palabras, no
diriamos "obra de tal modo que...", porque seria inevitable obrar de un modo acorde con
ese criterio, y de su aceptacion no se seguiria libertad alguna, sino necesidad. Asi pues,
debe existir al menos un tipo de conducta que esté excluido por ese criterio general.
Ademas, la exclusion de tal conducta por este criterio no hace imposible que esa
conducta exista realmente. Y es que, de lo contrario, el imperativo categérico subsumiria
de nuevo toda conducta posible, con lo que nos encontrariamos una vez mas con la
situacion que hemos descrito mas arriba, es decir, con que el criterio general de decisién
no supondria decision alguna ni, por lo tanto, libertad.

No podemos decidir cual sea ese criterio, pero si que podemos decidir si nuestra
conducta es subsumida o no por el mismo. Dicho esto, estamos en condiciones de
relacionarlo con la distincién que constituye el punto de partida de todo el pensamiento
de Mc Luhan. Lo que este autor nos dice es, a este respecto, que existe una conducta
posible, ejemplificada en un medio concreto de comunicacion, que incumple lo que
- hemos llamado "imperativo categérico de los medios de comunicacién". Esto podemos
saberlo sin necesidad de saber en qué consiste 0 como se formula ese imperativo
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categérico, ya que se sigue necesariamente de su condicion de criterio general de todas
las maximas. Ese medio de comunicacion que incumple el imperativo categérico tendra
que ver o bien con la oralidad o bien con la escritura. Segun Mc Luhan, tiene que ver con
esta ultima. Expondremos a continuacién los motivos de esta afirmacion.

Que tenga que existir necesariamente un medio de comunicacion que incumpla el
criterio general significa, para empezar, que este criterio no puede servirnos para definir
qué sea y qué no sea un medio de comunicacion. La definicion de en qué consiste un
medio de comunicacién no nos la proporciona, pues, aquel criterio que nos sirve para
dividir en dos categorias a tales medios, sino que debe proceder de otra parte, hay que
buscarla en aquella exigencia que la aparicion de un medio de comunicacién viene a
satisfacer. Mc Luhan se ocupa de investigar cuél sea esa exigencia desde su primera
obra The mechanical Bride: Folklore of Industrial Man (1951), pero su tesis a este
respecto en ningin momento llega a formularse tan explicitamente como cuando en La
Galaxia Gutemberg cita el siguiente parrafo de E. Hall:

"De hecho, todas las cosas materiales realizadas por el hombre pueden
consi-derarse como extensiones de lo que el hombre hizo antes con su cuerpo o
con alguna parte especial de é1." (cit. en GG, p. 18)

Lo que, segun Mc Luhan, es un hecho primario e indiscutible es que el ser humano
ha construido, desde sus origenes, instrumentos con los que amplia uno u otro de sus
organos sensoriales. Que este hecho primario tenga que servirnos como definiciéon de en
qué consisten los medios de comunicacion implica el que podamos incluir bajo esta
etiqueta invenciones del ser humano que normalmente no se incluyen en su significado.
La consecuencia mas obvia de esta conclusion se encuentra en la segunda parte de su
obra de 1964, Understanding Media: The extensions of Man, donde analiza
sucesivamente casi una treintena de medios de comunicacion, entre los cuales incluye
algunos tan atipicos como la ropa, el numero o la vivienda. Esto, que pudo ser motivo de
escandalo o burla entre los comentaristas de la época, es sin embargo una
consecuencia ineludible del hecho de que, para saber qué es y qué no es un medio de
comunicacion, tengamos que recurrir a algoe que no sea el criterio general al que hemos
aludido, esto es, a algun tipo de origen de tales medios anterior a este criterio y que se
atribuye a un conjunto de objetos mas amplio del que se considera cuando se analizan
los medios con independencia de ese origen.

Ahora bien, segin Mc Luhan, no es sélo que ese origen de los medios de
comunicacién nos proporcione un ambito mayor de objetos que someter a nuestra
consideracion sino que, ademas, hace posible una clasificacion de tales medios de la
que surgird, en ultimo término, el criterio general. Hemos dicho: la tesis fundamental
consiste en que los medios de comunicacién son extensiones de los érganos y los
sentidos humanos. Pero esto no significa que todos los medios extiendan todos los
érganos y sentidos, ni que los extiendan de la misma manera. Habra medios que
extiendan varios, o incluso todos, los sentido humanos. Su capacidad de extension de
tales sentidos es, por hallarse dividida entre ellos, menor de lo que seria si se
consagrase a extender un UGnico sentido. También existirdn medios que seran la
extensién de un Unico 6rgano y sentido. En realidad, todo medio afecta al conjunto del
ser humano (2), de modo que estos dos polos no son reaimente opuestos; lo que ocurre
- es que, en el caso de esta ultima clase de medios, el sentido u 6rgano expandido lo es
hasta tal punto que el modo en que ese medio afecta al resto de los sentidos resulta
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insignificante. Tanto es asi que, en el caso de que ese medio de comunicacién sea el
utilizado en un porcentaje muy elevado de emisiones por parte de un individuo o grupo
de individuos, el érgano del que ese medio constituye la expansion pasa a dominar la
totalidad de los "puntos de vista" de ese individuo o comunidad, que desde ese momento
se ven reducidos a un punto de vista Unico.

Mc Luhan llama “alta definicion" y "baja definicion" al hecho de extender un érgano o
sentido en un grado muy alto o muy bajo, respectivamente. Designa, ademas, con el
calificativo de "hot" (caliente) a aquellos medios en los que se extiende un soélo sentido
con un alto grado de definicién, y con el de "cool" (frio) a aquellos medios en los que la
extension se efectua sobre varios (o la totalidad de los) sentidos con un bajo grado de
definicion. Que esta divisién sigue sin ser una oposicién se deduce de lo siguiente: existe
una asimetria entre los medios frios y los medios calientes, como la habia entre los dos
procedimientos a los que nos referimos en el paragrafo 4.1.3. de la anterior seccion. Y es
que, si bien es posible concebir una situacion en la que todos los sentidos estuvieran
igualmente expandidos (algo que podriamos llamar un "medio frio ideal") no lo es el
imaginar una situacion en la que sélo se extendiera (y, por lo tanto, utilizase) un unico
sentido; los demas sentidos siguen existiendo, pero su extensién es minima, pues ésta
ha sido extorsionada por la extension del érgano que aspira a convertirse en
hegemonico, en punto de vista Unico. Asi, el "medio caliente ideal" no es posible, es una
abstraccion; lo que implica que todos los medios calientes se contradicen a si mismos, °
pues tienden hacia un ideal que no les es dado alcanzar. Ahora bien, recordemos que el
imperativo categérico de Kant exigia que la maxima fuera formulable en términos
universales sin incurrir en contradiccidon. De existir algo asi como un imperativo
categorico de los medics de comunicacion, se formule este como se formule, tendra que
excluir a aquellos medios que incurran en contradiccion consigo mismos, es decir, a los
medios calientes.

¢ Queé tienen en comun los medios calientes? Esta pregunta se traduce en esta otra
¢qué organo o sentido es aquel al que todos los demas se han subordinado en cuanto.
un medio de comunicacién ha aspirado a realizar el medio caliente ideal? Para Mc
Luhan, es evidente que este sentido es la vista, y su o6rgano correspondiente el ojo:
“Solamente el alfabeto fonético produce la ruptura entre el ojo y el oido, entre el
significado semantico y el cédigo visual; y, asi, sélo la escritura fonética tiene el poder de
trasladar al hombre desde un ambito tribal a otro civilizado, de darle el ojo por el oido”
(GG, p. 50). Asi, cuando se ha producido la extorsion de todos los sentidos con la
excepcion de uno solo, nos hemos encontrado histéricamente en una situacién que cabe
calificar de "sistema visual", por cuanto todo acto comunicativo estaba subordinado a, o
se producia en el marco de, la extensién del sentido de la vista. Tan sélo nos falta, para
satisfacer las espectativas que creamos al comienzo de este apartado, explicar por qué
motivo la escritura es solidaria con respecto al sistema visual, y no sélo es su indice sino
también su herramienta fundamental. Mc Luhan se entregara en La Galaxia Gutemberg
a una exposicion del surgimiento histérico de ese sistema visual a partir de dos
innovaciones tecnoldgicas fundamentales, como son el alfabeto fonético y la imprenta.
La relacién entre estos dos medios y el sistema visual, pese a ser el punto definitivo de
esta primera parte de nuestra exposicion de las tesis de Mc Luhan, tendra que esperar
un poco. Y es que no queremos pasar directamente a tratar de ella sin introducir un
paréntesis, que esperamos que resultard esclarecedor, a propésito de ese extorsién que
hemos dicho que se produce necesariamente en los medios calientes, y que es su
particular contradiccion interna.
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1.3. Alfabetizacién vy esquizofrenia.

Mc Luhan ha dado varios nombres a lo que nosotros hemos llamado "contradiccion
interna de los medios calientes”. Lo que sucede en ellos es, en primer lugar, que toda
interaccion entre los sentidos humanos es negada, pues se aspira a extender en
exclusiva uno solo de ellos. Pues bien, ya que de esa interaccion depende el equilibrio
entre los distintos sentidos del hombre, y por lo tanto de su sistema nervioso, la
supresion de la misma, que es la aspiracion que constituye eso que hemos llamado
"medio caliente ideal", no podra dejar de repercutir sobre la psique de los individuos.

"El equilibrio en la interaccién de estas extensiones de nuestras funciones
humanas es hoy tan necesario como siempre lo fue para nuestra racionalidad
privada y personal el equilibrio entre nuestros sentidos corporales." (GG, p. 18)

Al desequilibrio en el sistema nervioso individual que se sigue de la contradiccion
interna propia del predominio a nivel global de los medios de comunicacion calientes 1o
llama Mc Luhan, guiandose en este punto por la sintomatologia clinica, "esquizofrenia”
(3). Hay que hacer notar la diferencia en el uso de este término que hace Mc Luhan con
respecto al que encontramos puntualmente en Moles, quien, en rigor, no hablaba
propiamente de la esquizofrenia sino de "procesos comprobados en las tendencias
esquizoides" (vs. seccion primera, 4.1.4.). Mc Luhan no designa con el nombre de
"esquizofrenia" a proceso alguno, sino precisamente a la negaciéon de todo proceso, de
toda interaccion, esto es, a una sintomatologia.

En el quinto aforismo de GG, significativamente titulado "Es posible que la
esquizofrenia sea una consecuencia necesaria de la alfabetizacion", el teérico
canadiense se ocupa del surgimiento de ese desequilibrio psiquico a nivel individual a
partir de la aparicion de un medio caliente que introduce la contradiccion interna donde
antes no existia. Segun este autor, esta contradiccion se da por primera vez en la
destribalizacién del individuo que acompana a la introduccion del alfabeto (4). Por "tribu"
entiende Mc luhan un colectivo humano que no se considera separado del medio que le
rodea, es decir, aquel que no toma en cuenta, para la expansion de sus sentidos, tan
solo a un medio humano, sino al medio en general. El medio humano se rige visualmente
desde el momento en que se separa del medio natural, en el que la vista no desempefia
un papel primordial. La tribu empieza a convertirse en civilizacién en el transito de la
aldea a la polis, al mismo tiempo que, también en Grecia, se introduce el alfabeto
fonético. De ello deduce Mc Luhan que "(...) el hombre conocedor del alfabeto, cuando lo
encontramos en el mundo griego, es un hombre escindido, un esquizofrénico, como lo
han sido todos los hombres que saben leer desde el alfabeto fonético"(GG, p. 43).

Mas adelante, Mc Luhan equiparara este efecto del alfabeto fonético (y, en general,
de los medios calientes) con el principio de la hipnosis y de la anestesia; en efecto, en
ambos casos se trata de "aislar uno de los sentidos para anestesiar los restantes. El
resultado es la ruptura de la proporcion entre los sentidos, una especie de pérdida de la
identidad." (GG, p. 47) (5))
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Mc Luhan encuentra en la Grecia cldsica los signos inequivocos del surgimiento de la
alfabetizacion, pero también los de un cierto aferrarse a la oralidad. Esta idea era objeto
recurrente de discusion en la época, discusidon en la que ha de situarse el discurso
mcluhaniano, que reconoce sus deudas con respecto a los investigadores que en aquel
momento se ocupaban de este asunto. El citado objeto de discusion recibié su nombre
de la mano de E. Havelock en el ya clasico Prefacio a Platén, donde lo bautizé con la
expresion “ecuacion oralidad-escritura”. Este autor sostuvo una tesis segun la cual la
principal aportacion de la obra socratico-platonica consistia en una rebeliéon de la
escritura contra la tradicion oral de la poesia homérica (6). Pero en ningun texto
desarrolla Havelock de un modo tan exhaustivo dicha ecuacién como en el cap. 3 de La
musa aprende a escribir, obra que, si bien posterior a GG, expone los principales hitos
de la problematica a la que dedicamos este inciso. Basandose en el estudio de Derrida
(7), Havelock remonta el origen de esta cuestion al Ensayo sobre el origen de las
lenguas de Rousseau, donde por primera vez el centro del interés es “la existencia de
un lenguaje <<natural>>, un lenguaje de las pasiones, opuesto a la razén, del que
disponian los <<salvajes>> (...)” (8), si bine Rousseau no identificé los conceptos de
“cuestion oral” ni de “oralidad” en cuanto tales. Dichos conceptos tuvieron que esperar al
planteamiento de la “cuestion homérica” por parte de M. Parry, cuya aportacion
fundamental fue resumida por W. Ong en el siguiente parrafo:

“(...) el descubrimiento de Parry puede expresarse de esta manera:
virtualmente todo aspecto de la poesia homérica se debe a la economia que le
impusieron los métodos orales de composicion. Estos pueden reconstruirse
mediante un anélisis cuidadoso del verso mismo, una vez que se prescinde de las
suposiciones acerca de la expresion y los procesos de pensamiento,
profundamente arraigadas en la psique por muchas generaciones de cultura
escrita. Este descubrimiento fue revolucionario en los circulos literarios y tendria
repercusiones extraordinarias en otros campos de la historia cultural y psiquica.”

©)

¢ Cudles fueron estas consecuencias? Havelock sostiene que en el afio 1963 se
produjo la “crisis en el lento proceso de toma de conciencia del problema de la oralidad”
(10). Y esto porque, en esta fecha, se publicaron cinco obras que, segun este autor,
marcaron decisivamente la formulacion de este problema. La primera de estas obras fue
El pensamiento salvaje de C. Levi-Strauss, la cual afade a la sospecha de Rousseau el
descubrimiento de una serie de pautas por las cuales se estructura el pensamiento
propio de la oralidad.

“Levi-Strauss se proponia, en efecto, dotar la <<mente salvaje>> de Rousseau
de unos habitos de estructuracion elementales y <<primitivos>>“(11)

El segundo gran paso fue el de Goody y Watt en su articulo “The Consequences of
Literacy”, texto en el que ya se establecen “los argumentos a favor de una diferencia
cualitativa entre oralidad y escritura” (12). Fruto del estudio de los aspectos orales
actuales y de las consideraciones sobre |a oralidad pirmitiva, este trabajo llegaba, a juicio
de Havelock, a las siguientes tres conclusiones fundamentales: 1) la memoria personal
juega un papel esencial en el mantenimiento de la cultura oral; 2) debe establecerse una
distincion formal entre el alfabeto griego y sus predecesores inmediatos; y 3) hay que
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marcar una diferencia cualitativa entre la literatura y la filosofia escritas en el alfabeto
griego y todas las anteriores.

Las otras tres grandes aportaciones a esta cuestion, siempre segun Havelock, son,
primero, una obra de E. Mayr sobre la evolucion del ser humano gracias al lenguaje
(cuya exposicion nos alejaria notablemente de la cuestion homérica y de su influencia
sobre Mc Luhan); segundo, el Prefacio a Platén del propio Havelock, donde la ultima de
las tres conclusiones del ensayo de Goody y Watt es analizada con detalle y llevada a
sus ultimas consecuencias; y, por Ultimo, La Galaxia Gutemberg, de M. Mc Luhan, a la
que dedicamos buena parte de la presente seccion.

Cualquier conocedor de la obra de Mc Luhan puede darse cuenta de hasta qué
punto el autor canadiense coincide, en sus consideraciones acerca de la oralidad, con
las tesis de “The Consequences...”. Es por ello que el alfabeto le interesa en su
momento inicial, en la Grecia clasica, como punto de conflicto entre la oralidad y un
sistema naciente que se define por su caracter predominantemente visual (13). En el
Imperio Romano, por el contrario, la alfabetizacion es plenamente asumida, y esto sirve
para que Roma sea la manifestacion histérica mas lograda del sistema visual al que nos
referimos mas arriba. Pero si Roma llega a ser esto, es por su asunciéon del alfabeto
fonético como medio al que se subordinan todos los restantes. ¢ En qué consiste el factor
gue hace del alfabeto fonético un medio caliente tan proximo a su "ideal" que, no
obstante, no puede alcanzar? El alfabeto fonético se refiere al lenguaje, que es el medio
humano por excelencia, en que la interaccién entre los sentidos es absoluta, pero no lo
hace de cualquier forma. "La palabra hablada - dice Mc Luhan - implica dramaticamente
todos los sentidos" (UM, p. 85) y lo hace porque, en tanto que primera y primordial
manifestacion linguistica, es la condicion de cualquier otra expansion de cualquier
sentido, y no la de uno en exclusiva. Lo que la palabra escrita hace con respecto a la
palabra hablada es abstraer el significado del sonido. Ahora bien, el sonido, como vimos
al hablar de la musica en Moles (vs seccion primera, 4.1.4.) es, al margen de su
significado o informacion semantica, pura informacion estética. Cuando se abstrae el
significado del sonido, pues, se esta realizando una operacion que habiamos llamado de
"descrestado infinito" y que no comporta contradiccion. Pero lo que si comporta
contradiccién es, sentada la base de que la palabra escrita es idéntica a lo esencial del
sonido que representa, suponer también lo contrario, esto es, creer que el proceso de
inversién también puede ser llevado al infinito. Ahora bien, esta pretension esta implicita
en toda abstraccion de la informacién semantica con respecto a la informacioén estética y,
como vimos, si comporta contradiccion. Y aqui "contradiccion" debe entenderse como
incompatibilidad de dos elementos propios del medio caliente que es el alfabeto fonético,
incapacidad de hacer coincidir esos dos procedimientos en uno solo dotado de un doble
aspecto (algo asi como "dos caras de lo mismo") Segun Mc Luhan, el dualismo inherente
al alfabeto fonético, esto es, a la traslacion de los sonidos a un cédigo visual, "lleva al
hombre al mismo tiempo a grados variables de esquizofrenia dualista"(GG, p. 43)

Que esta esquizofrenia se siga del alfabeto fonético nos muestra su origen, pero no
nos dice mucho acerca de esa contradiccion interna, pues soélo se refiere a uno de los
dos medios de comunicacion con que hemos dicho que se vincula. Si pudiéramos
mostrar que también en el otro, es decir en la imprenta, se da una abstraccion similar,

-mostrariamos las consecuencias no de este o de aquel medio caliente, sino de la
contradiccién inherente a los medios calientes en general.
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1.4. Imprenta y destribalizacion.

1.4.1. El conocimiento aplicado.

Resumamos la trayectoria que nos ha conducido hasta este punto del siguiente
modo: el sistema visual es un proceso de destribalizacion que concede prioridad a los
valores visuales en la organizacion del pensamiento y la conducta; ahora bien, ya que
esos valores visuales encierran una contradiccion, ese proceso persigue un fin que por
principio no le es dado alcanzar. Este proceso cuya consumacion es inalcanzable resulta
caracteristico de determinadas tecnologias, ya que éstas son siempre una expansion de
los érganos y los sentidos humanos. Hemos analizado la primera de ellas, el alfabeto
fonético, que introduce la citada contradiccion por medio de la separacion del significado
de la palabra hablada con respecto a su sonido, esto es, por un procedimiento que no
encierra contradiccion en si mismo pero que si la tiene cuando se lo toma en sentido
contrario (si "palabra escrita = palabra hablada", entonces también "palabra hablada =
palabra escrita") esto es, como inversion infinita. Pero, dado que esta ultima no puede
llegar a ser nunca infinita, el alfabeto fonético no podra aspirar a ser un medio verdadero
de transmision del pensamiento, y tendrd que limitarse a existir gracias a aquel
procedimiento en el que aun no se ha planteado la contradiccion, a saber: el descrestado
infinito. Como este descrestado elimina, en términos de Moles, la informacion estética
para dejar Unicamente la informacion semantica (la cual es, recordémoslo,
eminentemente practica y subsumible bajo las exigencias de la logica silogistica) el
medio de comunicacién que soélo puede limitarse a este procedimiento tendra también
las caracteristicas del mensaje semantico.

Mc Luhan sostiene, sin embargo, que la cultura del manuscrito es atn bastante audio-
tactil y que, pese a introducir la contradiccion, esta todavia no se le impone como algo
que necesita superar, por cuanto alin da mucha importancia a la interaccion de todos los
sentidos (anticipandonos al proximo apartado diremos que, por ejemplo, le falta la
capacidad de repetir indefinidamente y en un margen de tiempo razonable un gran
numero de caracteres). Esto significa que no basta con la introduccién del alfabeto para
hacer de esa contradiccién una evidencia que comporte algin tipo de cambio radical,
sino que es preciso que se introduzca algun otro cambio (y, por consiguiente, una nueva
tecnologia) que prolongue el dualismo que hasta aqui sélo ha comenzado a insinuarse.
Si tal tecnologia existe, debera tener algo en comun con el alfabeto fonético (se trata, en
ambos casos, de la misma contradiccion) pero también alguna diferencia importante (la
contradiccion pasa de ser meramente insinuada a plantearse como inseparable del
sistema visual). Esa tecnologia es, como hemos dicho, la imprenta, y su introduccién en
la sociedad occidental la marca de un modo tan decisivo que hace que Mc Luhan llame
"Galaxia Gutemberg" a esa manifestacion del sistema visual.

En la imprenta hay, pues, dos componentes, uno que es comun a la alfabetizacion y

otro exclusivo de la propia imprenta. Nos ocuparemos en primer lugar de lo que ambos

- medios tienen en comun, por ser mas facilmente inferible a partir de lo que ya hemos
dicho.
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Ese elemento comun ya ha sido, pues, planteado, cuanto menos en su germen, al
hablar del alfabeto fonético. Veiamos entonces que, al plantearse tan solo el
procedimiento de descrestado infinito como el inico momento en el que la contradiccion
no se planteaba, el alfabeto destruia los componentes estéticos y hacia permanecer
unicamente la informacion semantica. En otras palabras, separaba el conocimiento
practico (acorde con las exigencias de la comunicaciéon social), al que podia servir sin
incurrir en contradiccion alguna, del conocimiento en general, al que no puede servir en
absoluto por la imposibilidad que hemos mostrado de eliminar completamente el mensaje
semantico y dejar constancia tan sélo del mensaje estético. El conocimiento practico es,
pues, el tnico dominio en el que la alfabetizacion no se encuentra con obstéculo alguno.
Este conocimiento practico consiste en un procedimiento que Mc Luhan llama
"aplicacién”, y que describe del siguiente modo:

"La técnica de aplicacion se basa (...) en la uniforme reiteracién; en una
segmentacion homogénea del conocimiento." (GG, p. 46)

La aplicaciéon depende de un dualismo, necesita de una escision entre aquello que se
aplica y aquello sobre lo que se aplica lo aplicado. Esta escisién no plantea contradiccion
alguna a condicion de que se produzca en el interior de un campo dado de conocimiento,
mientras no intente explicarse por medio de ella el conocimiento en general, es decir,
presupone la escisién entre conocimiento aplicado y conocimiento en si (14) Dicha
escision se produce, hemos dicho, por la asimetria que detectamos entre los dos
procedimientos de discernimiento de la informacion semantica y la informacion estética.
Ahora bien, esa asimetria es lo que, en este capitulo, hemos llamado "contradiccion
inherente al medio caliente ideal". La aplicaciéon no plantea la contradiccion, sino que tan
sblo la presupone. Un medio capaz de plantear esa contradiccion, de hacerla
problematica, sera aquel que, presuponiendo esa escision, intente superarla, haciendo
de todo conocimiento un conocimiento aplicado (algo por principio imposible, pero que
constituye el "ideal" del medio caliente). Ese medio es, como hemos visto, la imprenta,
que desarrolla asi o que habia implicito en la alfabetizacion.

"Un <<punto de vista>> histérico es una especie de sistema cerrado,
relacionado muy de cerca con la tipografia, y que florece alli donde los efectos
inconscientes de la alfabetizacion se desarrollan sin el contrapeso de otras
fuerzas culturales"(GG,p.21)

A la palabra hablada, la palabra escrita la sometia gracias a la aplicabilidad. A estas
dos, la palabra impresa las somete, ademas, a una exigencia de aplicabilidad infinita,
imposible desde un punto de vista légico, pero que va ganando terreno, cqmo extension
cada vez mayor de un unico sentido, gracias a algun tipo de operacién que sera posible
por medio de la imprenta y que no estaba aun incluida en la mera introduccion del
alfabeto. )
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1.4.2. Homogeneidad, linealidad, repeticion.

El rasgo que distingue a la imprenta de tipos moéviles de Gutemberg del mero alfabeto
fonético no es, pues, el hecho de que haga posible el conocimiento aplicado, sino el que
permita aspirar a convertir todo conocimiento en conocimiento practico y aplicado, tal y
como la concepcidon mecanicista, contemporanea del surgimiento de la tipografia,
defendio en los campos de la filosofia y la ciencia. Dicha pretension supone la negacion
de toda heterogeneidad de los conocimientos. No hay, segun esta perspectiva,
conocimiento que no obedezca a un determinado conjunto de leyes que definen un
dominio, las cuales, a su vez, son aplicacion de leyes mas generales a ese dominio
especifico. Las leyes particulares se subsumen, asi, bajo otras leyes mas generales,
éstas bajo otras leyes mas generales alun, etc. En la cima de esta piramide de
subordinaciones, las leyes mas generales de todas, que deben ser aplicables a cualquier
dominio, son aquellas que definen el conocimiento en general como conocimiento
aplicado. Esta exigencia general de aplicabilidad precisa, para ser satisfecha, que no se
reconozca ningun dominio de conocimiento que escape a esa jerarquizacion de las leyes
a la que hemos aludido. Es preciso, pues, que los objetos de los distintos dominios de
conocimiento no se reconozcan como heterogéneos, de modo que las diferencias
existentes entre ellos puedan reducirse a variaciones sobre una identidad, una superficie
homogénea e idéntica para todos ellos. Las diferencias entre los objetos se manifiestan
como posibilidades. Para que tales diferencias no sean heterogeneidades, sera preciso
que las cualidades sean traducidas a cierto tipo de entidades, cuya presencia o ausencia
determine la presencia o ausencia de determinada cualidad. Estas unidades, al no poder
tener ningun tipo de rasgo cualitativo que las distinga entre si (si lo tuvieran serian, a su
vez, cualidades, y necesitarian ser homogeneizadas por otras entidades ulteriores) son
todas ellas iguales homogéneas. ¢ Como surgen de ellas las cualidades? Lo hemos visto
en la seccion primera: lo que determina qué cualidad se manifieste no es qué tipo de
entidad aparezca, sino la cantidad de tales entidades, que desde ese momento pasan a
ser consideradas "unidades". La exigencia de aplicabilidad implica ya, pues,-un proyecto
general de cuantificacion como el que hemos descrito al hablar de la teoria de Moles,
que no en vano llegaba a plantear la contradiccion de tal proyecto pero que,
sorprendentemente, no daba a ésta la importancia que hemos descubierto que tiene, y
se referia a ella como a una dificultad del método de medicién, en lugar de una
frustraciéon general del proyecto.

Pero la exigencia de aplicabilidad universal, en tanto que jerarquia de las leyes de los
diferentes dominios de conocimiento, supone no solamente una homogeneizacion de los
objetos de conocimiento, y consiguientemente una cuantificacion de los mismos, sino
también un orden de disposicion de tales objetos. Ahora bien, desde el momento en que
todos ellos han sido cuantificados, ese orden puede seguirse del orden numérico el cual,
a su vez, puede representarse de un modo lineal. Esta homogeneidad no supone, pues,
una homogeneizacion de los distintos dominios, sino una jerarquizacion de los mismos
que los distribuye linealmente en un orden determinado, una superficie Unica que es el
segundo y necesario aspecto del proyecto general de cuantificacion - vs. nota 5 del
capitulo 3 de la seccion primera de la presente obra. Esa linealidad tiene que ver
también con un determinado modo de tratar el lenguaje, que desde que ha sido reducido
a su aspecto semantico pasa a tener un unico sentido. Este sentido es unidireccional y
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va desde el emisor hacia el receptor a través de un medio, tal y como lo describia el
esquema lineal de Lasswell, el cual sélo se torna ciclico y bidireccional, como vimos al
hablar de Moles, cuando es aplicado a algin campo, pero que no lo es por si mismo.
Dicho esquema surge del hecho de que |a linealidad estd, en la jerarquizacién, dotada
de un sentido unico, lo que se opone a la evidencia segun la cual toda linea o direccion
tiene siempre dos sentidos (15). La linealidad a la que nos referimos sélo tiene dos
sentidos cuando se la considera mera sucesion de puntos pero, en cuanto es un rasgo
inseparable de la cuantificacion, se convierte en vectorial y apunta en un solo sentido,
esto es, jerarquiza subordinando las pequenas cantidades a las grandes cantidades.

Homogeneidad y linealidad pertenecen ya al tipo de extensién que conlleva el
alfabeto fonético. ¢Qué es, entonces, lo que les afnade la imprenta? ¢Para qué es
necesaria? O, en otros términos, ¢qué tipo de operacion hace posible la imprenta que,
sin afadir un tercer rasgo a los dos aspectos de la extension (o "explosién”, como Mc
Luhan la llama en ocasiones) dota, sin embargo, a la homogeneidad y a la linealidad de
una caracter hasta entonces inédito? Lo que sucede con la linealidad es que posee dos
aspectos: por un lado, es siempre prolongable, potencialmente infinita; por otro, es
siempre actualmente finita. En la cultura del manuscrito y el alfabeto, es el aspecto de la
finitud de la linealidad el que predomina, al no haberse encontrado una tecnologia capaz
de repetir indefinidamente el mensaje escrito. Es precisamente esa indefinida
repetibilidad la que caracteriza a la imprenta, la cual puede, de este modo, convertirse de
este modo en una extension mucho mas prolongada del sentido de la vista que no la
mera escritura fonética. Solo a partir de ese instante el otro aspecto de la linealidad, la
siempre posible prolongacion de la linea o aumento de las cantidades en una o varias
unidades, pasa a cobrar relevancia y se convierte en lo distintivo de la cuantificacién,
que desde ese momento puede plantearse como proyecto general. Entonces el
conocimiento aplicado pasa de ser simplemente util a ser considerado como el unico
conocimiento posible, el conocimiento en si (16).

La repeticion indefinida (potencialmente infinita) de un mensaje es, pues, el detonante
que permite una expansion hasta entonces tan sélo insinuada del sistema visual. Esa
expansion es de caracter territorial, y por ello mismo lenta, pero, a un nivel meramente
tedrico, permite ya plantear como algo mas que una mera fantasia la contradiccion
inherente al medio caliente ideal. Claro que esta contradiccion nunca llegaria a darse si
la citada expansién pudiera seguir produciéndose indefinidamente, satisfaciendo de este
modo el aspecto siempre prolongable de Ia linealidad. ¢Es esto lo que sucede? Y, si no
es asi, ¢en qué consiste ese limite de la expansién de un unico sentido en el sistema
visual o Galaxia Gutemberg?

1.4.3. Recuperacion del ambito auditivo-tactili por parte de las tecnologias
eléctricas.

Mc Luhan parte, en este punto, de la siguiente constancia: actualmente, pese a no
habernos desprendido por completo de sus efectos, no nos encontramos sumidos en el
sistema visual. Como esto no puede ser debido a la pura casualidad, habra que
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explicarlo por medio de los mismos objetos en que se ha centrado nuestra atencién
hasta ahora (dejemos, por el momento, de lado la cuestidon de si éstos son causa o
indice de semejante transformacién). Esto quiere decir que, si esa constancia es
admitida, la recuperacion de la interaccion de los restantes sentidos, y por lo tanto de un
ambito al que en general aludimos con el titulo de "auditivo-tactil", es inseparable del
hecho de que otros medios de comunicacion hayan arrebatado su primacia a la imprenta
y el alfabeto fonético. Pero, como tampoco a este respecto podemos explicar ese cambio
por recurso a la casualidad, es preciso que la necesidad de ese cambio se siga de lo que
ya existia antes del mismo y, por lo tanto, del propio sistema visual. Como hemos dicho,
éste se propone como linealidad indefinidamente prolongable, es decir, justamente como
lo contrario de lo que andamos buscando. Asi pues, y sin haber indagado aun cuales
sean los medios de comunicacién que definen esa recuperacién del ambito auditivo-
tactil, ya podemos decir al menos dos cosas de ellos: 1) Que deben ser medios frios ya
que, si fuesen medios calientes, aspirarian al medio caliente ideal, y por lo tanto
entrarian en el sistema visual, al igual que la imprenta; 2) que su irrupcion se sigue del
agotamiento de las posibilidades del propio sistema visual, es decir, del hecho de que la
expansion del sentido de la vista encuentra un limite que hace imposible su prolongacion
indefinida. Es por este segundo motivo que Mc Luhan sostiene que una nueva invencion
es el resultado de la interiorizacion en el hombre de las estructuras de una tecnologia
anterior; la sucesion de las invenciones no es, por tanto, simplemente el efecto de un
azar de los descubrimientos, sino el producto de una acumulacién de valores.

El limite de la expansién del sistema visual no puede ser interno, no depende de sus
postulados de homogeneidad y linealidad, que se pretenden siempre aplicables y
prolongables, respectivamente. Dicho limite tendra que ver, entonces, con el aspecto
"exterior" de esa expansion, es decir, con el dominio de la realidad al que sirve ese
sistema visual. Segin Mc Luhan, ese dominio o forma de organizaciéon social es, en
primer lugar, una destribalizacién o descolectivizacién del individuo, a la que sigue, en
segundo lugar, una distribucién de los individuos ya homogeneizados en territorialidades
nacionales, organizadas en estructuras de centro con margenes. Asi, "la imprenta creo la
uniformidad nacional y el centralismo gubernamental, pero cred también el individualismo
y la oposicioén al gobierno en cuanto tal" (GG, p. 337). Esa estructura es la que se aplica
en los distintos territorios, como consecuencia de un planteamiento de la linealidad como
indefinidamente prolongable mas alla de las dimensiones de la Tierra; es, por lo tanto, en
este limite externo donde Ia expansion se ve forzada a detenerse.
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- Capitulo 2: La luz eléctrica como limite de los medios de comunicacion: medio es men-
saje.

2.1. El proceso implosivo.

Llegamos a la conclusion de que el transito del sistema visual a una recuperacion del
ambito auditivo-tactil sélo podia derivarse de una limitaciéon propia de ese sistema visual.
A continuacion, dijimos que ese limite, pese a ser formulable como contradiccién interna
del sistema de la Galaxia Gutemberg, no se ponia de manifiesto mas que como limite
exterior, esto es, territorial, haciendo imposible la exigencia de prolongacion indefinida de
la linealidad propia del conocimiento aplicado. Mc Luhan resume esta situacion al
comienzo de UM cuando sostiene que "hemos extendido nuestro sistema nervioso
central hasta abarcar todo el globo, aboliendo tiempo y espacio” (UM, p. 25). Limitada
exteriormente la posibilidad de extender indefinidamente uno solo de los sentidos, lo
unico que queda es extender los restantes sentidos, hasta entonces extorsionados, y por
lo tanto volver a introducir la interaccion entre ellos, negada por los medios calientes en
general,

Los medios de comunicacién que caractericen esta nueva etapa (a la que Mc Luhan
bautiza, por contraposicién con la "explosién" o proceso expansivo propio del sistema
visual, como  "implosion" o "proceso implosivo") tendran, entonces, que ser
necesariamente frios, como ya hemos visto. En consecuencia, tendran que renunciar a
los requisitos que habiamos expuesto algo mas arriba, esto es, a la homogeneidad y a la
linealidad. Veamos en qué consiste este rechazo y a qué nuevas categorias nos
conduce.

Por lo que hace a la linealidad, dada la exigencia de indefinida prolongacion (la cual
no puede ser demostrada, sino tan sélo postulada y, como hemos visto, refutada por un
limite externo) que le es inherente, deciamos que su prolongacion dependia de la
sucesiva repetibilidad del mensaje, la cual resultaba posible en aquel medio que mas se
aproximaba al ideal de los medios calientes (es decir, la imprenta). En un medio
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semejante, lo necesario era que la repeticion del mensaje, y por lo tanto su extension,
fuese siempre prolongable en una y otra y otra unidades homogéneas, pero no el que la
nueva unidad afiadida a las anteriores sea precisamente la que es, pues eso supondria
una recualificacion de las unidades, lo cual contravendria la otra exigencia de dicho
medio, es decir, la homogeneidad de tales unidades. En otras palabras, en el medio
caliente capaz de definir el sistema visual, esto es, en el alfabeto fonético y en la
imprenta, lo que sucede es que el resultado de la extension de un determinado sentido
que llevan a cabo y el limite externo con el que topan son inseparables del "uso", es
decir, del grado de esa extension. En efecto, desde el momente que el limite que se les
impone no es interno a ellos mismos, que esa extension del sentido se encuentre o no
con dicho limite dependera, en suma, de que ese uso del medio caliente sea o no
"excesivo", nocion que en absoluto aparecia antes de que ese limite externo se hiciera
manifiesto (17).

En la medida en que reconoce la homogeneidad de las unidades, el proceso
implosivo fuerza a introducir la nocién de proporcion entre los distintos sentidos
extendidos por el medio frio, sea éste cual sea. Ahora bien, la proporcionalidad ya no
tiene nada que ver con el mero afadir otra unidad a una cantidad dada, que es lo que
caracterizaba a la expansién, ni , por consiguiente, con un mayor dominio territorial. Los
incrementos de dominio de la realidad tendran que ver, asi, con un control cada vez
mayor de las relaciones entre las diferentes extensiones de los sentidos, en lugar de
consistir en la reproduccion de la estructura jerarquica centro-margenes que hemos
descrito en el sistema visual. De estas consideraciones se siguen las dos condiciones
que Mc Luhan describe como imprescindibles para que un determinado tipo de medios
de comunicacién sean inseparables de la implosién, a saber: 1) el efecto de esals
tecnologia/s no puede despender de su uso, sino que debe hallarse implicito en la/s
misma/s; 2) ese efecto no puede estar subordinado a las condiciones espacio-
temporales de la expansion territorial o "explosién" del sistema.

2.2. Luz eléctrica e informacioén pura.

Mc Luhan llama "postura del idiota tecnologico” (18) a la tesis segun la cual el efecto
o mensaje de una tecnologia no es la tecnologia misma sino el uso.que se hace de ella.
Dicha tesis solo puede sostenerse, como hemos visto, en las condiciones del sistema
visual en tanto que repeticion vinculada a una linealidad indefinidamente prolongable vy,
sin embargo, limitada exteriormente por las dimensiones planetarias. Tales condiciones,
que describimos al hablar de la linealidad, la homogeneidad y la repeticién, son
inherentes a los medios de comunicacion mecanicos. Segin Mc Luhan, una
organizaciéon social definida por el proceso implosivo muestra necesariamente que el
mensaje es la tecnologia misma, pues esta se sitia por principio al margen de las
exigencias (y contradicciones) del sistema visual. De estas tecnologias, que llama de un
modo general "automaticas”, se sigue una serie de cosas. La tecnologia automatica, dice
Mc Luhan, "es profundamente integral y anticentralista del mismo modo que la maquina
era fragmentaria, centralista y superficial en su configuraciéon de los esquemas de
relaciones humanas." (UM, p. 30)

Las tecnologias mecanicas, en tanto que medios calientes, comportaban la tendencia
hacia un ideal que se mostraba como contradictorio. Habra, pues, que averiguar si
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ocurre lo mismo con las tecnologias automaticas, es decir, si, en primer lugar, estas
tecnologias tienen algun tipo de ideal de alguna manera formulable y, en segundo lugar,
si existe algun medio de comunicacion capaz de encarnar ese ideal sin que ello suponga
una contradicciéon (o sea, que no se halle excluido por el imperativo categérico de los
medios de comunicacion al que nos referimos en el capitulo anterior).

El ideal de las tecnologias automaticas es formulado por Mc Luhan en los siguientes
términos: el medio es el mensaje. Dejemos que sea él mismo quien nos ofrezca una
primera aproximacion al sentido de esta proposicion.

"Esto significa simplemente que las consecuencias individuales y sociales de
cualquier medio, es decir, de cualquiera de nuestras extensiones, resultan de la
nueva escala que introduce en nuestros asuntos cualquier extension o tecnologia
nueva" (UM, p. 29)

Ahora bien, que "el medio es el mensaje” se diga de cualquier medio no significa que
pueda sostenerse en cualquier tipo de sistema definido por cualquier tipo de medio. Este
ideal no es compatible con el ideal de los medios calientes y, por lo tanto, presupone el
transito del sistema visual a la recuperacion del ambito audio-tactil o proceso implosivo.
De la constatacion de que "el mensaje de cualquier medio o tecnologia es el cambio de
escala, ritmo o patrones que introduce en los asuntos humanos" (UM, p. 30) (19) no se
sigue el que esto sea formulable en un determinadc contexto de pensamiento; es
preciso, ademas, para ello que dicho ideal sea compatible con el proceso general en que
se halla sumido la organizacién social y cultural de la que se participa o, en otras
palabras, que no conviva con un ideal conciliable con €l y cuya imposibilidad o
contradictoriedad interna aun no ha sido puesta en evidencia por una limitacion externa.
Esa exigencia de no-convivencia con el ideal opuesto no se daba en los medios
calientes, y es justamente el motivo por el que la emergencia, a nivel global, de los
medios frios es cronologicamente posterior a la de aquellos, pues sélo puede darse
cuando el ideal que corresponde a las exigencias del sistema visual se revela
inalcanzable (20).

Hemos mostrado, asi, que el ideal de las tecnologias automaticas es formulable, y en
qué condiciones lo es. Recordemos que, ya que tales tecnologias son medios frios, son
‘compatibles con el imperativo categérico de los media y que, por consiguiente, esa
formulacion de su ideal no es contradictoria; mas aan, dicho "ideal" (la afirmacién de que
"el medio es el mensaje”) es una expresion posible y suficiente del imperativo categérico
en el ambito de los media. Resta, entonces, por averiguar si dicho ideal se encarna en
alguna tecnologia concreta. Vimos que el ideal de los medios calientes no era accesible
a tales medios, lo que se manifestaba en la linealidad siempre prolongable que formaba
parte de sus presupuestos. Ya hemos visto por qué es linealidad siempre prolongable se
hallaba vinculada, en los medios calientes, a la tesis segtn la cual el mensaje no es el
medio sino el uso del medio. Una tecnologia que esté separada de su uso, es decir, que
no prolongue indefinidamente su efecto, sino que lo alcance desde el principio y (casi)
instantaneamente, sera un medio sin mensaje mas alla de si mismo, y encarnara a la
perfeccion el ideal de los medios frios. Para Mc Luhan, esa tecnologia no es otra que la
luz eléctrica, a la que se refiere en términos de "informacién pura, sin ningtin contenido
que restrinja su poder informador y transformador" (UM, p. 73).
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La velocidad de la luz, al ser la maxima posible, hace de la expansion algo
practicamente instantaneo y, en consecuencia, no indefinidamente prolongable, lo que
equivale a negarla como proyecto general y hacer, de rechazo, posible el proceso
implosivo. Con ello, la luz eléctrica se libera de las limitaciones espacio-temporales de la
expansion territorial, satisfaciendo de este modo la segunda exigencia (la primera era
que el efecto del medio no dependiera de su uso) a que dijimos que cabia someter a los
medios implosivos al final del paragrafo anterior. Es, pues, la electricidad la que nos
obliga a prescindir de la explosiéon para, en lugar de buscar nuevos territorios, reducir al
minimo la distancia entre ellos. De ahi se sigue el que "eléctricamente contraido, el globo
no sea mas que una aldea" (UM, p. 27) y que el individuo sienta que cada intervencion
suya en ese proceso de implosion le implica a un nivel global. La implosion eleva, en
definitiva, la conciencia humana de la responsabilidad, empujando al compromiso y a la
participacion, frente al individualismo propio del sistema visual.

Cabe preguntarse qué ocurre, ya que la luz eléctrica encarna el ideal de los medios
frios, con los restantes medios frios. Si ese ideal es un criterio general o imperativo
categoérico de los medios de comunicacion, y sélo los medios calientes conducen hasta
un punto en el que ese criterio general es incumplido, entonces todos los medios frios
cumplen ese imperativo categdrico, pese a que sélo la luz eléctrica lo encarne. Ahora
bien, ya que tal imperativo es un "ideal" de los medios frios, todos tienden a él sin
encarnarlo, excepto la luz eléctrica. ¢ Qué relacion existe, entonces, entre la luz eléctrica
y los restantes medios frios? Mc Luhan resuelve este punto diciendo que, a excepcion de
la luz eléctrica, cada medio se halla sumido en el seno de un encadenamiento con otros
medios, de tal modo que funcionan como contenido de otro medio al tiempo que tiene
por contenido a otro medio (21). Efectivamente, si "el medio es el mensaje", entonces el
mensaje de todo medio, excepto el del medio que encarna el ideal, sera él mismo en
tanto que prolonga o afiade algo a todo medio, por lo que dicho mensaje remite a un
medio anterior. Cual sea en cada caso el medio anterior y cudl sea el siguiente es algo
que no tiene por qué determinarse, pues nos basta con saber que, como Ultimo eslabén
de la cadena, el ideal si esta encarnado en un medio determinado, que es la luz
eléctrica. De este modo, todos los medios frios (y los calientes en tanto que no
subordinen a su accién a los frios) satisfacen el criterio general o imperativo categérico
de los media sin por ello encarnarlo.

2.3. El problema semidtico.

En el primero de los puntos de vista que analizamos en esta obra, la perspectiva del
especialista, se nos habia presentado a propésito del analisis de la informaciéon como un
proyecto general de cuantificacion de los mensajes, entendidos éstos a partir de un
esquema o paradigma cuya formulacion encontrabamos en la obra de H.D. Lasswell.
Partiamos entonces de su célebre frase "Who says what, in wich channel, to whom, whit
what effect", que dividia el proceso de comunicacién en cinco categorias semiéticas. El
principal inconveniente de esta perspectiva radicaba, no en sus principios, que son los
de la oposicién, sino en el extremo contrario, esto es, en la necesidad que tarde o
temprano se le presenta de introducir la dinamis con un calzador entre la marafia de
conceptos que se obtienen clasificando los elementos de la comunicaciéon a partir de
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esas cinco instancias o categorias basicas, como ha puesto de manifiesto M. de
Moragas en el siguiente parrafo:

"A pesar de que Lasswell diga que no se trata de fraccionar la accion de la
comunicacion, sino de entenderla como una totalidad en el conjunto social, el
hecho es que, en su concepcion de la estructura interna de la accion de la
comunicacion no se explica la forma de interrelacion, la dinamica de sus
diferentes etapas y estadios." (22)

Ni puede explicarla, afiadimos nosotros, en la medida en que, al fundar la perspectiva
del especialista, se ha puesto por principio al margen de la sintesis conectiva, y en favor
del analisis como division de categorias irreconciliable. Las cinco categorias principales
que distingue este paradigma (el "quién", el "qué", el "qué canal", el "a quién y el "con
qué efecto") desembocan en la obra de Lasswell en cinco tipos de analisis que
constituyen las partes esenciales de una teoria semejante y que Lasswell bautizé con los
titulos "control analysis", "content analysis", "media analysis", "audience analysis" y
"effect analysis", respectivamente.

Segln este paradigma, existen cinco instancias basicas en toda comunicacién: el
emisor, el mensaje, el medio de comunicacion, el receptor y la finalidad del acto
comunicativo. El mensaje exige la existencia de un cddigo que debe ser comun para el
emisor y el receptor si queremos que la comunicacién se produzca de un modo efectivo.
Este codigo, y con €l el mensaje que se transmite en cada comunicacion particular, es
maleable, pues esta relacionado por muchos cabos al contexto. Este es el esquema
general de todas las comunicaciones, segun la teoria de Lasswell, y a partir de él puede
sistematizarse la comunicacion clasificando sus manifestaciones en virtud de los grados
que hayamos distinguido en cada una de sus instancias fundamentales: los diferentes
tipos de emisor, de mensaje, de cddigos, los distintos medios de comunicacion, etc. La
teoria de la informacion, y todas las teorias que descienden de ella, estd surcada de
punta a punta por estas clasificaciones y sus entrecruzamientos, por cuadriculas en las
que cada comunicacion concreta (entendiendo por ello un nimero vastisimo de actos de
muy diverso rango) encuentra su lugar. :

A esa division en el analisis de la informacion corre paralela una distincion semidtica
en cinco nociones basica, como acabamos de ver. Si, por ejemplo, hablamos de un
objeto determinado, el canal serd el aire, en tanto que medio por el que hablamos y
vemos el objeto, el cédigo serd nuestro uso del lenguaje fonético y el mensaje sera el
objeto mismo (una bicicleta, pongamos por caso). Pero he aqui que, para Mc Luhan,
tanto el aire como el lenguaje fonético e incluso la bicicleta son medios. Se produce
entonces una indefinicion entre esas tres categorias, lo que conducia al tedrico
candiense, como hemos visto, a la siguiente conclusion: cada medio toma por mensaje a
otro medio. Mc Luhan se niega, por lo tanto, a definir tales términos, pues no concibe
entre ellos otra diferencia que la meramente funcional (23). Es imposibie, incluso, definir
el medio como el canal por el que algo es transmitido, ya que ese "algo" no es otra cosa
que un medio, a su vez. Lo que hace de la luz eléctrica un medio especial, el medio por
antonomasia, es el no ser susceptible de ser integrada en otro medio como su
"contenido". La misma nocién de contenido pierde su sentido, de ahi que todo el
"analysis content" se reduzca a una elucubracion teérica incapaz de dar cuenta del
dinamismo de los medios. Entonces, ¢en qué sentido el medio es el mensaje? Desde
luego, no en el sentido tradicional de tales términos, como en el que acabamos de
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esbozar (servir de "contenido" a otro medio) porque, en ese caso, la luz eléctrica seria un
medio sin mensaje alguno, cosa no del todo exacta.

La nocién semidtica de "medio" se convierte en problematica como, en otro orden de
cosas, podria resultar la de "signo". Segun Peirce, en su famosa definicion del signo,
éste es "cualquier cosa que determina a otra (su interpretante) a referirse a un objeto al
que ella misma se refiere (su objeto) del mismo modo, transforméndose a su vez el
interpretante en signo, y asi sucesivamente ad infinitum" (24) La diferencia con respecto
a Peirce consiste aqui en que, en el caso de los medios de comunicaciéon no se trata de
objeto alguno. Pero tanto en un caso como en otro, la serie es ad infinitum solamente en
un sentido, mientras que en el otro sentido esta delimitada, en un caso, por el objeto y,
en el otro, por el medio de comunicacién por antonomasia. Hemos visto que éste no era
otro que la luz eléctrica, en opinién de Mc Luhan. Asi pues, mientras que los objetos (y,
por lo tanto, los signos) pueden ser varios y de diverso rango - Peirce los divide en tres
categorias: los iconos, los indices y los simbolos (25) - el medio por antonomasia sélo
puede ser uno, debe ser un limite. Pero es evidente que, por otra parte, el limite de los
medios no puede ser nada externo (no estamos ya en la situacién del medio caliente que
aspira a su ideal, sino en el ideal mismo como forma coherente, y por lo tanto en un
medio frio) y que no hay nada que se oponga por principio y de un modo absoluto a la
aceleracién de un flujo de informacion. Debe ser, pues, intero: en resumidas cuentas,
debe ser tambien un medio. Ese medio funcionara como mensaje de otros medios, y asi
sucesivamente.

El problema no hace, asi, mas que plantearse a nivel tedrico, si bien sus
consecuencias afectan a otros niveles. La modificacion que éstas suponen no es una
reforma o leve transformacion de las estructuras propias del pensamiento lineal-visual
que rige todavia el sentido comun, sino un cambio total de perspectiva cuyos efectos
sobre la organizacion social no es una aplicacion de la revolucién tedrica que esta
doctrina mcluhaniana anuncia, sino algo asi como su "otra cara".
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- Capitulo 3: Consecuencias de esta nueva perspectiva: la aldea global.

3.1. Negacioén del determinismo.

Vimos en la seccion primera (paragrafo 1.1.4.) de qué forma Moles justificaba que
el determinismo de la perspectiva del especialista, a la que el informacionismo venia a
representar en el ambito de la teoria de la comunicacién, no sélo no era un obstaculo
para el proyecto general de cuantificacion inherente a esta perspectiva, sino que era una
consecuencia directa de la misma y uno de los presupuestos de todo su desarrollo
posterior. Tal vez por ello, en las criticas mas explicitas a dicha doctrina jamas se ha
puesto en primer plano, como un inconveniente de la misma, su negacion de la libertad.
Lo que ya resulta mas curioso es que dicha acusacion, la de determinismo, si que haya
recaido sobre la teoria de Mc Luhan, la cual, lo veiamos al comienzo de esta segunda
seccion, se planteaba a partir de la necesidad de explicar el papel de los media en
términos adecuados a la libertad como cualidad no reductible al proyecto general de
cuantificacion, y de ahi nuestra alusion al imperativo categérico kantiano. Mas extrano
nos resulta aun cuando descubrimos que el rechazo explicito del determinismo viene de
lejos en Mc Luhan, quien ya se referia a €l del siguiente modo al comienzo de La
Galaxia Gutemberg:

"(...) este estudio, lejos de ser determiniéta. elucidara, o asi lo espero, un
factor principal del campo social que puede conducir a un aumento social de la
autonomia del hombre." (GG, p. 16)

Contra el al "determinismo tecnolégico”, como ha sido llamada la doctrina de Mc
Luhan desde su irrupcion en los afios sesenta, se han lanzado fundamentalmente dos
tipos de criticas. La primera de ellas le acusa de obviar intencionadamente areas enteras
de la actividad y el conocimiento humanos con la intencion de retener tan solo los
resultados sociales que se ajustarian @ ese hipotético determinismo. Dicha acusacion
encuentra su expresion mas explicita en el siguiente texto de J. Baudrillard:

"<<The Medium is the Message>> es pues una paradoja que puede llevarse
bastante lejos con el fin de reducir las ideologias de contenido. Generalizada,
seria la féormula misma de la alienacion en la sociedad técnica. Sistematizada, es
también la mejor manera de evacuar la sociologia y la historia" (26).
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La segunda de las criticas aludidas pretende que Mc Luhan ha intentado, no ya
eliminar la historia, sino subordinarla en su totalidad al funcionamiento de los medios de
comunicacion. Segun quienes suscriben una postura que cabe llamar "historicista”, la
historia es irreductible a la tecnologia, y cualquier tipo de determinismo vinculada a esta
Gltima soélo puede proceder, o bien de algun tipo de interés en ocultar los verdaderos
factores economicos y politicos que ha producido la evolucién de las organizaciones
sociales, o bien de la ignorancia absoluta de tales factores y su relevancia para la
empresa tedrica que se aspira a llevar a cabo. En un texto de 1980, Vazquez Montalban
resumia este punto de vista, contraponiéndolo precisamente a las tesis (o lo que él
considera tales) de Mc Luhan, en los siguientes términos:

"La imprenta no cumplié un papel como instrumento de difusion cultural y de
conformidad de opinién hasta que la burguesia estuvo en el poder, en mayor o
menor grado. Y este papel culturalizador, concienciador de las masas,
democratizador de las relaciones sociales e interpersonales, no lo cumplié porque
"quiso" o porque satisfizo el "deseo" de emancipacion humanista de las masas.
Cuando la burguesia necesitd legitimar su poder en la opinién publica estimuld la
imprenta y la informacion impresa, cuando el industrialismo necesitdé mano de
obra especializada, técnicos, tedricos, fomenté la difusion cultural, la escolaridad
plena y -cualquier tipo de participacion cultural basado en el utillaje de imprimir.
(...) La imprenta influyd en ese proceso a través de la informaciéon impresa y de
la cultura literaria. Pero con una lentitud de siglos, condicionada a su vez por la
relacion dialéctica entre todo tipo de superestructuras y la infraestructura. Y esa
relacion no cumplia precisamente el papel de protagonista de la Historia, como
insinia Mc Luhan." (27)

Las dos criticas que hemos expuesto someramente tienen en comun, primero, su
rasgo historico y, en segundo lugar, una consideracion restrictiva de lo que "medio de
comunicacion” significa, y que nada tiene que ver con la que Mc Luhan expuso en UM.
Este segundo aspecto basta para argumentar contra la primera de tales criticas del
siguiente modo: no es cierto que, segun Mc Luhan, centrar la atencién en los medios sea
despreciar a la sociologia y la historia, pues éstas, en tanto que instrumentos elaborados
por el hombre para comprender - y, por lo tanto, dominar - su entorno, son también
tecnologias y, en el sentido propiamente mcluhaniano, medios de comunicacion.

En cuanto a la segunda de las criticas que hemos mencionado, la propiamente
"historicista", cabe decir (al margen del error manifiesto que Vazquez Montalban comete,
pues Mc Luhan nunca ha manifestado, ni siquera insinuado, que la imprenta haya
servido en ningun momento de la historia para emancipar a las masas, sino todo lo
contrario) que su refutacion resulta algo mas compleja, pero muy pertinente, ya que sirve
para poner de manifiesto un aspecto muy relevante de lo que el proceder de Mc Luhan
seria si, en efecto, consistiera en un "determinismo tecnologico" (28).

Lo primero que conviene sefnalar es que el historicismo, desde el momento en que
pretende explicar el funcionamiento y la evolucion de las organizaciones sociales en
base a una cantidad finita de factores, que considera siempre analizables a partir de
cierto nimero de leyes, es un determinismo. La acusacién que esti en condiciones de
lanzar contra el determinismo tecnol6gico no radica, pues, en su caracter determinista,
sino en cuales son los factores que explican ese funcionamiento y evolucién. Segin el
historicismo de Vazquez Montalban, de claro signo marxista, estos factores se hallan en
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la lucha de clases, y la historia sélo puede explicarse a partir de esta confrontacion. Los
hallazgos tecnologicos estan subordinados a la lucha de clases, que condiciona su
aplicacién a los intereses de la clase dominante. Asi, segun este autor, entre la invencion
de la imprenta y su aplicacién masiva transcurren cuatro siglos "y, en cambio, sélo hay
63 afos de diferencia entre la invencion de la fotografia a cargo de Laplace y el primer
prototipo cinematografico de los Lumiére, y la distancia decrece hasta los 18 afios entre
la primera experiencia radiofénica regular de Petrogrado en 1917; y en cuanto a la
television, de la primera experiencia de Henri de France en 1929 a la primera emision
regular de la BBC en 1936, s6lo median siete afios." (29) Ahora bien, con estos datos no
se hace otra cosa que dar la razén al mcluhanismo, pues éste no ha sostenido otra cosa
sino que la aplicacion, en tanto que procedimiento inherente al proyecto general de
cuantificacién, es algo inseparable de los medios calientes tanto a nivel teérico
(presupone la division entre aquello que se aplica y aquello sobre lo cual se aplica lo
aplicado, escision que la aplicacién no elimina) como a nivel practico (el tiempo que se
tarda en aplicar socialmente una innovacién tecnolégica seria cero en un caso "ideal",
pero no sucede asi con la imprenta, pues su ideal es, como dijimos, inalcanzable). Es
coherente con la teoria que hemos expuesto a propésito de la tendencia de los medios
hacia el medio frio ideal que el tiempo de aplicacion de los mismos se vaya reduciendo,
pues esto significa que, en un término ideal, ese tiempo sera nulo o casi nulo, y la
innovacion supondria su aplicacion casi automatica por el hecho de producirse en un
sistema que funciona acorde con una exigencia de caracter l6gico, lo cual no es el caso,
advierte Mc Luhan, en la situacién actual. ¢ Qué sucede actualmente? En los términos
del historicismo, cabe decir que los intereses de determinados grupos sociales siguen
condicionando esa aplicacién automatica (o no-aplicacion, pues la aplicabilidad supone
escision entre lo aplicable y lo efectivamente aplicado, y por lo tanto transito de uno a
otro, duracion, tiempo). Pero, si bien sélo como tendencia, esa situaciéon social "ideal" es
formulable en los términos en que hemos hablado de los medios de comunicacién en
esta segunda seccion, y Mc Luhan se dedicara a ello en su obra posterior a UM, y muy
en particular en La aldea global, sintesis de esta ultima etapa de su pensamiento.

3.2. La estructura tetradica.

3.2.1. Tétrade y metafora.

En esa organizacion acorde con el medio frio "ideal" no existiria, como hemos visto,
una distancia temporal necesaria entre el medio o tecnologia y su aplicacion. Referido
esto Ultimo al aparato conceptual por medio del cual describimos una organizacion
semejante, esto nos lleva a considerar esa organizacion no como una aplicacién de
dicho aparato, sino como ese mismo aparato (también él una tecnologia, recordémoslo)
en tanto que afectando al funcionamiento social global. El instrumento de la descripcion
y lo descrito son, pues, algo asi como "dos caras o aspectos de la misma cosa", y deben
funcionar acorde a los mismos rasgos y en el mismo sentido. Seria inconcebible que, al
modo de lo que ocurria con la teoria de la informacion, para describir la sociedad que Mc
Luhan llama "aldea global", y que no es otra que la organizacion acorde con el medio frio
"ideal" a la que acabamos de aludir, tuviésemos que pasar de un esquema teérico lineal
a uno circular (caso de la aplicabilidad en la teoria de Moles). Precisamente porque Mc
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Luhan parte de un punto de vista global, que le hace interpretar en las formas
particulares y lineales de comunicacion sélo aquello que las aproxima o separa de ese
medio frio "ideal", ese transito de un esquema a otro no es necesario, y la cuestion de la
aplicabilidad de la teoria nunca se plantea.

Lo que Mc Luhan sostiene es, pues, lo siguiente: la misma légica que ha permitido el
transito de la Galaxia Gutemberg a la Galaxia Marconi conduce a esta ultima a una re-
tribalizacién total, a escala planetaria. Si ain no estamos en esa nueva tribu planetaria o
"aldea global" si que podemos, al menos, describirla utilizando esa logica, en cuyo caso
ésta servira a modo de oraculo (30), sosteniendo todo aquello que es de suyo predecible
si la tendencia a reducir a cero el tiempo entre la tecnologia y su aplicacién (y, con ello,
también la influencia de la lucha de clases e intereses en todo el proceso econdmico y
social) se viera llevada hasta su Ultimo término. La condicién para que esta "utopia"
pueda ser "profetizada" no tendra en cuenta, por lo tanto, los elementos integrantes de la
lucha de clases o de intereses y si, en cambio, la propia estructura de los medios de
comunicacion entendidos como extensiones de los érganos y de los sentidos del ser
humano.

Como la organizacién social que se trata ahora de describir es aquella que funciona
de un modo acorde con el medio frio que realiza su ideal, es decir, la luz eléctrica, dicha
estructura tendra que operar del mismo modo que los medio frios, sin extender casi de
un modo exclusivo uno de los sentido humanos, sino pudiendo servir para expresar la
extension de cada uno de ellos. Mc Luhan ya habia aludido, en GG, a esa exigencia, y
dado que (ver segunda seccién, 1.3) toda referencia a un medio presupone el lenguaje,
el cual es un medio a su vez, habia buscado entre las figuras retéricas la estructura que
pudiera satisfacerla. En esta obra, sostiene que dicha estructura es la metafora, la cual
"esta en nuestra facultad racional de transferir todos nuestros sentidos en cualquiera de
ellos" (GG, p. 18), pero el tema no es aqui mas que apuntado, pues no se compara a la
metafora con otras figuras retéricas ni se explicita su particular relacién con un
determinado modo de pensamiento, y en ningun momento alcanza la importancia que
tendra en su obra posterior.

Cuando este tema vuelve a aparecer, lo hace vinculandose - y esto resulta
especialmente interesante para nosotros, dada la exposicion de la teoria de Moles que
hemos presentado - a la distincidn entre el fondo y la forma. Sélo que, como vimos en su
momento, esa distincion servia para dar cuenta de la distincion entre el mensaje y el
ruido, algo que en modo alguno puede ser valido para Mc Luhan, para quien tanto uno
como otro son igualmente resultados del medio global. Si no queremos renunciar a
explicar la comunicacion en términos de fondo y forma, dira Mc Luhan, sera preciso que
esa distincion no sea tan nitida y lineal, sino que sea "resonante". Esto quiere decir, para
este autor, que el fondo y la forma del mensaje particular dependen siempre del mensaje
a nivel global, el cual también podra ser descrito en los términos de "fondo" y "forma". Asi
pues, una estructura resonante sera aquella que, gracias a articular la comunicacion en
dos formas y dos fondos, es la Unica capaz de dar razén de una perspectiva global
(contraria a la estructura triddica propia del especialista, la cual ahora podemos describir
asi: 1) lo-aplicable; 2) aquello sobre lo que se aplica lo aplicable; 3) distancia espacio-
temporal entre lo aplicable y aquello sobre lo que se aplica lo aplicable). Esta estructura
en cuatro partes o "tétrade" tendra que sustituir a la triada como esquema general de la
.comunicacién (31). Mc Luhan lo resume en el siguiente fragmento:
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"Ya sea silogistica o Hegeliano-dialéctica, por alguna razén inherente la
triada elimina el fondo. Cuando se agrega un cuarto término, la estructura se
torna resonante (AG, p. 70)

Las dos exigencias que debe cumplir la estructura que nos permita describir la aldea
global como "otra cara" del medio frio ideal son, en realidad, la misma; efectivamente,
que podamos transferir nuestros sentidos en cualquiera de ellos (caracteristica de los
medios frios y de la metafora segin Mc Luhan, no lo olvidemos) no significa otra cosa
que el que ese "ideal" de los medios frios sea formulable en términos universales sin
contradiccion, al contrario que el "ideal de los medios calientes" y, por lo tanto, que
pueda dar razén de cada acto comunicativo en funcion del conjunto social al que remite,
y no aisladamente. Y esto ultimo, como dijimos, era para Mc Luhan la "resonancia" del
esquema, la cual no se distingue de la estructura en dos fondos y dos formas, esto es,
del tétrade.

El tétrade y la metafora deben ser, pues, una misma cosa, si bien sera posible
considerarlos separadamente. Cuando se produzca esto ultimo, nos encontraremos con
que deberemos describir el tétrade como una metéafora y la metafora como un tétrade. Si
bien Mc Luhan se ocupa de ambas descripciones sin imponer un orden aparente, lo
cierto es que se interesa especialmente por le tétrade como metafora, y le destina la
mayor parte del espacio en esta Ultima fase de su obra. Solo por esta razén, y
advirtiendo que aqui el orden de aparicion de estas dos descripciones podria invertirse
sin que por ello se resintiera la exposicion en su conjunto - algo que, por cierto, en
ningun momento sucedia en la exposicién de la teoria de Moles - nos ocuparemos en
primer lugar de la metafora como tétrade, a la que concederemos también un espacio
menor y casi introductorio, en tanto que reservaremos para mas tarde la descripcion del
tétrade como metafora, herramienta indispensable para la comprension de cuanto Mc
Luhan ha escrito a propésito de la aldea global, sobre la cual se ha opinado
insistentemente sin tener en cuenta el utillaje conceptual que sirvi6 a este autor para
abordar incluso los mas infimos detalles de esta "profecia”.

3.2.2. La metafora como tétrade.

Que la metafora sea la forma retérica que Mc Luhan elige para plantear la hipotesis
de una aldea a nivel planetario supone, en primer lugar, que es inherente a las
organizaciones sociales cierto tipo de relacion con el lenguaje (32), susceptible de
caracterizarse a partir de una u otra figura retérica, y, segundo, que el nimero de figuras
retéricas a tener en cuenta, el nimero de las cuales nos viene ya determinado, por estar
vinculadas a formas de organizacion social dadas. Asi, coherentemente con todo su
planteamiento anterior, en el que se habia referido a tres grandes etapas en la evolucién
de la sociedad y de los medios de comunicacion (el sistema tribal, el sistema visual o
"Galaxia Gutemberg" y la tendencia - no realizada - de recuperacion del ambito tribal y
auditivo-tactil o "Galaxia Marconi") Mc Luhan mencionara otras tres figuras retéricas: la
metonimia, la sinécdoque y la ironia (33).

En la metonimia, un objeto es designado por un término distinto del que
habitualmente le es propio. Esto puede producirse bien por un vinculo de materia a
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objeto, bien de causa a efecto o bien de contiglidad espacial. Lo esencial de la
metonimia es, no obstante, que ese vinculo entre dos (y sélo dos) elementos debe
existir, 0 sea, que la distincion entre ellos no debe separarlos de modo absoluto. Ambas
instancias aparecen como lo que precisamente no se distingue con nitidez, lo que no
puede ser considerado objeto definido, figura o punto de atencion. La relacion entre tales
elementos es, pues, la de un fondo con otro, o que nos proporciona cierta resonancia,
pero fragil, que no puede dejar de echarse a perder en cuanto la escision entre ambas
se produzca, esto es, en cuanto ese vinculo desaparezca. Igualmente, la sociedad tribal,
integrada en su medio ambiente, o mejor, vinculada a él por una relacion idéntica a la
que hemos descrito en la metonimia, se arruina en cuanto la sociedad visual se impone.,

A esta sociedad visual corresponderd, pues, una figura retérica que surja de la
escision de los dos elementos (de ahi el vinculo entre la alfabetizacion y la esquizofrenia)
de la supresién del vinculo que existia entre ellos y, por consiguiente, de su definicién
absoluta. Desde ese preciso instante, resulta imposible concebirlos de otro modo que
como figuras. El pensamiento es, asi, abstracto, ya que la figura no puede pensarse sin
un fondo (lo cual no es sino otra manera de formular la contradiccion interna del medio
caliente ideal) y tanto el término como el objeto son figuras escindidas, sin relacién
material ni de parte a todo. Si esta escision es solidaria de una sociedad fundamentada
en la extension de la vista, es porque en ella se equipara la conducta al comportamiento
visible, dejando un amplio un amplioc margen para la desviacion interior. Pues bien, esta
no-relacion entre las figuras es justamente lo que, segin Mc Luhan, caracteriza a la
sinécdoque; ésta es estatica, sincrénica, en tanto que la metonimia es evolutiva o
diacrénica. Si en la metonimia se consideraba la contigliidad (espacial, temporal o
causal) en la sinécdoque la relaciéon es de continente a contenido entre el objeto y el
término (“la parte por el todo”).

A la sociedad posterior al sistema visual y que llega hasta nuestros dias caracteriza,
como vimos, el que, de un lado, se diera en ella la tendencia a recuperar el ambito
. auditivo-tactil de la sociedad tribal, pero también, por la subsistencia de los conflictos de
interés que son inseparables de una organizacién social como el capitalismo, que ese
ambito no llegue a alcanzarse. Se da, por consiguiente, lo mismo que en la metonimia,
es decir los dos fondos, pero se hayan subordinados, relegados en nombre de una figura
(si las figuras fueran dos, nos encontrariamos con la resonancia de la metafora y el
campo auditivo-tactil se recuperaria efectivamente, lo cual no es el caso). Esta figura no
es otra que la rentabilidad como criterio exclusivo del capitalismo, tras cuyo operar
permanece oculto el fondo tanto a un nivel particular como a un nivel global. El individuo,
asi, debe desentenderse tanto de la globalidad como del vinculo que le une a ella, es
mas, debe actuar en el sentido contrario al que todo verdadero compromiso con esos
dos fondos le sugiera. Esta relacién de contrariedad entre la figura y los dos fondos es,
nos dice Mc Luhan en Laws of Media, propia de la figura retdrica que denominaremos
"ironia".

Ninguna de estas tres figuras nos sirve, por tanto, para hablar de esa neo-tribalidad.
Ni siquiera la metonimia, que nos servia para describir la situacién del hombre primitivo
en la tribu, puede semos util para hablar de la aldea global, ya que la fragilidad del
vinculo entre el objeto y el término en la metonimia impide que una estructura semejante
pueda imponerse a un nivel global. En efecto, dicha estructura sucumbe necesariamente
ante la expansion territorial por hallarse ligada a un territorio estable, que es con
respecto al cual se establece la dinamis o diacronia entre el individuo y su contexto. La
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metafora sera, en tal caso, el instrumento adecuado para referimos a la aldea global si
recupera los dos fondos de la metonimia a la vez que las dos figuras que les
corresponden y compone, por lo tanto, una estructura en cuatro partes: la metafora es un
tétrade.

3.2.3. El tétrade como metafora.

La estructura tetradica es aquella, deciamos, en la que se dan dos fondos y dos
formas no escindidos, aunque si diferenciables desde un punto de vista estructural (Mc
Luhan llama a esta peculiar circunstancia el "intérvalo resonante" (AG, p. 21 y ss.).
Anadiamos que, si se traba de describir una organizacion social sin distancia entre la
innovacion tecnoldgica y su aplicacion, el recurso estructural que nos permitiera hablar
de una organizacion semejante tendria que derivarse de los diversos aspectos del medio
concebido como extension de los érganos y de los sentidos humanos. El niumero de
estos aspectos lo sabemos de antemano por la naturaleza de esa estructura, tiene que
ser cuatro, algo que también puede expresarse diciendo que diacronia y sincronia se
articulan como los dos ejes (con dos polos cada uno de ellos) de una misma estructura.
Lo que caracteriza al pensamiento estructurado en forma triadica es la sucesion lineal,
que presupone una sucesion temporal - 0 espacio-temporal, segun los casos - entre sus
elementos (la conclusién es posterior, en su orden Iégico, a las premisas; igualmente, la
sintesis es posterior a la antitesis y ésta, a su vez, a la tesis) mientras que, en el tétrade,
las cuatro partes son simultaneas y complementarias. A partir de esta idea, Mc Luhan y
Powers construyen el tétrade articulando las siguientes parejas de conceptos: inversion /
recuperacion; realce / desuso (34). Que los conceptos se presenten emparejados tiene
que ver con lo que hemos dicho mas arriba, es decir, con el hecho de que son los polos
de dos ejes distintos y articulados. Estos cuatro polos no son, en realidad, mas que
términos con los que referirse a los cuatro aspectos que encontramos en los medios de
comunicacioén; o, como dice B. R. Powers -

"(...) todas las formas de comunicacion (a) intensifican algo en una
cultura mientras que al mismo tiempo (b) vuelven obsoleta otra. También (c)
recuperan una fase o factor dejado de lado desde tiempo atras y (d) sufren una
modificacion(o inversion) cuando se las lleva mas alla de los limites de su
potencial.” (AG, p. 16)

Es claro que (a) y (b) constituyen el eje sincrénico o de simultaneidades en este
esquema, en tanto que (c) y (d) conforman el eje diacrénico o de sucesiones, ya que la
primera pareja de conceptos remite al efecto del medio por si mismo (en su naturaleza
de frio o calor al margen de la situacion dada), mientras que la segunda pareja integra
ese medio en la globalidad sobre la que su efecto se ejerce. Ahora bien, nos
equivocariamos si simplemente cruzasemos estos dos ejes, pensando que de este modo
habriamos obtenido un instrumento para la descripcién del funcionamiento de los medios
de comunicacién. Esto nos conduciria a omitir algunas peculiaridades de la relacion entre
estos cuatro polos, aun cuando determinasemos que (a) y (c) son figuras y (b) y (d)
fondos.
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Supongamos que conozco qué intensifica un determinado medio de comunicacion.
En ese caso, ya que esta tecnologia incrementa alguna/s de las extensiones del hombre
que ya existian, yo puedo saber de forma inmediata qué medios vuelve obsoletos, a
saber: todos aquellos que formaban parte de la/s mismal/s extension/es de los érganos y
de los sentidos humanos con anterioridad a su irrupcion, y que constituyen el fondo
inmediato sobre el que actuan. De igual forma, puedo saber qué es lo que recupera,
teniendo en cuenta qué medios habian extendido esas mismas capacidades humanas y
fueron convertidos en obsoletos por medios que extendian otros érganos y sentidos.
Pero, si a partir de lo que ese medio amplifica quiero saber en qué se convierte cuando
se le lleva mas alla de su potencial, no puedo hacerlo sin tener en cuenta esas otras
tecnologias, bien las que deja obsoletas, bien las que recupera. No hay comunicacion
directa entre el efecto amplificador de un medio y su relacién con el fondo a nivel global.
En otros téerminos, se puede pasar de (a) a (b) o a (¢) directamente; pero sélo podemos
pasar de (a) a (d) a través de (b) o de (c), y lo mismo si cambiamos "(a)" por "(d)" y
viceversa. '

Supongamos ahora que, por el contrario, lo que sabemos de un medio cualquiera es
qué otro medio o conjunto de medios de comunicacién vuelve obsoletos. A partir de esto
nos es dado saber, por lo dicho al comienzo del parrafo anterior, qué es lo que dicho
medio amplifica; pero también, y he aqui lo mas curioso, puedo saber de modo inmediato
en qué se convierte a partir de aquello que erosiona. Lo que no puedo saber
directamente a partir de ese conocimiento de la erosion que supone tal o cual medio es
qué recupera, pues para llegar a este punto necesito saber antes o bien qué es lo que
amplifica o bien en qué se convierte cuando sobrepasa su potencial. En otras palabras,
podemos pasar de (b) a (d) y de (b) a (a) de un modo inmediato; pero sélo podemos
pasar de (b) a (c) a través de (a) o de (d), y lo mismo si sustituimos "(b)" por "(¢)" y
viceversa. El resto de las relaciones entre estos cuatro términos son inmediatas.

Estas advertencia pueden resumirse del siguiente modo: s6lo puedo pasar de uno de
los cuatro términos del tétrade a otro de esos términos si, o bien 1) el segundo de tales
términos es el otro polo del mismo eje al que pertenece el primero de los polos referidos,
o bien 2) los dos dos términos son o bien 2.1) ambos figuras, o bien 2.2) ambos fondos.
En el resto de casos, el transito de una casilla del tétrade a otra debera ser mediato, es
decir, pasara por uno cualquiera de los otros dos polos del mismo.

Este inciso nos permite explicar porqué a la articulacion de los dos ejes no le basta
con una representacion como la que le daba la lingtistica estructuralista

Simultaneidades/Sucesiones
c

(AB) ElEjede
Simultaneidades
(Sincrénico)

(CD) ElEje de
Sucsesiones
(Diacrénico)




sino que necesita ser representado en una banda de Moebius, asi:

A. Ffleaice 5. Basiss
y  De
(figura) (fondo)
C. Recuperacitn D Inversidn
(figura) (fcndo)
wi

(35)

Pues bien: habremos mostrado que el tétrade es una metéfora si demostramos que lo
esencial de esta figura retdrica es, no solamente ser un tétrade, como hemos afirmado
en el paragrafo anterior, sino, ademas, el establecer entre los cuatro términos que la
componen las relaciones mediatas (y s6lo esas relaciones mediatas) e inmediatas (y sdlo
esas relaciones inmediatas) que hemos sefalado al respecto de la banda de Moebius.
Lo que la metafora debe cumplir es, por tanto, que en las relaciones no mediatas entre
dos de sus términos sea posible, sin embargo, establecer esa relacion por medio de
cualquiera de los otros dos. Esto convierte a la metafora en una regla de tres, o mejor,
en un proceso que se manifiesta, en las relaciones no mediatas entre sus términos,
como un doble proceso de regla de tres. El fragmento mds representativo a este
respecto de cuantos Mc Luhan y Powers han escrito es el que a continuaciéon
reproducimos: g

"El rol de la metafora es la elevaciéon de un fondo oculto hacia la sensibilidad.
Por ejemplo: "corazones de nuestro pueblo". Se establece una relacién doble de
figura-fondo de modo que: "los corazones comunes son para estos corazones lo
que la madera comun es para el roble", y la estructura complementaria también
se ajusta: "los corazones comunes son para la madera comun lo que estos
corazones son para el roble." (AG, p. 25)

La metafora relaciona, pues, dos situaciones, esto es, dos fondos con dos figuras,
pero también las distingue, en la medida en que no permite cualquier relacion inmediata
entre los cuatro elementos que ahi surgen. Dicha relacion entre elementos es propia de
la metafora, pero no asi la distincion, que ya existia en la sinécdoque. De hecho, es la
figura, como dijimos a propésito del gestaltismo en la teoria de la informacion, la que
hace posible la distincion entre figura y fondo. La sinécdoque, como distincién entre dos
figuras, supone una estructura como la de la metéfora, pero en la cual los dos fondos
son eliminados. Esa supresién de la mitad de la estructura es, segln estos autores, que
en este punto siguen el hilo de las investigaciones de la neurocirugia de su época, propia
del hemisferio izquierdo del cerebro. El hemisferio derecho, en cambio, asume tanto las
figuras como los fondos, o sea, tanto lo que el sistema visual admite y amplifica como
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aquello que extorsiona, pues su funcion consiste en extender la totalidad de los 6rganos
y los sentidos humanos.

"Desde el punto de vista estructual, una metafora es una técnica para
presentar una situacion en términos de otra situacion. Es decir, es una técnica de
conocimiento, de percepcion (hemisferio derecho) y no de conceptos (hemisferio
izquierdo). Como se abarcan dos situaciones, hay dos conjuntos de relaciones
figura-fondo en aposicidn, figuren o no los fondos." (AG, p. 43)

Resumiendo, la metafora relaciona dos situaciones sin confundirlas, es decir,
considerando en cada una de ellas la distincion entre figura y fondo; la relacion entre las
dos figuras y los dos fondos, o entre los cuatro polos que se distinguen entre si, no es
inmediata en todos los casos, sino solo es asi en las circunstancia que mas arriba hemos
descrito; en el resto de casos, se pasa de un término a otro por una regla de tres, camino
que, segun hemos visto, se desdobla siempre en dos caminos no-exclusivos; estas tres
condiciones son, en definitiva, las que definen la banda de Moebius. Como habiamos
dicho que el tétrade se nos mostraria como una metafora si demostrabamos que ésta,
ademas de estar compuesta por cuatro elementos o polos, satisfacia las condiciones que
habiamos encontrado entre esos elementos en la banda de Moebius, no nos queda sino
llegar a la siguiente conclusion: el tétrade es una metafora.

3.2.4. Robotismo y angelismo.

Si la estructura tetradica es una metafora, seréd una tecnologia de caracter lingtistico
apropiada para describir un funcionamiento social acorde con la realizacion del medio
frio "ideal". Ese ideal se describe por oposicion al ideal de los medios calientes, el cual
vimos que no era realizable. Pero, en realidad, esa oposicion no es tal, pues la oposicién
solo se produce en la abstraccion de la figura, que elimina al fondo, es decir, en €l
sistema visual o del hemisferio izquierdo. El pensamiento del hemisferio derecho, por el
contrario, no rompe su relacién con el hemisferio izquierdo, tan sélo se distingue de él. Si
Mc Luhan y Powers enuncian las caracteristicas del campo auditivo-tactil del hemisferio
derecho en forma_de una serie de oposiciones (36) sera, teniendo en todo momento
conciencia de que trasladamos asi a un medio visual una relacién que propiamente no lo
es, con la finalidad de hacer mas facilmente comprensible la distincién entre tales
caracteristicas y las del hemisferio izquierdo, que no con la de postular una verdadera
oposicion entre estos dos conjuntos de rasgos.

Pues bien, dando esto por sentado, estamos ahora en condiciones de considerar
separadamente cada uno de estos dos conjuntos de rasgos, a los que, tras la
incorporacion de la estructura tetradica, Mc Luhan y Powers denominan con los términos
"angelismo" (espacio visual, hemisferio izquierdo) y "robotismo" (campo auditivo-tactil,
hemisferio derecho) (37). Que estos términos aparezcan justamente después de que la
estructura tetradica haya sido justificada y descrita en los términos de la metafora no es
en modo alguno casual. Esta estructura surge cuando intentamos averiguar como seria
una organizacién social acorde con el medio frio ideal. Habiamos visto, hasta ese
momento, tres tipos de sociedades fundamentales (tribalismo primitivo, mercantilismo
visual y capitalismo propiamente dicho) de las cuales tan solo una de ellas (la segunda,
el sistema visual) aspiraba a alcanzar el ideal propio de los medios que la caracterizan, y
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ya vimos el porqué no llegaba a alcanzarlo. Que el ideal "opuesto” al ideal de los medios
calientes no se haya hecho efectivo en ninguna de esas tres formas de organizacion
social hacia, pues, imposible que tal "oposicion" pudiera ni tan siquiera plantearse, y por
consiguiente también que sus términos pudieran recibir una denominacion estable (todas
y cada una de las denominaciones con las que hasta nos habiamos referido a uno
cualquiera de ellos pasaran, en lo sucesivo, a formar parte de uno u otro de los
conjuntos de rasgos diferenciados). Era preciso, en suma, que el "ideal de los medios
frios pudiera exponerse en términos de una organizacion social especifica para que esa
oposicion (con las advertencias que hemos hecho con respecto a este término) fuera
formulable; y esto, como hemos visto, s6lo se consigue anadiendo un cuarto término a la
triada, es decir, por medio de una estructura en forma tetradica.

La atencion que los dos autores han dedicado a las dos denominaciones fijas de la
distincion presentada como oposicion es, en cada caso, muy distinta. Esto no deja de ser
Iégico, ya que una de ellas, el angelismo, ya se ha manifestado histéricamente en una
forma social determinada que, ademas, ya fue el objeto de atenciéon de Mc Luhan en La
Galaxia Gutemberg. Lo que se nos dice en AG a propésito del angelismo coincide punto
por punto, pues, con lo dicho en aquella obra acerca del sistema visual o "Galaxia
Gutemberg", salvedad hecha, claro esta, de un aspecto, y es que ahora puede
reconocerse que la oposicion real esta solo del lado del angelismo, algo que sélo podia
insinuarse, y no demostrarse, antes de formularse la hipétesis de una sociedad
"robodtica". Es en este sentido, como verdadera oposicion, como interpretamos el término
"confrontacion” en el siguiente parrafo:

"Por otra parte, el angelismo asegura un punto de vista rigido que es en gran
parte consecuencia de la logica lineal y visual. Se lo caracteriza mejor como
promotor de la confrontacién y fragmentacién, algunos de los elementos clave en
la ilusion de la objetividad." (AG, p. 79)

Por todo ello, la clave de béveda a la que nos conduce todo el desarrollo precedente
es la descripcion de la aldea global en los términos del robotismo global, algo a lo que
Mc Luhan y Powers dedican la segunda (y ultima) parte de AG - a su vez, ultimo texto de
Mc Luhan - y a la que nosotros consagramos el Ultimo apartado de nuestra exposicion
del pensamiento del autor canadiense.

3.3. El robotismo global.

3.3.1. Efectos globales de las tecnologias relacionadas con el video.

La aldea global serd, de producirse, la cuarta etapa de un proceso cuyas dos
primeras etapas constituyen una progresiva explosion, mientras que en la tercera de
ellas se inicia una implosién que, sin embargo, no llega a consumarse por la persistencia
de los factores propios de la Galaxia Gutemberg que perduran en nuestra civilizacion.
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Esto significa que, al hablar de lo que pueda darse en una sociedad como la aldea
global, no hemos de perder de vista el hecho de que, durante décadas, hemos vivido en
un mundo perteneciente al hemisferio derecho, que "ha estado secretamente presente
en todas nuestras relaciones humanas" (AG, p. 125). La pregunta es, por tanto, a
propésito de Ia aldea global, la siguiente: jcomo llega a hacerse manifiesto eso que ya
ha empezado a funcionar en secreto, como a espaldas nuestro?

El trénsito del pensamiento propio del hemisferio izquierdo al del hemisferio derecho
ya se produce en esa tercera etapa de, digamoslo asi, "secretismo". Por ello, la distincion
entre el angelismo y el robotismo no nos basta para describir ese transito del
funcionamiento secreto al funcionamiento manifiesto. Sera preciso, entonces, que en el
propio robotismo se encuentre una nueva distincion entre dos tipos de procesos que
permita explicar esta "salida a la luz" de la aldea global. Si tal divisién existe, entonces el
robotismo correspondera, en un sentido general, a todo el proceso implosivo, pero sélo
especificamente a esta Ultima etapa. Tal vez esta ambigliedad sea la que hace que Mc
Luhan y Powers se expresen de una forma tan criptica y poco definitiva al hablar del
robotismo, al que describen ora como la "capacidad de ser una presencia consciente en
varios lugares al mismo tiempo" (AG, p. 91), ora como la descentralizaciéon que permitiria
que toda la informacién estuviera a disposicién de todos al mismo tiempo. Lo que nos
interesa es, sin embargo, esa division del robotismo en dos etapas, que los autores
citados en este parrafo bautizan con los nombres de "economia de chimenea" y
"economia de informacién de marketing". La primera de estas dos economias es todavia
especializada y aislada, lo que significa que supone una separacion entre la produccion
y el consumo, e implica una organizacién social vertical en la que se distinguen tres
componentes, a saber: materias primas, manufactura y distribucién (especialmente, el
ferrocarril) todos ellos rasgos de una cultura explosiva y expansiva que subsisten aun
hoy en nuestro modo de vida. Este es el motivo por el que, segln estos autores, el pais
que ha experimentado el proceso de la colonizacién de una forma mas rapida, ayudado
por las tecnologias expansivas, es decir, los EEUU, es el el mejor ejemplo a partir del
cual analizar las consecuencias de la implosion en su estadio de "chimenea", asi como
para augurar (cuarto elemento del tétrade) qué hace posible el estadio de "informacidn”.

“La nueva inmigracion ayudard a alimentar un surgimiento econémico y
_politico en los Estados Unidos y Canada durante los proximos cincuenta afos, el
que tendra como fondo o submedio, la llamada era de la informacion.” (AG, p. 93)

Queda claro desde el principio que esa "informacién" a la que se alude al hablar de
la aldea global no tiene nada que ver con la informacién como cantidad de Moles y el
informacionismo. En este contexto teérico, "informacion" significa aquello que hace
posible pasar del imperativo categérico como exigencia de compatibilidad formal de los
media a las maximas concretas. De este modo interpretamos, a la luz de lo expuesto en
esta segunda seccién, el siguiente fragmento:

"Aquellos que dirigen cualquier negocio, ya se trate de una universidad o de
una planta manufacturera, necesitan informacion, como opuesto a los datos en
bruto, para controlar la operacién. Necesitan mantenerse informados sobre lo que
esta sucediendo entre la vida interna de la organizacién y el mundo exterior, en
particular para estar informados sobre qué tipos y qué cantidad de
transacciones se llevan a cabo para saber qué estan logrando y saber qué hacer
en adelante." (AG, p. 111)
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El proceso de informacion es una consecuencia del reconocimiento de la prioridad de
lo social sobre lo particular, que hace que la decision 0 maxima no pueda tomarse sin
mas, sin considerar su adecuacion a cierta exigencia formal que se contrapone a los
"datos en bruto". Lo que caracteriza a esta nueva economia basada en la informacioén es
que, al estar centrada en los servicios, tiene como referencia las necesidades del
consumidor, y como instrumento a las tecnologias relacionadas con el video. Lo que
distingue a estas Ultimas de todas las restantes es su caracter interactivo, el cual
introduce una modificacién esencial. Mc Luhan y Powers ponen el siguiente ejemplo: la
nueva corporacion de telecomunicaciones muiltiportadora mueve todo tipo de informacion
a la velocidad de la luz, con lo que genera continuamente productos y servicios a la
medida de consumidores individuales que sefialaron sus preferencias a partir de una
base de datos continua; en otras palabras, en un sistema semejante, los usuarios son a
la vez consumidores y productores. Este efecto global de tales tecnologias supone,
aunque estos autores no reparen en ello, una negaciéon de la aplicabilidad de la
cuantificacion a la produccion cultural, la cual, como vimos a propésito de la teoria de
Moles (vs. seccion primera, 3.1.2.) dependia de la divisién entre un micromedio y un
macromedio, es decir, de la distincion entre los productores y los consumidores en la
cultura de masas. Si dichas divisiones tedricas son aun pertinentes en una economia de
"chimenea", en la aldea global su refutacion es el primer y esencial efecto de la "salida a
la luz" a la que nos hemos referido, y debe ser considerado antes de pasar a exponer las
ventajas e inconvenientes de esta nueva organizacion econdmica y social.

3.3.2. Ventajas e inconvenientes del robotismo.

El enjuiciamiento que sobre esta nueva etapa o "aldea global" muestran Mc Luhan y
Powers no puede dejar de ser, por lo dicho hasta aqui, positivo en términos generales.
Por ello, puede resultar sorprendente el que en AG dediquen cuatro veces mas espacio
a la descripcion de los inconvenientes de dicha organizacion social que a la de sus
ventajas. Y es que, incluso desde el tono "profético” que tantas veces se les ha acusado
de adoptar, lo que no cabe duda es que, por mas que sepamos qué es lo que, a nivel
global, puede aportar de positivo una transformaciéon semejante, lo que de un modo mas
inmediato salta a la vista es que muchas de las extensiones del ser humano a las que
éste se halla habituado quedaran obsoletas, y que éste no puede dejar de reaccionar de
un modo traumatico a nivel particular. Ventajas e inconvenientes son, en la economia de
informacion de marketing que es el robotismo en su ultima etapa, inseparables la una de
la otra como lo son, desde el punto de vista de la prioridad de lo global, la misma
globalidad y la particularidad.

En el proceso implosivo, deciamos, el ser humano recubria por completo el planeta
por medio de sus extensiones tecnolégicas. Esto tiene como consecuencia el que se
pierda de vista la base natural, pues el contexto en que se vive es por completo
"mediato”, es decir, artificial. Cuando se quiera recuperar esa naturalidad, auguran estos
autores, se recurrird a la ley sobrenatural (nueva era religiosa, o de Acuario) pero, antes
de que esta recuperacién se imponga en todos los ambitos, "cuatro tecnologias
‘relacionadas con el video (la computadora, el satélite, la base de datos y la
multiportadora organizada horizontalmente) destruiran lo que queda de la antigua
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sociedad fonéticamente alfabeta al causar el desempleo masivo en las naciones
industrializadas, la destruccion de toda intimidad y un desequilibrio planetario que apunte
a escaramuzas de propaganda en todo el continente llevadas a cabo a través de la
nueva utilidad de los satélites interactivos" (AG, p. 108). El analisis de las consecuencias
de esta transformacion global se articula, a partir de ese instante, en el de las cuatro
tecnologias mencionadas, que son estudiadas en forma de tétrade, es decir, tanto en lo
que recupera como en lo que erosiona, tanto en las ventajas que conlleva como en los
inconvenientes que acarrea, siendo ambos componentes inseparables en la accién
global de cada medio. Asi, por ejemplo, cuando se nos habla de la interactividad como
aquello que posibilita la supresion de la distincion entre productores y consumidores, no
conviene olvidar que ésta, al conceder cada vez mayor importancia al hogar, y si a ello le
anadimos el que en EEUU (pais de referencia, como dijimos, de este proceso) la
poblacion es cada vez mas vieja, se sientan las bases de un conservadurismo cuyo
efecto parece contrario al del "pensamiento del hemisferio derecho”.

Por otra parte, se nos dice que, en la sociedad electrénica "predominara la
mentalidad grupal y nos hara tan sensibles a las necesidades y deseos de otras que
regiones enteras estaran agotadas por las exigencias de la adaptacion” (AG, p. 104) lo
cual puede resultar paraddjico, pero es inseparable de la consideracién que hemos
hecho de los efectos de las tecnologias en forma de tétrade.

Esta paradoja llega a su maxima expresion cuando la referimos al ordenador,
instrumento que por un lado sirve para descentralizar la informacién y conducirnos hasta
esa nueva etapa pero que, por otro, "es un agrandamiento masivo de so6lo un nivel de
razonamiento, aquello que los filésofos identifican como causa eficiente (causa y efecto)"
(AG, p. 112). Es decir, exactamente los mismos términos en los que vimos que Mc Luhan
se referia a la imprenta, la cual no era, ni muchisimo menos, un medio que anunciase el
advenimiento de una organizacién social acorde con el medio frio ideal. A partir de este
~punto, las tesis de Mc Luhan y Powers se hacen cada vez mas inconexas y dificiles de
articular en un planteamiento como el que estamos desarrollando, cada medio es capaz
de un efecto perjudicial por cada efecto beneficioso, y el conjunto de la teoria se
oscurece. Con el fin de clarificarlo, supondremos que este resultado paraddjico (pero aun
asi coherente, como hemos intentado poner de manifiesto) puede resumirse en el
siguiente punto: la descentralizacidon que comporta el "salir a la luz" propio de esta ultima
etapa del robotismo comporta, ante todo, un resultado positivo, que es la reivindicacion
de la diversidad y la "cultura mosaico" tal como Mc Luhan la entiende, pero también un
aspecto negativo, y es que la velocidad de transmisién inhibira la capacidad humana de
descodificar. No se trata, pues, Unicamente de que partes de esa aldea global sean
sacrificadas al conjunto, sino de que la parte mas elemental de la misma, el individuo, se
ve también afectada tanto por el aspecto positivo como por el negativo de la repercusion
de tales medios de comunicaciéon. Se dan asi las condiciones para una escisiéon en el
individuo que nos remite a un tema al que ya tuvimos ocasion de referimos cuando
hablamos de las consecuencias ultimas del sistema visual. Y ese tema, al que en la
segunda parte de la presente obra dedicaremos mucha maés atencién, no es otro que la
esquizofrenia.
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3.3.3. Esquizofrenia y robotismo.

Que la consecuencia loégica del proceso de implosién nos conduzca hacia una
sociedad organizada de un modo acorde con las tecnologias es inconciliable con el
hecho manifiesto de que "el hombre no fue disefiado para vivir a la velocidad de la luz.
Sin el equilibrio de las leyes fisicas y naturales, los nuevos medios de comunicacion
relacionados con el video haran que el hombre implosione sobre si mismo. Al estar
sentado en el cuarto de control de la informacién, ya sea en su hogar o en el trabajo,
recibiendo informacion a enormes velocidades (de imagen, sonido o tactil) desde todas
las areas del mundo, los resultados podrian ser peligrosamente inflativos y
esquizofrénicos. Su cuerpo permanecera en un solo lugar pero su mente volara hacia el
vacio electronico, estando al mismo tiempo en todos los lugares del banco de datos”
(AG, p. 103). El hombre electrénico es descrito en los términos de un esquizofrénico, ya
que "usa su cerebro fuera del crdneo y su sistema nervioso encima de su piel. Una
criatura asi tiene mal genio, evitando la violencia abierta" (AG, p. 101). Se trata, en
resumidas cuentas, de un "hombre desencarnado" que ha perdido su sentido de la
identidad privada, y esto por cuanto se halla sumido en una sociedad en la cual "el
hombre no transforma tanto la tierra como se metamorfosea a si mismo en informacién
abstracta para conveniencia de los demas" (AG, p. 104).

La pérdida de esta identidad se relaciona con la pérdida de la intimidad que
acompana a la desaparicién del "secretismo”, algo que a nivel global era considerado
una ventaja pero que en los casos particulares no deja de generar inconvenientes. El
problema de la intimidad, al que se alude en repetidas ocasiones a lo largo de AG, se
replantea hacia el final de esta obra en los términos economicos propios de la
informacion de marketing.

"El tipo de intimidad de la que hablamos gira alrededor de una informacioén de
tipo particular que se puede ocultar a un investigador de crédito." (AG, p. 118)

Segun Mc Luhan y Powers, dicha intimidad depende de medios muy concretos
pertenecientes a un tipo de organizacion social también muy determinado, y desaparece
al mismo tiempo que ellos. En concreto, dichos autores sostienen que la aparicion de las
transacciones sin dinero - que, afiaden, se impondrian definitivamente en la aldea global
- es el elemento que desencadena la supresion de esa identidad personal. La
informacion es, en tales transacciones, como lo es en general en todo sistema eléctrico,
imposible de proteger, pues cualquiera con un minimo de conocimientos puede
obtenerla. Esto Ultimo no es sino una concrecion de aquello a lo que, al hablar en
términos globales, nos referiamos al decir que en el robotismo no habia centro ni
margenes, o bien que en él los "centros” estan en todas partes. La descentralizacion es,
como efecto global de los medios eléctricos, un principio esquizofrenizante que fuerza al
individuo a estar en varios lugares al mismo tiempo; algo que, como dijimos en este
mismo capitulo (vs. paragrafo 3.3.1.) se hallaba en la misma definicion de "robotismo".
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- Capitulo 4: Motivos de nuestro interés por Mc Luhan.

4 1. Elementos para un esquizoanalisis de los mass-media.

El grado de dispersion e irreductibilidad a una Unica linea de argumentacion que
encontramos con frecuencia a lo largo de la obra de Mc Luhan es coherente con algunas
de las tesis defendidas en ella, como hemos visto. El estilo corresponde aqui a la
perfeccion a las conclusiones esenciales de dicho pensamiento, del mismo modo que la
linealidad de la argumentacion a la que recurrimos al exponer la teoria de la informacion
de Moles era consecuente con la concepcion de este autor de dicha doctrina como
resultado de la perspectiva del especialista. Asi, si en la primera seccion podiamos
sentirnos satisfechos con un resumen exhaustivo de la teoria de Moles, en esta segunda
seccion no es asi, sino que tenemos necesariamente que seleccionar qué es lo esencial
en los escritos de Mc Luhan, lo mas representativo de este autor, que nos permitiria
comprender (o, cuanto menos, nos ayudaria a enmarcar) el resto de las ideas que
componen esa dispersion a la que hemos aludido.

Para emprender la tarea de un esquizoanalisis de los mass-media (que en la cuarta
seccidn de esta obra, por motivos que alli se expondrén, designaremos con el nombre de
“apologia del fracaso”) necesitamos, sin embargo, de un tercer modo de proceder. Si el
primer procedimiento mencionado era un "calco" de la teoria resumida y el segundo una
reduccion representativa o "simbolo" de la obra de Mc Luhan, al hablar del
esquizoanalisis simplemente tenemos que renunciar, por la naturaleza del presente
texto, a esa pretensidon de exhaustividad, se manifieste ésta en uno u otro de los
procedimientos aludidos. El objeto de esta obra no es proporcionar una visién de
conjunto del esquizoanalisis, sino extraer de sus textos esenciales (L'Anti-Oeudipe y
Mille Plateaux, asi como el resto de la obra de G. Deleuze y F. Guattari) los elementos
necesarios para hablar en términos esquizoanaliticos de los mass-media. A las labores
de resumen y simbolizacion se afiade, pues, una tercera, la de selecciéon de los aspectos
relevantes del conjunto de tesis consideradas, operacién que no funcionaba en los dos
procedimientos anteriores de otro modo que subordinada al procedimiento general. Al
tratar del esquizoanalisis, por el contrario, esa seleccién pasa a ser el aspecto mas
importante de nuestro trabajo, y por ello los criterios de dicha seleccién cobran una
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relevancia muy superior a la que puedan tener en cualquier otro momento de nuestra
exposicion.

El objetivo de toda esta primera parte no es otro, en realidad, que proporcionar tales
criterios de seleccidn de los elementos del esquizoandlisis que seran objeto de nuestra
atencién en lo sucesivo. Dichos criterios nos los proporciona la interpretacion de la
doctrina de Mc Luhan que hemos desarrollado en esta segunda seccién; pero, dado que
la importancia de dicha doctrina no puede comprenderse mas que por sus diferencias
con respecto al proyecto general de cuantificacién que la tecria de la informacién de
Moles representa, la obtencién de los criterios aludidos debe verse escolarmente
precedida por un resumen lo mas exhaustivo y lineal posible de dicha teoria de la
informacion.

El que la obra de Mc Luhan nos proporcione los criterios para una seleccion de los
elementos de un esquizoanadlisis de los mass-media se manifiesta, en primer lugar, en
una evidencia textual. En efecto, cada vez que en uno de sus textos esquizoanaliticos
Deleuze y/o Guattari se refieren a los mass-media, de aparecer un nombre propio, este
es el de Mc Luhan. La primera de tales alusiones aparece en el siguiente parrafo de AE:

"Lo arbitrario del designado, la subordinacién del significado, la
trascendencia del significante despodtico y, por ultimo, su descomposicién
consecutiva en elementos minimos en un campo de inmanencia descubierto
por la retirada del déspota, todo eso marca la pertenencia de la escritura a la
representacion despédtica imperial. Desde entonces, cuando se anuncia el
estallido de la <<Galaxia Gutemberg>> ¢ qué se quiere decir exactamente? (...) el
uso capitalista del lenguaje es de hecho de otra naturaleza y se realiza o se
vuelve concreto en el campo de inmanencia propio al capitalismo mismo,
cuando aparecen los medios técnicos de expresion que corresponden a la
descodificicacion generalizada de los flujos, en lugar de remitir, aun bajo una
forma directa o indirecta, a la sobrecodificacién despética. Este creemos que es
el sentido de los anélisis de Mc Luhan: haber ensefiado lo que era un lenguaje
de los flujos descodificados, por oposicion a un significante que agarrota y
sobrecodifica los flujos." (38)

En este fragmento encontramos, ademas de la alusién a las tres formas de
organizacion social que Mc Luhan distingue a lo largo de la historia, y a las que esta
consagrado todo el capitulo lll de AE, la referencia a un cuarto término propiamente
mcluhaniano, ese "lenguaje de los flujos descodificados" cuya vinculacion con el
funcionamiento de la aldea global parece dificiimente rebatible. Existe, pues, en el
esquizoanalisis un andlisis del devenir de las organizaciones sociales en los términos del
tétrade y por referencia al problema de la escritura como medio de comunicacién (39).
Paralelamente, y al plantear este problema en términos lingliisticos, se plantea también
el problema semidtico del que hablamos mas arriba, en términos extraidos del
estructuralismo.

Por ultimo, también la "oposicién" a la que Deleuze y Guattari se refieren aqui nos
hace pensar no tanto en un pensamiento que funcione verdaderamente por medio de
oposiciones - al modo de, por ejemplo, el de Moles - como en la exclusién, por parte del
criterio general de las decisiones, de una determinada conducta posible (negacién del
determinismo). Los mismos aspectos, en resumen, que habian conformado la estructura
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de nuestra exposicion de las tesis esenciales de Mc Luhan reaparecen en el
esquizoandlisis desde una terminologia distinta y mas precisa, que en su momento
determinaremos con mas detalle.

El esquizoandlisis se centra, por otra parte, en el problema de la esquizofrenia, y muy
especialmente en la relacién de ésta con el capitalismo. También a este respecto las
teorias de Mc Luhan nos parecen instrumentos apropiados para el planteamiento del
problema, si bien sobre este punto Deleuze y Guattari insisten bastante mas que el
tedrico canadiense. A pesar de esto, la situacion intermedia del capitalismo en el proceso
implosivo, deudor de la Galaxia Gutemberg al tiempo que apuntando hacia una sociedad
completamente distinta a ese sistema visual, es el elemento esquizofrenizante de la
situacion economico-social actual que mas interesa a estos autores.

"El mundo moderno nos ofrece hoy en dia imagenes particulamente
desarrolladas de estas dos direcciones, hacia maquinas mundiales ecuménicas,
pero también hacia un neoprimitivismo, una nueva sociedad tribal tal como la
describe Mc Luhan. Esas direcciones no dejan de estar presentes en todo el
campo social, y desde siempre." (40)

Esa perennidad de los componentes contradictorios se pone de manifiesto con
especial énfasis en el capitalismo actual por el hecho de que sélo él se construye como
una forma de organizacién social capaz de integrar todas las formas anteriores. Pero, si
se constituye como limite de todas las sociedades que le preceden, no lo hace sin
descubrir que su limite es la esquizofrenia (41). Este punto de partida, que aun no nos
corresponde desarrollar, debe servirnos, no obstante, para estructurar nuestra seleccion
de los conceptos y propuestas vertidos en la obra conjunta de Deleuze y Guattari, asi
como en no pocos de los textos que escribieron al margen de ésta. Ante todo, lo que el
esquizoanalisis descubre es que la esquizofrenia no es sdlo un objeto al que pueda
aludirse puntualmente, al modo en que tanto la teoria de la informacion como el
mcluhanismo hacen, sino que, en tanto que limite dltimo de la organizacién social y
fenomeno latente en todos los sistemas sociales anteriores, el estudio del componente
que la hace hasta tal punto indispensable conlleva una critica al psicoanalisis, sin la cual
no estaria completo ningun esquizoanalisis.

A partir de este punto, que llegaba a insinuarse en Mc Luhan, recorremos el curso de
los objetos de interés para este autor en orden inverso al que los hemos ido presentando
hasta aqui, "remontando la corriente”, por asi decir. Debe quedar en todo momento claro
que este "remontar la corriente” es tan sélo un recurso nuestro para dotar a nuestro
repertorio de propuestas y conceptos esquizoanaliticos de un orden que no siguen por
principio. Al problema de la represion psicoanalitica sigue, pues, en segundo lugar, el
problema de la represion general o social. Dado que el esquizoandlisis adopta, al igual
que Mc Luhan, un punto de vista opuesto a la especializacién, concede en todo
momento prioridad a la represion social con respecto a la represion particular. Si
nosotros procedemos al contrario es porque una exposicion lineal como la nuestra sélo
puede ir de lo mas simple a lo mas complejo (en este sentido, no es propiamente un
esquizoanalisis, sino una seleccion del repertorio de elementos con vistas a un
esquizoandlisis). En tercer lugar, la represion general del capitalismo remite a las formas
de represion en todos los sistemas sociales, pues hemos aceptado que es el capitalismo
-actual el que les sirve de limite. Este tercer capitulo supone, por lo tanto, la constitucion
de un esquema general de interpretacion de tales sistemas en el que, podemos
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anticiparlo ya, encontraremos una particular version de la estructura tetradica que hemos
examinado. Ahora bien, como dicho tétrade es un resultado de, por una parte, la
negacion del determinismo y, por otra, del problema semiético planteado por la formula
"el medio es el mensaje" en tanto que imperativo categérico de los medios de
comunicacion, su replanteamiento implica también una reformulacion de dicho problema
semidtico en términos mucho mas especificos, pues ya sabemos de antemano a qué
consecuencias nos conduce cada una de ellos.

En resumen, operando asi, "a la inversa", es como logramos que el conjunto de la
exposicion de tales elementos para un esquizoanadlisis de los mass-media se siga, de un
lado, de lo dicho a lo largo de toda esta primera parte y, de otro, de la necesidad de
considerar todos los resultados tedricos del problema linglistico que plantea la
comunicacion en su relaciéon con su repercusion a nivel social o global, que los despoja
del caracter meramente académico y secundario que aun tenian en nuestra exposicion
de las teorias de Mc Luhan. Con este procesc de "remontar la corriente” iniciamos, en
suma, lo que Lacan llamaria la "puntada" (42) de la teoria de los mass-media que el
mcluhanismo tan sélo hace posible, pero que en ningin momento emprende
efectivamente.

4.2, La apologia truncada.

Las carencias fundamentales que encontramos en la teoria de Mc Luhan tienen
precisamente que ver con esa ausencia de "puntada” que permita invertir por completo el
planteamiento y ver en la esquizofrenia algo mas que una consecuencia puntual de
procesos que afectan desde el principio al conjunto del psiquismo humano. Por ello
mismo, la prioridad de la globalidad sobre lo particular parece imponerse tan sélo en el
ultimo estadio, y el conjunto de la explicacion histérica que precede a la hipotesis de la
aldea global reviste la forma de una demostracioén en la que, si bien muchas premisas se
dan directamente por supuesto, es esa peticion de principio la que en modo alguno llega
a justificarse. Como la apologia del fracaso no surge sino como la otra cara del
esquizoandlisis, la ausencia de esa puntada hace que el rasgo apologético que sin duda
se halla presente en el mcluhanismo carezca de objeto, y que su obra pueda servir
indistintamente para proporcionar un criterio de seleccion de los elementos de tal
esquizoanalisis (como en nuestro caso) y para generar un ingenuo optimismo que confia
en exclusiva nuestra suerte a los medios de comunicaciéon de masas, eludiendo asi los
problemas propios de los conflictos de intereses y la represion ejercida en la sociedad
actual. La critica a Mc Luhan no ha provenido, en muchas ocasiones, de errores
detectados en el conjunto de sus analisis, sino de una exposicién insuficiente de los
mismos, que da por supuestas multiples relaciones entre los conceptos o confia al estilo
la legitimacién de algunas de sus tesis fundamentales (43).

Nosotros, sin criticar esta opcién, encontramos en ella el origen de buena parte de los
equivocos, malentendidos y criticas que la teoria mcluhaniana ha suscitado. La apologia
podia haber sido, en Mc Luhan, faciimente vinculada al fracaso inmanente tal como lo
definiremos en la cuarta seccién de este libro, y éste, a su vez, a algun elemento Ultimo
del andlisis de la esquizofrenia, con sélo que el autor canadiense hubiera vinculado entre
si las conclusiones a las que vimos que Moles llegaba (seccion primera, 4. 1); pero, eso
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si, teniendo en cuenta en todo momento que Moles tan sélo alcanzaba tales resultados
haciendo oidos sordos a los limites del proyecto general de cuantificacion, limitaciones
que el mismo desarrollo de este proyecto terminaba por poner de manifiesto. El
problema no es que, en el caso de Mc Luhan, se llegue a formulaciones de las que no
quepa otra interpretacién que la apologia del capitalismo o de los mass -media, sino el
que no se haya molestado en hacer imposibles tales interpretaciones, como
efectivamente sucede con el esquizoanalisis. Entonces, se incluye al mcluhanismo en el
grupo de las doctrinas de un sistema dado y represivo, asi como de los medios de
comunicacion de masas. En este sentido peyorativo, la "apologia" pasa a ser una de las
maniobras de los tedricos "integrados”, por usar una célebre expresion debida a U. Eco,
quien lo contrapone al grupo de los autores "apocalipticos" y caracteriza el punto flaco de
la pretensién apologética en los siguientes términos:

"El error de los apologistas estriba en creer que la multiplicacién de los
productos industriales es de por si buena, segin una bondad tomada del
mercado libre, y no que debe ser sometida a critica y a nuevas orientaciones."
(44)

Para que la apologia no pueda malinterpretarse, hay que dotarla de objetivos mas
claros. Para ello, es preciso responde a ciertas cuestiones que las teorias expuestas en
esta primera parte bastan para plantear. En primer lugar ¢en qué consisten los criterios
inmanentes? Si estos deben identificarse con la informacidn estética ¢,como impedir que
esta sea eliminada (es decir, que el descrestado sea llevado al infinito)? Tercero: ¢qué
se gana y qué se pierde cuando de lo que se trata es de hacer convivir dos tipos de
informaciones irreductibles la una a la otra? Y, por ultimo, cuarto: ¢es un objetivo
deseable el reducir al minimo la informaciéon semantica a fin de aumentar la informacion
estética? o mejor aln ¢qué tipo de relacion existe entre ambas? De las respuestas a
estas preguntas no se sigue tan sélo una poética, por mas que todo lo que se diga en
ellas sea apropiado para la poesia, ya que, como dijimos hacia el final de la primera
seccion, por "poesia" no entendemos un &ambito escindido del lenguaje, sino
precisamente aquella forma de analizar las manifestaciones linglisticas en las que los
problemas se plantean sin excepcién a nivel global. Como veremos, esto sélo la
recuperacion de cierto concepto de fracaso - al igual que ocurria en la teoria de Moles, a
contrapelo con el resto de su propio pensamiento - puede hacerlo posible, ya que sélo
eliminando nuestra preferencia por la "buena " poesia por encima de la "mala” podemos
tener en cuenta desde el principio el factor dinamico, en lugar de procurar justificar una
posicidn hierdtica haciendo la vista gorda a contradicciones inherentes a las teorias
particulares.
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NOTAS:

1. Powers, B. R, prefacio a AG, p. 18.

2. Esta tesis, que complementa a aquella segun la cual los medios de comunicacion
son extensiones de los érganos y sentidos humanos, nos parece el punto de apoyo
sobre el que se sostiene toda teoria de los media que, pese a registrar oposiciones
conceptuales en su seno, permanece al margen de la oposicion.

3. "Esquizofrenia” se entiende aqui en un sentido meramente clinico y, por lo tanto,
nada tiene que ver con la "esquizia” de la que habla el esquizoanalisis y a la que nos
referiremos en la tercera seccion de esta obra.

4. El término “destribalizacidon”, caro a Mc luhan, si que nos parece susceptible de
una traduccién a un término esquizoanalitico, a saber, el de la “desterritorializacion”.
Sobre esta equiparacion no hay, que sepamos, referencia bibliografica alguna, y acaso
no sea esta una de las menores aportaciones del presente estudio.

5. El propio Freud parece suscribir esta opinién, que se revela como el principal
motivo por el que sustituyd, en el tratamiento de la histeria, la hipnosis por la catarsis.
Freud justifica este cambio diciendo que, lejos de ser una terapia, “la existencia de
estados hipnoides es base y condicion de la histeria. Tales estados hipnoides, muy
diversos, coinciden, sin embargo, entre si y con la hipnosis en la circunstancia de que las
representaciones en ellos emergentes son muy intensas, pero se hallan excluidas del
comercio asociativo con el restante contenido de la conciencia” (estudios sobre la
histeria”, en Obras Completas, op. cit., p. 46).

6. La influencia del Prefacio a Platén sobre Mc Luhan fue reconocida por este
mismo autor en su prélogo a la obra de H. D. Innis, The Bias of Communication,
Toronto: Univ. of Toronto Press, 1951; p. IX.

7. Vs. Derrida, J.La Gramatologia, Buenos Aires: Siglo XXI, 1971. En particular, el
capitulo lll de la segunda parte, titulado “Génesis y estructura del <<Ensayo sobre el
origen de las lenguas>>".

8. Havelock, E. La musa aprende a escribir, Barcelona: Paides, 1994, p. 63. El
texto de Rousseau se encuentra traducido en Torrejon de Ardoz: Akal, 1980.

9. Ong. W. Oralidad y escritura. Tecnologia de la palabra. México: FCE, 1996; p.
29.

10. La musa aprende a escribir, op. cit., p. 48.
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11. La musa aprende a escribir, op. cit,, p. 63.
12. La musa aprende a escribir, op. cit. p. 51.

13. Dicha cuestion llega a influir en Mc Luhan a través de su maestro H. D. Innis, el
cual afirma lo que a continuacion citamos: “Mi investigacion esté vinculada a la tradicion
oral, en particular a su reflejo en la civilizacion griega, y a la necesidad de recuperar
parte de su espiritu.” (The Bias of Communication, op. cit., p. 190).

14. Los conocimientos aplicados suponen un conocimiento anterior, en tanto que el
conocimiento en general no lo supone. Esta distincion es ejemplificada por Mc Luhan en
GG, p. 222 y ss.

15. Esta cuestion esta, una vez mas, vinculada con la obra de uno de los autores del
esquizoanalisis. Asi, Deleuze sostiene al comienzo de su Légica del sentido (Barcelona:
Paidds, 1989; p. 25) lo que sigue: “Pertenece a la esencia del devenir avanzar, tirar en
los dos sentidos a la vez (...). El buen sentido es la afirmacion de que, en todas las
cosas, hay un sentido determinable; pero la paradoja es la afirmacion de los dos
sentidos a la vez.”

16. La imprenta tiene, pues, un sentido de iure contradictorio, que en absoluto puede
revocar el que, de facto, hay desempefiado un papel que en alguna ocasion fuera
contrario a dicho sentido. En esto se separa de Mc Luhan de, por ejemplo, la de Jack
Goody, como ha sefalado N Stevenson (con quien, sin embargo, no coincidimos en su
apreciacion de ambos autores) en el siguiente parrafo de Understanding media culture-
Social Theory and Mass Communication ( Londres: SAGE publications, 1995; p. 129) :
“Goody enfatiza las posibilidades comunicativas abiertas por la imprenta. Mc Luhan,
como vimos, tiende a considerar negativamente este proceso como productor de formas
de vida sensorialmente pobres, uniformes y homogéneas. Esta deficiente lectura de la
cultura de la imprenta omite necesariamente alguna de las mejores oportunidades
emancipatorias que florecieron con el advenimiento de la comunicacién escrita. Como
Goody ha demostrado sobradamente, la fijacion del discurso por medio de la imprenta ha
contribuido a una forma de conciencia racional y critica sin la cual dificilmente podria
imaginarse la vida actual. La cultura impresa, concluimos en oposicién a Mc Luhan, esta
mejor representada dialecticamente.” Creemos manifiesto que Stevenson se equivoca
en su examen de la doctrina de Mc Luhan pues, de hecho el autor canadiense reconoce
el caracter revolucionario que las tecnologias visuales tuvieron en su momento, sin que
esto invalide la tesis que sostiene que, en la actualidad, solo se hallan revestidas de un
caréacter conservador: “La nueva tecnologia es asi un agente revolucionario. Vemos esto
hoy con los medios electronicos y lo vimos hace varios miles de afos con la invencion
del alfabeto fonético.” (En Mc Luhan, E., Zingrone, F. , Mc Luhan, escritos esenciales,
Barcelona: Paidos, 1998; p. 287.)

17. Hablar del limite interno de un medio equivale a sostener que dicho medio es su
propia forma, con lo que todo lo demas pasa a ser su materia. Esto no sucede con las
tecnologias visuales, las cuales tienen, de un lado, un limite territorial (extension del
planeta) y, de otro, un limite material (la repeticién potenciaimente infinita, pero siempre
actualmente finita, del mensaje). Dichos limites estan vinculados a medios que parecen
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hechos a la medida del mensaje semantico, por su sumision a las leyes de la logica, su
homogeneidad y su linealidad. El mensaje estético, sin embargo, subvierte estas
condiciones: “El arte tecnologico toma toda la tierra y su poblacion como material suyo,
no como forma suya (...) (Los medios de comunicacion) sélo pueden confiarse a los
nuevos artistas, porque son formas de arte” (Mc Luhan, M., “Itinerario de los medios de
comunicacion” en Carpenter, E., Mc Luhan, M., El aula sin muros. Investigaciones
sobre técnicas de comunicacién, Barcelona: Laia, 1974; p. 241.

18. El resumen mas conciso de esta postura se halla en UM, p. 39: “Nuestra
respuesta convencional a todos los medios, de que lo que cuenta es como se utilizan, es
la postura embotada del idiota tecnoldgico. (...) El efecto de un medio sélo se fortalece e
intensifica porque se le da otro medio que le sirva de <<contenido>>. El contenido de
una pelicula es novela, obra de teatro u épera. El efecto de la forma de pelicula no
guarda relacién alguna con el programa contenido.” En contra de la postura del idiota
tecnolégico se ha manisfestado también C. Abastado en Message des médias
(Paris:CEDIC, 1980; p. 39) al resumir la revolucion mcluhaniana en los siguientes
términos: “El problema que se plantea a los politicos, a los sociélogos, a los filésofos no
es tanto saber lo que el hombre ha hecho o debe hacer con los medias como
comprender qué han hecho los medias con nosotros.”

19. Es notable el que aqui se privilegie el cambio de ritmos, a diferencia de lo que
ocurria en Moles, autor este segln el cual el mensaje era el resultado de la integracion
de ritmos - vs. el apartado de la seccion primera.

20. Esta relacion entre la logica (de logos) y la sucesion cronoldgica en Mc Luhan no
es un aspecto propiamente hegeliano de su obra, ya que a la triada tesis-antitesis-
sintesis afade este autor un cuarto término, la resonancia, que modifica o reformula
decisivamente a los otros tres, como comprobaremos al examinar las caracteristicas de
la estructura tetradica - vs. apartado 3.2. de esta misma seccién.

21. Creemos que este ser tomado por contenido de otro medio es lo que hace posible
que los medios calientes puedan pasar, segun Mc Luhan, a ser total o parcialmente frios,
y viceversa. A la transformacion parcial de un tipo de medio en su contrario, 0 mejor, al
resultado de la misma, lo llama Mc Luhan “hibrido”; a la transformacion total, la bautizo
con el nombre de “reversion”.

22. Moragas Spa, M., Semiética y comunicaicon de masas, op. cit., p. 24.

23. Jorge Lozano plantea esta diferencia meramente funcional entre el medio y el
mensaje en su prélogo a la edicion castellana que citamos, p. 8 y ss.

24. Peirce, Ch., El hombre, un signo, Barcelona: Catedra, 1988 ; p. 158.

25. En rigor, Peirce distinguié nueve categorias (fres de las cuales son las aqui
mencionadas) agrupadas en grupos de tres, de cuya combinacion obtuvo diez clases de
signos. Las tres categorias que nosotros hemos seleccionado como ejemplo mas claro
de la division tripartirta corresponden, en realidad, a la clasificacién del signo segun el
vinculo con su referente. Para un resumen de la cuestion de las nueve categorias, asi
- como de los problemas que plantean las de icono, indice y simbolo vs. Abril, G., Signo y
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significado, Madrid: P. del Rio ed., 1972; pp. 19-21 y 28-32. En cuanto a la presentacion
de las ciez categorias de simbolos, recomendamos la exposicion de Gutiérrez Lopez, G.
A., Estructura de lenguaje y conocimiento, Madrid: Gredos, 1974, pp. 66-67

26. Baudrillard, J. "Understanding Media” en VVAA, Analisis de Mc Luhan, Buenos
Aires: Tiempo Contemporaneo, 1969; p. 34.

27. Vazquez Montalban, M. Historia y comunicacion social, Barcelona: Grijalbo
Mondadori, 1988, p. 60-61.

28. Esta posibilidad nos parece, con todo, indefendible, y ha sido explicitamente
rechazada por Mc Luhan en El aula sin muros, op. cit, p. 241, como veremos en la
siguiente frase: “La vida exige que aparejemos y subordinemos los medios de
comunicacion a los fines humanos.”

29. Vazquez Montalban, M. Historia y comunicacién social, op. cit.,, p. 138 en una
linea de pensamiento distinta, R. Gubern peca, sin embargo, del mismo defecto al
suponer ideologia en una obra, la de Mc Luhan, que propone precisamente la posibilidad
de un pensamiento a-ideologico, en el siguiente parrafo de Mensajes iconicos y cultura
de masas (Barcelona: Lumen, 1988; p. 304). “De este estudio se desprende con
absoluta légica que cada medio se beneficia de los otros medios que apuntan hacia los
mismos objetivos ideoldgicos, actuando como un refuerzo acumulativo y persistente
sobre el individuo.”

30. B. R. Powers, en el prologo ya citado a AG., p. 16, plantea este caracter profético
como un aspecto indisociable de su obra conjunta con Mc Luhan: “EN La aldea global
hemos limitado nuestro analisis mas difundido al proximo impacto mundial de las
tecnonlogias relacionadas con el video a las que, en su forma actual, pronostican un
futuro irreversible.”

31. No estamos de acuerdo, por consiguiente, con aquellos autores que,
estableciendo un simil con el positivismo de Comte, hablan de una tesis de <<los tres
estadios de la humanidad>> en la obra de Mc Luhan, tal y como hace A. Bourdin en un
capitulo homoénimo de su obra Qué ha dicho verdaderamente Mc Luhan (Madrid:
Doncel, 1973; p. 84 y ss).

32. En Laws of Media, op. cit., p. 129 y ss. Mc Luhan analiza una serie de tétrades en
virtud de esta premisa: "Los siguientes tétrades estan presentados en forma poética,
opositiva.” El énfasis en la importancia de las figuras retéricas como paradigma de
determinadas mentalidades aparecia ya en el siguiente parrafo GG, p. 78: “Las figuras
retéricas son actitudes mentales, como la hipérbole, la ironia, la atenuacion, el simil o la
paronomasia.” La aportacion posterior a esta idea es, pues, la reduccién del nimero de
figuras consideradas a cuatro, la cual sélo se producird a partir de la descripcion del
caracter tetradico del funcionamiento de los media.

33. En Laws of media, op. cit., p. 232 se equipara a estas tres figuras retdricas mas
la metafora con las cuatro leyes del tétrade (si bien se advierte que las cuatro figuras no
componen, a su vez, un tétrade) del siguiente modo:
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(Metafora) Realce Inversion (Ironia)

(Metonimia) Recuperacion Desuso (Sinécdoque)

34. Que estos cuatro conceptos sean las “leyes” del medio es coherente con el hecho
de que éste sea una mera forma, como vimos en el capitulo anterior. Asi, Romero Rubio
puede afirmar, en Teoria general del la Informacion y de la Comunicacién, (Madrid:
Piramide, 1975; p. 325) lo que sigue: “A nivel estético, Mc Luhan es el gran reivindicador
de la forma frente al contenido. La “forma” es aqui entendida como la ley interna del
medio.” Con todo, no cabe atribuir a dicha forma ningun caracter “ontolégico”, al modo de
lo que J. M. Bermudo pretende en el siguiente fragmento: “La <<desmaterializacién>> de
su teoria puede también entenderse a otro nivel: los habitos o esquemas de
pensamiento, percepcion y accion humanas son, en Ultimo caso, funciones, relaciones.
El universo ontolégico de Mc Luhan es, en este sentido, formal.” (El mcluhanismo,
ideologia de la tecnocracia , Barcelona: Picazo, 1972; p. 42). En Mc Luhan no hay
referencia alguna al ser como un en-si del que cabria decir algo. Asi pues, las relaciones
afectan al dominio de la psicologia, no al de la ontologia, por mas formal que esta se
pretenda.

35. Estos dos graficos figuran en AG, pp. 62 y 27, respectivamente.

36. El listado de esta serie de oposiciones a partir de los dos hemisferios del cerebro
se encuentra en su integridad en el siguiente grafico de AG, p. 66:

Ojo Oido
Hemisferio izquierda Hamislerio derecho
controla el lado derecho del cuerpo cantrola el lada fzquierdo del cuerpo
Visual-Habla-Verbal Tictil-Espaclal-Musical-Actistico
Légico-Matematico Holistico
Lineal-Detallado Artlstico-Simbélico
Secuendal Simultdneo
Controlado Emocionall
Intelectual InmiT.ivD-Crealivo!
Dominante Secundario-Tranquilo
Mundano Espiritual
Cuantitativo Cualitative
Activo Receptivo
Analltico Sintético-Guestaltico

Lectura-Escritura-Clasificacion Reconodimiento facial
Crdenamiento secuencial Comprensién simultinea.
Percepcién del orden significativo Percepdién de normas abstractas

Secuendas molricas complejas Reconocimiento de figuras complejas

37.Vs. AG, pp. 91y ss.

38. AE, p. 248.
39. Dicho analisis tetradico se estructura, en sus tres primeras fases, en el Cap. Ill de

AE, titulado “Salvajes, barbaros y civilizados”, e insinua la cuarta ley del tétrade, la
propiamente vinculada a la esquizia, en el Cap. IV, “Introduccién al esquizoanalisis”.
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40. MP, p. 365.

41. Esta es una de las tesis fundamentales del esquizoanalisis. Su formulacién mas
explicita la encontramos en AE, p. 274: “(...) la esquizofrenia era el /imite absoluto de
toda sociedad, en tanto que hacia pasar flujos descodificados y desterritorializados que
devuelve a la producciéon deseante, <<al limite>> de toda produccion social. Y el
capitalismo, el limite relativo de toda sociedad, en tanto que axiomatiza los flujos
descodificados y re-territorializa los flujos desterritorializados. Ademas el capitalismo
encuentra en la esquizofrenia su propio limite exterior, que no cesa de rechazar y
conjurar, mientras que &l mismo produce sus /imites inmanentes que desplaza y agranda
sin cesar.” Las cursivas son de los autores del texto.

42. Lacan entiende por “puntada” aquella caracteristica del lenguaje por la cual “cada
término se anticipa en la construccién de todos los otros e, inversamente, logra
completar el sentido a través de su propio efecto retroactivo.” (en “Subversion du subjet
et dialectique du désir’, Ecrits, Paris: Seuil, 1966; p. 805. Citado en Dor, J. Introduccidn
a la lectura de Lacan. Vol. 1: El inconsciente estructurado como lenguaje.
Barcelona: Gedisa, 1995; p. 50.

43. En GG, p. 9, J. Lozano cita a J. Meyrowitz (No sense of Place. The Impact of
Electronic Media on Social Behavior, 1985), quien explica gran parte de la hostilidad
hacia la obra de Mc Luhan justamente a partir de esta pecualiaridad estilistica del autor
canadiense.

44. Eco, U. Apocalipticos e integrados, Barcelona: Lumen, 1995; p. 66.
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SEGUNDA PARTE : HACIA UNA APOLOGIA DEL FRACASO INMANENTE.
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SECCION TERCERA :

Esguizoanalisis e inmanencia.

- Capitulo 1: Aportacién teérica del esquizoanalisis.

1.1. La esquizia,

De cara a apreciar el valor que para nuestra exposicion tienen determinados
conceptos presentes en el esquizoanalisis, nos parece conveniente detenernos por un
instante y resumir brevemente nuestra trayectoria a lo largo de las paginas precedentes.
En la primera parte de este texto hemos intentado poner de relieve los principales puntos
de divergencia entre dos concepciones de la comunicacidén y del pensamiento
abiertamente distintas. En la primera seccion, siguiendo la argumentacion de A. Moles,
llegamos hasta un punto en el que la coherencia légica del argumento nos conducia
hasta una contradiccién que le era inherente. La aparicion de otra teoria de rango por
completo distinto era, pues, una consecuencia necesaria del propio desarrollo
informacionista. Dicha contradiccion ha sido expresada en los términos de una asimetria
descubierta entre los dos procedimientos de discernimiento de la informacién semantica
y la informaciéon estética a los que hemos aludido en 4.1.3. . De esta asimetria
destacaremos, por la importancia decisiva que tendran en el comienzo de esta tercera
seccion, los siguientes aspectos: .

1) La asimetria existe para que la contradiccion logica recaiga propiamente sobre uno
de los dos procedimientos de discernimiento aludidos, a saber, el de descrestado infinito,
cuya pretension se nos ha mostrado imposible de satisfacer.

2) El segundo de estos procedimientos de discernimiento, el de inversion, no es
contradictorio en si mismo, pero no puede ser llevado al infinito.

De estos dos puntos se sigue, a su vez, el que la distincién entre los dos tipos de
informacion que habiamos diferenciado (semantica y estética) sea, en algun sentido,
imposible. En rigor, teniendo en cuenta solamente el descrestado infinito, dicha distincion
es posible de hecho, pero no de derecho; en lo que respecta al segundo procedimiento,
el de inversion, las dos teorias expuestas difieren a la hora de atribuirle cierta capacidad
para efectuar este discernimiento. Segin Moles, la inversién no sirve para separar la
informacién semantica de la informacién estética ni de hecho (en esto consiste el que no
pueda ser llevada al infinito) ni de derecho; los analisis de Mc Luhan, por el contrario,
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apuntaban hacia la posibilidad de que esa distincion por medio de la inversion sea,
cuanto menos, posible de derecho. Nos es dado descubrir también en su teoria una
sugerencia que le confiere un tono profético que ha sido con frecuencia objeto de critica,
esto es: si existe posibilidad de derecho de esa distincion, también debera serio de
hecho, si bien esta distincion de hecho existe como proceso, y por lo tanto no como
punto definitivo de llegada del devenir historico (1).

Para que esta distincion entre ambas informaciones fuera imposible a través de la
inversion, seria necesario que la informacion estética pudiera prescindir de la informacion
semantica en algun sentido. Cabria esperar que Mc Luhan hubiera formulado algun tipo
de instancia teérica por medio de la cual esto pudiera ser asi. Lo cierto es que no llegd a
hacer tal cosa, y por eso hemos hablado de "sugerencia" a este respecto, mas que de un
verdadero posicionamiento teérico. Esta sugerencia aparece insinuada en la estructura
tetradica, cuyas cuatro etapas sefalan, respectivamente

1) En la recuperacién (metonimia), un alejamiento progresivo de la casi absoluta
preeminencia de la informacién estética (y aqui es decisivo el "casi") por lo que no puede
hablarse ain de un sentido estético propiamente dicho (éste so6lo aparece cuando la
informacién semantica se plantea como capaz de suprimirlo de hecho).

2) En la inversion (ironia), el alejamiento llega a tal punto que la informaciéon
semantica predomina y es capaz de hecho de suprimir la informacion estética. Hay que
notar, en este punto, que la inversion aqui se refiere a una de las cuatro operaciones
que todo media necesariamente lleva a efecto segun Mc Luhan, y que por tanto no debe
confundirse con el procedimiento descrito por Moles y al que nos hemos referido en el
apartado 4.1.3. de la seccién primera.

3) En el desuso (sinécdoque), se muestra el caracter en si mismo contradictorio de tal
reduccién de todo mensaje a informacién semantica, y se recupera cierto grado de
informacion estética, que convive con un predominio de hecho la informacion semantica.

4) Por ultimo, en el realce (metafora), la informacion estética vuelve a predominar, sin
que por ello se elimine del todo la informacion semantica. Es en este cuarto aspecto del
tétrade donde, no obstante, se insinGa por primera vez el dominio exclusivo de la
informacion estética, al que nos referiamos mas arriba.

Como vemos, a lo largo de estas cuatro etapas en que Mc Luhan divide
fundamentalmente su esquema de pensamiento, no existe en ningin momento de hecho
ese dominio exclusivo de la informacion estética, es decir, que la preponderancia de este
tipo de informacién nunca es absoluta, sino tan sélo relativa en 1) y 4). El predominio
absoluto es, sin embargo, apuntado en 4) como aquel objetivo al que se tiende (y de ahi
el caracter utdpico del que se reviste su doctrina de la "aldea global"). El tétrade es, por
tanto, el recurso estructural por medio del cual se describe un proceso que apunta hacia
un objeto final que, pese a todo, no le es dado alcanzar definitivamente. De ahi el
aspecto "truncado" de su apologia, que permite, no obstante, concebir esa instancia,
pese a no dar mas detalles a propésito de la misma. En el grado dltimo de dicha
evolucién, cuando la informacion estética no ha sido llevada aun al absoluto, es decir,
cuando la informacién semantica se ha reducido al minimo, cabe concebir que ese
minimo sea separable de derecho (es decir, que sea cuantitativamente tan poco
significativo que deje de ser tenido en cuenta) y, de este modo, pueda hablarse de la
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informacion semantica en términos absolutos, independientemente de su necesaria
connivencia con la informaciéon semantica. Hay que afnadir que esta posibilidad es un
requisito indispensable para la comprension del tétrade como estructura coherente pues,
de no tenerla en cuenta, nos veriamos obligados a hablar de una evolucion cuya
tendencia ultima la conduce en direccién a algo de lo que no podriamos decir nada en
absoluto y a lo que, sin embargo, desde el momento en que renunciamos a negar la
existencia de la informacion estética como de algo definible, estamos obligados a
referirnos.

En consecuencia, la estructura tetradica no es del todo comprensible si a ésta no
afadimos un elemento que, si bien se distingue en algun sentido de los componentes del
tétrade, no puede considerarse ajeno al conjunto de la estructura. De hecho, este dltimo
elemento es el que la dota de sentido, el que le confiere la importancia que hemos visto
que le atribuia Mc Luhan. El objetivo principal de este capitulo consiste en hallar una
herramienta conceptual apta para desempefar ese papel decisivo, y nos hemos
propuesto dar con ella en el contexto de la obra enmarcada bajo el término
"esquizoanalisis" por Deleuze y Guattari. Mas que justificar esa decision, quisiéramos
ahora tan solo mencionar algunos motivos, coincidencias (0 mejor, sospechas fundadas)
de que el transito de una a otra parte de este trabajo es, cuanto menos, licita. En primer
lugar, cabe preguntarse por qué nos centramos en el esquizoanalisis. ¢(Qué puede
aportarnos una teoria (los autores citados mas arriba reivindican para ella el término
"pragmatica” (2) ) tan aparentemente alejada del conjunto de problemas que se nos han
planteado? Como vimos, la esquizofrenia aparecia mencionada, en momentos muy
distintos entre si, al menos en cuatro ocasiones a lo largo del desarrollo expositivo de la
seccion segunda. Son los siguientes:

1) Se insinda el origen de la esquizofrenia a partir de la aparicion del alfabeto
fonético.

2) Encontramos su maxima expresion, asi como una descripcion en términos légicos
de la misma, en la contradiccion interna descrita a propédsito del sistema visual propio de
la "Galaxia Gutemberg".

3) Se descubre |a esquizofrenia como consecuencia o aspecto negativo de la cultura
mosaico, considerada la situacion actual. Este tercer punto recibe su evaluacién negativa
tan sélo en la obra de Moles y corresponde, por tanto, a nuestra seccién primera. Segun
este autor, dicha situacidon genera un desorden psiquico proveniente de la convivencia,
propiciada por los medios de la cultura de masas, de elementos propios de una
sensibilidad anterior con las avanzadillas surgidas de la tendencia hacia una inversion
infinita, es decir, hacia un discernimiento absoluto de la informacién estética - en esta
ocasion si nos referimos a la inversion en el sentido del 4.1.3. de la seccién primera - ;
algo, en opinion de Moles, por completo imposible.

4) La esquizofrenia se presenta, de nuevo en Mc Luhan, como un sintoma, un
efecto previsto de la instauracién del robotismo a escala planetaria.

No parece que, en principio, pueda contemplarse sin extrafieza una circunstancia
como ésta, en que una misma palabra sirve para la descripcién de cuatro problemas tan
distintos entre si, maxime cuando ni tan siquiera se nos da una definicion de
"esquizofrenia”, asunto este que se da por hecho o como reservado a los especialistas
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de otra area de conocimientos. Esta ultima carencia es, no obstante, tanto mas grave en
la obra de Mc Luhan que en la de Moles ya que, mientras que éste se destacaba como
representante de la perspectiva del especialista, para aquél la especializacion constituia
un error en si misma. Ademads, el sentido de "esquizofrenia" no puede darse por
supuesto ni aun recurriendo a los "especialistas" en dicha patologia, pues ésta ha tenido,
como veremos, tres sentidos fundamentales. Y es asi como volvemos a referirnos a la
importancia a este respecto del esquizoanalisis, que afade a estos tres sentidos un
cuarto, y distingue la esquizofrenia de este nuevo elemento, la "esquizia". Nos
referiremos a ella en primer lugar, en los términos en que Deleuze y Guattari la
describen, y sélo mas adelante la distinguiremos de los tres sentidos de "esquizofrenia”,
por motivos de comodidad expositiva.

1.2. El plano de consistencia.

Hablar de la esquizia intentando vincularla con la nueva instancia a la que nos
referimos a propoésito del tétrade, haciéndolo ademas en los términos propios del
esquizoandlisis, nos fuerza a tratarla al modo de un "plano de consistencia“. Como
vimos, la quinta instancia de la estructura tetradica sigue formando parte de ésta, pese a
diferenciarse de la misma. Esta situaciéon resulta paraddjica, pero no por completo
inabordable, después de lo hasta aqui dicho.

Refiriéndonos a la teoria mcluhaniana de la evolucién tecnolégica (la cual, como
sabemos, tenia en el tétrade su metafora) habiamos hablado de un medio frio "ideal”,
que resultaba, segun dijimos, posible de iure, con independencia de que lo fuera o no de
facto. Esto era asi porque dicho medio frio no encerraba, al contrario que el medio
caliente ideal, contradiccion alguna. Hemos aludido a él (y la responsabilidad de esta
traduccion a términos filosoficos del asunto es enteramente nuestra) como al imperativo
categdrico de los media. Este recurso al concepto kantiano venia justificado por los
siguientes dos motivos:

1) El medio frio ideal remitia a un criterio constituido en funcién de la no-
contradictoriedad en términos universales de los distintos elementos que lo componen,
es decir, de las distintas extensiones de los sentidos y érganos humanos (y, desde esta
perspectiva, también guarda cierto parentesco con el concepto leibniziano de
"composibilidad").

2) Pero este criterio también excluia, al igual que el imperativo categérico, una
determinada situacién que, no obstante, seguia considerando posible - algo que no
sucede en la composibilidad (3). Esta situacién no era otra que la Galaxia Gutemberg en
tanto que concrecion del medio caliente ideal y, en consecuencia, de la contradiccion
interna que ya habia sido dejada por principio de lado segun lo sostenido en el parrafo
anterior.

La definicion mas concisa de la esquizia, pero que ya nos permite relacionarla con las
dos condiciones del criterio anunciadas mas arriba, la encontramos, casi con toda
seguridad, en el glosario que incluye F. Guattari al final de su obra titulada Cartografias
del deseo, a la que nos referiremos en varias ocasiones a lo largo de las proximas
paginas. Dice asi:

123



"ESQUIZIA: Sistema de corte que no implica interrupcion de un proceso. El
esquize contiene un nuevo capital de potencialidad." (4)

Esta definicion, en especial su primera frase, merece cierta explicacion para ser
comprendida. Ante todo, el proceso al que alude no es otro que el deseo (5), en tanto
que éste no se detiene en sus concreciones ni aspira a un fin dltimo, sino que debe
hallar su justificacion o intensidad (ese "nuevo capital de potencial" de la segunda frase)
en si mismo. Este proceso es un proceso de produccion descrito en los términos de una
serie de flujos en los que se registran ciertos cortes, resultado de los cuales son los
objetos del deseo. Ahora bien, dicho objetos no pueden unificarse en un objeto Gnico, en
cuyo caso el proceso entero apareceria encaminado a este Objeto como finalidad dltima.
Son, por consiguiente, "objetos parciales”, segln la terminologia de M. Klein (8), quien
aludié a ellos por vez primera, si bien la actitud del esquizoandlisis difiere de la de ésta
en dos puntos fundamentales, a saber:

A) La actitud de Klein no consiste en concebir el deseo como produccion de los flujos,
asi como de los propios objetos parciales, sino en tomar al deseo por una carencia del
objeto. Esta primera diferencia remite, por tanto, a los mecanismos explicativos del
deseo y sus objetos.

"Melanie Klein hizo el maravilloso descubrimiento de los objetos parciales,
este mundo de explosiones, de rotaciones, de vibraciones. Sin embargo, ¢como
explicar que fracasase en la loégica de estos objetos? En primer lugar, ocurre
que Melanie Klein los piensa como fantasmas y los juzga desde el punto de
vista del consumo, y no como produccién real. Asigna mecanismo de causa
(como la introyeccion y la proyeccion), de efecto (gratificacion y frustracién), de
expresion (lo bueno y lo malo), que le imponen una concepcion idealista del
objeto parcial."

B) La segunda polémica, si bien se sigue de la primera, difiere en su naturaleza, pues
afecta al orden de los objetos, a cémo se superponen y/o subordinan. Pocas lineas mas
adelante, Deleuze y Guattari afiaden:

"En segundo lugar, Melanie Klein no se desembaraza de la idea de que los
objetos parciales esquizo-paranoides remiten a un todo, ya original en una fase
primitiva, ya por llegar en la posicion ulterior (el Objeto completo). Los objetos
parciales, por tanto, le parecen extraidos de personas globales; y no sélo entran
en totalidades de integracion concernientes al yo, el objeto y las pulsiones, sino
que ademas ya constituyen el primer tipo de relacién objetal entre el yo, el padre
y la madre." (AE, p. 49)

La esquizia se distingue, pues, de la esquizofrenia del mismo modo en que se
oponen las dos nociones de deseo (produccién y carencia) que hemos mencionado.
Pues bien, el Objeto total, en tanto que funciona como fin Gltimo del deseo, es aquello de
lo que el deseo carece, segun los “especialistas" que habian a propdsito de la
esquizofrenia (7). No se preocupa, por tanto, de no entrar en contradiccion con los
objetos parciales; mas aun, hace de éstos una pura contradiccion: al mismo tiempo los
presenta como objetos del deseo y les niega el rango de verdadero objeto del deseo.
Incumple, pues, la primera de las condiciones que debia cumplir el criterio, el imperativo
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categorico de los media. La instancia trascendente, el Objeto total, se presenta como un
corte que supone la interrupcion del flujo. En la esquizia, por el contrario, los cortes no
interrumpen en ningun momento el flujo o, en otras palabras, los objetos parciales son
compatibles o "consistentes" entre si.

La nueva instancia que llevamos algunas paginas buscando se caracterizara, en
suma, por su consistencia. Deleuze y Guattari la llaman "plano de consistencia”, o
también "plano de inmanencia” a dicha instancia en su obra titulada Mille Plateaux.
Nosotros la vincularemos al medio frio ideal, en la medida en que éste hace compatibles
las extensiones de los distintos sentidos y o6rganos humanos que posibilitan las
tecnologias. Dejaremos para un momento posterior esa vinculacion. Anticiparemos, eso
si, que dicho plano permite describir el grado absoluto- de discernimiento de la
informacion estética que la inversién no hacia posible, al no poder llegar al infinito. El
esquizoanalisis describe el salto de la inversion a la inversion infinita o plano de
consistencia en términos de un "salto al absoluto”, si bien este absoluto nada tiene de
idealista, sino todo lo contrario. Como debe ser explicado en los términos de un proceso,
y no en los del Objeto total, los autores a los que nos venimos refiriendo en esta
segunda parte, se refieren al absoluto en los términos propios de un "movimiento”. En
otro glosario, esta vez de la obra que acabamos de mencionar, sefiala a este respecto lo
siguiente:

"Asi pues, "absoluto" quiere decir lo siguiente: lo absoluto no expresa nada
trascendente ni indiferenciado; ni siquiera expresa una cantidad que
sobrepasaria cualquier cantidad dada (relativa). Solo expresa un tipo de
movimiento que se distingue cualitativamente del movimiento relativo." (MP, p.
518)

El absoluto no es, pues, un Absoluto al modo hegeliano, sino un adjetivo, algo que se
dice de un movimiento o de una linea para calificarlos. Deleuze y Guattari describen, al
comienzo de MP, dos tipos de linea. En primer lugar, existen lineas de articulacién, las
cuales suponen un corte que interrumpe el flujo de deseo trazando estratos o territorios.
Por otro lado, existen las lineas de fuga, o cortes que no interrumpen el flujo, y que
suponen movimientos de desterritorializacion y desestratificacion. A lo largo de las cuatro
etapas se suceden y conviven ambos tipos de lineas, pero ni siquiera en la ditima de
ellas llegan a ser absolutas la desterritorializacion y la desestratificacion (términos que
aclararemos mas adelante) pese a tender invariablemente hacia una desterritorializacion
y una desestratificacion absolutas, esto es, hacia el espacio liso o "plano de
consistencia” (8).

Con esto hemos arrojado alguna luz sobre la naturaleza del criterio de los media, o
imperativo categdrico de los media, al que nos habiamos referido en 1). Pero ain no
hemos dicho nada lo bastante esclarecedor respecto a lo que ese criterio excluye, lo cual
constituia la segunda condicion que éste debia cumplir para funcionar del mismo modo
que el imperativo categdrico kantiano.
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1.3. Exclusion del complejo de Edipo.

Segln el esquizoandlisis, o que dicho imperativo categérico excluye se seguira de
la concepcion del deseo propia del psicoanalisis, es decir, del deseo como carencia de
un Obijeto total trascendente. Examinaremos a continuacion cémo la equiparacion del
imperativo categdrico con el plano de consistencia es solidaria con respecto a la
exclusion por parte del criterio inmanente del complejo de Edipo.

Antes de cualquier otra consideracion, debemos advertir que la nocién especifica que
se tiene del complejo de Edipo en este contexto es la lacaniana, imperante en la época
en que Deleuze y Guattari escriben su obra conjunta. Ademas, como segunda
advertencia, debemos hacer notar que la exclusion del complejo de Edipo no implica su
imposibilidad. De hecho, estos dos autores en ninglin momento niegan que existan
funcionamientos edipicos en la psique de un nimerc muy grande de individuos, pero
rechazan el que este complejo pueda ser tenido por "consistente”, o sea, compatible con
el criterio que supone el plano de inmanencia, y que nosotros hemos relacionado con el
imperativo categérico. En otras palabras, niegan que sirva para describir el
funcionamiento del subconsciente. Asi lo dejan de manifiesto en el siguiente fragmento:

"No se trata de negar la importancia vital y amorosa de los padres. Se trata
de saber cual es su lugar y su funcién en la produccién deseante, en lugar de
hacer a la inversa, haciendo recaer todo el juego de las maquinas deseantes en
el codigo restringido de Edipo. (...) El nifo posee desde su mas tierna edad toda
una vida deseante, todo un conjunto de relaciones no familiares con los
objetos y las maquinas del deseo, que no se relaciona con los padres desde el
punto de vista de la produccion inmediata, sino que esta relacionada con ellos
(con amor u odio) desde el punto de vista del registro del proceso, y en
determinadas condiciones muy particulares de este registro, incluso si éstas

_reaccionan sobre el propio proceso (feed-back)" (AE, p. 52)

A continuacion, deduciremos de lo dicho hasta aqui esa incompatibilidad entre el
plano de consistencia y el complejo de Edipo. Si el plano de consistencia puede
relacionarse con el imperativo categérico, es porque se trata en ambos casos de un
criterio inmanente. Esto significa que no puede considerarse como criteric a menos que
funcione como tal, es decir, que tenga una coherencia interna (no contradiccién en
términos universales) al tiempo que opera una seleccién por la cual se excluye una
posibilidad (9). En consecuencia, el criterio inmanente es indisociable de aquello sobre lo
que ejerce la seleccion. No se trata, por tanto, de una “aplicaciéon® del criterio a las
circunstancias, pues tal cosa supondria la escision entre éstas y aquél (10). E! plano de
consistencia se distinguia de la estructura tetradica pero no cabia concebirlo como algo
escindido de dicha estructura; ahora podemos comprender que tal situacion es
caracteristica de su inmanencia, antes tan sélo habiamos mostrado que hacia él tienden
todas las desterritorializaciones y desestratificaciones que la estructura registra como a
su absoluto.
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Deleuze y Guattari conciben el plano de inmanencia vinculado a una estructura que
definen en términos de estratos. Dichos estratos solo se "sostienen" sobre dicho plano,
pero no se confunden con él. Al conjunto de estos estratos articulados y el plan de
consistencia le llaman “agenciamiento”. El tétrade era una forma de representar el
sistema de los estratos en la medida en que en ellos se dan lineas de fuga y lineas de
articulacién. Pero esta estructura no puede describirse, a riesgo de perder su caracter
inmanente, al margen del plano de consistencia, y viceversa, el planoc no se describe
abstrayendolo de la articulacion de estratos. Pero el plano, en tanto que criterio, excluye
una posibilidad. Ahora sabemos en qué consiste esa posibilidad desterrada; se trata,
precisamente, de |a trascendencia, esto es, de la escision entre el criterio y la estructura,
entre el plano de consistencia y los estratos.

Segln el esquizoanalisis, el complejo de Edipo responde justamente a esta Ultima
posibilidad. Dicho complejo es tomado aqui en la reelaboracién del mismo efectuada por
Lacan, no porque ésta se diferencie en lo esencial de la formulacion de Freud, sino
porque en la teoria lacaniana el Edipo aparece vinculado a elementos que nos permiten
establecer su relacién con la posibilidad excluida. ¢En qué consistira esa relacién? Es
sabido que, en el criticismo de Kant, el imperativo categorico excluye una posibilidad,
que no es otra que la mentira. Esta contradice la condicién que habiamos enunciado
para la formulacion del criterio, pues se contradice a si misma si es tomada en términos
universales. Kant remite aqui a una antiquisima paradoja, conocida por los
sobrenombres de "de Epiménides" y "del mentiroso”, que dice asi:

"Epiménides es cretense y afirma que todos los cretenses mienten.

Si Epiménides es cretense y todos los cretenses mienten, entonces cuando
Epiménides afirma:

Todos los cretenses mienten,

afirma una proposicion que es verdadera. Por lo tanto, Epiménides no miente
cuando afirma que todos los cretenses (incluyendo Epiménides) mienten.

En consecuencia:

1. Epiménides miente si y sélo si no miente (esto es, dice la verdad).
2. Epiménides no miente (esto es, dice la verdad) si y sélo si miente."
(11)

Las soluciones que se han dado a esta paradoja apuntan hacia una distincién entre
lenguaje y metalenguaje tal que la mentira no se entienda en un mismo sentido cuando
Epiménides la nombre y cuando la comete. Ahora bien, si consideramos que hablamos
desde un nivel en el que esa distincién no resulta posible, tendremos que tomar
nuevamente en serio esta paradoja, considerandola-como- un- ejemplo suficiente de-eso
que hemos llamado "posibilidad excluida por el criterio inmanente". Para que exista un
dominio en el que se de la distincion entre lenguaje y metalenguaje es preciso que se
trate de un dominio linguistico, aunque esto Ultimo no resulte del todo evidente y exija,

por tanto, una explicacion.
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Segun Lacan, ese dominio es el inconsciente. De hecho, dos de los postulados
esenciales del lacanismo, formulados por este autor en numercsas ocasiones y textos,
son precisamente estos, es decir, el subconsciente esta estructurado como un lenguaje
y, ademas, no existe metalenguaje en él. La paradoja del mentiroso se le adecuara, por
lo dicho mas arriba, a la perfeccion, y el propio Lacan lo reconoce. Para Lacan, en el
psicoanalisis se trata de explicar la estructura del sujeto, y si se recurre al subconsciente
es porque en €l deben hallarse los fundamentos de esta estructura. Pero, como senala J.
Dér, en este punto "Lacan no ceja en el empeno de apresar el cogito cartesiano" (12). Es
siempre el 'yo pienso' lo que debe explicarse, pues el conocimiento es lenguaje y, en
consecuencia, pensamiento. Este pensamiento es a la vez, siempre segun Lacan, lo que
nos constituye al nivel mas profundo y aquello que desconocemos de un modo crénico.
Pues bien, lo mas importante a este respecto de la teoria lacaniana es que, modificando
una critica que ya se habia hecho a Descartes en vida, y a la que habia contestado,
sitia al mismo nivel de validez el 'yo pienso' y el 'yo miento' de la paradoja del embustero
en los términos que a continuacién citamos:

"(...) el estatuto del yo pienso (...) podria ser influenciado por la connotacién
del eso no quiere decir nada - del mismo modo que el del yo miento." (13)

La objecion que se le habia hecho a Descartes era la siguiente: 'pienso, luego soy' no
es mas seguro que 'respiro, luego soy'. A esto, Descartes replicaba que, a partir del
hecho de la respiracién, no puede deducirse la propia existencia, pues el respirar supone
el existir, no lo demuestra. La demostracién es un trabajo del pensamiento, y, en
consecuencia, solo a partir del 'yo pienso' puede deducirse el 'yo soy'. Para Lacan, el 'yo
pienso' no se sustenta logicamente mas que el 'yo miento’, pese a lo cual sigue
constituyendo el fundamento del subconsciente (y, consiguientemente, del sujeto).
Hemos visto en qué sentido y bajo qué condiciones el 'yo miento' es insostenible desde
el punto de vista logico; para mostrar que el 'yo pienso' incurre en esa misma
inconsistencia, nos es preciso realizar un excurso.

1.4. Evolucién del concepto de "Spéltung".

Es preciso recordar aqui que la inconsistencia légica de una instancia fundadora del
sujeto equivale a hacer trascendente el criterio, es decir, a separar el plano de
consistencia (que deja entonces de ser consistente) de los estratos. Debe darse, por lo
tanto, en la inconsistencia algan tipo de ruptura, de disociacion entre el fundamento y lo
fundado, o no podriamos diferenciarla de la inmanencia del imperativo categérico.
Retendremos, en lo sucesivo, el término "disociacion”, no sélo porque describe a la
perfeccion la situaciéon a que nos acabamos de referir, sino también porque es con esta
palabra con la que tradicionalmente se ha traducido el vocablo aleman "Spéltung", con el
que Bleuler se refirid al rasgo que, en su opinion, caracterizaba a la esquizofrenia y la
diferenciaba tanto de las formas "normales" de pensamiento como del resto de las
patologias mentales.

A juicio de Bleuler, la Spaltung es un trastorno por el cual "las asociaciones (del
pensamiento) pierden su cohesion. Entre los millares de hilos que guian nuestros
pensamientos, la enfermedad rompe, aqui y alla de forma irregular, unas veces alguno,
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otras veces cierto numero de ellos, otras una gran parte de los mismos. De ello resulta
que el pensamiento es insdlito y a menudo falso desde el punto de vista 16gico." (14)

Asi definida, la Spéltung es lo contrario de la esquizia, ya que es un corte de los flujos
que supone su interrupcion. Este concepto nacié, pues, en el ambito de la psiquiatria,
pero ha encontrado una nueva interpretacion en el psicoanalisis, y particularmente en la
obra de Freud. El contenido del concepto mismo de Spéltung no varié con ello, pero si su
emplazamiento en el seno de la teoria explicativa, y con esto su sentido ultimo. A ello no
es del todo indiferente el que se produjera su adopcion por parte de una disciplina no
clinica como es el psicoanalisis, cuyos objetivos, en principio, difieren de los de la
psiquiatria clinica. Explicaremos esta modificacion con mas detalle a través de las
alusiones a la Spaltung que encontramos en la obra freudiana. Es, de hecho, ahi donde
el término empezara adquirir toda su relevancia, ya que en el uso que de él hace Bleuler
todo es demasiado vago. Se nos habla de unos sujetos extranos, cuya situacién, se nos
dice en seguida, puede llegar a comprenderse por el descubrimiento de una disociacion
que, a fuerza de dividirlos internamente, los separa también del resto de los individuos.
Las posteriores aportaciones que Bleuler expuso para aclarar este concepto son poco
significativas desde nuestro punto de vista, ya que tan sélo resultan dtiles al terapeuta,
quien gracias a ellas puede hablar de una Zerspaltung primaria y una Spéltung
propiamente dicha, clasificando asi a sus pacientes en dos categorias. La Spéltung es,
asi, el rasgo distintivo de los esquizofrénicos, que permite reconocerlos y tratarlos de un
modo especifico, manifestandose sintomatolégicamente en forma de autismo.

En Freud, como es sabido, la situacion es muy distinta. Freud ha utilizado el término
"Spéltung" para designar cosas muy diferentes, a veces con el significado de divisién
entre sistemas psiquicos (inconsciente, Preconsciente y Consciente) o instancias (ello,
yo y superyo) y otras veces en alusién al proceso de escision del yo, en el que una parte
del yo observa y otra es observada. Si para Bleuler (y Janet) la Spaltung supone una
escision del psiquismo a la que sigue una reagrupacién secundaria en un mundo
psiquico disgregado, para Freud puede relacionarse, como mucho, con el predominio de
la represion, o retiro de la realidad de una determinada catexia. Freud renegd en mas de
una ocasion de la esquizofrenia como patologia diferenciada, llamandola "parafrenia” y
asociandola, de este modo, con la paranoia. No obstante, la principal aportacion del uso
freudiano de la Spaltung (o Ichspéltung, "escision del yo") consiste no en su
descubrimiento en el ambito de la psicosis, sino en su extensién al dominio de las
neurosis y las perversiones. No-es sélo que esa escision. sea insuficiente para diferenciar
la esquizofrenia de la paranoia, es que ni tan siquiera basta para separar las psicosis de
las neurosis. Por este motivo, los dos grandes momentos de la Spaltung en Freud son,
de una parte, el caso Schreber, en el que las fronteras entre las dos psicosis se revelan
especialmente maleables, y, de otra, su trabajo sobre el fetichismo (Fetichismus, 1927)
en el que algo parecido ocurre con la barrera que parecia separar la psicosis y la
neurosis. Hay en este Ultimo texto una sospecha, un primer paso hacia esa indefinicién,
que no hace sino reafirmarse en los ultimos escritos de Freud. En Escision del yo en el
proceso de defensa, por ejemplo, se refiere a un caso de neurosis en los siguientes
términos:

"Esta conducta de nuestro paciente nos llama la atencién porque es un

rechazo de la realidad, un procedimiento que preferimos reservar para las
psicosis. Y en la practica no es muy diferente” (15)
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Naturalmente, subsiste una diferencia entre psicosis y neurosis, dice Freud, que nos
permite mantener ambas categorias dentro de la practica del psicoanalisis. Pero esa
diferencia no afecta ya al fenémeno de la Ichspéaltung que estamos estudiando, sino al
proceso de regresion neurdtica, que se distingue claramente de la alucinacion psicética.

Apoyandose justamente en estos textos de Freud, Lacan introdujo una concepcion de
la Spaltung al preocuparse por el origen de lo que dio en llamar la "represion originaria".
Si el psicoanalisis descubre la nocién del inconsciente, al mismo tiempo construye el
marco de referencia tedrica desde el que es posible formularla. Lo reprimido, segun
Lacan, permanece en el inconsciente, manifestandose en la consciencia tan sélo por
medio de una serie de sustituciones significantes. Entre la cadena de las sustituciones
significantes y el significante reprimido se produce esa represion originaria, efectuandose
de esta manera la divisién entre el yo y el ello. La Spaltung no seria, asi, tan sdlo un
sintoma de la esquizofrenia, como en Bleuler, ni tampoco un rasgo comun, pese a sus
variantes, a las neurosis y psicosis, sino algo todavia mas amplio, extendiéndose mas
alla del marco de las patologias mentales para servir de fundamento al sujeto. Este sdlo
puede darse a partir de una represién originaria, segun Lacan, y a partir de esta se
efecttan las sustituciones significantes con el fin de conservarla (16). Asi, el 'yo pienso'
que hallamos en la base del sujeto es equivalente al 'yo miento' en la medida en que
esta indisociablemente unido a una represion, es decir, a un proceso por medio del cual
la verdad del sujeto es modificada para conservar la unidad del sujeto, y en su lugar se
presenta Gnicamente cifrada en el empleo convencional del lenguaje. El inconsciente asi
concebido no es una produccidn, sino una representacion, un mostrar que es al mismo
tiempo un ocultar. Es contra ese inconsciente representativo contra el que apuntara en lo
sucesivo el esquizoanalisis, realizando una critica de la unidad del sujeto de la que se
desprenderan una gran cantidad de temas y problemas, de entre los cuales nosotros nos
centraremos en los siguientes:

1) Sea el plano de consistencia una posibilidad légica de iure, aunque no
necesariamente de facto, y dado que el objeto de estudio prioritario del esquizoanalisis
es la produccién, tanto deseante como social (en otras palabras, tiene por objetivo dltimo
el poder explicar el funcionamiento de facto de tales procesos) sera indispensable, para
que el esquizoanalisis pueda referirse a ello, que incluya una descripcion de la estructura
que se vincula al plano de consistencia y a la que éste sirve de criterio inmanente, es
decir, del conjunto de los estratos que integran el agenciamiento.

2) Hemos cifrado la posibilidad de referirnos al agenciamiento en la inmanencia del
criterio, esto es, en la necesidad de concebir un vinculo entre el plano de consistencia y
la articulacion de los estratos. También hemos dicho que, aunque no pueda concebirse
como valida de iure, la escision entre los estratos y el plano, a la que hemos identificado
con la Spéltung, es posible de facto, e incide en consecuencia en los procesos
productivos a todos los niveles. Como el esquizoanalisis debe aportar una explicacion de
la situacién de facto de estos procesos, debera conocer los mecanismos por los que esa
escision se produce.

3) Utilizando la terminologia aportada en la investigacion anterior, el esquizoanalisis
debe aportar una visién global del desarrollo de las fuerzas sociales como elemento
indispensable de su tesis a proposito de la esquizofrenia, ya que en ambos casos se

- trata, segun lo dicho, de poner en claro el problema de la represion. Esta afirmacion
implica, por descontado, la negativa a reconocer una distincion de naturaleza entre la
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represion social y la represion deseante. Como veremos, Deleuze y Guattari niegan tal
distincién, y fundan en esa negativa una analisis de las fuerzas sociales a lo largo de la
historia que nos servira para mostrar con suficiente detalle las coincidencias que en ella
encontraremos con la doctrina de Mc Luhan.

De estas tres tareas, desprendidas del problema de la represidn que la Spéltung
inevitablemente plantea en su evolucion desde Bleuler hasta Lacan, nos ocuparemos,
por este orden, en los proximos tres capitulos de esta tercera seccién. Reservaremos,
ademas, el quinto capitulo de la misma para exponer las afirmaciones que Deleuze y
Guattari, coherentemente con lo dicho en los capitulos anteriores, lanzan a proposito de
la teoria de los medios de comunicacion, y en particular de los dos autores de los que
nos hemos ocupado en la primera parte de este trabajo. Con esto queda enmarcado el
conjunto de las que, en nuestra opinién, son las aportaciones teéricas mas importantes
de las obras de Deleuze y Guattari que hemos venido mencionando, al tiempo que estos
hallazgos son presentados de un modo deductivo, no siempre presente o manifiesto en
los términos de estos dos autores.
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- Capitulo 2: El agenciamiento.

2.1. La filosofia del cuerpo.

La primera tarea que nos impondremos es, pues, la de hablar de la esquizia en los
términos propios del agenciamiento; en otras palabras, y como ya habiamos anticipado,
en virtud de los dos tipos de lineas, por un lado de articulaciéon y por otro de fuga. El
primero de estos dos tipos de lineas servia para fijar los estratos o territorios que
componen la estructura, en tanto que las segundas son movimientos
desterritorializadores y desestratificadores que tienden hacia el plano de consistencia.
Ahora bien, el plano recibe ese nombre en la medida en que satisface las dos
condiciones que exigiamos al criterio inmanente (coherencia interna y exclusion de, al
menos, una posibilidad contradictoria en si misma), y no en la medida en que sirve de
referencia a los movimientos de los flujos; en otras palabras, y siguiendo los términos
con que Deleuze y Guattari exponen esta cuestion en MP, el plano de consistencia es
aquel en el que se inscriben las desterritorializaciones infinitas o “absolutas” y cuanto las
acompana (vs. nota 8 del capitulo anterior). Estas desterritorializaciones (que no son sino
<<movimientos por los que “se” abandona un territorio>> (MP, p. 517) ) dejan, al ser
absolutas, de tener relacion alguna con las desterritorializaciones comparadas o relativas
de flujo; podria decirse, en una terminologia préxima a la que hemos empleado a lo largo
de la seccién primera, que pasan de ser cuantitativamente distintas unas de otras a ser
distintas “cualitativamente”.

“(La desterritorializacién absoluta) solo expresa un tipo de movimiento que se
distingue cualitativamente del movimiento relativo.” (MP, p. 518)

Si queremos hablar del plano de consistencia, que como vimos en el capitulo anterior
es una mera posibilidad de iure, relacionandolo con los movimientos desestratificadores
relativos o lineas de fuga relativas, tendremos que rebautizarlo, en el buen entendido de
que este cambio de nombre supone algo mas que eso, que un simple cambio de
nombre, y que nos sirve para expresar dicha relacion. Lo que nos interesa en ccte
capitulo, en resumidas cuentas, es describir la naturaleza de ese salto desde las
diferencias cuantitativas a la diferencia cualitativa. Pues bien, dado que, en los
movimientos relativos, lo que encontramos es una inversién que no puede ser llevada al
infinito, o sea, una informacion estética que no logra discernirse eliminando por compl::‘0
la informacién semantica, el plano revestird, en su relaciéon con estos movimientos, el
caracter de dicho componente semantico. Ninguna otra instancia podria hacerlo pues, ¢ 2
el andlisis que estamos llevando a cabo, tan so6lo consideramos las
desterritorializaciones relativas y el plano de consistencia, y hemos visto que los
movimientos relativos no pueden eliminar su componente material por compleio.
Recordemos que la razén por la que este componente no podia ser del todo eliminacio
en el proceso de inversion era que constituia el elemento o soporte mateiial
- imprescindible para que pudiera darse la informacién estética (17). Si el plano es, agui,
dicho elemento material, tendréd que ser considerado a un nivel fisico, como un "cuerpd"”.

132



Sin embargo, dado que el plano no pertenece propiamente a la organizaciéon de los
estratos, debe tratarse de un cuerpo desestructurado. Veremos como el esquizoanalisis
utiiza esa nocion de cuerpo desestructurado cuando hayamos caracterizado
suficientemente el sistema de los estratos. De momento, nos contentaremos con
subrayar esa condicion corporal del plano de inmanencia, al tiempo que insinuamos que
por "cuerpo” se entiende en este punto algo muy misterioso, que nos recuerda a la
criptica sentencia de Spinoza: "nadie sabe lo que puede un cuerpo" (18). Deleuze y
Guattari se refieren tanto a esta sentencia como a este tema en general bajo el titulo
especifico de "filosofia del cuerpo”. Dicha filosofia tiene unos fines muy concretos e
impone una forma de pensamiento que aparece presentada, desde su misma forma de
manifestarse en la escritura, en confrontacion con otras.

2.2. Arbol vs. rizoma,

Cual sea el objetivo que la filosofia del cuerpo persigue es algo que debe seguirse de
lo que hasta aqui hemos dicho de la nocion de "cuerpo”. De ella deciamos que no es
otra cosa que el plano de consistencia en cuanto se lo compara con los movimientos
relativos de fuga. Que dichos movimientos relativos tomen contacto con el plano, el cual
es un movimiento absoluto de desestratificacién, constituye un salto desde lo relativo
hasta lo absoluto, en el sentido en que hemos hablado de este ultimo. El movimiento, en
tanto que era relativo, dependia todavia de los estratos para ser;, remitia, por
consiguiente, al conjunto de la estructura, la cual se concibe necesariamente como una
unidad. Pasar de un movimiento relativo a uno absoluto equivaldra, por consiguiente, al
transito desde la unidad a otra cosa que ya no podra concebirse como Uno, pero que sin
lugar a dudas seguira siendo en algun sentido unitaria (19), en tanto que es un ser (ya
hemos anunciado que el plano de consistencia es una posibilidad de iure valida, y no el
no-ser parmenideo). Como no estamos hablando del transito de un movimiento relativo a
otro movimiento relativo, pero mayor, no se tratara de pasar de la unidad a la dualidad, la
trinidad, etc. En los términos en los que los autores de esta filosofia del cuerpo se
refieren a dicho transito, se tratard de pasar de la unidad a la pluralidad (20). Sélo de
esta forma se pondran en contacto las lineas de fuga con el plano de consistencia y, a
través de ellas, la articulacion de los estratos seguira teniendo a este plano como criterio
inmanente. O, lo que es lo mismo, solamente asi el agenciamiento sera posible.

Ahora bien, al hablar de "cuerpo" nos referimos a €l en los términos de la posibilidad
(el plano) y, en consecuencia, del pensamiento. Pero ese pensamiento se expresa
linguisticamente, en la escritura. La pregunta que se nos plantea es inmediata ¢,qué tipo
de escritura - y, por consiguiente, de "imagen del pensamiento” (21) - se adaptara mejor
al transito de la unidad a la pluralidad? Deleuze y Guattari plantean este mismo problema
a partir del libro. ;Qué clase de libro hace posible el agenciamiento? Cuestion que
supone otro problema previo, ¢cuantas clases de libros existen a este respecto? La
respuesta a este punto la encontramos en el prélogo de MM, titulado "Rizoma". En él,
dichos autores aluden a tres clases de libros, el libro-raiz (o arbol), el libro raicilla y el
rizoma. Nos ocuparemos de ellos a continuacion.
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El primero de ellos, el libro-raiz, es la figura tradicional de libro, asi como de
pensamiento. En él la multiplicidad no se alcanza nunca por un salto, por un transito
como el aludido en el parrafo anterior, sino por la sucesiva division de la Unidad en
Dualidad. Ahi encontramos el principal inconveniente de la reflexion (nombre con el que,
desde el idealismo postkantiano, se ha conocido a esta divisién) que no es otro que la
necesidad de presuponer una fuerte unidad principal para concebir el pensamiento.
Dicho supuesto prevalece no sélo en las disciplinas mas arcaicas, sino también, siempre
segun estos autores, en otras que llegan a hacerse pasar por mas modernas e
innovadoras. Asi, en el prélogo aludido, ambos autores afirma lo siguiente:

"La logica binaria y las relaciones biunivocas siguen dominando el
psicoanalisis (el arbol del delirio en la interpretacién freudiana de Schreber), la
lingtistica y el estructuralismo, y hasta la informatica." (MP, p. 11)

El arbol no es, con todo, el tnico enemigo que debe enfrentar el esquizoanalisis para
hacer posible el agenciamiento. Cuanto menos, no es el Unico aspecto en que ese
enemigo se presenta. Existe otro, el libro raicilla, el cual parece suprimir esa
dependencia de la unidad central que encontrabamos en el libro raiz, cuando, en
realidad, la mantiene como punto de convergencia de las pequefas raices fasciculadas.

A diferencia de las dos figuras anteriores del libro, Deleuze y Guattari proponen una
tercera, el rizoma, que pretende y logra suprimir la exigencia (manifiesta o no) de unidad.
Estos autores han citado, a modo de caracterizacion de esta tercera figura del libro, los
siguientes rasgos generales:

1° y 2° Conexion y heterogeneidad. En el rizoma, cualquier cosa puede conectarse
con cualquier otra. He aqui un rasgo caracteristico de la informacion estética, que sirve,
ademas, para subrayar la relacion que hemos establecido entre ésta y los conceptos
vinculados al plano de consistencia, entre los cuales se cuenta el del rizoma. La
conexién implica a la heterogeneidad en tanto que aquello que se conecta puede
pertenecer a ambitos diversos: asi, lo lingtliistico no necesariamente se conecta con lo
linglistico, por ejemplo, sino que puede hacerlo, ademas, con otras disciplinas y codigos
(eslabones biologicos, politicos, econémicos, etc.)

3° Multiplicidad. Aunque ya nos hemos referido a ella, es conveniente recordar sus
implicaciones. La multiplicidad supone una renuncia tanto a la Unidad como a la
Dualidad que de lo Uno se sigue (lo que en la primera seccion llamamos "oposicion") y
por lo tanto a cualquier toma de posicién idealista. Implica, pues, la ausencia de sujeto y
objeto como elementos o condiciones indispensables para la concepcién de los procesos
de pensamiento. El esquizoanalisis insiste especialmente sobre este punto, pues
considera esa unidad como dependiente de la nocién de subjetividad descrita por Lacan.
Asi lo ponen de manifiesto Deleuze y Guattari en las siguientes lineas:

"La nocion de unidad sélo aparece cuando se produce en una multiplicidad

una toma de poder por el significante, o un proceso correspondiente de
subjetivacion (...)" (MP, p. 14)

Por el contrario, las multiplicidades se definen por las lineas de fuga o de
desterritorializacion, es decir, en la medida en que escapan a esa unidad subjetiva.
Recordemos que era por este motivo por el que nos veiamos obligados a incluir una
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referencia al plano de consistencia como inherente al tétrade pero no identificado con
ninguno de sus cuatro componentes estructurales.

4° Ruptura significante. Retomamos aqui la nocion de esquizia como corte sin
interrupcion. Un rizoma, se nos dice en el proélogo homénimo, puede ser interrumpido en
cualquier parte, pero siempre recomienza. Al no darse la interrupcién, no separa un
modelo con respecto al cual tendria que medirse (como ocurria en la teoria de los
umbrales de Moles). No puede, en consecuencia, ser mimético, ya que en tal caso
presupondria la dualidad de modelo y copia, con su correspondiente reduccion a unidad
(22). Se caracteriza, en definitiva, como un devenir, esto es, como un "transformarse en"
que no se corresponde con un "participar de" o un "identificarse con".

5° y 6°. Cartografia y calcamonia. El rizoma no puede responder en ningin caso a
modelo alguno, sea éste de caracter estructural o generativo. Dichos modelos, segun
Deleuze y Guattari, son principios de calco reproducibles hasta el infinito. Tal era, como
vimos, la condicién de toda la teoria de Moles, a la cual era inherente el que sus
principios pudieran ser aplicados a distintas escales, con independencia de las
modificaciones de cada nuevo ambito pudiera aportar. El rizoma se definira, por el
contrario, como. un mapa, lo que es otro modo de decir que renuncia al calco. Dicho
calco presupone la unidad, la subjetividad y el inconsciente concebido sélo a partir de
una represion (originario, como la califica Lacan). La critica al psicoanalisis viene, pues,
servida en los términos que a continuacién citamos:

"Tanto la lingtistica como el psicoanalisis tienen por objeto un inconsciente
representativo, cristalizado en complejos codificados, dispuesto en un eje
geneético o distribuido en una estructura sintagmatica.” (MP, p. 17)

Estos rasgos son suficientes para caracterizar, no sélo al rizoma, sino también a todo
aquello que el rizoma no es, o sea, a todos los campos vinculado con el pensamiento en
los que, bajo la apariencia de un rechazo de la forma libresca del arbol, se retorna en
realidad a ese mismo modelo, sea por el mantenimiento de un dualismo irreductible entre
el modelo y la copia, o bien por su reivindicacion de un patron cuantitativo universal y
jerarquizado. Deleuze y Guattari creen descubrir este funcionamiento tradicional en el
modo de pensamiento que subyace a algunas de las disciplinas mas supuestamente
modernas e innovadoras (corroborando asi, indirectamente, la tesis mcluhaniana segtn
la cual "el medio es el mensaje"). Asi, por ejemplo, a propésito de la cibernética, que nos
interesa por cuanto participa de todo lo dicho a propésito del proyecto general de
cuantificacion, sefalan lo que sigue:

"Véase si no los problemas actuales de la informatica y de las maquinas
electrénicas que, en la medida en que confieren el poder a una memoria 0 a un
érgano central, siguen utilizando el esquema de pensamiento mas caduco." (MP,

p-21)

Dicho esto, y recordando que no nos movemos en el terreno de la oposicion frontal,
estamos en condiciones de ocupamos de los elementos concretos en que las lineas
(tanto de articulacion como de fuga) se registran; o, en otras palabras, del sistema de los
estratos.



2.3. El sistema de los estratos.

2.3.1. Los "juicios de Dios".

Hemos dicho que, en su relacién con las lineas que atraviesan el sistema de estratos,
el plano de consistencia debe describirse como un determinado tipo de "cuerpo”, si bien
lo suficientemente especial como para que no pueda concebirse siquiera al margen de
dicha relacion. Tenemos, en consecuencia, que haber dicho algo previamente de los
estratos para poder hablar con propiedad de dicho cuerpo. Ahora bien, si de los estratos
tampoco pudiéramos hablar sin referimos antes a este, caeriamos en una paradoja sin
solucién posible. Es preciso, por ello, que podamos hablar de los estratos
considerandolos al margen del plano de consistencia. Veremos a continuacién cémo
esto es posible.

Habiamos anunciado ya que el plano de consistencia era una posibilidad de iure
valida, aunque no necesariamente lo fuera de facto. Pues bien, los estratos eran
posibilidades de facto, por mas que fueran o no validas de iure. Si eran ademas validas
de iure, constituian, en conjuncién con el plano, un agenciamiento. Si no eran validas de
iure, no formaban agenciamiento alguno pero, por la segunda condicién del imperativo
categorico (que excluye determinados posibles sin negarles por ello la existencia),
seguian siendo posibles de facto, es decir, que podia seguir hablandose de ellas y
describiéndolas en los términos de algo real. Esto es lo que nos permite abordar el
tratamiento de tales estratos con independencia de cualquier consideracion previa a
proposito del plano de consistencia en tanto que cuerpo. '

En este apartado nos ocuparemos precisamente de tales estratos sin considerarlos
necesariamente vinculados al plano, es decir, los describiremos asumiendo la posibilidad
de que estén separados del mismo. No entraremos a investigar las causas y condiciones
por las que puede darse esa escision (Spéltung) entre los estratos y el plano, tema éste
que preferimos reservar para mas adelante. Solamente expondremos la descripcion que
Deleuze y Guattari hacen del conjunto de los estratos en MP, lo cual exige cierto nimero
de advertencias previas.

En primer lugar, si debemos concebirlo aisladamente, el conjunto al que hemos
aludido se nos mostrara como algo cerrado, como un sistema, esto es, como todo lo
contrario del rizoma. De este modo, en los estratos la multiplicidad se reduce
necesariamente a Uno, concepto que cabe equiparar a los de Espiritu o Dios (23). De
este Uno dependen y a él remiten sin remedio. En otras palabras, los estratos se
sustentan en un pensamiento incondicionado que condiciona al resto. En la medida en
que estan subordinados a ese pensamiento y se siguen de él, ellos mismos deberan ser,
en uno u otro sentido, pensamientos 0, en términos kantianos, "juicios". Deleuze y
- Guattari echan mano de esta terminologia para justificar la expresién "“juicios de Dios"
con la que, en opinion de estos dos autores, Artaud se refiere a dichos estratos (24)
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"Los estratos eran juicios de Dios, la estratificacion general era el sistema
completo del juicio de Dios." (MP, p. 48)

Su dependencia, en ultimo término, de un pensamiento primero no condicionado les
integra en un orden deductivo del cual no pueden ser desligados. Esto quiere decir que
los estratos no se amontonan simplemente unos encima de otros de cualquier manera,
sino que se organizan de un modo especifico que no presentara variantes significativas
en virtud de cudles sean los elementos que lo integran. La estructura intrinseca a este
orden debera seguirse de algo de lo que ya hemos dicho hasta aqui para caracterizar a
la Unidad trascendente en tanto que separada del plano de consistencia, de la que el
sistema de los estratos constituye la elaboracion mas detallada. Por la importancia que el
esquizoanalisis atribuye a dicha estructura, le consagraremos un segundo apartado en la
exposicion del sistema.

2.3.2. El "double bind".

Los estratos, como vimos, no pueden concebirse al margen de su sistema y son
solidarios de esa unificacion. Conviene recordar, a continuacion , que dicha Unidad sélo
produce lo multiple por un proceso de division en Dos de lo Uno, como en la clasica
adicion platénica: identidad genérica + diferencia especifica = identidad especifica;
identidad especifica + diferencia individual = identidad individual; etc. Al ser éste el
modus operandi de cuanto depende de dicho sistema, encontraremos en cada uno de
los estratos el signo de esa naturaleza doble. Deleuze y Guattari llaman a esta
naturaleza doble inherente a la estructura y a cada uno de sus estratos "double bind",
término extraido de la l6gica y aplicado a la psiquiatria por G. Bateson y la escuela de
Palo Alto (25). La primera alusién al double bind en el esquizoanalisis la encontramos en
AE y tiene por finalidad la caracterizacion del complejo de Edipo como trampa de
caracter légico. En esta primera aparicion en el esquizoanalisis, el double bind no se
presenta, pues, aun como caracteristica de cada uno de los estratos o complejo de
Edipo. Es en este sentido en el que se nos manifiesta sus sentido I6gico, al que estos
autores se refieren en las siguientes lineas:

"Bateson llama double bind a la emisién simultanea de dos o6rdenes de
mensajes, uno de ellos contradiciendo al otro (por ejemplo, el padre que dice al
hijo: jvamos, criticame! pero que claramente da a sobreentender que toda critica
efectiva, al menos un cierto tipo de critica, sera mal recibida). Bateson ve en ello
una situacion particularmente esquizofrenizante que interpreta como un
"sinsentido” desde el punto de vista de las teorias de los tipos de Russell. Mas
bien nos parece que el double bind, el doble atolladero, es una situacion
corriente, edipizante por excelencia. (...) En resumen, el "double bind" no es
mas que el conjunto de Edipo, es en ese sentido que Edipo debe ser
presentado como una serie, en la que oscila entre dos polos: la identificacion
neurdtica y la interiorizacién llamada normativa. Tanto de un lado como del otro,
Edipo es el doble atolladero." (AE, p. 85-86)

¢ En qué consiste ese "doble atolladero"? En nuestra opinidn, y coherentemente con
lo que hemos ido exponiendo hasta aqui, nos encontramos ante otro de los aspectos de
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aquello que el imperativo categérico excluia: la imposibilidad de formularse en términos
universales sin incurrir en contradicciéon. Esta circunstancia ya se nos habia presentado
como paradoja del embustero (26). Ahora, ademas, se nos aparece bajo una figura
logica que recibe el nombre de "antistephron” y que J. F. Lyotard denuncia en el
siguiente argumento de Protagoras, a todas luces ilustrativo de los de su especie:

"El argumento de Protdgoras es un antistephron. es reversible. En la
version de Aulio Gelio, la disputa del maestro y el discipulo se desarrolla ante un
tribunal. Se la podria retranscribir del modo siguiente. Protagoras: Si ti ganas
(contra mi) habras ganado; si pierdes (contra mi), siendo asi que dices que
pierdes siempre (contra los demas), habras ganado también. Perplejidad de los
jueces. Evanthle: Si pierdo (contra ti), habré perdido; si gano (contra ti) siendo
asi que digo que pierdo siempre, habré pues perdido. Los jueces deciden
postergar su fallo para después." (27)

La aportacion de esta nueva version de la paradoja, su reversibilidad (28), debe
tenerse muy en cuenta. Si en el caso de Epiménides lo Unico que se ponia de manifiesto
era la inconsistencia de una determinada tesis en cuanto ésta era considerada en
términos absolutos, al anadirse, en el caso de Protagoras, el doble atolladero, lo que es
excluido por la paradoja (que en el primero de estos casos no excluia nada, notese) es la
posibilidad de formular la tesis en términos universales sin incurrir en contradiccion (esto
es, el imperativo categérico o plano de consistencia). De este modo, no es sélo que
podamos hablar del Edipo, o sistema de los estratos, al margen del plano de
consistencia; es que el Edipo, en cuanto se considera separadamente, esta
caracterizado por el doble atolladero, se escinde necesariamente de dicho plano,
haciendo inutil toda tentativa por restablecer el agenciamiento. Pero, ¢es efectivamente
el complejo de Edipo un double bind? Dos son basicamente las razones que el
esquizoandlisis arguye para sostener esta tesis: en primer lugar, en el orden légico, el
agenciamiento o rizoma supone una disyuncidn no exclusiva; no se trata, en él, de
escoger entre el corte o el flujo, ni entre los estratos o el planc de consistencia. Cabe, en
este caso, la posibilidad de iure valida de escoger ambos. En el Edipo, en cuanto
consideramos los estratos aisladamente con respecto al plano, nos encontramos ante la
disyuncién exclusiva: a vb A = (a * b). El double bind se deduce entonces, en términos
formales, por reducciéon al absurdo de la disyuncion no exclusiva en dos sentidos, a
saber:

avbA-(arb) avb A - (a’b)
a =av-b
b )

=b

arbAr-(arb) contradiccio ™ = (-aA-b) A —aA-b

El Edipo es, pues, como contradiccion, necesariamente doble, un double bind, y no
tnica, como lo era la paradoja de Epiménides.

Un segundo motivo, que no es mas que una ilustracion del anterior, es la teoria
lacaniana de la represion originaria. Segun ésta, el sujeto que conoce existe gracias a
una represion que lo funda, como vimos en el capitulo anterior. Ahora bien, como quiera
que conocer es remontar el curso de las cadenas de sustituciones significantes hasta
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llegar al significante objeto de la represién originaria (29), nos encontramos de un modo
inevitable con el doble atolladero: o bien el sujeto llega a ese significante originario que
lo funda, en cuyo caso conoce pero se deshace como tal sujeto en tanto que elimina su
fundamento, o bien el sujeto se mantiene, pero no es sino a fuerza de renunciar a ese
conocimiento para el cual ha sido fundado (pues el sujeto es en Lacan, como ya
anticipamos, el sujeto del conocimiento o de la ciencia, de ahi su relacion con el cogito
cartesiano). El double bind es, en tal caso, un circulo vicioso extendido en dos
direcciones y replegado sobre si mismo que, en lugar de ser simplemente excluido por el
imperativo categérico, lo excluye a su vez.

La segunda aparicidén del double bind ya no se refiere tanto al caracter sistematico del
conjunto de los estratos como a los estratos propiamente dichos. El tréansito de uno a
otro nivel es legitimo por cuanto, como sabemos, los estratos son juicios deducidos a
partir de un juicio incondicionado que les infunde su unidad sistémica. Asi pues, en cada
estrato sera posible descubrir un doble atolladero bajo el aspecto de una doble
articulacion. En otros términos, cada estrato sirve de substrato a otro. Pero esta doble
articulacion no es del tipo de la que encontramos en los mas toscos hilomorfismos; al
contrario, funciona simultdneamente para las substancias y para las formas:

"La primera articulacion seleccionaria o extraeria, de los flujos-particulas
inestables, unidades moleculares o cuasi moleculares metaestables, compactas y
funcionales (formas), y constituird los compuestos molares en los que esas
estructuras se actualizan al mismo tiempo (sustancias)" (MP, p. 48)

El parrafo precedente, extraido de MP, nos muestra una doble articulacién del tipo de
la que resumimos en el siguiente cuadro:

12 articulacion 22 articulacion

substancias unidades compuestos
moleculares molares

formas orden estructuras
estadistico estables

Si se ha usado el término "substancia", en lugar de "materia", como complementario
de "forma" es porque, en este punto, el esquizoanalisis se cifie a la terminologia de
Hjelmslev, autor para el cual la "materia" corresponderia a lo que nosotros hemos
denominado "cuerpo”, y del que nos tendremos que ocupar mas adelante. Hjelmslev
dice, ademas, que la primera articulacion es de "contenido", pues remite a materias
formadas, en tanto que la segunda es de "Expresioén", por operar exclusivamente sobre
las estructuras funcionales (30). La relaciéon entre el contenido y la expresiéon no es la
misma que la que existe entre la forma y la substancia. Entre estas dltimas no hay
distincién real, no pueden concebirse una sin otra, pues las substancias no dejan en
ningin momento de ser materias formadas. Entre aquéllas, al contrario, hay distincién
real, pero ninguna de las dos preexiste a la doble articulacion. No se corresponde ni
conforman, pero entre ellas se da un isomorfismo con presuposicién reciproca (31).
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Resumiendo, la articulacion es doble, pero cada una de las articulaciones también es,
a su vez, doble, por implicar cada una de ellas una o varias substancias y formas. La
principal aportacion a este respecto de Hjelmslev no consiste en la doble articulacion,
que ya habia descubierto Saussure en el lenguaje, sino en que cada articulacion sea al
mismo tiempo doble, descubrimiento que extiende el ambito de la doble articulacién mas
alla del dominio de la lingtiistica estructural; es decir, justo alla donde mas interés puede
tener para el esquizoanalisis.

2.3.3. El anillo central.

Deleuze y Guattari descubren, en la doble articulacion, tres componentes
indispensables. El primero de ellos es la distincion real que, como hemos visto, se da
entre el contenido y la expresion. El segundo de ellos, también entre el contenido y la
expresion, es la presuposicion reciproca. Hasta aqui, nada nuevo. Pero, al hablar del
tercer componente, estos autores se refieren a un "relativismo generalizado". ¢En qué
consiste este relativismo? Dijimos que la doble articulacién debia poder aplicarse a cada
estrato. A continuacion, tendremos que ver en qué términos se produce dicha aplicacién,
qué problemas son los que genera y a cudl de estos problemas viene ese relativismo
generalizado a responder.

En cada estrato nos encontramos, siempre segun la terminologia hjelmsleviana, con
tres factores fundamentales, a saber: materiales moleculares, elementos substanciales y
relaciones o rasgos formales. Es importante destacar que los materiales moleculares
estan ya estratificados, pues no son simplemente Ia "materia” de Hjelmslev o el "cuerpo”
del que hemos hablado. De este modo, los substratos que podamos hallar en un estrato
no seran nunca meros substratos, pues tanto los elementos del estrato como sus
compuestos pertenecen al estrato. Se da, pues, una situacion paraddjica que Deleuze y
Guattari sefialan al afirmar que el exterior y el interior del estrato son relativos, y sélo
existen porque estan puestos en relacién, o también, como en el fragmento que citamos
a continuacion que tanto el exterior como el interior son ambos interiores al estrato.

"Asi, en el caso del estrato cristalino, el medio amorfo es exterior al germen en
el momento en que el cristal todavia no se ha constituido; pero el cristal no se
constituye sin interiorizar e incorporar masas del material amorfo. Y a la inversa,
la interioridad del germen cristalino debe pasar a la exterioridad del sistema en el
que el medio amorfo puede cristalizar (aptitud para adquirir la otra organizacion),
hasta el extremo de que el germen procede de fuera. En resumen, el exterior y el
interior son tanto uno como el otro interiores al estrato.” (MP, p. 56)

Nos interesa mucho este relativismo general por cuanto es el rodeo que el
esquizoanalisis da para explicar la relacion existente entre el fondo y la figura que, como
vimos en la primera parte de este trabajo, aparecian nitidamente diferenciados en Moles
y mas tarde misteriosamente vinculados en Mc Luhan, quedando pendiente algun tipo de
determinacion del transito que se produce de uno a otro. El esquizoanalisis intenta
‘describir esa relacion figura / fondo, cuya importancia en las teorias de la comunicacién
que hemos estudiado aqui nos parece ya suficientemente manifiesta, a partir de la
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relacion entre otra pareja de términos de la cual se ha suprimido toda oposicion, es decir,
del par materia / forma. Como los materiales del estrato no son la "materia”, deben estar
ya formados. Por lo tanto, entre el exterior (la materia) y el interior (la substancia) del
estrato debe existir una zona en la cual se produzca el intercambio de elementos
moleculares entre uno y otro - ndtese bien, el transito, mas que la delimitacion. Esa zona
es descrita @ modo de limite, de membrana que regula dichos intercambios, y recibe el
nombre de "anillo central de un estrato". SegunDeleuze y Guattari, este anillo se
compone de "los materiales moleculares exteriores, los elementos substanciales
interiores, el limite o membrana portadora de las relaciones formales" (MP, p. 57). Este
limite recibe también, en la terminologia empleada en MP, el nombre de "Ecumeno", por
oposicion al "planomeno” o plano de consistencia.

Ahora bien, este anillo central del estrato, dicen Deleuze y Guattari, no es aislable.
Esto significa que no puede separarse (en la terminologia empleada por la gestalt) la
forma del fondo, que no puede describirse al margen de los intercambios que hemos
descubierto en su membrana o limite. El anillo central supone un doble flujo, de su centro
a su periferia y viceversa, y es imposible concebirlo al margen de éste. En este flujo y
reflujo se efectuan, tanto en un sentido como en el otro, los intercambios, y es por
consiguiente en tales procesos donde, sean éstos cuales sean, tendremos que encontrar
los intermediarios de la mediacion en que radica lo mas intrinseco del estrato. A esos
medios intermediarios el esquizoandlisis los conoce por el nombre de "epistratos".
Veremos a continuacion qué puede decirse de tales instancias, teniendo para ello en
cuenta que el relativismo que hemos atribuido a todos los niveles al estrato es tan valido
para esos medios intermediarios como para el resto de los componentes del sistema, y
que por lo tanto cabra hacer distinciones aun mas sutiles referidas al propio medio. No
perdemos de vista, como es natural, que dicha sutileza es imprescindible para responder
a preguntas que con anterioridad habiamos planteado de un modo mas grueso y que,
por dicha via, se nos habian revelado practicamente inabordables.

2.3.4. El medio asociado.

El relativismo del estrato, por ser general, no afecta solamente al interior y al exterior
del mismo, sino también a la propia mediacion, al limite inherente al anillo central. Sea
todo compuesto de estratos un organismo, cabe entonces decir que, cuando un estrato
se apropia de materiales, el organismo debe dirigirse hacia materiales diferentes. De
este modo, el medio en que ese organismo se mueve (su "mundo") guardard cierta
relacion con la mediacion entre los materiales y el estrato. Dicha relacion se expresa, en
primera instancia, diciendo que, aqui, el medio ya no es interior o exterior, ni
intermediario, sino "asociado". El medio es un socius de la mediacién inherente al
estrato, y guarda con él una relacion que se define por las siguientes tres caracteristicas:

- El organismo captura en el medio sus fuentes de energia (respiracion).

- El organismo aprehende en el medio la presencia o la ausencia de los materiales
de los que pueden apropiarse los estratos de que se halla compuesto (percepcién).

- El organismo fabrica o no los elementos o compuestos correspondientes a los dos
procesos precedentes (reaccion).
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Asi, la forma organica "no es una simple estructura, sino una organizacién, una
constitucion del medio asociado” (MP, p. 58). La mediacién propia del limite (epistratos)
le era inherente, pero el medio en tanto que asociado al organismo requiere, para
mantener su relacion con él, de un codigo auténomo. Es decir, que el cédigo, en un
primer analisis del mismo, debe entrelazar al medio asociado con los caracteres
energéticos, perceptivos y activos conforme a las exigencias del propio cédigo. Con esto
altimo, tan sélo introducimos el problema que sera tratado con mas detalle en el préximo
paragrafo. De momento, tan sélo afadiremos que, si a los elementos de la mediacion en
el limite del anillo central los llamamos epistratos, a los de los medios asociados (junto
con las formas irreductibles asociadas a ellos) los llamaremos paraestratos. No
quisiéramos pasar directamente a ocuparnos del problema del cédigo sin recopilar las
diferencias que el esquizoanalisis descubre entre los epistratos y los paraestratos. Estas
se hallan en los componentes estructurales de cada uno de ellos. De un lado, los
epistratos se hallan compuestos, como vimos, de materiales moleculares exteriores,
elementos substanciales interiores y el limite portador de relaciones formales. Del otro,
los paraestratos se componen de moléculas diferenciables, sustancias especificas y
formas irreductibles. Esta diferencia no deja de tener su importancia porque, al movernos
al nivel del organismo, empezamos a ver como la organizacion entra en el terreno de o
~material sélo a fuerza de renunciar a la "materia” en el sentido antes eludido, y que, en
consecuencia, el organismo sera algo muy diferente del "cuerpo” en la medida en que
éste se relacione exclusivamente con el Planédmeno, como intentaremos exponer en el
paragrafo 2.4.

2.3.5. El codigo vy el territorio.

La cuestion de en qué consista un codigo y qué relacion tiene con el sistema de los
estratos proviene de la relacion de éstos, en tanto que integrantes de un organismo, con
un medio asociado. Pero el medio asociado es aquel lugar en el que, a diferencia de los
estratos, reconocibles en tanto que tales por estar igualmente sometidos a la doble
articulacion. Los codigos de que hablamos con respecto a los paraestratos, pues,
"necesariamente tienen que ver con poblaciones” (MP, p. 59). Esas poblaciones pueden
ser moleculares (materiales moleculares) o molares (capacidad para asociarse medios).
La distincion entre lo molar y lo molecular la encontramos ya en AE, pero quizéd en
ningun otro texto se ha definido tan nitidamente como en el Glosario, al que ya hemos
recurrido al hablar de la esquizia, de una obra escrita por Guattari, donde la encontramos
referida del siguiente modo:

"MOLECULAR / MOLAR :

Los mismos elementos que existen en los flujos, estratos o agenciamientos,
pueden ser organizados de una manera molar o molecular. el orden molar
corresponde a las estratificaciones que delimitan objetos, sujetos,
representaciones y sus sistemas de referencia. El orden molecular, al contrario,
es el de los flujos, de los "devenires”, de las transiciones de frases, de las
intensidades. Esta travesia molecular de los estratos y de los niveles, operadas
por las diferentes clases de agenciamientos sera llamada transversalidad." (32)
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Resumiendo la trayectoria que hemos descrito en las Ultimas paginas, diremos que
pasamos del estrato a la mediacion, de ésta al medio asociado y de éste, ya en el
organismo, al cadigo. El planteamiento de la cuestion del cédigo es, pues, inseparable
de una trayectoria que va desde lo molecular a lo molar, de los flujos y reflujos a las
formas. Ahora bien, los cambios en un codigo no provienen de un paso entre formas
preestablecidas (traduccién de un cédigo a otro). Al contrario, y siempre segun Deleuze y
Guattari, "el codigo es inseparable de un proceso de descodificacién que es inherente a
el" (MP, p. 59). Esto significa que el relativismo afecta incluso a los codigos, que éstos no
son del todo auténomos ni fijos, sino que incluyen fendmenos de descodificacion, de "no
rigurosidad” en la codificacion. El problema del codigo proviene, pues, de cuanto hemos
dicho a propésito de las formas que encontramos en los estratos.

Si en lugar de ocuparnos de las formas, nos centramos en las substancias, nos
encontramos con un segundo problema, paralelo al anterior e igualmente encaminado en
direccién a lo molar, al tiempo que emparentado con procesos moleculares, a saber: el
del territorio.

"Si las formas remiten a cadigos, a procesos de codificacion y descodificacion
en los paraestratos, las sustancias, como materias formadas, remiten a
territorialidades, a movimientos de desterritorializacion y reterritorializacién en los
epistratos." (MP, p. 60)

¢En qué consiste esa desterritorializacion? Un estrato, en la medida en que esta
asociado a un medio, capta ciertas intensidades. Estas intensidades son captadas entre
umbrales y se registran por la constitucién de gradientes entre ellos. Vemos, pues, lo
adecuado de la terminologia adoptada por Moles (umbrales méximo y minimo, umbrales
diferenciales) para hablar del comportamiento de las substancias de los estratos. Pues
bien, la desterritorializacion relativa no sera otra cosa que el desplazamiento de esos
umbrales, asi como la territorializacion (o reterritorializacion) supondré su fijacién. Aqui,
como ocurria con el codigo y la descodificacién, estes dos procesos contrarios son, en
realidad, complementarios. Los cuatro procesos descritos son, dos a dos, paralelos, pero
no necesariamente dependientes entre si.

"Cédigos y territorialidades, descodificaciones y desterritorializaciones, no se
corresponden término a término: al contrario, un cédigo puede ser
desterritorializador y una reterritorializacion puede ser de descodificacion. Entre
un codigo y una territorialidad hay grandes margenes. Pero no por ello los dos
factores dejan de tener el mismo "sujeto” en un estrato (...)" (MP, p. 61)

Si ese "sujeto" es entrecomillado, esto es debido a que no alude a ningun tipo de
subjetividad individual del tipo de la que mas arriba estos mismos autores han criticado,
sino que se refiere a las poblaciones de las que, como dijimos, el cédigo (y el territorio)
es inseparable.

Dicho-esto, las desterritorializaciones quedan divididas en tres clases: 1) Negativa,
que "estd enmascarada por una reterritorializacion que la compensa" (MP, p. 517); 2)
Positiva, la cual "se afirma a través de las reterritorializaciones, que ya sélo juegan un
-papel secundario" (MP, p. 518); 3) Absoluta. Esta ultima desterritorializacién ya no
depende ni se relaciona en modoe alguno con los estratos y si, por consiguiente, con ese
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"cuerpc" al que venimas recurriendo, motivo éste por el que volveremos a ella con mas
detalle cuando nos ocupemos de dicha instancia teérica. Si todavia no estamos en
condiciones de abordarla, es porque hariamos mal en pasar de largo por la clasificacion
de los estratos que el esquizoandlisis propone, ya que en ella encontramos la
justificacion a no pocas de sus tesis sobre esa misma desterriterializacion absoluta, las
cuales nos conduciran a la nocién de cuerpo sin érganos (CSO).

2.3.6. Tipos de estratos.

Con lo dicho hasta aqui a propésito de los estratos, estamos ya en condiciones de
comprender la clasificacion que Deleuze y Guattari proponen de los mismos. Esta
clasificaciéon se basa 1) en el grado de complejidad de los estratos, entendiendo per
"complejidad” su integracién en compuestos molares, ya sean éstos organicos o de otro
tipo, y 2) en la distincién que ese grado de complejidad supone entre el contenido y la
expresion, y que puede ser de tres clases: a) distincién real-formal, b) distincién real-real,
c) distincion real-esencial. Veremos con mas claridad, a continuacién, lo que esto
significa a través de |a clasificacion de los estratos a la que acabamos de aludir.

1) Estrato fisico-quimico. En él se da una distincion real-formal. Esto significa que en
este tipo de estrato encontramos un contenido molecular y una expresion molar. Y esto
es asi porque, en €l la expresion es una estructuracién amplificante que hace pasar al
nivel macrofisico una discontinuidad primitivamente microfisica.

2) Estrato organico. En el estrato organico, se produce una distinciéon real-real entre el
contenido y la expresion, esto es, en €l la expresion es autdnema con respecto al
contenido, y lo esencial en ella ne es la amplificacion de contenidos, sino la linealidad de
la expresion. El paso de un estrato a otro no se da, pues, por estructuracién amplificante,
sino por un proceso de retencion de lo anterior e integracidon de lo nuevo que en MP es
referido bajo el epigrafe de "transduccion” (33).

3) Estrato antropomérfico. En él, la distincidn entre contenido y expresién es real-
esencial. Aqui, el estrato efectia medificaciones en el mundo exterior, en lugar de
simplemente absorberlo o integrarlo. A la linealidad y transduccion del estrato organico,
el estrato antropomérfico cpone una "sobrelinealidad" que debe entenderse como una
traduccion (es decir, como la representacion en una linea - lengua - los elementos de
otra). En dicho nivel, el estrato participa en procesos que, por medio del lenguaje,
intentan proporcionar una representacion de los restantes estratos "y acceder asi a una
concepcion cientifica del mundo" (MP. p. 68). Como el lenguaje adquiere en este punto
toda su relevancia, hemos de advertir que la distincién se efectta aqui también scbre él;
en otros términos, no soélo descubrimos en este tipo de estrato la independencia de la
expresion con respecto al contenido, sino que también en la misma expresion
encontramos la independencia de la forma con respecto a la substancia. Todas estas
consideraciones sirven a Deleuze y Guattari para criticar el imperialismo del significante
en el que, a su juicio, desemboca el analisis estructuralista. Pero veamos esto con mas
detenimiento.
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Segun estos dos autores, "una forma de contenido no es un significado, come
tampoco una forma de expresién es un significante" (MP, p. 71). Con ello, se esta
apuntando contra la distincién palabra-cosa, o significante-significado, en la base de
todo el analisis de Saussure. Pues si atribuimos independencia al significante (expresién)
con respecto a la cosa (contenido), pero subordinamos la segunda a la primera, como en
Lacan, concluyendo de paso que todos los elementos propics del significante son
territorializadores, en tanto que los del significado son desterritorializadores, negamos la
posibilidad de una desterritorializacién absoluta, que el esquizeanalisis reclama. Esta
situacion, a la que suele aludirse con el epigrafe de "tirania del significante", supone una
concepcién de la doble articulacién no ya en tanto que paralelismo, sino como piramide
de subordinaciones significantes. Para evitarla, es preciso introducir, como hacen
Deleuze y Guattari, la distincion en el mismo lenguaje, esto es, en los signos. Aceptando
la clasificacion de los signos propuesta por Peirce -vs. el cap. 2 de la seccién segunda, y
en particular su nota 9 -, éstos equiparan los indices a procesos de territorializacion, los
simbolos a procesos de desterritorializacion y los iconos a procesos de reterritorializacion
(34). No es cierto, pues, que todo signo suponga una territorializacion o
reterritorializacién. Tal es la cendicién que nos permite hablar de la desterritorializacion
en los estratos en tanto que tendencia a una desterritorializacién absoluta que ya no se
encuentra en el seno de su sistema.

2.4. El cuerpo sin érganos.

Dijimos que el sistema de los estratos se basaba no sélo en su unidad, sino también
en su caracter de pensamiento, de juicio. Describir aquello que no pertenece a dicho
sistema, el "afuera”, sera, pues, hablar de algo que no es un juicio entre los otros juicios.
Por eso era adecuado hablar de ello como del imperativo categérico, es decir, no tanto
como un juicio sino como una condicién para la validez de les juicios, es decir, como un
criterio. A aquello que no es un juicio le hemos llamade "cuerpo”. Como los estratos se
organizaban en o6rganos y organismos, al cuerpo ajeno a la estratificacion es licito
llamarle "cuerpo sin 6rganos”, como ya habia hecho afios atréas Antonin Artaud en un
poema que citan Deleuze y Guattari casi al comienzo de AE, y que dice asi:

"El cuerpo es el cuerpo

esta solo

y no necesita érganos

el cuerpo nunca es el organismo

los organismos son los enemigos del cuerpo” (35)

A este cuerpo sin 6rganos nos hemos referido como a un absoluto de la
desterritorializacion, poniendo énfasis en el hecho de que deba escribirse con minuscula,
para distinguirlo del Absoluto que se identifica con lo incendicionado. El transito de las
desterritorializaciones internas al sistema de los estratos a esta desterritorializacion
absoluta no puede tener mediacion alguna, y supone un salto que sélo se nos ocurre
cualificar, aplicando en este punto la distincion trazada por Bergson (y expuesta por
nosotros en la seccién primera, 4.2.) de "cualitativo" Esto Ultime no es incompatible con
que las cantidades sigan existiendo de facto, pues, como en el resto de caracteristicas
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del plano de consistencia, en este punto la validez que nos ocupa debe ser de iure.
Creemos que es esto lo que se nos dice en el siguiente parrafo, hacia el final de MP:

"Un movimiento en absoluto cuando, cualesquiera que sea su cantidad y su
velocidad , relaciona "un" cuerpo considerado como multiple con un espacio liso
que ocupa de manera turbulenta. Un movimiento es relativo, cualesquiera que
sea su cantidad y su velocidad, cuando relacicna un cuerpe considerado como
Uno con un espacio estriado en el que se desplaza, y que mide segln rectas al
menos virtuales." (MP, p. 518)

El movimiento absoluto sélo es posible a condicién de que en los estratos no se
equipare la territorializacién con el significante y la desterritorializacion con el significado.
En el caso de que esta condicién no se cumpliera, el sistema de los estratos quedaria
aislado del plano de consistencia. En el caso de que se cumpliera, dicho sistema deberia
estar dotado de un agenciamiento que es una maquina (es decir, un corte en el flujo)
orientado hacia el CSO. Este agenciamiento maquinice ("metaestrato”) efectia sobre el
cuerpo lo que en este contexto llamaremos la "maquina abstracta". Esta Gltima se define
como la "unidad de composicién englobada en un estrato, las relaciones entre tal estrato
y los otros, la relacién entre estos estratos y el plan de consistencia” (MP, p. 78). Debe,
pues, existir relacion, y no una cualquiera, entre los estratos y el plano de consistencia,
que es lo que la tirania del significante impide. Ahora bien, con ello dicha tirania muestra
su contradictoriedad interna, pues renuncia a uno de los proceso de los que, en ultima
medida, esta formado.

"Pues los propios estratos estan animados y son definidos por velocidades
de desterritorializacién relativa; es mas, la desterritorializacién absoluta esta
presente en ellos desde el principio, y los estratos son efectos secundarios,
espesamientos en un plan de consistencia cmnipresente, siempre primero,
siempre inmanente." (MP, p. 74)

En resumen, el CSO esta formado por materias, por multiplicidades singulares y por
la/s maquina/s abstracta/s, todo ello siempre y cuando el plano de consistencia sea
inmanente, es decir, exista una relacién entre éste y el sistema de estratos. Que esto
ultimo ocurra es alge que depende, ademas de la renuncia a toda tirania del significante,
de una serie de procesos propios de dicho plano. Estos son los siguientes:

+ Construccion de continuums de intensidad.
- Emisioén y combinacion de signos-particulas.

- Efectuaciéon de conjunciones de flujos de desterritorializacién, proceso este Gltimo
por medio del cual se transforman los indices en valores absolutos.

Estas son las operaciones que ocupan, en el plano de consistencia, la prioridad en la
produccion. Ellas son las que impiden, ademas, que se de en el CSO algo como la doble
articulacién, reservandola en exclusiva para el sistema de los estratos. En términos
generales, son el resumen en que se cifran las condiciones Ultimas del agenciamiento,
asi como el sentido del mismo.
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- Capitulo 3: La axiomatizacién del socius.

3.1. Pricridad de lo social.

El segundo problema que nos habiamos propuesto como tarea hacia el final del
primer capitulo de esta seccién era el estudio de los procedimientos por los cuales puede
producirse la escision entre el sistema de los estratos y el plano de consistencia (o CSO).
Si bien no hemos visto todavia nada acerca de los procedimientos concretos por lo que
esta escision (que equiparabamos con la Spéltung psicoanalitica) llega a darse, no es
menos cierto que, a partir de lo dicho en el capitulo anterior, si podemos decir algo a
propésito de tales procesos considerados en general. Recordemos que, en el plano de
consistencia, las lineas de desterritorializaciéon o fuga alcanzan un nivel absoluto. No por
ello dejan de estar emparentadas con las lineas de desterritorializacion relativa, que las
preceden y a las cuales sirven de objetivo (en cierto sentido "Ultimo") al que tender.
Ahora bien, estas lineas de desterritorializacion relativa, con independencia de que sea
positivas o negativas, solamente pueden darse en el interior de la organizacion de los
estratos. En consecuencia, el plano de consistencia no puede ser el origen de una
escision entre los estratos y €l mismo en tanto que CSO. Y, ya que solamente habia
CSO y sistema de los estratos, tan sélo este Ultimo puede ser el origen de la escisién
entre tales instancias.

Hasta aqui una demostracién por ‘reductio ab absurdum" que halla su
complementaria en la demostracién de esta misma.tesis que parte, no ya de las lineas
de desterritorializacion, sino de las lineas de territorializacion o estratificacion en que la
misma existencia de los estratos se funda. En realidad, esta segunda demostracién esta
ya hecha, pues responde a la situacién que hemos denominado "tirania del significante”.
Y es que el significante, en tanto que indice de las lineas de territorializacién, puede ser
tomado en dos sentidos muy distintos: o bien se considera que las lineas de
territorializacion son independientes (aunque paralelas) con respecto a las de
codificacién, o bien se toma a ambas como equivalentes, en cuyo caso no hay
independencia posible entre ellas. El problema surge aqui desde el momento en que, por
si mismo, el significante no aporta razén alguna para escoger entre una cualquiera de las
dos opciones, y el criterio para elegir entre ambas dependera unicamente de cual de las
situaciones en que cada una de ellas desemboca consideramos mas apta. Segun el
esquizoandlisis, que opta por la primera (y en esto consistia la sustitucion del par
significante-significado por la distincién entre contenido y expresion), la segunda de
estas opciones produce la escision, y es la adoptada por el psicoanalisis.

En la segunda opcién que hemos referido, la territorialidad actua de forma coherente,
- pero coherente con su propia contradiccion (que, como sabemos, es doble, es un double
bind). La territorializacion absoluta, al prescindir de toda linea de desterritorializacién, se
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escinde del plano de consistencia. Pues bien, ya hemos visto que esa territorializacion
(acompafiada, segun esta opcién, de una codificacion intrinseca) supone la culminacion
de un proceso de estratificacion que va de lo molecular hacia lo molar (36). Cuando lo
molar prescinde completamente de lo molecular, nos encontramos con una situacion de
iure no valida (se contradice a si misma en términos generales - double bind) pero de
facto valida. Se trata de un funcionamiento de hecho, aunque no de derecho. Llamamos
"lo social" a todo funcionamiento de hecho de la produccién. Descubrimos, pues, que en
lo social es donde encontramos (o0 podemos encontrar) justamente aquello que produce
la escision. Pero, atencion, lo social puede ser tanto esa escision como su contrario,
pues no hay contradiccion necesaria alguna entre lo que hemos llamado "de facto" y "de
iure". Mas aun, éste aspira, en la medida en que produce, a ser inseparable de aquél
(aunque, como acabamos de ver, esto no se dé necesariamente en sentido contrario).
Es asi como creemos que debe ser interpretado el siguiente fragmento de AE:

"Desde este punto de vista, la dualidad de los polos pasa menos entre lo
molar y lo molecular que por el interior de las catexis sociales molares, puesto
que de cualquier manera las formaciones moleculares son tales catexis." (AE, p.
351)

Para estudiar la escisién entre lo molecular y lo molar debemos optar entre dar
prioridad a lo uno o a lo otro. Esta disyuntiva se nos habia planteado ya en la primera
parte de este trabajo, y el motivo por el que ésta ha sido dividida en dos partes era para
mostrar las tesis correspondientes a ambas opciones. Moles optaba por lo particular, por
lo que hemos llamado "la perspectiva del especialista”; Mc Luhan, por el contrario,
optaba por lo molar-social, lo cual le llevaba irremisiblemente a considerar el mensaje
inherente a cada medio actuando a la vez en los distintos frentes de la "aldea global". La
eleccion esquizoanalitica estd emparentada, pues, con esta Ultima, y concede la
prioridad a lo molar como uUnico medio de tratar realmente de lo molecular. De esta
eleccion del punto de partida se sigue, como no podia ser menos, el resto del
esquizoandlisis. Lo molecular, el deseo o lo inconsciente deben poder tratarse en los
terminos de lo molar, la realidad o lo social. Y el término que define a esta ultima triada
de términos lo toman Deleuze y Guattari de Marx (autor al que por cierto mencionan
tanto o mas a menudo que a Freud en AE), a saber: la produccion.

No vamos a desarrollar aqui esta idea, cuyo tratamiento reservamos para mas
adelante. En el presente capitulo, nos ocuparemos tan sélo de determinar los
mecanismos que, al adoptar la opcion contraria (la de un inconsciente no ya productivo,
sino "representativo") provocan la escision entre el sistema de los estratos y el CSO. La
determinacion de tales mecanismos es inseparable del proyecto que se define como su
contrario. Dicho proyecto recibe el titulo genérico de "Micropélitica del deseo". Nos
centraremos a continuacion en las condiciones que esta micropolitica requiere.
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3.2. Condiciones para una micropolitica del deseo.

La referencia que hemos adoptado para ocuparnos de tales condiciones es un
articulo de F. Guattari justamente titulado "Micro-politica del deseo”. En él se distingue,
por un lado, la actitud del psicoanalisis, que da por supuesta una distincion nitida y en
modo alguno cuestionable entre lo social y lo particular, para ocuparse a continuacion
exclusivamente de los problemas a nivel particular, en tanto que la politica afecta,
siempre segun esta primera actitud, tan solo a los grandes conjuntos molar-sociales; y,
por ofro, la propia del esquizoandlisis, la cual se divide, a su vez, en dos formas
complementarias. La primera de ellas es macro-politica y, a juicio de Guattari, consiste
en lo siguiente:

"(...) abordar un cierto nimero de problemas sociales a gran escala (por
ejemplo, los del burocratismo y el fascismo) a la luz de una micropolitica del
deseo." (37)

No obstante, este abordaje dista mucho de ser una mera extrapolacion o aplicacion
que vaya de lo particular a lo general (operacion que, como vimos en la primera parte, es
intrinseca al proyecto general de cuantificacién) algo que, en Ultima instancia, también
puede hacerse desde el psicoanalisis; y esto es asi porque dicha micropolitica es
también un modo de considerar los problemas del deseo desde el punto de vista de la
globalidad, es decir, de la politica. Se trata, en consecuencia, de considerar tanto lo
global como lo particular desde un punto de vista politico. La aportacion del
esquizoanalisis, asi como su rasgo mas especifico es, entonces, esa micropolitica, es
decir, la consideracién de lo particular a partir de lo global, ya que la politica siempre ha
sido macro-politica.

De las tres posturas que pueden deducirse de lo dicho hasta aqui (es decir,
psicoanalitica, macropolitica y micropolitica) se desprenden, a su vez, tres modos
distintos de afrontar el problema social. El primero de estos tres modos es designado
por Guattari con el nombre de analitico-formalista, y es vinculado a la sociologia. Se
preocupa por extraer rasgos comunes y por separar especies, y lo hace empleando un
doble método, que de un lado se ocupa de hallar analogias sensibles y de otro de buscar
homologias estructurales. El segundo modo es el sintético-dualista, vinculado a la
ideologia neo-marxista. Este intenta evitar el desconocimiento del deseo que adivina en
la perspectiva anterior, pero termina cayendo, afirma este autor, en la representatividad
sacial. Y esto porque mantiene intacta la separacion entre los grandes conjuntos y los
pequefios conjuntos (o, segun la terminologia esquizoanalitica, entre lo molar y lo
molecular) de modo que, en cuanto pretende pasar de unos a otros, no encuentra
relacion alguna entre ambos y termina solventando la papeleta por medio de la
subordinacion de los pequenos a los grandes.

La tercera postura a la que Guattari hace referencia, y que este autor denomina
analitico-politica, es la Unica propiamente micro-politica, y su rasgo caracteristico es la
intencién de suprimir la separacion nitida entre lo molar y lo molecular, entre los grandes
conjuntos y los pequefios conjuntos. De esta pretension surge una paradoja porque, si
bien hemos dicho que tanto la macropolitica como la micropolitica corresponden al
proyecto esquizoanalitico, tan sélo esta ultima se le adecua en realidad. Resulta de ahi
el que, para suprimir la dualidad a la que acabamos de referimos, solamente podemos
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comenzar por uno de sus términos, es decir, aceptandola en principio - vs. nota 4 del
capitulo anterior -. Este término por el que comenzamos no es otro que la consideracion
de lo particular desde lo global. El planteamiento resulta, visto asi, lo bastante confuso
como para que su comprensién suponga un rodeo que no tenemos mas remedio que
dar. Confuso, en efecto, pero en absoluto falto de precedentes. De hecho, la trayectoria
de Kant a lo largo de las tres criticas nos parece muy similar a la que hasta aqui hemos
trazado. Por esta razén, no sélo nos hemos remitido a ella en mas de una ocasion, sino
que la hemos tenido como una de las principales referencias a lo largo de las distinta
etapas de toda nuestra exposicion, y seguiremos aludiendo a ella en la cuarta etapa de
la misma, la propiamente micropolitica en nuestra opinién, por motivos que aun seria
prematuro anticipar. De momento, y teniendo en cuenta las diferencias entre estas tres
posiciones fundamentales, podemos ocuparnos propiamente de los procedimientos por
los que, segun el texto de Guattari, se produce la escision entre los estratos y el CSO.

3.3. Axiomatizacion y capitalismo.

3.3.1. El capitalismo mundial integrado (CMI).

Nos hemos procurado ya las herramientas para evitar una confusion que resultaria
especialmente grave en el punto que acabamos de alcanzar. Es la siguiente: pensar
que, por el hecho de haber distinguido Guattari tres perspectivas diferentes, hay que
suponer que la distincién se da entre ellas - tomadas en cualquier orden de dos en dos -
de la misma forma. Esto no es asi, y el propio Guattari es el primero en sefalar que las
relaciones entre el punto de vista analitico-formalista, el sintético-dualista y el analitico-
politico (o micro-politico) no son todas de la misma naturaleza. En concreto, este autor
reconoce entre los dos primeros una distincién de un rango muy diferente a la que pueda_
darse entre cualquiera de ellos y el Ultimo. Lo que se da en esta ultima distincion no es
ya un cambio de magnitud o una mera modificacion de los fines originales, sino una
completa traslacion de la perspectiva que tan sélo puede corresponderse con la
aparicién de una clase de problemas por completo nueva, que los dos puntos de vista
citados en primer lugar no conseguia ni tan siquiera apreciar. ¢En qué consiste esta
radical transformacioén? o, en otras palabras, ¢doénde se halla el origen de la necesidad
de una traslacion semejante? Esto es precisamente a lo que podemos contestar a partir
de lo dicho.

Y es que, si reconocemos que, desde la perspectiva micropolitica, incluso las catexis
moleculares remiten a lo molar como dominio en el que su propio devenir esta en juego
(38), a las preguntas anteriores podemos, si bien no directamente responder todavia, si
al menos ubicar el lugar donde podrian ser contestadas, y que no es otro que el ambito
de lo politico, en el mas amplio sentido de la expresion. En realidad, parece l6gico
suponer que, si el transito de las perspectivas analitico-formalista y sintético-dualista a la
micropolitica se ha producido a nivel tedrico, esto debe haber sido como resultado de
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una transformacion equivalente en el nivel molar, esto es, el del conjunto de la
organizacion social que, en términos generales, es a lo que aludimos bajo el rétulo de
"capitalismo".

Asi pues, es en el propio capitalismo en el que debe manifestarse dicha traslacion
fundamental. Guattari se ha ocupado de este problema en otro articulo, titulado "El
capitalismo mundial integrado y la revolucion molecular". En él, este autor distingue tres
tipo de capitalismo equiparables, respectivamente, a las tres perspectivas a las que
hemos aludido anteriormente, y con idénticas relaciones entre ellos. Denomina a los dos
primeros "capitalismos tradicionales"; tales son los capitalismos nacionales y los
capitalismos imperialistas, cuya diferencia radica en el grado de expansiéon que les es
inherente, si bien la caracteristica comin a ambos es, siempre segun Guattari,
justamente su caracter expansivo. En efecto, tanto las naciones como los imperios han
subordinado la consecucién de sus beneficios a una expansion del dominio territorial
cada vez mayor. En estas dos fases, el sistema precisa de nuevos territorios, no sélo en
tanto que fuentes de riqueza, sino también como medio para evitar que en ellos se forme
una nacién o un imperio rival. Ahora bien, desde el momento en que el capitalismo se
aduena de todos los territorios, su problema deja de ser la expansion y pasa a ser el
control cada vez mayor y mas exhaustivo de las actividades que se desarrollan en su
seno. El problema entronca, asi, con la transformacién que Mc Luhan habia descubierto
en el transito de los procesos expansivos a los procesos implosivos, en el cual habiamos
descubierto, ademas, una contradiccion légica interna.

A los capitalismos tradicionales o expansivos sucede en el tiempo, pues, un
capitalismo implosivo, que es al que Guattari califica de "capitalismo mundial integrado”
(CMI). Es en esta organizacién social en la que tendremos que buscar respuesta a lo que
nos plantedbamos al comienzo de este capitulo, esto es, a cuales son los
procedimientos por los que se efectia la escision entre el sistema de los estratos y el
plano de consistencia.

3.3.2. La axiomatizacion en el CMI.

Del giro decisivo que hemos descubierto en el capitalismo se sigue un gran numero
de consecuencias, todas ellas marcadas por los mismos rasgos caracteristicos.
Intentaremos formular del modo mas sintético posible estos rasgos por medio de una
terminologia que vimos utilizada en distintos sentidos por Moles y Mc Luhan a lo largo de
la primera parte de esta obra, y cuyo nucleo lo constituye la distincion entre el fondo y la
forma. Aqui nos referiremos, pues, al fondo y a la forma de la actividad social, siendo el
primero todo aquel producto, maquinaria o proceso de produccion que se presenta como
posible elemento integrante del funcionamiento de la organizacién social, en tanto que la
forma o figura seran aquellos productos, maquinarias o procesos de produccion que,
seleccionados de entre todo lo posible, son reconocidos como pertinentes por parte de
esa misma organizacion.

Los capitalismos nacionales e imperiales subordinan, como hemos dicho, cualquier
elemento a la exigencia de la expansion territorial del sistema. Esto significa que también
las innovaciones, en principio ajenas a dicho sistema, son aceptadas por éste
Gnicamente en la medida en que pueden contribuir a dicha expansion, que es su fin
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Ultimo. La seleccién, esto es, la separacion entre el fondo y la forma se opera, asi, por
medio de un criterio rigido y, por asi decir, externo a la cosa misma. En este sentido el
criterio es trascendente, y se contrapone a la inmanencia del imperativo categérico en la
medida en que este (una vez concebiamos el medio, es decir, la innovacion en cuestion,
como un mensaje en si mismo) remitia a la coherencia interna del objeto.

Con el CMI, en cambio, este panorama se transforma radicalmente. EI CMI ya no
puede acceder a nuevos territorios, por lo que, en él, los beneficios correspondientes a la
aplicacion de las innovaciones ya no se subordinan en modo alguno a la expansion del
sistema, y se convierten en fines en si mismos. De este modo, el CMI acepta las
novedades tecnolégicas con la Gnica condiciéon de que estas puedan ser rentabilizadas.
Esta modificacion del criterio puede describirse del siguiente modo: en el CMI, lo que se
da entre el fondo y la forma no es ya una distincién sujeta a un criterio trascendente, sino
una relacién maltiple y variable. Pero esto ultimo no significa que la relacion mditiple y
variable. Pero esto Ultimo no significa que la relacion se produzca en cualquier sentido, o
de cualquier modo. Al contrario, nos dird Guattari, lo propio del CMI es que esta relacion
se dé en un solo sentido, y muy determinado ademas. Pues bien, es en esta
determinacion donde tendremos que indagar con el fin de encontrar las causas de la
escision a que venimos aludiendo.

Recordemos brevemente los dos tipos de relaciones dinamicas entre el fondo y la
figura a que nos hemos ido refiriendo a lo largo de la primera parte de este texto, esto
es: o bien el fondo es absorbido por la figura, o bien la figura tiende a diluirse en el
fondo. ElI CMI hace efectivas tanto una como otra relacién alternativamente, pero en
Ultima instancia la que predomina siempre es la absorcién del fondo por parte de la
figura (es decir, que el sistema tiene igualmente a su propia conservacion) que es la
propia de la rentabilizacion. Esto implica, ademas, que la busqueda del beneficio se
manifiesta incluso de las maneras mas aparentemente contrarias a dicha blsqueda, o
sea, que se torna irreductible a la teoria marxista de la plusvalia, al afectar no tanto a la
cantidad del trabajo concreto alienado como al conjunto de las operaciones que
constituyen el CMI. Guattari, en el articulo que hemos mencionado, ha reflejado esta
situacion de la siguiente forma:

"El CMI integra el conjunto de sus sistemas maquinicos al trabajo humano,
de modo que se hace cada vez mas dificil el pretender dar cuenta de los valores
econémicos Unicamente a través de una nocién cuantitativa de "trabajo
socialmente necesario(...)" (39)

La nocidn cuantitativa de la cita anterior es el rasgo fundamental que caracteriza a la
subordinacién del beneficio a la expansién en las etapas del desarrollo del capitalismo
previas al CMI. Con el advenimiento de éste, el beneficio alcanza su independencia con
respecto al criterio trascendente al que hasta entonces se hallaba sometido, y adquiere
asi un rango cualitativo, gracias al cual es capaz de asimilar todos los componentes del
fondo, que de otra manera se le opondrian. Al procedimiento (0 conjunto de
procedimientos) por medio del cual se hace efectiva la absorcién del fondo por parte de
la figura, caracteristico del beneficio cualitativo, es a lo que el esquizoanalisis llama la
"axiomatizacion del socius". Este socius, que no es otra cosa que el medio asociado del
que hablamos en el capitulo anterior considerado exclusivamente a nivel molar, se define
como la resultante de la interaccién social en todas sus formas posibles, es decir, de
identico modo a como habiamos definido aquello que (en la terminologia de la Gestalt)
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denomindbamos "fondo”. Con todo, no cabe equiparar en modo alguno dicha
axiomatizacion del socius a la figura, sino exclusivamente a los procedimientos propios
de la rentabilizacién o el beneficio cualitativo que operan en el CMI. Este no se rige por
un programa o criterio de caracter trascendente y orden cuantitativo, sino que se dedica
a producir una cantidad de axiomas que varia en funcién de las situaciones concretas a
las que tiene que enfrentarse.

La relacién con el criterio cuantitativo no es, sin embargo, en la axiomatica, tan simple
como un mero rechazo, ni como la sustitucion de este por un criterio cualitativo. En rigor,
este Ultimo caracteriza, segin Deleuze y Guattari (vs AE, pp. 253 y ss.), mas bien a los
codigos: “(...) un cédigo determina, en primer lugar, la calidad respectiva de los flujos que
pasan por el socius (...); el objeto propio del codigo radica, pues, en establecer
relaciones necesariamente indirectas entre esos flujos cualificados y, como tales,
inconmensurables.” (AE, p. 255). El resultado de esto es que, en la axiomatica del CMI,
se dan al mismo tiempo dos procesos contrarios, uno de los cuales des-cualifica los
flujos, los descodifica para hacer de ellos el objeto de una economia generalizada, en
tanto que el otro los subsume bajo un conjunto de axiomas que confieren a este primer
proceso un nuevo marco, impidiendo una-descodificacion absoluta (propia de la-esquizia,
en la que el salto es “cualitativo” en tanto que supone el transito de lo relativo a lo
absoluto, y no porque asigna cualidades a la manera del cédigo) al mismo tiempo que
apunta hacia ella: "En semejante régimen resulta imposible distinguir, aunque sea en dos
tiempos, la descodificaciéon de la axiomatizacién que viene a reemplazar los cddigos
desaparecidos. Al mismo tiempo los flujos son descodificados y axiomatizados por el
capitalismo.” (AE, p. 254).

Aunque es perfectamente licito considerar la axiomatizacién del socius como si de un
Unico proceso se tratase, también resulta posible descubrir en ella la participacion
conjunta y complementaria de cierto numero de operaciones fundamentales. Guattari
sostiene que el nimero de tales operaciones es fundamentalmente de tres. Con ello, nos
ofrece justamente aquello que veniamos buscando, esto es, el origen de la escision que
detectamos en el capitulo anterior. Los tres procedimientos a que este pensador se
refiere son los siguientes:

1) Clausura. Es el procedimiento al que antes hemos calificado de "implosivo".
Implica, ante todo, una nueva forma de considerar las actividades humanas. En este
estadio el capitalismo ha invadido la totalidad de las superficies econdomicamente
explotables, con lo que su interés deja de encaminarse hacia la expansion para dirigirse
hacia el control cada vez mayor de las formas de produccion. Asi pues, el CMI “tendra
que encontrar sus medios de expansiéon y de crecimiento, trabajando las mismas
formaciones de poder, retransformando las relaciones sociales y desarrollando mercados
cada vez mas artificiales, no sélo en el ambito de los bienes, sino también en el de los
afectos. (...) En otros términos, le es necesario operar una reconversion decisiva, aunque
esto implique liquidar completamente sistemas anteriores, ya sea a nivel de la
produccién o a nivel de los compromisos nacionales, de la democracia burguesa, de la
socialdemocracia, etc.” (40). Como consecuencia de esta transformacion, todos los
modos de actividad, incluidos aquellos que no eran trabajo segin la definicion
econdémica de los capitalismos tradicionales, van a caer a partir de ese instante bajo
dicho titulo.
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2) Desterritorializacion. Cuanto hemos dicho a propésito de la desterritorializacidon en
el capitulo anterior debe servirnos para comprender que, si la escision puede ser descrita
de algun modo, tiene que serlo como aquello que impide a las desterritorializaciones
relativas el dar el salto hacia la desterritorializacion absoluta. Pues bien, la opcién
centralista, propia en particular del capitalismo imperial y, en menor medida, de los
capitalismos nacionales, toma el centro de poder a manera de un modelo o referente con
respecto al cual el resto de territorios se hallan subordinados. EI CMI, aunque permite la
subsistencia de este tipo de estructuras, no se define esencialmente por ellas. No
requiere de un centro tnico de poder, sino sélo de la homogeneizacion de los modos de
producciéon, de circulacion y de control social. Por eso puede permitirse apoyar
democracias en unos paises e imponer dictaduras en otros, sin incurrir en contradiccion
por ello. Su mecanismo no es, pues, simplista, como el de los capitalismos nacionales y
los imperios, sino mucho mas complejo. Esto hace que, para mantener su cohesion,
necesite de una manipulaciéon psicolégica a gran escala, misién para la que son
instrumentos de una importancia decisiva los mass-media. Mc Luhan se ha referido a
este proceso de desterritorializacion empleando para ello los términos "descentralizaciéon”
y "desjerarquizacion”. Pero lo que el esquizoandlisis pone de manifiesto a este respecto
es el hecho de que la institucion a nivel parcial de tales procesos no es el mantenimiento
a nivel global de la centralidad y la jerarquia, es decir, de la (re)territorializacién; mas
aun, que esta peculiar situacion es la que permite que el CMI no sélo no se desvanezca
o pierda su unidad, sino que, al contrario, se haga inaprehensible y, en consecuencia,
inatacable. Por este motivo, nos parece pertinente equiparar las formas tradicionales del
capitalismo al libro-arbol y cuanto habiamos dicho de la imagen de pensamiento a él
vinculado, en tanto que el CMI aparecera vinculado al libro raicilla, asi como a su
correspondiente imagen de pensamiento, la cual no difiere en lo esencial de la anterior;
ambas quedan, eso si, por principio fuera de las ambiciones y exigencias del rizoma, es
decir, de la desterritorializacion absoluta.

3) Segmentariedad. Del punto anterior se sigue un axioma fundamental, algo asi
como la condicién de posibilidad de la produccion general de axiomas, que Guattari
expresa en los siguientes términos:

"(...) para mantener la consistencia de la fuerza colectiva de trabajo a escala
planetaria, el CMI tiene que hacer coexistir zonas de super-desarrollo, de super-
enriquecimiento en beneficio de las aristocracias capitalistas (localizadas no sélo
en los bastiones capitalistas tradicionales) y zonas de subdesarrollo relativo; e
incluso verdaderas zonas de pauperizacion absoluta, de tal modo que la
piramide social se vaya socavando por otro lado." (41)

En sintesis, la libre circulacion queda reservada a las nuevas aristocracias del
capitalismo, mientras que las demas categorias de la poblaciéon quedan, en la practica,
confinadas a vivir en un unico lugar. Esta segmentaciéon es una consecuencia de los dos
procedimientos anteriormente mencionados. La clausura del CMI produce una situacion
que no puede mantenerse con un sistema centralizado y jerarquizado, ya que todo
centro supone la existencia de margenes exteriores a un contorno definido, mientras que
el CMI carece de dicho contorno, pues se ha extendido a todo el planeta. Debe, en
consecuencia, disolver dicho sistema, no aboliéndolo sin mas sino multiplicando los
centros y eliminando los margenes; y no en otra cosa consiste, en este sentido, la
desterritorializacion en el seno de la escision. Pues es evidente, después de lo dicho,
que dicha disolucion no es real, ya que si la figura se disolviera en el fondo (por volver a
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usar la terminologia anterior) dejaria de obedecer al criterio de la rentabilidad o beneficio
cuantitativo y, en suma, de ser capitalista; al contrario, lo que el CMI hace es
reterritorializar la produccion siempre que le interesa, recuperando por esta via la figura
aun con mas fuerza que antes, ya que ha arrebatado al fondo elementos que, de
haberse mantenido en él, sin llegar a constituir una amenaza para su poder efectivo,
habrian bastado para poner de manifiesto en el campo de los hechos la inconsistencia
de iure que en esta forma del capitalismo perdura.

Como anunciamos mas arriba, estos tres procedimientos son en realidad uno solo, no
tanto porque se deduzcan uno de otro como porque su accién es siempre conjunta. Ya
hemos visto en qué se concreta es accion conjunta al estudiar la sustitucion, en el seno
del CMI, de la distincién nitida entre figura y fondo por una relacion variable entre estos
dos términos. Las consecuencias de esta transformacion alcanzan incluso a la distincion
que comunmente se reconoce entre capitalismo nacional y capitalismo mundial. Con ésta
sucede, al igual que con las distinciones que la han precedido en este apartado, que
puede subsistir localmente, pero nunca globalmente. De hecho, este es el punto
culminante de la axiomatizacion del socius, cuya recusacién del centro conductor en
favor de axiomas adecuados a cada circunstancia no quiebra, pese a todo, el marco
intangible y preexistente en el que se ve forzada a desarrollarse la totalidad de la
produccién, tanto social como deseante. Este Ultimo resultado es el que conduce a
Guattari a sostener que, como consecuencia final de la axiomatizacion del socius, todos
los procesos de transformacién social estan condenados a verse frustrados si no se
dirigen a escala mundial. Las reivindicaciones particulares, que pierden de vista la
globalidad, no sélo no actian contra el CMI, sino que son incluso compatibles con su
proyecto general. En ningun otro parrafo ha manifestado tan claramente su postura en
este punto Guattari como en el fragmento que citamos a continuacion:

"Asi, las reivindicaciones sindicales que apuntan a la disminucion del tiempo
de trabajo pueden volverse perfectamente compatibles con el proyecto de
integracién del capitalismo, y no sélo compatibles, sino incluso deseadas, para
que el trabajador pueda dedicarse a actividades financieramente improductivas,
pero econémicamente recuperables." (42)

Ante una situacion semejante, un proyecto tedrico que no pierda de vista la escision
que se sigue de la axiomatizaciéon del socius no debera contentarse con conocer las
causas de dicha escisidén, sino que aparecerd vinculado al proyecto practico de la
abolicion de la misma. Que dicha abolicion sélo puede provenir de lo molecular es tan
claro como que solo de lo molar podia seguirse dicha escision. Esto es asi porque, en lo
molecular, es decir, remitiéndonos al plano de consistencia, no se corre el riesgo de
separar la macro- y la micropolitica; algo que, por contra, en la politica molar, cuya
cumbre es el CMI, parece inevitable.

El proyecto tedrico no soélo es indisociable de un correlato practico, sino que, mas
aun, éste constituye lo fundamental de aquel. El esquizoanalisis, de hecho, ha
reconocido siempre sin ambages su caracter revolucionario y se ha definido con
frecuencia a si mismo como una "pragmatica”, poniendo asi en evidencia su voluntad
radical de hacer coincidir las dos formas de validez a las que nos hemos venido
remitiendo, la validez de iure y la validez de facto. Pero es obvio que, si el rodeo que
‘hemos dado ha de servir de algo, sera para que dicha actitud revolucionaria no comparta
los errores que descubre en otros comportamientos que reclaman para si ese mismo
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nombre. Es a este peculiar rasgo distintivo del término "revolucion”, adquirido como
consecuencia de las modificaciones que el esquizoanalisis introduce, que
consagraremos las ultimas paginas de este capitulo.

3.4, Peculiaridad de la revolucién molecular.

Tomando como principal referente no ya la tradicional division (y consiguiente
ordenacion cronoldgica) en etapas historicas, tal y como hemos hecho a lo largo del
apartado anterior, sino la distincion entre los procesos explosivos y los implosivos, las
tres formas de capitalismo que hemos distinguido quedan reducidas a tan sélo dos,
decidiéndonos en cada caso por una u otra de éstas en funcion de si el sistema (en su
doble sentido, es decir, tanto en el de organizacion social como en el de sistema de los
estratos) ha alcanzado o no el limite de su expansion territorial. En el capitalismo
"explosivo" prevalecen los problemas de los que se ha ocupado la economia clasica, a
los que Guattari se refiere bajo el epigrafe general de "luchas de intereses”, derivadas
del principio o patréon cuantitativo que rige estas formaciones sociales. En el capitalismo
implosivo o CMI, por el contrario, los problemas pueden plantearse, ademas, y por
primera vez en un grado relevante, al nivel molecular, es decir, al nivel propio del deseo,
de tal manera que la contradiccién que igualmente es posible descubrir en el sistema no
afecta tan sélo a las luchas de intereses sino a las luchas por la libertad. Evidentemente,
estos dos tipos de problemas han coexistido en todas las épocas y organizaciones
sociales, pero esto no hace indiferente cual sea en cada caso la organizacion imperante,
pues cada sistema concede mayor importancia a uno de estos dos grupos de problemas,
en tanto que relega al otro a un plano secundario.

Y, como es logico, tampoco es en modo alguno indiferente cual de estos dos tipos de
lucha sea la que predomine en un sistema concreto. Que la distincion entre las luchas de
interés y las luchas por la libertad pueda ser nitida no implica que deja a estos dos
términos a una misma altura, por asi decir, pues la naturaleza de los problemas que
caracterizan a cada uno de ellos no es, al menos en principio, la misma. En otras
palabras, las luchas de interés se pliegan faciimente a la axiomatizacion pero, y he aqui
una de las tesis fundamentales del esquizoanalisis, que Guattari asume plenamente en
el articulo que venimos citando, los axiomas del CMI no pueden acabar jamas con la
revolucion molecular. Y esto porque es la propia axiomatizacion la que plantea las luchas
por la libertad que caracterizan a esta revolucion, y lo hace desde el momento en que
instaura una relacion entre la figura y el fondo, aunque sea la de la rentabilidad (que
sustituye en el CMI como criterio a la expansion, propia de las formas anteriores de

capitalismo), en lugar de una distincion nitida entre ambas instancias basada en criterios
trascendentes.

Por descontado, esto no quiere decir que de esta revolucion molecular tenga
necesariamente que seguirse la libertad. Al contrario, de ella puede iguaimente seguirse,
por ejemplo, el totalitarismo. Lo que en Ultima instancia la caracteriza es, por tanto, el
hecho de que en ella es la libertad lo que se pone en juego, sea para bien o para mal.
Cabe preguntarse, entonces, de qué depende el signo que registren Ias
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transformaciones que pueda operar dicha revolucion. Sin pretender entrar aqui en
demasiados detalles al respecto, anticiparemos que, segin el esquizoanalisis, éstas
dependen de la capacidad de los agenciamientos (o "maquinas de guerra” micropoliticas,
como Deleuze y Guattari las llaman en MP (43) ) para articular esas luchas de libertad
con las luchas de interés con las que coexiste. Asi, resulta que, en definitiva, el deseo no
es unicamente uno de los dos términos escindidos, sino también el Unico de tales
términos a partir del cual la misma escisioén puede ser suprimida. Esta doble naturaleza
del deseo, que hace a la revolucién molecular tan dificil de asimilar por parte del punto
de vista de la revolucion "clasica", es justamente lo que la emparenta con la trayectoria
critica kantiana, a lo largo de la cual la libertad (con el imperativo categérico como su
condicion fundamental) aparece en dos ocasiones, primero como aquello que se
distingue esencialimente de lo cognoscitivo y, mas adelante, como el Unico de los dos
términos a partir del cual es posible suprimir la distincion entre ambos. Ya nos hemos
referido, a lo largo de las paginas precedentes, a la primera de estas dos apariciones del
imperativo categérico. Pero el que exista un segundo sentido del mismo, y, mas aun, el
que éste deba seguir inevitablemente al primero, es la causa de que dicho término.
kantiano tenga que reaparecer mas adelante, en la cuarta seccion de esta obra.

157



- Capitulo 4: Represion general y represion deseante.

4 1. La identidad de naturaleza.

La tercera y Ultima cuestién que nos habiamos planteado hacia el final del capitulo 1
de esta seccién era la siguiente: mostrar, a partir de lo dicho a propésito del
esquizoandlisis, qué vision del desarrollo global de las fuerzas sociales a lo largo de la
historia proporciona esta pragmatica, o revolucién molecular. Justificabamos entonces, y
lo seguimos manteniendo ahora, que la pertinencia de esta cuestion en el contexto de
nuestra exposicion es indiscutible, ya que el esquizoanalisis habia encontrado el punto
de unién entre dos temas tan aparentemente dispares como el que acabamos de
mencionar y aquel que se halla en el origen (y en el nombre) de dicha revolucion, es
decir, la esquizofrenia. Ese punto de unién, dijimos, no es otro que el problema de la
represion (44), entendiendo esta palabra en un Unico sentido en ambos casos, si bien
ésta afecta de un modo distinto a cada uno de ellos, como no podia ser menos. Ahora
estamos en condiciones de expresar este vinculo con mas detalle gracias a que, como
hemos visto, el esquizoanalisis confiere prioridad a lo social, ya que las catexis
moleculares remiten siempre a catexis molares, pero no necesariamente a la inversa. La
represion del deseo, que se manifiesta como escision (segregacién, por lo tanto, del
complejo de Edipo) a nivel del individuo, no es, por consiguiente, mas que el resultado
de una escisién previa a nivel molar, que se manifiesta en la represion general ejercida
en el seno de la organizacion social.

Entre la represion general y la represion deseante existe, pues, un vinculo, pero de
una naturaleza muy especial y que no puede entenderse si no se analiza a partir de sus
dos componentes principales. Digamos, para empezar, que entre ambas represiones
existe una relacion de identidad que permite, como intentamos en el parrafo anterior,
explicar la Spaltung esquizofrénica a partir de la axiomatizacion del socius inherente al
CMI. No obstante, si esa identidad fuera absoluta, todo el mundo deberia ser
considerado desde el punto de vista clinico como esquizofrénico, lo cual no es el caso.
Debe existir, por consiguiente, una diferencia de algun tipo entre ambas represiones, y
ademas ésta no debera ser incompatible con la identidad entre ellas que acabamos de
mencionar.

La referencia bibliografica fundamental vuelve a ser, en esta ocasion, el AE.
Conviene hacer notar, sin embargo, que en dicha obra, la primera en que se presenta el
esquizoanalisis, la atencién no se concede prioritariamente ni desde un principio a la
represion en si misma. El objeto fundamental de esta atencion en el esquizoandlisis es,
como sabemos, una categoria muy distinta, en cierto sentido incluso opuesta a la de
"represion”, que no es otra que la de "produccién". Ahora bien, es perfectamente posible
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hablar del mismo tipo de identidad y diferencia entre lo molecular y lo molar con respecto
a ambos términos ya que, si algo puede reprimirse en estos dos niveles es, entre otras
cosas, porque [o que en ambos esta en juego es la produccion.. Si la represion registra
esa doble naturaleza es, ante todo, porque tiene que reprimir la produccion. Ahora bien,
"produccion” se dice tanto de la produccion social (concretada por las maquinas técnicas
y sociales) como, segun el esquizoanalisis, del deseo. ! pues, entre estos dos tipos de
producciones donde debemos buscar esa doble naturaleza que hemos descubierto
manifestandose ene la represion.

Deleuze y Guattari se ocupan de este asunto en el paragrafo cuarto del Capitulo 1 de
AE, titulado "Psiquiatria materialista”". En él, llaman "identidad de naturaleza" entre la
produccién social y la produccién deseante a esa identidad con que nos hemos topado, y
la expresan en los siguientes términos:

"En verdad, la produccion social es tan sélo la propia produccién deseante en
condiciones determinadas. Nosotros decimos que el campo social esta
inmediatamente recorrido por el deseo, que es su producto histéricamente
determinado, y que la libido no necesita ninguna mediacién ni sublimacion,
ninguna operacion psiquica, ninguna transformacion, para cargar las fuerzas
productivas y las relaciones de produccién. Sélo hay el deseo y lo social, y nada
mas. Incluso las formas mas represivas y mas mortiferas de la represiéon son
producidas por el deseo, en la organizacion que se desprende de él bajo tal o
cual condicion que debemos analizar." (AE, p. 36)

Si bien la represion se ejerce sobre la produccion de varias maneras, al menos una
de ellas tendra que partir, si se acepta lo que acabamos de decir, del reconocimiento de
una diferencia de naturaleza entre la produccion social y la produccion deseante. El
esquizoanalisis reconoce, en efecto, una diferencia entre ellas, pero no de naturaleza. A
esta diferencia se la llama "de régimen", y es en lo que se concreta, en este punto, la
distincion entre lo molecular y lo molar. Nos ocuparemos a continuacion de ella, para lo
cual tendremos que tomar nuevamente en consideracién una categoria a la que nos
habiamos referido en el capitulo 2.

4.2. Antiproduccion y diferencia de régimen.

Nos vemos forzados a introducir un inciso, que no pasa de ser una glosa a algo ya
expuesto, para comprender el siguiente paso que nos disponemos a dar. Habiamos visto
que, al hablar del agenciamiento, tan sélo reconociamos el él la existencia del CSO y del
sistema de los estratos. La esquizia era la distincién o el corte entre ambos que no
suponia escision. Ahora bien, la produccién, en términos generales, era producida por Ia
maquina, la cual se definia como un sistema de cortes en un flujo dado. Los cortes de la
maquina no tienen, no pueden tener lugar en el CSO, pues éste habia sido definido a
partir de la desterritorializacion absoluta y, en consecuencia, de la ausencia de corte,
motivo por el cual, al nivel del CSO, no resulta posible hablar ya de produccion. La
‘produccién supone al CSO como socius, pero, en si mismo, el CSO no se caracteriza por
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ella sino por la antiproduccion. En seguida veremos en qué sentido afecta esto ultimo a
las diferencias de régimen.

Deleuze y Guattari justifican asi la necesidad de postular una diferencia de régimen
entre los dos tipos de maquinas mencionados.

"(..) entre ambas, entre las maquinas deseantes y las maquinas sociales
técnicas, nunca existe diferencia de naturaleza. Existe una distincion, pero sélo
una distincion de régimen, segun relaciones de tamano." (AE, p. 37)

Por "relaciones de tamafio" no debemos entender solo el que unas sean mas grandes
que otras, sino que las maquinas sociales, al estar en contacto con el sistema de los
estratos, tienen con respecto al CSO una relacion distinta a la que tienen las maquinas
deseantes, vinculadas a la esquizia como proceso de produccion propiamente molecular.
Que la relacién con la antiproduccion sea distinta en cada caso explica el que también lo
sea con respecto al fracaso, término que aparece asi por primera vez vinculado a esta
teoria. El fracaso se manifiesta en las maquinas a modo de fallo, pero no de la misma
manera en los dos tipos de maquinarias.

Asi, nos encontramos ya en condiciones de comprender la primera de las dos
diferencias de régimen que Deleuze y Guattari descubren entre dichas maquinarias, y
que sintetizan del siguiente modo:

"En primer lugar, las maquinas deseantes no funcionan, evidentemente, mas
que con la condicién de no estar estropeadas (...) al funcionar no cesan de
estropearse, no funcionan mas que estropeadas.”" (AE, p. 37-38)

La cita anterior presenta, al menos del lado de las maquinas deseantes, una
situacion lo bastante paraddjica como para exigir cierto comentario. Ya dijimos que, si la
escision entre el sistema de los estratos y el CSO se daba, era debido a algun
procedimiento que sélo cabia encontrar en lo molar. En este nivel, las maquinas son
diferentes del producto, es decir, existe una distincién entre el producto y la produccion
(o proceso de produccién). En el deseo, esto no es asi. Las maquinas deseantes no
distinguen entre el producto del deseo (el objeto parcial) y el mismo desear (siempre y
cuando renunciemos a la concepcién del deseo como carencia de su objeto). No nos
queda, pues, mas que explicar en qué sentido y desde donde es posible llamar a esta
indistinciéon "fracaso".

El funcionamiento de las maquinas sociales-técnicas puede describirse sin tomar en
consideracion el plano de consistencia. Esto quiere decir que su funcionamiento no
impide la escision entre ésta y el sistema de los estratos, ni por lo tanto lo que hemos
llamado la "tirania del significante”. Lo mas relevante de esta tirania era el que toda
desterritorializacion y descodificacion estuviera condenada a ser relativa (bien segin su
subordinacion a un codigo, bien por medio del segundo de los procedimientos de la
axiomatizacion del socius, como expusimos en el capitulo anterior). El sistema de los
estratos se basa, asi escindido del CSO, en un hipercédigo (45) en que confluyen las
lineas de codificacion. Cuando la maquina social-técnica falla en dicha escisién, la
antiproduccion que de esto se sigue es equivalente a un fracaso del cédigo en que se
-basa dicho sistema.
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“No se trata de modo de vida, sino de proceso de produccion. No se trata
tampoco de un simple paralelismo, aunque el paralelismo ya sea mas exacto,
desde el punto de vista del fracaso de los cédigos, por ejemplo, entre los
fenébmenos de deslizamiento de sentido en los esquizofrénicos y los
mecanismos de discordancia creciente en todos los estratos de la sociedad
industrial." (AE, p. 40)

Los autores antes aludidos resumen, en las lineas que acabamos de citar, la
diferencia de régimen en los términos de fracaso del codigo, que son inherentes a los
deseantes en la medida en que en éstas no puede separarse el producir del producto ni,
en consecuencia, a los codigos de una tendencia a la descodificacion absoluta, que sélo
podria impedir la Spaltung entre los estratos y el plano de consistencia.

En resumen, es sélo desde la mencionada tirania del significante desde donde se
puede calificar de fracaso a la produccién deseante, y por consiguiente reprimirla. Desde
esa misma produccion, el fracaso no existe o bien tiene una relacion con el éxito tan
indisociable como, en la maquina deseante, la tiene el corte con el flujo.

La segunda diferencia de régimen que Deleuze y Guattari mencionan aparece
resumida en el siguiente fragmento:

"Una segunda diferencia de régimen se desprende de ello: las maquinas
deseantes producen por si mismas la antiproduccién, mientras que la
antiproduccion propia de las maquinas técnicas sélo es producida en las
condiciones extrinsecas de la  reproduccién del proceso (aunque estas
condiciones no vengan "después”). (...) Por tanto, una maquina técnica no es
causa, sino sélo indice de una forma general de la producciéon social." (AE, p.
38)

Encontramos asi, sutiimente expresados, tanto el origen de la confusién que permitio
a algunos tedricos de la comunicacién de masas acusar a Mc Luhan de "determinismo
tecnolégico”, como el de la negativa de éste a aplicar esa etiqueta a su doctrina. En
efecto, lo que en Mc Luhan aparece resaltado no es tanto que ciertas innovaciones
tecnolégicas conduzcan a la organizacion social irremisiblemente hacia un determinado
destino como el que algunas de las maquinas sociales técnicas apuntan en la direccién
de otro tipo de maquinas que, mereciendo por igual este nombre, no estan dirigidas a la
produccién social, sino a la produccion deseante (46). En el fragmento de AE que
citamos hacia el final de la primera parte de la presente obra, se ponia ya de manifiesto
que el objetivo de esta teoria no era en modo alguno explicar las situaciones validas de
facto (entre las cuales se cuenta también la "tirania del significante") sino apuntar en qué
consistiria la validez de iure (es decir, la forma de producciéon acorde con el plano de
consistencia o CS0). La atribucién de cualquier otra intencion a esta tesis surge, pues,
bien del desconocimiento de las diferencias de régimen entre la produccion social y la
produccién deseante, bien de la filiacién a una determinada ideologia "de contenido” que
no ha puesto en claro sus propias intenciones.
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4.3, Represion general y organizacion social.

4.3.1. El nuevo tétrade: tipologia de la represion general.

Al referimos a la identidad de naturaleza de la produccion social-técnica y la
produccién deseante, dijimos que, cuanto menos, uno de los tipos de represion general
(aunque aln no hemos demostrado que exista mas de uno de tales tipos) debia
caracterizarse por negar justamente esa identidad, postulando, en cambio, (y no
demostrando, pues tal cosa es indemostrable) la diferencia de naturaleza entre ambas
producciones. Ahora, al afiadir a esa identidad de naturaleza la diferencia de régimen
que hemos descrito en las paginas inmediatamente anteriores a esta, nos encontramos
con que también llamaremos "represién” a todo aquel procedimiento encaminado a
afirmar una identidad de régimen entre las maquinas deseantes y las maquinas sociales.
Con esto satisfacemos las expectativas que habiamos creado al descubrir la doble
naturaleza de la represion (ver esta misma seccion, 4.1.) pero no por ello determinamos
el nimero ni las caracteristicas de los tipos de represion general que el esquizoanalisis
examina. Veremos a continuacion por qué ocurre esto.

El esquizoanalisis esta, al menos, de acuerdo con el psicoandlisis en un punto, a
saber: en que, hasta la fecha toda organizacién social se ha basado en algun tipo
especifico de represion de la produccion deseante. Tal es el vinculo que- reconoce el
esquizoanalisis entre la organizacién social y la represion que incluso caracteriza a las
grandes claves de estas organizaciones en funcion del tipo de represiéon que ejerce cada
una. Ahora bien, si, como acabamos de decir, dicha produccién (y, en consecuencia, la
represion de la misma) se define basicamente a partir de dos parametros, como lo-son la
naturaleza y el régimen, siendo posible postular a proposito de cada uno de ellos una
identidad o una diferencia entre los dos tipos de maquinas mencionados, obtendremos
un total de cuatro combinaciones posibles, es decir:

1) ldentidad de naturaleza e identidad de régimen.
2) Diferencia de naturaleza e identidad de régimen.
3) Diferencia de naturaleza y diferencia de régimen.
4) |dentidad de naturaleza y diferencia de régimen.

De estas cuatro combinaciones, es evidente que la Ultima se corresponde en todo
punto con la descripcion que el esquizoanalisis ofrece de la relacion legitima entre la
produccion deseante y la produccidon social-técnica, y en consecuencia no se
corresponde con ningun tipo de represion. Esta cuarta combinacion, por el contrario, es
la propia del agenciamiento, la Unica que vincula el sistema de los estratos al plano de
consistencia y, en definitiva, la que desempefa el papel que en el tétrade de Mc Luhan
se asignaba ya al cuarto cuadrante. Con respecto a las ofras tres, sélo podemos decir
que son formas de represion, mas aun, las tres grandes categorias en las que la
represion general puede dividirse. Ya que esta tipologia esta intimamente vinculada a la
sucesion de las grandes organizaciones sociales, sera coherente con este planteamiento
el que Deleuze y Guattari dividan la historia de la Humanidad en tres fases claramente
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diferenciadas, como también habia hecho antes Mc Luhan. El resultado de esta division
es un nuevo tétrade, esta vez propiamente esquizoanalitico, que aporta al mcluhanismo
no sélo el poder deducirse de los dos parametros basicos por los que la produccién se
define, sino también el evitar, gracias a ello, el escollo del determinismo tecnolégico de
una vez para siempre. Reservando para el cuarto cuadrante de dicho tétrade
esquizoanalitico el nombre de "maquina (o produccién) deseante", los otros tres
recibiran, respectivamente, el nombre de las siguientes tres siguientes maquinas, éstas
si ya insertas en un determinado orden social caracterizado por uno de los tres tipos de
represion a que nos hemos referido: 1) Maquina territorial primitiva; 2) maquina despética
barbara; 3) maquina capitalista civilizada. A estas tres maquinarias, o mejor a las
organizaciones sociales que les corresponde, es a la que remite el titulo del Capitulo Il
de AE, "Salvajes, barbaros, civilizados", que sera la principal referencia textual a lo largo
de nuestro estudio de las mismas.

4.3.2. La maquina territorial primitiva.

Vamos a estudiar las distintas etapas en que, segun el esquizoanalisis la represion de
la produccién deseante sirve para organizar la produccién social. Es preciso, pues,
subrayar que la produccion deseante no se da tan sélo en el cuarto cuadrante, sino que
solo llega a definirse gracias a él al margen de la represién general. La produccion se da
también en las tres etapas anteriores, pero sélo como lo que, de un modo u otro, es
reprimido. El socius de la producciéon deseante es, como hemos visto, el CSO, que
supone una descodificacién absoluta. Pero el socius de una organizaciéon social
cualquiera, en tanto que ésta se basa en la represion de la produccion deseante, no
podra ser el CSO, sino una determinada forma de codificacién de dicha produccion.
Habra, por tanto, tantos tipos de socius (ademas del CSO) como tipos de represion
general y, en consecuencia, de organizaciébn social. En cada una de estas tres
organizaciones tendremos, pues, en cuenta los siguientes cuatro factores:

1) Cual (y por qué precisamente ese) es su SocCius.
2)‘ Qué tipo de represion general ejerce.

3) En qué procedimientos concretos se manifiesta esa represion general (lo cual
es, en cierta manera, contestar a la pregunta acerca de por qué se ejerce justamente
ese tipo de represion general).

4) A partir del punto anterior, determinar hacia qué tiende, considerada
globalmente, dicha organizacion y por qué transgrede su propio limite, dando paso a la
que le sigue, segun el orden de sucesion que se halla representado en el tétrade.

Hemos visto, pues, por qué en el estudio que el esquizoanalisis hace de las
organizaciones sociales, si es que éste es coherente, nos encontraremos con tres tipos
distintos de socius, sin contar el CSO. ¢Cual sera, cronolégicamente, el primero de
ellos? Segun dichos autores, éste no podra ser otro que aquel elemento sélido no
producido por el hombre y que, desde el comienzo, éste debe suponer en todas sus
producciones. Dicho elemento no es otro que [a tierra.
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"El suelo puede ser el elemento productivo y el resultado de la apropiacion, la
Tierra es la gran estasis inengendrada, el elemento superior a la produccion que
condiciona la apropiacién y la utilizacion comunes del suelo. Es la superficie
sobre la que se inscribe todo el proceso de la produccion, se registran los
objetos, los medios y las fuerzas de trabajo, se distribuyen los agentes y los
productos." (AE, p. 146)

Al tener por socius a la tierra en toda su produccion social, la primera de estas tres
organizaciones recibiré el nombre de maquina (ya que produce) territorial primitiva. Esta
es una maquina social, que no se confunde con las maquinas técnicas ni con las
maquinas deseantes. La maquina social codifica la produccion de las restantes
maquinas, su funcién es codificar. Ahora bien, en la maquina territorial primitiva esta
codificacion no llega a sistematizarse, no alcanza una unidad tal que el socius pueda
considerarse autdnomo con respecto a la produccion. En otras palabras, la tirania del
significante, situacion en la cual los significantes se consideraban independientemente
de los significados para, una vez subordinados estos a aquellos, someterlos a una
jerarquia en cuya cima se halla el Significante primero, o lo escindido por la represion
originaria, esa situacion, decimos, no es aun posible. Y no lo es por una razon muy clara,
y es que esa codificaciéon es algo que se da a partir del socius. Como el socius es la
tierra, la codificacion aln corre paralela con la territorializacion, y no puede
independizarse de ella (vimos en 2.3.6. que esta era la condicién para que la tirania del
significante pudiera darse). La codificacion no sistematizada, no unificada ain en un
criterio, sea éste del signo que sea, se ejerce sobre aquello que produce en conjuncion
con el socius, es decir, las maquinas técnicas y las maquinas deseantes. Ahora bien,
éstas altimas no son "maquinas abstractas”, por asi decir, cuando se asocian a la tierra,
pues solo lo serian si estuvieran absolutamente descodificadas, es decir, si su socius
fuera el CSO. Como la produccion deseante esta, siempre en la maquina territorial
primitiva, codificada, pero esta codificacion no esta unificada, las maquinas deseantes
son érganos no totalizados en un organismo. Naturalmente, en esta maquinaria social se
considera el cuerpo en cierto modo, pero no como organismo. Asi, la relacion de la
maquina territorial con el cuerpo no sera la individualizacion, .sino la "marca" de zonas u
6rganos concretos, que la emparenta con los procesos psiquicos propios de la
perversion (47).

Que la codificacion se ejerza sobre las maquinas técnicas y los érganos y, mas aun,
que todavia no sea auténoma (no hay tirania del significante) quiere decir que se ejerce
por igual sobre ambas producciones, es decir, sin reconocer una diferencia de naturaleza
entre ellas. Ahora bien, hemos dicho que, en esta organizacién, se produce una
represion. Si ésta no se da por medio del reconocimiento de una diferencia entre los dos
tipos de producciones, tendra que darse por la admisiéon de una identidad de registro
entre ellas o, lo que es lo mismo, por la negativa a aceptar las dos diferencias de registro
entre las maquinas deseantes y las maquinas sociales técnicas. Para comprobar que
esto es asi tendremos, sin embargo, que alterar el orden expositivo que nos habiamos
propuesto mas arriba y ocuparnos inmediatamente de los procesos concretos en que
esta represion se manifiesta.

La maquina territorial primitiva funciona a partir de dos procedimientos fundamentales
que reciben el nombre de filiacion (la descendencia directa entre los miembros de un
mismo clan) y la alianza (el matrimonio entre miembros de un mismo clan o de clanes
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distintos). Este principio es un lugar comin en la antropologia, y Deleuze y Guattari se lo
apropian especialmente a partir de la exposicion que de él hace Levi-Strauss en su
Antropologia estructural. De estos dos procedimientos se nos dice que, por un lado, la
filiacion es administrativa y jerarquica, en tanto que la alianza se caracteriza por su rasgo
econdémico y politico. Que ésta no se deduzca de aquella en la maquina territorial, sino
que ambos procedimientos permanezcan en igualdad de condiciones, es otra de las
consecuencias de que todavia no se haya consumado la codificacion bajo la forma de la
tirania del significante. En efecto, es por la identidad de naturaleza de los dos tipos de
maquinas por lo que esta deduccién (y consiguiente subordinacion) no es posible, ya
que la produccién deseante (vinculada a la alianza) no esta en un plano inferior a la
produccion social-técnica (unida, a su vez, a la filiacidon) en la codificacion, ya que ambas
se efectuan en conjuncién con el socius (tierra). A esta no reductibilidad de la alianza a
la filiacion la llaman Deleuze y Guattari "plusvalia de cédigo"”. Esta implica que, por no
haberse instaurado todavia un hipercédigo ni una jerarquia rigida, las relaciones de
alianza se establecen por medic de un intercambio que, a su vez, tampoco tiene las
caracteristicas de la economia regida por axiomas, que hemos visto que caracterizaba al
CMI: “El mercado primitivo procede por regateo mas que por fijacion de un equilibrio que
implicaria una descodificaciéon de los flujos y el desmoronamiento del modo de
inscripcion sobre el socius.” (AE, p. 193). Al no sistematizarse ni la codificacién ni la
descodificacion de los flujos, el codigo resultante adopta la forma de una produccién
sobrante, de una plusvalia, que en la posterior instauracién del hipercodigo pasara a ser
objeto de apropiacion por parte del Déspota.

Ahora bien, dicha plusvalia solo se produce gracias a que la codificacion no llega a
sistematizarse, a ser criterio de un signo cualquiera. De lo que se sigue que, en el caso
de estas organizaciones, la maquina social, cuya misién es codificar, no funciona sino
gracias a que falla, a que fracasa al intentar terminar esa codificacion. Asi pues, se da en
ella una equiparacion con las maquinas deseantes a las que se halla asociada, es decir,
el reconocimiento de la primera identidad de régimen en el seno de la maquina territorial,
que los dos autores fundamentales del esquizoanalisis resumen del siguiente modo:

"En verdad, hay varias maneras de interpretar tales disonancias: idealmente,
por la separaciéon entre la institucion real y su modelo ideal supuesto;
moralmente, invocando un lazo estructural entre la ley y la transgresion;
fisicamente, como si se tratase de un fenomeno de desgaste que hace que la
maquina social ya no sea apta para tratar sus materiales. Pero, incluso ahi,
parece que la interpretacion adecuada sea ante todo actual y funcional: es para
funcionar que una maquina social no debe funcionar bien.(...) Los etndlogos no
cesan de decir que las reglas de parentesco no son aplicadas ni aplicables a
los matrimonios reales: no porque estas reglas sean ideales, sino al contrario,
porque determinan puntos criticos en los que el dispositivo se vuelve a poner
en marcha con la condiciéon de estar bloqueado, y se sitia necesariamente en
una relacién negativa con el grupo. Es ahi que aparece la identidad de la
maquina social con la maquina deseante: no tiene por limite el desgaste, sino
el fallo, no funciona mas que chirriando, estropedndose, estallando en

pequefias explosiones (...)" (AE, p. 157)

Si la maquina territorial supone el reconocimiento, ademas, de la segunda identidad
de régimen, sera porque ella, al igual que las maquinas deseantes, produce la
antiproduccién, el socius o la tierra. La tierra considerada como algo susceptible de ser
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producido, esto es, en tanto que objeto uno y delimitado, es el territorio. Ahora bien, la
maquina primitiva es territorial porque, desde el principio, su socius es la tierra. Si
también lo es en algun sentido, esto no sera desde el principio, porque el territorio, a
diferencia de la tierra, no es un "inengendrado”, sino que es el resultado de una
territorializacion que corre paralela a la codificacién que lleva a cabo el propio socius. El
territorio sélo llega a ser tenido en consideracion, en rigor, cuando la expansion del
mismo conlleva la rivalidad entre clanes o la alianza de clanes distintos, esto es, que
desembocara en utlima instancia en la formacion del Estado, y la consiguiente rivalidad
entre Estados. Mientras esta situacion no se produce, la expansion territorial se da como
tendencia (no consciente, sino latente) hacia el Estado, no como un Estado en si mismo.
Asi pues, en la organizacion social primitiva existe una tendencia latente hacia un tipo de
organizaciéon completamente distinta, que, con mucha probabilidad, debié de
acompanarse de alguna especie de conciencia larvada, por parte de algunos los
miembros del clan, del fin que esperaba a esa maquina territorial (48).

4.3.3. La maquina despétiea barbara.

Cuando se alcanza la rivalidad entre Estados emergentes antes mencionada, ya no
es la tierra, sino el territorio, o mejor la conservacion del territorio, aquello que
verdaderamente importa. Como dicha conservacion no depende de la propia tierra, sino
Unicamente de la capacidad para defender y/o expandir el territorio en cuestion, la cual
en ultima instancia remite al jefe o déspota, el socius deja de ser la tierra para pasar a
ser el propio déspota, que se presenta ahora como cuerpo desterritorializado en que
convergen las codificaciones. Efectivamente, éste debe procurar el mantenimiento de su
Estado, para lo cual ya debe recurrir a algun socius sobre el que descanse toda
codificacion. Pero este socius ya no puede ser la tierra, pues el déspota ha ocupado su
sitio. En lugar, pues, de recurrir a la tierra, el déspota recurre a si mismo, reclamando
entonces una filiacién directa con la divinidad. Se convierte, a partir de ese instante, en
Déspota con mayuscula. Como el socius es lo que codifica, este cambio de socius
implica un cambio en la forma de codificacién. Hasta entonces, el cddigo era paralelo a
la territorializacién; ahora, por el contrario, al haberse justificado por si mismo, el cédigo
se hace autonomo, dotandose de unidad e implantandose como una estructura en cuya
cima se halla un Hiper-cédigo (o Significante) del que se siguen todos los flujos de
codigo o cadenas de significantes que convergen en él. Esta es la tirania del
Significante, que se fundamenta en una filiacién directa (y no del tipo de filiacién que
halldbamos en la maquina territorial) y se construye por medio de la subordinacion del
resto de productos, procesos de produccién y procedimientos en general a esa misma
filiacion. En otras palabras, la alianza queda subordinada a la filiaciéon directa, adoptando
asi un nuevo rasgo y pasando, por esta via, de "horizontal” a "vertical". Dicho ain de otro
modo, en la maquina despdtica barbara la produccion deseante es subordinada a la
producciéon social-técnica, algo que no resultaria posible si no supusiéramos una
diferencia de naturaleza entre sus correspondientes tipos de maquinas.

Aunque tan solo se diera esa diferencia de naturaleza, ya tendriamos suficiente como

para sostener la existencia de un tipo de represion general en la maquina despotica
_bérbara, pero no sabriamos ain a qué tipo de represion general nos estariamos
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refiriendo; averiguar esto implica, por lo tanto, descubrir si dicha maquina supone o no
las dos diferencias de régimen a las que venimos haciendo referencia.

Sin adentrarnos demasiado en los detalles de esta indagacién, ya podemos
aventurar, por lo dicho en esta ultima pagina, que no va a reconocerse en la maquina
despdtica ninguna diferencia de régimen entre los dos tipos de producciones
mencionados. Esto es asi porque, de lo contrario, cabria la posibilidad de reconocer dos
ambitos distintos, uno de ellos subordinado al Déspota (o0 molar) y otro no subordinado a
él (o molecular); pero hemos visto que, en la organizacién despética barbara, todo debe
estar subordinado al Déspota, pues este es el sentido ultimo de la tirania del
Significante. Pero el esquizoanalisis no puede remitirse a un argumento de un caracter
tan genérico como este, y ello por la siguiente razén: al haber reconocido dos diferencias
de régimen, necesita de dos argumentos para justificar la misma conclusion que
nosotros acabamos de alcanzar con uno solo. Como esta doble argumentacion contesta,
de paso, a otra cuestion que no nos hemos planteado aun, pero a la que forma parte de
nuestras expectativas responder, sera preciso que nos ocupemos de ella con cierto
detenimiento. Y es que, coherentemente con lo dicho en el 2.3.5. de esta misma seccidn,
la codificacion esta directamente vinculada a lineas de descodificacion que el
Significante recodifica. Luego no por haberse unificado y autonomizado la codificacion
deja de funcionar precisamente porque falla (primera identidad de régimen); el transito
de la maquina territorial a la maquina despotica barbara no cambia absolutamente nada
en este sentido.

Pero es que, ademads, también la maquina despdtica engendra su propia
antiproduccion en el mismo movimiento que la produce, en el mismo transitc de la
magquina territorial a ella. Para comprender esta idea, que alberga la demostracion de la
segunda de las identidades de régimen que andamos buscando, es necesario que
realicemos un excurso que, lejos de apartarnos de este asunto, simplemente nos
retrotrae a un momento anterior de nuestra exposicion, concretamente a aquel en que
éramos testigos de como Mc Luhan describia, bien que en un ambito sin aparente
relacion con el que ahora nos ocupa, una situacién bastante similar.

Recordemos, pues, que el tedrico canadiense defendia que en los pueblos primitivos
se daba una percepcidn del entorno basicamente oral que caracterizaba al conjunto de
la manera de pensar de sus miembros. Este mismo autor afiadia, ademas, que en los
imperios esta cultura oral era sustituida por una cultura visual fundamentada en la
escritura. El esquizoandlisis admite estas dos tesis desde el momento que reconoce en
el Déspota tanto la condicién del mantenimiento del Estado como el punto en que
convergen todas las lineas de codificacién y cadenas de significantes. El hiper-cédigo
que halla en el Déspota su base se identifica hasta tal punto con su persona que puede,
en consecuencia, reclamarse también para dicho cédigo una filiaciéon directa con la
divinidad o, como dicen Deleuze y Guattari en las lineas que a continuacion citamos,
con el "mas alla™:

"En una palabra, en un mismo movimiento el grafismo empieza a depender
de la voz e induce una voz muda de las alturas o del mas alld que empieza a
depender del grafismo. A fuerza de subordinarse a la voz, la escritura la
suplanta." (AE, p. 209)
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Por medio de la escritura, que es la antiproduccion que la maquina genera en el caso
que nos ocupa, la grafia se proyecta sobre la voz, consumando de este modo la tirania
del Significante. Al mismo tiempo, esta operacion supone (como vimos en el apartado
1.2. de la segunda seccién) una contradiccién inherente a los medios calientes en tanto
que tienden hacia (o consuman) lo que llamabamos el "medio caliente ideal”,
contradiccion que les hacia incompatibles con el imperativo categoérico de los media.
¢En qué se traducira, a nivel social, esa contradiccion interna? Justamente en que la
produccion social producird, a su vez, en la maquina despética, su propia antiproduccion.
Como en la organizacién social anterior, esto supondra el establecimiento de las
condiciones por las que el régimen despdtico caminara hasta su propio limite, siendo
substituido por una nueva organizacion social. Veamos a continuacién en qué términos
describe el esquizoandlisis este proceso de auto-abolicion de la maquina despotica.

Ya hemos resumido cémo, en la sociedad primitiva, se trataba de marcar el cuerpo,
ejerciendo con ello cierto grado de crueldad sobre el individuo. En la organizacion
despdtica, por el contrario, se trata de marcar la ley, imponiendo de este modo cierto
grado de terror al pueblo. La ley define el castigo como venganza del Déspota contra su
agresor, pero no designa a nada ni a nadie. Asi, al situar al hiper-codigo (condicién sine
qua non para que la ley pueda fijarse) a la misma altura que el Déspota, la arbitrariedad
de la designacién deja abierta la posibilidad de que esta venganza pueda alcanzar al
déspota mismo, es decir, de una venganza de los subditos contra el Déspota (por
ejemplo, la revolucion francesa). De hecho, el terror que el Déspota impone no es sino la
proyeccién del terror que €l mismo siente ante esta posibilidad que se abre. Cuando
dicha posibilidad se concreta, aparece la propiedad privada, es decir, no subordinada en
modo alguno al Déspota. Se inicia entonces un proceso de descodificacion que
caracteriza al periodo de decadencia del Estado, el cual puede seguir existiendo, pero
solo a fuerza de interiorizar, de asumir la latencia. Esa latencia era antes el gran temor
del Déspota, el cual es basicamente un individuo que teme. Si la maquina territorial
primitiva era perversa, la maquina despética es fundamentalmente paranoica (segun
Freud (49) tanto el temor constante como la proyeccién son - respectivamente, sintoma y
proceso - caracteristicas de la paranoia). De otro lado, y tras la abolicién del régimen
despotico, lo trascendente. (es decir, la filiacion directa) cambiara hasta pasar de
intensidad propia del déspota a sistema metafisico.

4.3.4. LLa maquina capitalista civilizada.

a) El capital como socius.

No es del todo exacto decir, como hemos hecho, que el paso de la maquina
despotica a la maquina capitalista se produzca a partir del surgimiento de la propiedad
privada, o de los flujos descodificados. Tanto los unos como la otra existian en el antiguo
réegimen (e incluso en el primitivo) y no por ello daban paso a un capitalismo. En la
maquina territorial, la descodificacion era lo que impedia que la codificacion se
sistematizase; en la despoética, lo que constituia el otro aspecto del sistema, al que
otorgaba su vitalidad; en la maquina capitalista, en cambio, aunque los flujos
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descodificados siguen convergiendo en el socius, no parten de él como las disyunciones
del diagrama en arbol, caracteristico de la maquina despética, sino que va a parar a él y
en él se encuentran y conectan. Dicha conexion se da, pues, por el interés comin que
los distintos flujos tienen en asociarse con el socius; éste debe ser, por tanto, una
maquina social de atraccién, y no de subordinacion. Asi, y después de haber hecho
notar que "la maquina despotica barbara se fundaba en las disyunciones de inscripcion a
partir de la eminente unidad", Deleuze y Guattari subrayan la naturaleza conectiva del
capital como socius y dicen de ella lo siguiente:

“Cuando la conjuncién pasa a primera fila en la maquina social, ocurre, por
el contrario, que deja de estar vinculada tanto al goce como al exceso de
consumo de una clase y convierte al propio lujo en un medio de inversion y
vuelca todos . los flujos descodificados sobre la produccién, en un "producir para
producir' que recobra las condiciones primitivas del trabajo con la condicion, con
la unica condicién, de incorporarlas al capital como al nuevo cuerpo lleno
desterritorializado, el verdadero consumidor de donde ellas parecen emanar
(--.)." (AE, p. 231)

Que el socius sea atractivo para los flujos descodificados es una idea que creemos
tomada de Marx, concretamente de EIl Capital, Libro primero, cap. I, IV, titulado "Cémo
se convierte el dinero en capital". Pues, en efecto, el dinero también existe antes del
capitalismo, peor si se convierte en capital es gracias a que se instaura como patron
cuantitativo universal y fin Gltimo (el "producir para producir" de la cita anterior (50)) por
medio de la férmula del capital que "valoriza el valor”, es decir, engendra la plusvalia.
Veamos esto con mas detenimiento. Marx dice que, en el proceso de intercambio de
mercancia, o bien se vende para compara (Mercancia (M) - Dinero (D) - Mercancia(M) o
bien se compra para vender (D - M - D). El dinero que gira con arreglo a esta forma de
circulo se convierte en capital.

Este doble proceso tiene como objetivo una ganancia por parte de quien en él
participa. Pero "participar” en el proceso supone comprar, en otros términos, el proceso,
que debe finalizar con una ganancia (D), debe comenzar con una compra, con un gasto
de dinero (D) y puede, en consecuencia, representarse como D - D. Ahora bien, si las
dos D fueran la misma, no existiria la ganancia. El proceso es, pues, D - D'. Pero nada
hay en el intercambio de mercancia que produzca por si mismo esa ganancia o
plusvalia, pues si alguien vendiera por encima (o comprara por debajo) del valor al que
compro (o vendid) también lo harian los otros. El proceso se compensaria entonces, y de
ahi no surgiria plusvalia alguna. Marx resume esta situacion diciendo que el capital no
brota de la circulacién ni fuera de ella, sino que debe brotar en y fuera de ella. Y es que
la plusvalia surge de la conjuncion de esa formula del intercambio (flujo descodificado)
con la creacion de valor que se hace efectiva en la materializacion del trabajo (flujo
desterritorializado).

De esto ultimo se sigue, nuevamente en términos esquizoanaliticos, que el capital
nace de dicha conjuncion al tiempo que la hace posible. El capital es, por consiguiente,
un socius que sélo se entiende a partir de la produccion, y que por consiguiente no
genera, en tanto que maquina social, su propia antiproduccién. Concluimos, pues,
diciendo que el capital supone el reconocimiento de (al menos) una diferencia de
régimen entre las maquinas social-técnicas (que ahora, al contrario que en las dos
organizaciones previas, no producen su propia antiproduccion) y las maquinas
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deseantes (que siempre producen su propia autoproduccién). Ahora bien, si en la
maquina territorial y la maquina despética necesitdbamos de un doble argumento para
demostrar la identidad de régimen entre estas dos maquinarias, era porque debiamos
mostrar que ninguna de las dos diferencias era posible en ellas; aqui, al contrario, nos
basta una sola diferencia de régimen, para sostener la tesis segun la cual el capital
implica la diferencia de régimen entre las maquinas deseantes y las maquinas sociales-
técnicas.

Pero el capital, en tanto que fundamento de una organizacion social, el capitalismo,
implica una represién. Hemos dicho que la represién consiste siempre o bien en le
reconocimiento de una diferencia de naturaleza entre las dos maquinarias mencionadas,
o bien el de una identidad de régimen entre ellas, o bien ambas cosas a la vez. Como las
dos Ultimas opciones son, por lo dicho en el parrafo anterior, absolutamente imposibles
en el caso del capital, sélo nos queda la primera, esto es, el reconocimiento por parte de
éste de una diferencia de naturaleza entre la produccién social-técnica y la produccion
deseante. Veremos en seguida si esto que acabamos de deducir es efectivamente asi vy,
en caso afirmativo, en qué procedimientos concretos se manifiesta dicha diferencia de
naturaleza. g

L |
P

b) Diferencia de naturaleza y capital.

Supongamos que esa diferencia de naturaleza se diera en el capital. Esto significaria
que se acepta una distincién real entre la represion general y la represion deseante,
contra lo que nosotros sefalabamos como caracteristico de la produccién (como fin en
si) en el 4.1. de esta misma seccion. ¢ Por qué se podria aceptar esa distincién? En el
capitalismo esta la base de la misma, ya que su objetivo no es, en sentido estricto, tan
solo un "producir por producir”, no es sélo la creacién de plusvalia, sino el beneficio, es
decir, la acumulacién de la misma. por consiguiente, no le basta con producir la plusvalia
(y a esto no es indiferente el que dicha plusvalia no sea plusvalia de cédigo, como en la
maquina territorial, sino de flujo, es decir, de dinero en tanto que patron cuantitativo
universal de todos los flujos); hay, ademas, que conservaria, que absorberla. Por tanto,
no es exacto que en el capitalismo todo sea produccion; al contrario, existe una
antiproduccion, pero ésta ya no afecta al registro, y esto por el siguiente motivo: en las
dos organizaciones sociales, el propio socius era la instancia de antiproduccién como
separada de las maquinas técnicas y deseantes y que, vinculada a ella, se constituia
como maquina social. En el capitalismo, por contra, no es el socius el que es en un
primer momento antiproduccion, pues el capital es siempre el resultado de una
produccién y el desencadenante de otra. La antiproduccion es, por consiguiente, otra
cosa, pero ¢cual? No serd el capital, ni tampoco las propias maquinas de cualquier tipo,
que se limitan a producir; serd, pues, algo vinculado al capital, algo que se insintia en él.
Marx nos da de nuevo la clave de esta situacion, esta vez en el siguiente parrafo de la
tercera parte de El Capital:

. "Hemos visto que la creciente acumulacion del capital entrafia también una
concentracion creciente de él. Crece asi la potencia del capital, la sustantivacion
de las condiciones sociales de produccion personificada en el capitalista frente a
los productores reales. El capital se revela cada vez mas como un poder cuyo
funcionario es el capitalista frente a los productores reales. El capital se revela
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cada vez mas como un poder cuyo funcionario es el capitalista y que no guarda
ya la menor posible relacion con lo que el trabajo de un individuo puede crear,
sino como un poder social enajenado, sustantivado, que se enfrenta con la
sociedad como una cosa y como el poder del capitalista adquirido por medio de
esta cosa." (51)

Esto mismo es, creemos, lo que Deleuze y Guattari pretenden subrayar cuando
afirman lo que a continuacion transcribimos:

"El Estado, su policia y su ejército forman una gigantesca empresa de
antiproduccion, pero en el seno de la produccién misma, y condicionandola. (...)
El aparato de antiproduccion ya no es una instancia trascendente que se opone a
la produccion, la limita o la frena; al contrario, se insinGa por todas partes en la
maquina productora y la abraza estrechamente para regular su produccion y
realizar su plusvalia (de donde, por ejemplo, la diferencia entre la burocracia
despética y la burocracia capitalista)." (AE, p. 243)

La represion social o general es, pues, intrinseca a la produccién de la maquina
capitalista. No asi la represidn deseante, que le es indiferente; mas aun, al capital le
perjudica la represion de deseo, y se ocupa de evitarla a través del fomento del
consumo. Cuando la represion deseante se da, es obvio que ésta procede de la
represion general, pero lo intrinseco al capital es solo la segunda de ellas, y no la
primera. Existe, pues, en la maquina capitalista una diferencia de naturaleza entre las
dos magquinarias, diferencia que caracteriza el modo en que en ella se ejerce la
represion. Pero aun no sabemos en qué procedimientos se concreta socialmente esa
represion. Como la sociedad es, en este caso, cuanto hay asociado al capital, dicha
represion sera (al margen de la represion policial) una represion econdémica. Para
examinarla, tendremos que retomar la teoria econémica de Marx donde la habiamos
dejado.

c) Procedimientos en que se manifiesta la represién en la maquina capitalista.

Deciamos que, en Marx, el intercambio se resumia como el transito de D a D'. Esta
creacién de plusvalia suponia la conjuncién de tal intercambio con Ja creaciéon de valor
procedente de la fuerza de trabajo. Una vez realizada esta conjuncién, no hablamos de
dinero (D) sino de capital (C). Marx reconoce (en EI Capital, Libro 1, lll, 4) dos tipos de
capital, a saber: 1) el que se halla en los medios de produccion, y que el trabajo se limita
a conservar, y 2) el nuevo valor, la plusvalia que el trabajo produce. Al primero de ellos le
llama "capital constante”, y lo simboliza por c. Al segundo, por su parte, lo denomina
"capital variable" y lo simboliza por v. Asi pues, C = ¢ + v. Como el objetivo del
intercambio es la obtencién de plusvalia (el transito de C a C'), C' sera igual a C mas la
plusvalia p, es decir: C' = ¢ + v + p. Pues bien, como ¢ no desempefa papel alguno en el
proceso de creacion del valor, que es lo que interesa al capitalista, no debe tenerse en
cuenta al calcular la plusvalia que del trabajo del obrero se obtiene. Este calculo se llama
tasa de plusvalia (P) y se obtiene dividiendo el trabajo excedente (p) por el trabajo
necesario (v). La gran pregunta que se le plantea al capitalista a continuacion es, pues,
¢{como se aumenta esta tasa? Es claro que esto se consigue o bien aumentando p o
bien disminuyendo v, pero esto entrafia las siguientes consecuencias:
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1) Si se aumenta p, desciende el nivel de vida de los obreros, y por consiguiente
desciende el consumo masivo.

2) Si disminuye v, tendra que hacerlo en valor, no en correlato fisico (horas
de trabajo) y el tinico modo de hacer esto es fomentando el desarrollo tecnolégico, esto
es, el capital constante (c).

Existe también una tercera forma de aumentar P que consiste en aumentar v + p,
es decir, aumentando la jornada de trabajo. Pero esto Ultimo, ademas de tener un limite
natural (24 horas diarias) conduce a los mismos efectos que acabamos de ver en 1). Por
lo tanto, el sistema sélo puede funcionar gracias a un constante avance del nivel de
desarrollo tecnolégico. Pero el criterio por el que se acepta o no una innovacion
tecnolégica no es el aumento de P, sino el del valor de lo que se ha invertido (c + V). La
tasa que nos interesa no es, entonces, la de plusvalia, sino la de ganancia (G), que se
calcula del siguiente modo G = p/c + v.. Esta ecuacién se anade a la anterior, esto es, P
= p /v. Si despejamos la p en ambos casos, obtenemos lo siguiente:

p=P-v p=G-(c+V) igualando ambas p
P-v=G:-(c+V) dividiendo ambas pbr Vv
P-v G-(c+v) (c+v) c
_____ C S SE—— Y ¢ Ryp—_ e R e o ) despejando G
v v Vv v
P
G = e
1+clv

Nos encontramos aqui ante una paradoja. Y es que, como hemos dicho, P depende
directamente de c, pero, en la ecuacion que hemos obtenido, si aumenta ¢ disminuye G.
El resultado de todo esto es el siguiente: para aumentar P, hay que incrementar el
desarrollo tecnolégico, es decir, aumentar ¢, en cuyo caso disminuye G. Esto ultimo sélo
puede evitarse aumentando de nuevo P y, en consecuencia, volviendo a comenzar el
ciclo. Con esto, el desarrollo tecnoldgico deja de ser un interés del sistema para pasar a
ser su necesidad mas intrinseca (y de ahi la necesidad de evitar el determinismo
tecnoldgico, pues el avance tecnolégico no crea el capitalismo, sino que es requerido por
€él). Es en esta situacion en lo que se concreta la diferencia de naturaleza que hemos
descubierto, y que empieza por manifestarse en el capital, como dice el esquizoanalisis,
a partir de la distincién entre dos tipos de capital (52)

Esta paradoja (llamada "de Quesnay" por Marx) es el limite del funcionamiento de la
maquina capitalista. Pero, asi como el limite de la méaquina territorial lo constituiria la
aparicion de la maquina despotica, y el de ésta el de la maquina capitalista, el limite de
esta Ultima no obedece al surgimiento de otra organizacion social. Se trata de un limite
interno, siempre desplazado, pero existente. ¢Y qué se produce en ese limite, esto es,
en el limite mismo del proceso de produccidon? Intentaremos contestar a esta pregunta
en el ultimo apartado de este capitulo.
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4.4, Capitalismo y esquizofrenia.

Segun el esquizoandlisis (vs. AE, p. 244 y ss.) la produccién capitalista es siempre,
por necesitar una continua ampliacion o desplazamiento de su limite, re-produccién
operada en tres segmentos distintos, a saber: 1) el que extrae la plusvalia maquinica.
Este constituye el centro de dicha reproduccion, su axiomatica; 2) el que extrae la
plusvalia humana. Este otro, en cambio, es la relacién diferencial p/v y lo que de ella se
sigue, es decir, el desplazamiento del centro a la periferia o limite; 3) el que absorbe o
realiza cuanto han operado los dos segmentos anteriores, esto es, la antiproduccién.
Estos tres segmentos funcionan conjuntamente y, por lo tanto, aquello que se produzca
en el limite de su produccidén sera el resultado de su accién conjunta. Pues bien, como
quiera que en toda organizacion social lo Unico que hay es el socius (maquina social y
antiproduccion), las maquinas técnicas y las maquinas deseantes, y ya que los dos
primeros de estos factores se corresponden, respectivamente, con los segmentos 1-3y 2
citados mas arriba, es sélo con las maquinas deseantes con lo que tendra que ver eso
que hallamos en dicho limite.

Pero las maquinas deseantes no aparecen en el limite del capitalismo como
magquinas, es decir, funcionando, sino como aquello sobre lo cual recae precisamente la
represion. El motivo por el que esto es asi nos exige, para hacérsenos comprensible,
que recurramos a la accion conjunta de la diferencia de registro que omitimos demostrar
en 4.3.4. a) esto es, al hecho de que las maquinas deseantes sdlo funcionan a condicién
de estar estropeadas. El capital no reconoce a estas maquinas, en virtud de la diferencia
de naturaleza a la que aludiamos, el mismo estatus que a las maquinas técnicas y
sociales. Las maquinas sociales constituyen el centro del sistema; las maquinas técnicas
desplazan el limite; en el limite mismo estan las maquinas deseantes, pero éstas no
producen. Su modo de produccién, la esquizia, es excluido, convirtiéndolo asi en
Spéltung, o al menos se abre la posibilidad de que ello suceda. La verdadera Spéltung
se da, pues, en primer lugar en el capitalismo, como escision entre las maquinas a las
que se reconoce su caracter productivo (sociales-técnicas) y el deseo, antes de darse en
individuos concretos en forma de esquizofrenia. La diferencia de naturaleza es,
entonces, la represion originaria que hace posible el capitalismo, emparentando a este
sistema con la neurosis tal como el psicoanalisis lacaniano la ha explicado. El
psicoanalisis no se presenta, pues, a los ojos de Deleuze y Guattari como una disciplina
cientifica, sino como una ideologia, o mas exactamente como "la doctrina que expresa
las condiciones precisas de represion del deseo en las sociedades capitalistas
civilizadas" (53).

La esquizofrenia es, si es cierto lo que hemos dicho, lo que se da en el limite del
capitalismo. A esta conclusion llegamos también a partir de la diferencia de registro
relativa al fallo de las maquinas. En el capitalismo, sélo se reconoce el caracter
productivo a aquellas maquinas que funcionan solo si no se estropean. En el caso de las
maquinas técnicas (el desarrollo tecnolégico necesario para el capital) ese producir
equivale al desplazamiento del limite. No otro sentido adquiere el término "éxito" en el
capitalismo. Las maquinas deseantes, dice el capitalismo, producen. (pues la
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antiproduccién corresponde en exclusiva al segmento 3), pero no del mismo modo
(diferencia de naturaleza) que las técnicas; lo que producen no supone éxito alguno, sino
fracaso, y es asi porque (diferencia de registro) les es inherente el fallar. El capitalismo
atribuye, asi, a la propia naturaleza del deseo - concebido, a partir de entonces, como
carencia - la causa de la Spéltung de la que, en realidad, el propio capitalismo es
responsable. Supone, por consiguiente, que es posible concebir una teoria consagrada a
eliminar las causas de la escision en los individuos (represion deseante) sin que, por ello,
ésta aspire a eliminar la causa de la escision en la propia organizacion social (represion
general).

Que las maquinas sociales anteriores al capitalismo tuvieran siempre un limite externo
(que era la maquina social que les sustituia) y que, en cambio, la maquina capitalista
tenga un limite interno (la esquizofrenia, consecuencia Ultima del funcionamiento del
capital) convierte, segun los dos autores fundamentales del esquizoanalisis, a ésta en el
limite exterior de toda organizacién social. Deleuze y Guattari lo expresan en los
siguientes términos:

"Si el capitalismo es el limite exterior de toda sociedad, es porque para su
provecho no tiene limite exterior, sino sélo un limite interior que es el capital
mismo, al que no encuentra, pero que reproduce desplazandolo siempre." (AE, p.
238)

Con el descubrimiento de este limite Gltimo de todas organizaciones sociales termina
nuestro examen de las mismas, asi como el de las formas de represidon a ellas
vinculadas. Estas venian caracterizadas por cierto nimero de rasgos generales que
intentamos condensar en el siguiente cuadro:

Maquina territorial Maquina despotica Maquina civilizada
primitiva barbara capitalista
Socius la Tierra Cuerpo del Déspota Capital

Represiéon |identidad de naturaleza| diferencia de naturaleza| diferencia de naturaleza

general identidad de régimen identidad.-de régimen diferencia de régimen
irreductibilidad de las subordinacién de las plusvalia maquinica

Procesos relaciones de alianza codificaciones a las y humana

concretos a las de filiacién territorializaciones (paradoja de Quesnay)

(tirania del Significante)

Limite limitaciones del coédigo| limite de la expansion

interno a-sistematico territorial (dimensiones esquizofrenia
planetarias)

Limite invasion de los advenimiento del -

externo pueblos barbaros capitalismo
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La cuarta de las combinaciones posibles a que nos referiamos en 4.3.1. de esta
tercera seccion describe el modo de produccién propio de las maquinas deseantes, esto
es, la esquizia y su concrecion en el agenciamiento (maquina abstracta). Descubrir en
qué sentido este modo de produccién desafia a las organizaciones sociales y constituye
por igual el “fracaso” de todas ellas es el objeto (del que este capitulo no es sino el
prologo) de la cuarta seccién de este trabajo, mas aun, el punto en que, a nuestro juicio,
deben desembocar todas las tesis del esquizoanalisis. Nosotros nos hemos ocupado, en
dicha seccion, de vincular estas tesis al problema de los media planteado en la primera
parte. Antes de abordar este complejo asunto nos ha parecido oportuno, sin embargo,
recapitular algunas de las alusiones explicitas al problema de la comunicacion en la obra
de Deleuze y Guattari, y hemos reservado a tal efecto el Gltimo capitulo de esta tercera
seccion.
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- Capitulo 5: Esquizoanalisis y teoria de la comunicacion.

5.1. Lenguaje y consigna.

A lo largo de los cuatro capitulos anteriores, hemos procurado poner énfasis en el
caracter eminentemente social que caracteriza al esquizoanalisis. Este se define a si
mismo como una micropolitica y no subordina, por tanto, los problemas sociales que
plantea a ningln otro tipo de consideraciones. Como nuestra tesis tiene por objeto la
comunicacion de masas, cabria preguntar hasta qué punto es pertinente encarar este
tema desde el punto de vista de una doctrina que no lo adopta como el motive central de
su atencion. Nosotros creemos que la comunicacién de masas si es esencial al
esquizoanalisis, pero es cierto que, al menos en este punto, no podemos legitimar
nuestra afirmacion por medio de los textos de Deleuze y Guattari. Reservamos, pues, la
demostracion de esta sugerente idea para la Ultima seccion de esta obra. Entre tanto, y
como punto final de nuestra exposicién de las tesis esquizoanaliticas fundamentales, no
nos resistimos a hacer un breve, pero creemos que suficiente, recorrido por las
vinculaciones explicitas que dicha doctrina guarda con respecto a la teoria de la
comunicacion. Hay que advertir, llegados a este punto, que las referencias a esta teoria
son en la mayor parte de los casos fragmentarias y sumamente dispersas. No obstante,
y a la vista del conjunto de tales referencias, creemos posible sintetizarlas en tres temas
basicos, que aparecen expuestos de modo casi lineal en MP, concretamente en sus
capitulos 4y 5.

Hemos seleccionado como primero de estos temas el de la funcién del lenguaje que
en el esquizoanalisis se reivindica. No es en absoluto casual que el lenguaje sea el
primer problema que se nos plantee; ya al hablar de la distincién figura / fondo en Moles
(seccion primera, cap. 2) deciamos que el lenguaje debia considerarse como el fondo de
la comunicacion. La misma problematica reaparecia en Mc Luhan, esta vez presentando
al lenguaje como media que sirve de fondo y al que presuponen los restantes media
(54). Asi pues, es logico que en el esquizoanalisis, donde recuperamos la dualidad figura
/ fondo (capitulo 2 de esta misma seccion, en especial paragrafo 2.3.) para la explicacion

de ciertos fenémenos, reconozca en el lenguaje el primer problema de una teoria de la
comunicacion.
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La version que de este problema proporciona el esquizoandlisis se define por
oposicion a otra version anterior, a saber, la de la tirania del Significante. Como
sabemos, en dicha tirania el cddigo se constituye como hipercddigo o sobrecédigo,
subordinandose las temitorializaciones al tiempo que los significados quedan
subordinados a los significantes. Se equipara, entonces, la expresién a la significacion o
codificacion, y a esta con la territorializacion. Esto es asi porque el hipercédigo se ocupa
de definir en cada caso cudl es el significante que conviene a cada materia de la
expresion en funcién de un criterio de comunicabilidad; en otras palabras, el hiper-cédigo
halla la excusa para imponerse en la (supuesta) necesidad de establecer un cédigo
unico y sistematico que haga posible la comunicacién. Parece claro que en esta idea se
halla implicita la tesis - no demostrada - segln la cual el fin Gltimo del lenguaje es servir a
la comunicacion. Es contra esta tesis contra la que Deleuze y Guattari cargan al
comienzo del capitulo 4 de MP del siguiente modo:

"(...) el lenguaje es transmisién de palabra que funciona como consigna, y
no comunicacién de un signo como informacioén™: (MP, p. 83)

Estos mismos autores ponen como ejemplo de esa consigna que no supone
informacion alguna el uso performativo del lenguaje; asi, pongamos por caso, estoy
jurando cuando digo "lo juro”, y no informando (55). Esta naturaleza de consigan a-
informativa que el esquizoanalisis reclama para el lenguaje tiene tres consecuencias,
que se manifiestan a modo de imposibilidades teoricas, a saber:

1) Imposibilidad de concebir el lenguaje como un mero cédigo (lo que no es mas que
otro modo de no reconocer en la palabra exclusivamente la misién de transmitir una
informacion).

2) Imposibilidad de definir una semantica, sintactica o fonematica, en la medida en
que las tres se aplican tan sélo a la transmision de informaciones. En su lugar, habra que
definir una pragmatica, es decir, un estudio del lenguaje en tanto que consigna.

3) Imposibilidad de mantener la distincion entre la lengua y la palabra, lo que
supondria la existencia y posterior aplicacion de una sintaxis previa al acto. Y es que, en
la pragmatica (recordemos el ejemplo del performativo) el uso de esa sintaxis es
inseparable de los actos que la palabra supone.

Esta pragmatica queda sélo encarada en el esquizoanélisis, pero con lo dicho basta
para concluir que del lenguaje tomado como consigna va a seguirse una critica del
informacionismo. Esta critica se dirige tanto a la pretension informacionista como, lo
veremos a continuacion, a uno de sus conceptos fundamentales.
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5.2. Critica del concepto informacionista de "redundancia”.

La critica a la pretension global del informacionismo (lo que hemos llamado el
"proyecto general de cuantificacion") se apoya en la critica a la contradiccién interna a la
misma, de la que ya hemos hablado suficientemente. Por ello, no nos detendremos
demasiado en este punto. Si queremos, no obstante, resumir esa critica escogiendo, de
entre las referencias a ella existentes en MP, la que consideramos mas exhaustiva y
precisa, citandola a continuacion.

"La teoria de la informacion parte de un conjunto homogéneo de mensajes
significantes, construidos de antemano, que ya estan incluidos como elementos
en relaciones biunivocas, o cuyos elementos estan organizados de un mensaje
al otro segun esas relaciones. En segundo lugar, el logro de una combinacién
depende de un cierto nimero de opciones binarias subjetivas que aumentan
proporcionalmente al nimero de elementos. Ahora bien, la cuestion es la
siguiente: toda esta biunivocizacion, toda esta binarizacion (que no sélo
depende, como se suele decir, de una mayor facilidad para el calculo) suponen
ya el despliegue de una pared o de una pantalla, la instalacion de un agujero
central ordenador, sin los cuales ningin mensaje seria discernible, ninguna
opcion efectuable. (...) La semibtica mixta de significancia y de subjetivacion
tiene una especial necesidad de ser protegida contra cualquier intrusién del
afuera. Incluso es necesario que ya no haya exterior: ninguna maquina némada,
ninguna polivocidad primitiva debe surgir, con sus combinaciones de
sustancias de expresion heterogéneas. Se necesita una sola sustancia de
expresion como condicién de toda traducibilidad." (MP, p. 183-184)

A fuerza de tomar al lenguaje como significacion, pues, el informacionismo elimina el
fondo, es decir, una parte esencial al lenguaje, y sienta las bases de la absoluta
incomprension hacia su naturaleza de consigna.

Ademas de este ataque en bloque a la pretension informacionista, de la nocion de
consigna se sigue otro mucho mas sutil, por afectar a un concepto que, en la teoria de
Moles, resultaba decisivo para hacer efectiva dicha pretensién; este no es otro que el de
"redundancia"”. La consigna, dicen Deleuze y Guattari, no es una categoria particular de
enunciados explicitos como puedan serlo, por ejemplo, los imperativos, sino la relacion
de cualquier palabra o enunciado con presupuestos implicitos, es decir, con actos de
palabra. Para referirse a dicha relacién, estos autores emplean la palabra "redundancia",
pero reclamando para ella un sentido por completo distinto al que tiene en la teoria
informacionista de Moles. Lo esencial de la critica esquizoanalitica a la redundancia
informacionista se halla condensado en el siguiente parrafo, también extraido de MP:

"El esquema mas general de la informatica plantea en principio una
informacion maxima ideal, y convierte a la redundancia en una simple condicion
limitativa que disminuye ese maximo tedrico para impedir que sea tapado por el
ruido. Nosotros decimos, por el contrario, que lo primero es la redundancia de la
consigna, y que la informacion sélo es la condicion minima para la transmision de
consignas (...)" ( MP, p. 84)
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El concepto de redundancia aparece, asi, anunciado en dos sentidos distintos,
correspondientes a la distincidon (que, por cierto, no aparecia en Moles) entre informacion
y comunicaciéon. En la informacién, toda recurrencia es sinénima de la frecuencia con
que un signo aparece en el discurso, el cual es concebido tan sélo como una sucesion
de significantes. En la comunicacion, por el contrario, se es consciente de que en toda
enunciacién hay en juego algo que no es reductible a la mera transmision de
informacién, sino que remite a una situacion social de facto valida. Ahora bien, si de
hacer coincidir la informacién con la comunicacion se trata, es claro que (al igual que, en
Kant, si de suprimir la escision entre la razén pura y la razén practica se trata, esto sélo
es posible a partir de la razéon practica) solo a través de la comunicacion esto sera
posible. La comunicacion esta, pues, tanto del lado de la distincion, como uno de los dos
términos distintos, como del de la supresion de la distincion. A esta situacién es a la que
el esquizoandlisis, heredando de este modo un término caro a Mc Luhan, llama
"resonancia”, la cual ya no remitirda a la significancia, sino a la totalidad de las
capacidades humanas resultantes de la interaccion entre los distintos 6rganos y sentidos
del hombre. Guattari habla, basandose en este principio, de la creaciéon de subjetividad
como de algo radicalmente distinto de la creacion del yo (instancia destinada a hacerse
responsable de las informaciones que transmite), en las siguientes lineas:

"La subjetividad no se fabrica sélo a través de los estadios psicogenéticos del
psicoanalisis o de los "matemas” del Inconsciente, sino también en las grandes
maquinas sociales, masmediaticas o linguisticas que no pueden calificarse de
humanas. " (56)

Ya que toda produccion, como vimos en 3.1. de esta misma seccion, se halla en
ultima instancia vinculada a un régimen molar, tanto la informacion como la
comunicacion dependeran de un orden establecido de sujecion, es decir, remitiran a la
voluntad de establecer agenciamientos colectivos. Tales agenciamientos tienen en
cuenta, ante todo, las circunstancias ante las que una produccion deseante debe
desarrollarse, las cuales no son meramente externas, puesto que en la misma lengua
hay variables de expresion que la ponen en relaciéon con estas circunstancias, con el
afuera del lenguaje, pero que, aun asi, son inmanentes a la lengua. Dichas variables
operan, de este modo, en el lenguaje un conjunto de funciones que se distinguen
radicalmente de las que producen sus variables. )

"Mientras que la linglistica siga hablando de constantes fonoldgicas,
morfoldgicas y sintacticas, esta relacionando el enunciado con un significante y la
enunciacion con un sujeto, falla asi el agenciamiento, remite las circunstancias
al exterior, encierra la lengua en si misma y convierte a la pragmatica en un
residuo." (MP, p. 87)

Los elementos que definen a la consigna, por oposicién a las constantes que definen
a las informaciones, son las circunstancias "externas" y las variables "internas" que a
ellas corresponden. Como sélo las variables pertenecen propiamente al lenguaje, el
campo social se manifiesta en la lengua tan sélo a partir de los tipos de variaciones que
ésta registra, las cuales (por lo que hemos dicho en el paragrafo 2.3.2. de esta misma
seccion) solo pueden ser de dos tipos, es decir, o bien de contenido o bien de expresién.
Las variaciones de los contenidos remiten a los cuerpos, en tanto que las variaciones de
la expresion remiten a algo incorporal, en el sentido estoico del término (vs. Nota 17).

179



Este problema se nos ha planteado a partir de la necesidad de unir lo molecular y lo
molar, es decir, del agenciamiento. Ahora bien, entre los agenciamientos habiamos
distinguido, por un lado, el contenido y la expresion, y, por otro, los territorios y la
desterritorializacion absoluta. Ambos pares de conceptos conforman sus dos ejes,
llamados "horizontal" y "vertical" respectivamente por Deleuze y Guattari (57). A partir de
estas distinciones es posible hacer un retrato lo suficientemente preciso del error propio
de aquello que el esquizoanalisis denomina la "concepcion ideologica del enunciado”,
que consiste en la creencia segun la cual el contenido determina la expresion por medio
de una relacion de causalidad. Hechas estas distinciones, es evidente que tal cosa no es
posible, porque las formas del contenido y las de la expresion son independientes una
de otra. En la ignorancia de tales distinciones radica igualmente el error del
estructuralismo, consistente, a su vez, en la creencia en la suficiencia de la forma de
expresion como sistema lingtistico, la cual, en caso de ser posible, reduciria el contenido
a "referencia" y la pragmatica a la exterioridad de los factores no lingtisticos, en lugar de
vincular a esta Ultima con las variables inherentes a la lengua, cuyo ejemplo privilegiado
es el performativo.

5.3. Los regimenes significantes: el novisimo tétrade.

El enfoque que del lenguaje se hace a partir de la consigna difiere fundamentalmente
de aquel que se hace a partir de la informacién, de la transmision de los mensajes.
Privilegiar el mensaje de entre todas las instancias presentes en la comunicacién supone
hacer confluir todo lo que en dicha transmisién esta en juego en un conjunto de signos
lingliisticos que respondera tanto mas a sus fines cuanto mayor sea la comprension de
dicho mensaje que permite el cédigo utilizado. Dicho cédigo se cifra en una sintaxis, una
semantica y una fonologia, las cuales estan conformadas por un cierto numero de
constantes, con sus correspondientes excepciones y cierto espacio concedido a las
variaciones. Desde este punto de vista, no cabe duda de que el funcionamiento del
grueso del lenguaje viene regido por las constantes o invariantes. Para Deleuze y
Guattari, sin embargo, “lo fundamental es saber si la lengua supuestamente la misma se
define por invariantes, o, al contrario, por la linea de variaciéon continua que la atraviesa.”
(MP, p. 98). Segun hemos visto, la teoria de la informacién no dudaria en atribuir el papel
fundamental a las invariantes de la lengua. Para el esquizoanalisis, al contrario, afirmar
esto supone caer en un circulo vicioso. En efecto, para afirmar que las variaciones en la
lengua (un individuo habla “como un padre” ante su hijo, como un profesional en su
trabajo, como un amante, etc...) son extrinsecas a la misma y no la modifican es preciso,
en primer lugar, haber contrapuesto las invariantes a las variantes y, en segundo, haber
concedido un valor superior a las operaciones que permiten las primeras; esto es, se
prejuzga justamente lo que se trataba de dirimir. La inversion de este procedimiento es lo
que se propone al hablar de la consigna. No basta para ello con recurrir a los enunciados
performativos, ni @ ningun otro tipo de enunciados dependientes del contexto, pues en
tal caso la tesis informacionista podria sostenerse a reducir a las variables a la situacion.
Deleuze y Guattari proponen, como hemos visto, el término <<variacién continua>> (58)
para referirse no ya a aquellas variaciones que vinculan el enunciado a una situacion,
sino a la perspectiva desde la cual se considera el lenguaje como definido por sus
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variaciones (a partir de este punto, dicho término adquiere un sentido que no se
distingue mucho de su acepcion musical) antes que por sus constantes. Pero estos
autores van un paso mas alla al ligar dicha perspectiva a una determinada intensidad
propia de sus enunciados, tal que haria que la totalidad del cambio que aquélla supone
estuviera presente en cada uno de ellos.

“No solo hay tantos enunciados como efectuaciones, sino que el conjunto de
los enunciados esta presente en la efectuacion de uno de ellos, de suerte que la
linea de variacion es virtual, es decir, real sin ser actual, y, por tanto, continua
cualesquiera que sean los saltos del enunciado.” (MP, p. 98)

El salto que se produce entre las variaciones que todo lenguaje contempla y esta
variacion continua nos parece asimilable al que se producia entre las
desterritorializaciones relativas y la desterritorializacién absoluta caracteristica del plano
de inmanencia. Si esto es asi y dicho plano es el elemento que afadiamos al tétrade
para configurar el agenciamiento, cabra preguntarse en qué consiste el tétrade a partir
del cual el esquizoandlisis plantea los problemas relacionados con el lenguaje, su
sistematizacion en un cédigo y sus lineas de variacion y descodificacion.

El estudio de este novisimo tétrade linglistico es una tarea propia del esquizoanalisis
en la medida en que sélo él ha sentado las premisas que le sirven de base. Lo
encontramos sintetizado en el cap. 5§ de MP. En dicho texto, aparecen referidos cuatro
tipos de regimenes de signos distintos. El primero de ellos es el régimen significante,
esto es, el propio de lo que hasta aqui hemos denominando "tirania del significante".
Que éste aparezca en primer lugar es coherente con el modo en que Deleuze y Guattari
plantean dicha cuestion porque, en sus textos, la variable es definida negativamente,
esto es, como lo que la constante no es. Por esto, aquello hacia lo que el esquizoanalisis
tiende se define por oposicién a esa tirania y, por lo tanto, es imprescindible definir en
primer lugar a qué se refiere el régimen significante que le corresponde. Como nosotros,
sin embargo, pretendemos exponer este novisimo tétrade a partir de los dos tétrades
anteriormente referidos (el del capitulo anterior y el de Mc Luhan) seguiremos el mismo
orden que en ellos se manifestaba tanto en un nivel légico como cronolégico.
Hablaremos, pues, en primer lugar de la segunda de las semidticas a las que los dos
autores aludidos se refieren. Esta no es otra que la semidtica pre-significante, que
precede a la significante de la misma forma que, en el tétrade de las organizaciones
sociales, la maquina territorial primitiva precedia a la maquina despética barbara. Esta
semidtica se define, en consecuencia, por su diferencia con respecto a la semidtica
significante diciendo, con estos autores, que esta "mucho mas proxima a las
codificaciones "naturales" que actian sin signos" (MP, p. 122). En dicha semidtica no
existe todavia reduccion al significante, pero si un presentimiento de que (por ser posible
y responder a ciertas intenciones) probablemente dicha reduccion suceder3,
instaurandose el significante despético.

El régimen propiamente significante del signo, el segundo al que dicho analisis hace
referencia, es aquel en el que el signo remite exclusivamente al signo, y asi
indefinidamente. Cuando esto ocurre, el significante cobra autonomia, permitiéndose
prescindir de la nocion de signo (en la cual se incluyen las variables, que remiten a lo
extra-linglistico) ya que lo que aquél retiene no es ya la relacion con un estado de
cosas, sino la relacién de cada signo con la cadena significante. Como sélo se reconoce
una funcién al signo, lo Gnico que distinguird a unos signos de otros sera la frecuencia
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con que aparecen, y de ahi la nocion informacionista de "redundancia" del significante
consigo mismo. Ahora bien, dicho régimen depende de una fabulosa represion de las
consignas y sus correspondientes variables, que sélo puede llevarse a cabo cuando la
lengua deja de referirse a las circunstancias y pasa a referirse tan sélo a sus propios
significantes. Este mecanismo secundario, pero igualmente intrinseco de la significancia
es lo que dichos autores entienden por "interpretacion” en las lineas que a continuacion
citamos:

"(...) la interpretacién se prolonga hasta el infinito, y nunca encuentra nada -
que interpretar que no sea ya de por si una interpretacion” (MP, p. 120)

La tercera semidtica, la "contrasignificante" se corresponde con la maquina capitalista
civilizada. Acaso por esto, y ya que sobre el capitalismo ha vertido el esquizoanalisis la
mayor parte de su atencion, poco insisten en ello Deleuze y Guattari, dando por
descontado que el paralelismo entre el aspecto social y el aspecto semidtico podra
concebirlo sin demasiados problemas el lector. En cuanto a la cuarta semidtica, la "post-
significante”, equivale al proceso de subjetivacion al que hemos aludido y remite, por
consiguiente, al funcionamiento de las maquinas deseantes. En el régimen
postsignificante, se dan los dos procesos siguientes:

- En primer lugar, un signo (o paquete de signos) se separa de la red circular
irradiante que constituye el régimen contrasignificante, huyendo en una determinada
direccion, en "linea recta".

- Esa linea recibe un valor positivo, al contrario que en el régimen significante,
donde era juzgada negativamente.

En este ultimo régimen (llamado también "pasional” por estos dos autores) se dan,
pues, elementos del régimen significante que aparecen, sin embargo, bajo un aspecto
completamente distinto. En ellos no deja de subsistir, pese a todo, la posibilidad de que
recuperen su caracter meramente significante, en cuyo caso nos encontrariamos con
"una nueva forma de esclavitud, ser esclavo de si mismo, o la pura "razén", el Cogito. .
¢Hay algo mas pasional que la razén pura? ¢Hay una pasion mas fria y mas extrema,
mas interesada que el Cogito?" (MP, p. 134. Vs., ademas, el resumen de las cuatro
semiodticas en p. 138.)

Como cada una de estas semibticas se corresponde con el predominio de una
determinada clase de signos, sera preciso anadir a la tradicional division de estos en tres
categorias (indices, iconos y simbolos) una cuarta categoria de signos, a la que el
esquizoandlisis califica de "diagramas". Si los indices eran signos territoriales, los iconos
signos de desterritorializacion positiva y los simbolos signos de reterritorializacién o
desterritorializacion negativa, los diagramas son signos de desterritorializacién absoluta,
en el sentido adjudicado mas arriba a este término. El diagrama es, asi, lo contrario de la
axiomatica, la cual "bloquea todas las lineas, las somete a un sistema puntual, y frena
las escrituras algebraicas y geométricas que escapan por todas partes" (MP, p. 146).
Que lo esencial del nivel diagramatico sea la desterritorializacién absoluta significa, entre
otras cosas, que la separacion entre las formas de expresion y las formas de contenido
deja de ser relevante, pues ambas se alternan en una desterritorializacion comun. Sélo
~de este modo se evitara el dualismo o escisiéon entre el plan de consistencia y los
estratos. Si esa escision se manifestaba en el nivel social como represiéon de las
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maquinas deseantes, evitarla tedricamente supondra la inclusiéon en la teoria de una
dimensiéon maquinica equiparable a los restantes componentes de un régimen dado de
signos. Pues bien, si la pragmatica es definible con cierto grado de precision, lo sera
como aquel estudio que pone en claro cuantos y cudles son los componentes de un
régimen cualquiera de signos. Estos, segun Deleuze y Guattari, son cuatro:

1) Generativo: Todo régimen de signos es mixto, combinacién de otros regimenes.
2) Transformacional: Todo régimen de signos puede traducirse a otro.
3) Diagramatico: De los regimenes se extraen signos-particulas no formalizados.

4) Maquinico: Las maquinas abstractas se efectian en agenciamientos concretos, os
cuales no se reducen a formas de expresion o a formas de contenido.

Con esto, el esquizoanalisis sienta las bases de una teoria de la comunicacion de
masas, y no sélo de la comunicaciéon molecular, que, no obstante deja pendiente. Si bien
otros autores han continuado con la direccién que hasta aqui hemos apuntado, estos no
parecen vincularse conscientemente con el esquizoandlisis, pese a lo cual sus
coincidencias con el mismo resultan de lo méas sugerentes. No sélo por esto, sino
también por resultar pertinentes al tema que nos ocupa en este trabajo, no podemos
evitar referirnos a ellos en la siguiente seccién, a modo de sintesis de lo precedente.
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NOTAS:

1. La contraposicién del proceso y el resultado del proceso es un motivo recurrente en
AE, que sirve para describir la naturaleza de la experiencia esquizofrénica. Deleuze y
Guattari se plantean esta cuestion desde el mismo comienzo de la obra; asi, en la p. 13,
nos encontramos con el siguiente fragmento: “Lo que el esquizofrénico vive de un modo
especifico, genérico, no es en absoluto un polo especifico de la naturaleza, sino la
naturaleza como proceso de produccion.” A lo largo de las paginas siguientes se
describen tres del proceso que lo distinguen de su reduccion al resultado del proceso, a
saber: primero, el proceso supone la abolicion de las divisiones entre la produccion, el
registro y el consumo, de suerte que todo pasa a ser produccion; segundo, también
queda abolida la distincion entre hombre y naturaleza, pues ambas se definen por la
producciéon y no se distinguen sino una vez se ha escindido de esta el registro de los
resultados del proceso; por Ultimo, y este tercer punto es el que mas afecta a la cuestion
que planteamos, el proceso no se confunde con la finalidad ni con la prolongacion
indefinida: “tercer sentido de proceso: no hay que tomarlo por una finalidad, un fin, ni
hay que confundirlo con su propia continuacién hasta el infinito. El fin del proceso, o su
continuacion hasta el infinito, que es estrictamente lo mismo que su detencién brutal y
prematura, es la causa del esquizofrénico artificial(...)” (p. 14). Nosotros atribuimos una
gran importancia a estas tres aportaciones del esquizoandlisis, pues vemos en ellas lo
que a la antipsiquiatria le falta. Esta comienza por reconocer una distincion entre lo
esquizoide y lo esquizofrénico que parece anticipar la nocion de esquizia (LAING, R. D.
El yo dividido, México: FCE, 1964; p. 13: “Aunque conservaré los términos de
esquizoide y esquizofrénico para designar, respectivamente, las actitudes sana y
psicética no utilizaré, por supuesto, estos términos en su habitual marco de referencia
clinico psiquiatrico, sino fenomenolégicamente y existencialmente”) para, a continuacion,
recuperar la idea de una “estructura esquizoide”, la cual poco tendria que ver con la
produccién y si, en cambio, con un mecanismo de defensa (Laing, R. D. , op. cit.,, p. 73:
“Por tanto, sugiero que el estado esquizoide que estoy describiendo puede entenderse
como un intento de preservar un ser precariamente estructurado. (...) En la estructura del
caracter esquizoide, por otra parte, hay inseguridad en la colocacion de los fundamentos,
y una compensatoria rigidez en la superestructura.”

2. Deleuze y Guattari aluden al término pragmatica como equivalente al
esquizoanalisis y lo caracterizan a partir de cuatro componentes circulares “pero que
brotan y hacen rizoma” (MP, p. 148). Dichos componentes son el generativo (estudio de
las semidticas mixtas concretas, de sus mezclas y de sus variaciones), el
transformacional (estudio de las semidticas puras, de sus traducciones-transformaciones
y de la creacion de nuevas semibticas), el diagramatico (estudio de las maquinas
abstractas, desde el punto de vista de las materias semidticamente no formadas en
relacion .con materias fisicamente no formadas) y el maquinico (estudio de los
agenciamientos que efectian las maquinas abstractas). Para un tratamiento detallado de
esta cuestion, vs. Cap. 5 de MP, “Sobre algunos regimenes de signos”, especialmente
pp. 147 y ss.
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3. El propio Deleuze apunta este aspecto en el siguiente parrafo de El pliegue, op.
cit., p. 82: "Se llamara incomposibles: 1) a las series que divergen, y que, por lo tanto,
pertenecen a dos mundos posibles; 2) a las ménadas, cada una de las cuales expresa
un mundo diferente del otro (...). Al plantear asi una infinidad de mundos- posibles,
Leibniz no reintroduce en modo alguno una dualidad que convertiria nuestro mundo
relativo en el reflejo de un mundo absoluto mas profundo: al contrario, convierte nuestro
mundo relativo en el Gnico mundo existente (...)."”

4. GUATTARI, F. Cartografias del deseo, Buenos Aires: La Marca, 1995; p. 203.

5. Uno de los presupuestos fundamentales del esquizoandlisis es esta reivindicacion
del deseo como produccién, contra la concepcion del deseo como carencia de objeto
que preside el psicoandlisis lacaniano y que se remonta, en ultima instancia, hasta el
discurso de Socrates en El banquete, 199 c-d: “es decir, lo que desea, desea aquello de
que esta falto, y no lo desea si esta provisto de ello.”

6. El texto que sirve de referencia a Deleuze, tanto en AE como en la Légica del
sentido (op. cit., pp. 193-195) es La Psychanalyse des enfants, Paris: PUF, 1932.

7. El objeto total seria, pues, aquel del que en ultimo término se careceria, segun el
Edipo. Ahora bien, el analisis de M. Klein interesa al esquizoanalisis por cuanto muestra
que dicho objeto total no es ni mucho menos innato, sino que responde a un proceso de
formacién en el que hurta sus privilegios a los objetos parciales y a una percepcién del
entorno que Deleuze vincula al cuerpo sin 6rganos (concepto que definimos en el
segundo capitulo de esta misma seccién), introduciendo, de paso, la oposicion; vs.
Légica del sentido, op. cit, p. 195-196. “Por oposicidon a los objetos parciales
introyectados, que no expresan la agresividad del nifo sin expresar también una
agresividad contra él, y que por ello son malos, peligroso, el objeto bueno como tal es un
objeto completo. (...) En verdad, el objeto bueno se apropia de los dos polos
esquizoides, el de los objetos parciales de los que extrae la fuerza y el del cuerpo sin
6rganos de donde extrae la forma, es decir, la perfeccion o la integridad.”

8. Por “espacio liso” entiende el esquizoanalisis una determinada forma de percibir el
espacio tal que lo que en él cuenta no son las dimensiones (que caracterizan al espacio
“estriado”), dadas de antemano e indiscutibles, ni las cosas que en ellas se forman o
perciben, sino los acontecimientos o haecceidades que en dicho espacio se dan: “Es un
espacio intensivo mas bien que extensivo, de distancias y no de medidas. Spatium
intenso en lugar de Extensio. Cuerpo sin 6rganos en lugar de organismo y de
organizacion.” (MP, p. 487). En tanto que cuerpo sin érganos, cabria-identificarlo-con- el
plano de consistencia, pese a la distincion que a este respecto haremos entre ambos
conceptos. No obstante, el espacio liso no se identifica con el plano, sino que se inscribe
en él. Esta puntualizacién es la que encontramos en MP, p. 516: En ese plan de
consistencia se inscriben; las haecceidades, acontecimientos, transformaciones
incorporales aprehendidas por si mismas; las esencias némadas o difusas, sin embargo
rigurosas; los continuums de intensidad o variaciones cursivas, que desbordan las
constantes y las variables; los devenires, que no tienen ni término ni sujeto, pero que
arrastran a uno y a otro a zonas de entorno de indecibilidad; los espacios lisos, que se
componen a través del espacio estriado.” Las cursivas son de los autores.



9. Deleuze ha destacado la importancia de este punto en La filosofia critica de Kant,
Madrid: Catedra, 1997; p. 62-64.

10. Para la aplicacién como uno de los paralogismos que conforman el complejo de
Edipo vs. AE, p. 107: “La operacion de Edipo consiste en establecer un conjunto de
relaciones bi-univocas entre los agentes de produccion, de reproduccion y de
antiproduccién sociales por una parte, y los agentes de la reproduccion familiar llamada
natural. Esta operacion se llama una aplicacion.”

11. FERRATER MORA, J. Diccionario de filosofia, op. cit., Tomo 3, p. 2489.
12. DOR, J., op. cit,, Vol. 2, p. 71.

13. LACAN, J. Les quatre concepts fondamentales de la psicanalyse, cit. en DOR,
J., op. cit., Vol. 2, p. 74.

14. BLEULER, E: “Dementia praecox der Grouppe der Schizophrenien”, cit. en
LAPLANCHE, J. y PONTALIS, J.B. Diccionario de psicoanalisis, Barcelona: Labor,
1993; p. 129.

15. FREUD, S. Obras completas, op. cit.,, Tomo 3, p. 3376.

16. La sustitucion de los significantes es la clave, por ejemplo, de la interpretacion
freudiana de los suefios (y a este respecto no nos extrafia que ocupe un lugar central en
Lacan, autor célebre por su maxima “retornar a Freud”); en efecto, segun el pionero
vienés es en la modificacion de las palabras con que se explica el sueno donde la
censura psiquica se manifiesta, y es a partir de esta que es posible abordar la
interpretacion del material onirico: “Cuando el relato de un suefo me parece dificimente
comprensible, ruego al sujeto que lo repita, y he podido observar que sdélo rarisimas
veces lo hace con las mismas palabras. Pero los pasajes en lo que modifica la
expresion revelan ser, por este mismo hecho, los puntos débiles de la deformacion de
los suefios, o sea aquellos que menos resistencia habran de oponer a la penetracion
analitica.” (En Obras Completas, op. cit., Tomo 1, p. 660). Notese que lo que se
modifica es la expresion, el significante, y en ningln caso el contenido o significado-de-
las palabras con que se describe el suefio. A partir de ahi, Lacan interpreta el psiquismo
en los términos de una substitucion significante, la cual partiria de un significante primero
reprimido, el cual sélo se manifestaria a partir de las cadenas de significantes que sirven
para ocultarlo., es decir, a través de metaforas: “El principio de la metafora consiste en
designar algo a través del nombre de otra cosa. Se trata, entonces, en el verdadero
sentido del término, de una sustitucion significante como lo dice Lacan. En la-medida en
que la metafora muestra que los significados sacan su propia coherencia de la red de los
significantes, el caracter de- esa-sustitucién significante demuestra la autonomia del
significante con respecto al significado y, por consiguiente, la supremacia del
significante.” (DOR, J., op. cit., Vol. 1, p. 54). Para un tratamiento de esta cuestion en el
propio Lacan, vs. su “Seminario sobre la carta robada” en Escritos, México, D. F.: Siglo
XXI, 1994; pp. 5-55.

17. Deleuze ha hecho hincapié en distintos lugares de su obra en la tesis segun la
cual los efectos de los estados materiales de cosas precisan de tales soportes

186



materiales, si bien en ningin momento se reducen de ellos. En la segunda serie de
paradojas de Logica del sentido ( “De los efectos de superficie” op. cit. , pp. 28-29)
remite esta idea a la distincion estoica entre <<estados de cosas>> y <<efectos
incorporales>> y mas adelante, en la serie cuarta, se refiere a las proposiciones como a
la forma linguistica que remite a los estados de cosas, mientras que el sentido de la
proposicion no se reduciria a unos ni a otras y tendria las caracteristicas que los estoicos
atribuyen a los efectos incorporales: “el sentido es lo expresable o lo expresado de la
proposicion, y el atributo del estado de cosas. Tiende una cara hacia las cosas, y otra
hacia las proposiciones. Pero no se confunde ni con la proposicién que la expresa ni con
el estado de cosas o la cualidad que la proposicion designa. (...) Es <<acontecimiento>>
en este sentido: |la condicion de no confundir el acontecimiento con su efectuacion
espacio-temporal en un estado de cosas.” (“De la proposicion”, op. cit., p. 44). Sobre esta
doble condicion de los acontecimientos, como atributos de los cuerpos y estados de
cosas y como sentidos de las proposiciones, véase ademas PARDO, J. L. Deleuze:
violentar el pensamiento, Madrid: Cincel, 1990; p. 178.

18. SPINOZA, B. Etica, Ill, 2, escolio. Deleuze analiza esta frase de Spinoza en
relacion con la teoria del paralelismo mente-cuerpo en Spinoza, Kant, Nietzsche,
Barcelona: Labor, 1974, pp. 23 y ss.

19. Es caracteristico de los autores del esquizoanalisis el no contraponer lo Uno a lo
multiple (ni siquiera para luego sintetizarios en la unidad de los opuestos a la manera de
Hegel) sino a un principio de unidad (vs. por ejemplo, la alusion al proceso de
autounificacién de las singularidades en Loégica del sentido, op. cit, p. 119: “las
singularidades poseen un proceso de auto-unificacion, siempre moévil y desplazado en la
medida en que un elemento paraddjico recorre y hace resonar las series, envolviendo los
puntos singulares correspondientes en un mismo punto aleatorio y todas las emisiones,
todas las tiradas, en un mismo tirar’) que nosotres vinculamos a la tesis kantiana segun
la cual en todo conocimiento de un objeto hay unidad, pero no como predicado
trascendental de las cosas, sino como unidad cualitativa (vs. KrV, B. 114).

20. Aludir a un transito de la unidad a la pluralidad tan sélo contradice en apariencia
la negativa de Deleuze y Guattari a plantear una oposicion (y posterior sintesis) de
ambos términos. Pero la terminologia se revela aqui muy resbaladiza, y es asi como, en
MP., p. 25, estos autores llegan a formular los limites de la misma del siguiente modo: “Si
invocamos un dualismo es para recusar otro. Si recurrimos a un dualismo de modelos es
para llegar a un proceso que recusaria cualquier modelo. Siempre se necesitan
correctores cerebrales para deshacer los dualismos que no hemos querido hacer, pero
por los que necesariamente pasamos. Lograr la férmula mégica que todos buscamos:
PLURALISMO=MONISMO, pasando por todos los dualismos que son el enemigo, pero
un enemigo absolutamente necesario, el mueble que continuamente desplazamos.”

21. En Diferencia y repeticion, op. cit., p. 276, Deleuze contrapone al pensamiento
como proceso (del cual el esquizoandlisis no viene a ser sino una formulacién) una
<<imagen dogmatica del pensamiento>> cuyos presupuestos: “aplastan al pensamiento
bajo una imagen que es la de lo Mismo y lo Semejante en la representacion”, si bien este
dogmatismo nos impele a plantear la imagen correcta del pensamiento, ya que ‘“revela
en lo mas profundo lo que significa pensar, alienando por igual las dos potencias,la
- diferencia y la repeticién, el comienzo y el recomienzo.” Esta doble alienacion inherente a
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la imagen dogmatica del pensamiento nos parece que anticipa la importancia que el
concepto de double bind tendra para el desarrollo del esquizoanalisis.

22. En Légica del sentido, op. cit., p. 258, Deleuze define en los siguientes términos
la <<motivacion platénica>>: “se trata de seleccionar a los pretendientes, disitinguiendo
las buenas y las malas copias o, mas aun, las copias siempre bien fundadas y los
simulacros sumidos siempre en la desemejanza. Se trata de asegurar el triunfo de las
copias sobre los simulacros (...)". La copia no se contrapone, pues, al modelo, sino que
ambas instancias son solidarias de un rechazo del simulacro, tal y como este es descrito
en Platon (el texto de referencia es aqui El sofista, 236b-264c). El esquizoanalisis
apuntara contra la inversion de esta imagen modelo-copia del pensamiento, de esta
dualidad en que se manifiesta lo Uno, y propondra la ascension del fondo, del simulacro
discriminado. Asi, en Diferencia y repeticion, op. cit. p. 122, este mismo autor comienza
un importante paragrafo acerca de esta cuestion con la siguiente sentencia: “La tarea de
la filosofia moderna ha quedado bien definida: la inversion del platonismo.”

23. Sobre este punto, vs. MP, p. 48 y ss.: “Los estratos eran el juicio de Dios, la
estratificacion general era el sistema completo del juicio de Dios (...) Dios es’un
Bogavante o una doble-pinza, un doble-bind(...)".

24. ARTAUD, A., Para acabar de una vez con el juicio de Dios, en Van Gogh: el
suiciddo de la sociedad y Para acabar de una vez con el juicio de Dios, Madrid:
Fundamentos, 1983; pp. 65-100.

25. El texto que sirve de referencia aqui a Deleuze y Guattari es BATESON, G.;
JACKSON, D. D.; HALEY, J. y WEAKLAND, J., Toward a Theory of Schizophrenia en
“Behavioral Sciencie”, 1: 251-64, 1956. La principal aportacion de este estudio es su
rechazo de la tesis tradicional a proposito de la comunicacion esquizofrénica (segun la
cual la esquizofrenia seria un trastorno intrapsiquico que afectaria secundariamente las
relaciones del paciente con las demas personas) y la adopcién del enfoque contrario, en
virtud del cual determinadas secuencias de la relacién interpersonal (aquellas que se
definen por la estructura del double bind) serian la causa y no el efecto de dicho
transtorno. Por consiguiente, la reaccion esquizofrénica no dejaria de ser adecuada a un
determinado contexto, o, en otros términos el esquizofrénico “debe vivir en un universo
donde las secuencias de hechos son de tal indole que sus habitos comunicacionales no
convencionales resulten en cierto sentido adecuados” (op. cit., p. 253, citado en
WATZLAWICK, P.; BEAVIN BAVELAS, J.; JACKSON, D. D.; Teoria de Ila
comunicaciéon humana. Interacciones, patologias y paradojas, Barcelona: Herder,
1997; p. 196). Watzlawick y col. resumen las caracteristicas del double bind en tres
puntos fundamentales, a saber. 1) Se da en el contexto de una relaciéon intensa,
condicionada por las normas sociales o la tradicién; 2) Consta de un mensaje que “esta
estructurado de tal modo que: a) afirma algo, b) afirma algo de su propia afirmacion y c)
ambas afirmaciones son mutuamente excluyentes” (op. cit., p. 197); 3) Se impide que el
receptor del mensaje se evada del marco establecido por el mensaje, impidiendo que
deje de reaccionar a él, pero también que reaccione del modo apropiado, pues esto
ultimo es imposible.

26. El propio Watzlawick ha relacionado el double bind con la paradoja de
Epiménides en un articulo titulado Estructuras de la comunicacién psicética incluido en
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WATZLAWICK, P.; BATESON, G. y otros, La nueva comunicacién, Barcelona: Kairds,
1982; p. 257.

27. LYOTARD, J. F., La diferencia, Barcelona: Gedisa, 1991; p. 21.

28. WATZLAWICK, BEAVIN BAVELAS y JACKSON han aplicado esta reversibilidad
del antistephron al double bind, obteniendo como resultado lo que han llamado un
double bind terapéutico, el cual comparte los puntos 1) y 3) con el double bind patégeno
- vs. nota 9 de este mismo capitulo - si bien se distingue de este en que “esta
estructurado de tal modo que: a) refuerza la conducta que el paciente espera modificar;
b) implica que ese refuerzo constituya el vehiculo del cambio, y c) crea asi una paradoja,
porque se le dice al paciente que cambie permaneciendo igual. Se lo coloca en una
situacién insostenible con respecto a su patologia. (...) Para resistirse a la instruccién, no
debe comportarse en forma sintomatica, cosa que es el propédsito de la terapia. Si en un
doble vinculo patégeno el paciente <<pierde si lo hace y pierde si no lo hace>>, en un
doble vinculo terapéutico <<cambia si lo hace y cambia si no lo hace>>." (op. cit., p.
223). Es de remarcar el que Deleuze y Guattari no hayan mostrado interés hacia esta
reversibilidad del double bind, por cuanto esta se aplica tan sélo al tratamiento de
pacientes, es decir al caso particular, en tanto que no afecta al origen contextual o social
de la esquizofrenia. Nos parece que esta indiferencia del esquizoanalisis hacia la terapia
sOlo resulta comprensible a partir de la tesis de una prioridad de lo social, que
desarrollaremos en el capitulo siguiente.

29. J. Dér ha expuesto esta paradoja a partir de la distincion lacaniana entre <<lo
dicho>> y <<el decir>> en el siguiente parrafo: "Como el sujeto adviene gracias al
lenguaje, podemos decir que su advenimiento se produce en el acto mismo de la
articulacion. Pero, como hemos visto, en cuanto ese sujeto aparece gracias al lenguaje
se pierde dentro de él en la verdad de su ser puesto que sdlo aparece representado. Al
mismo tiempo, la verdad del sujeto, por su parte, se muestra unicamente a través de
aquello que permite el advenimiento del sujeto, es decir, en la articulacion del lenguaje,
en su enunciacién. (...) El inconsciente aparece entonces en el decir, mientras que en lo
dicho la verdad del sujeto se pierde y sélo aparece con la mascara del sujeto del
enunciado; para hacerse oir no le queda otra salida méas que decirse a medias. “ (op. cit.,
p. 135-6).

30. Para un resumen de esta cuestion, vs. el prefacio de M. Olsen a la traduccién
francesa de HUELMSLEV, L.. Le Langage, Paris: Ed. de Minuit, 1966; pp. 12-15.

31. MP, p. 51: “Entre el contenido y la expresiéon nunca hay correspondencia ni
conformidad, sino Unicamente isomorfismo con presuposicion reciproca. Entre el
contenido y la expresion la distincion siempre es real, por diversas razones, pero no se
puede decir que los términos preexistan a la doble articulacion.”

32. GUATTARI, F., Cartografias del deseo, op. cit., p. 205.

33. Ya con anterioridad a la consideracion de los tipos de estratos, la transduccion
habia aparecido como término para designar una cierta situacion de las lineas de
desterritorializacién y desestratificacion: “Se podia sumariamente distinguir tres grandes
tipos de distincién real: la real-formal, para grados de tamano, en la que se instauraba
una resonancia de expresion (induccion); la real-real, para sujetos diferentes, en la que
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se instauraba una linealidad de expresion (transduccion); la real-esencial, para atributos
o categorias diferentes, en la que se instauraba una sobrelinealidad de expresion
(traduccion).

34. Vs. MP, p. 70: “Sumariamente, se distinguian tres tipos de signos: Los indices
(signos territoriales), los simbolos (signos desterritorializados), los iconos (signos de
reterritorializacion)”.

35. ARTAUD, A., en “84”, n°® 5-6, 1948, citado en AE, p. 18.

36. Vs. AE, p. 293: “4 Qué significa esta distincion de dos regiones, una molecular y la
otra molar, una microscépica o microlégica y la otra estadistica y gregaria? (...) unas son
fuerzas elementales por las que el inconsciente se produce, las otras son fuerzas
resultantes que reaccionan sobre las primeras, conjuntos estadisticos a través de los
cuales el inconsciente se representa y sufre represion y supresion de sus fuerzas
elementales productivas.”

37. Guattari, Cartografias del deseo, op. cit., p. 154.

38. La relacion entre lo social y el deseo es, pues, de una implicacién mutua; de un
lado, se reconocera que ‘incluso las formas mas represivas y mas mortiferas de la
reproduccién social son producidas por el deseo” (AE, p. 36) y, de otro; que la represion,
por mas que afecte al individuo, no se explica sin la remision a lo social, esto es, que "el
fantasma nunca es individual; es fantasma de grupo, como supo mostrarlo el analisis
institucional. Y si hay dos clases de fantasmas de grupo, es debido a que la identidad
puede ser leida en dos sentidos, segln que las maquinas deseantes-sean tomadas en
las grandes masas gregarias que forman, o segun que las maquinas sociales sean
relacionadas con las fuerzas elementales del deseo que las forman.” (AE, p. 37).

39. Guattari, op. cit., p. 19
40. Guattari, op. cit., pp. 21-22.
41. Guattari, op. cit. p. 24.
42. Guattari, op. cit., p. 19.

43. Vs. el cap. 12 de MP, titulado “Tratado de nomadologia: la maquina de guerra”,
donde se contrapone la maquina de guerra al aparato de Estado, dejando bien claro que
aquélla, al contrario que el contingente militar de est, “no tiene de por si la guerra por
objeto (...) La escritura, la musica, pueden ser maquinas de guerra.” (pp. 521-522).

44, Aunque la importancia del concepto de represidon nos parece innegable en el
estudio de los dos tipos de maquinas que propone el esquizoanalisis, no quisiéramos
dejar de hacer una reserva a este respecto. La denuncia de la represion parece
reconducirnos a una situacion en la que la oposicion o la dualidad explican el
funcionamiento efectivo del devenir social. No obstante, esto es sélo una apariencia, un
punto por el que tenemos que pasar para, precisamente, llegar a otra cosa. En otras
. palabras, necesitamos este concepto, pero seria un error confundir al esquizoanalisis
como una teoria de la represion o una forma teérica de oposicién a la represion. Asi nos
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parece que perfila Deleuze el papel de dicha nocién en un breve texto afiadido a un libro
de entrevistas a Foucault, El yo minimalista (Buenos Aires: La Marca, 1996; vs. p. 183-
184), titulado “Deseo y placer”, donde nos dice lo siguiente: “Yo no dejo de seguir a
Michel sobre un punto que me parece fundamental: ni ideologia ni represion (...). Pero,
visto mi primado del deseo sobre el poder, o el caracter secundario que toman para mi
los dispositivos de poder, sus operaciones guardan un efecto represivo, porque ellos
aplastan no al deseo como dato natural, sino a los puntos de agenciamiento del deseo.
(...) Yo tengo, pues, necesidad de un cierto concepto de represién no en el sentido
donde la represion apuntaria sobre una espontaneidad, sino donde los agenciamientos
colectivos tendrian muchas dimensiones, y que los dispositivos de poder no serian mas
que una de estas dimensiones.”

45 Utilizaremos, en lo sucesivo, el término “hipercédigo” para referimos al cédigo
propio de la maquina despética barbara. De este modo, no correremos el riesgo de
confrontar el cédigo con la axiomatica; ambas formaciones son compatibles, incluso la
axiomatica supone, como exponemos en este capitulo, una recuperacion del cédigo en
Gltima instancia, pero ésta no se produce desde el principio ni se encarna en una figura
privilegiada, como la del déspota. Este, creemos, es el error (o mejor, la vaguedad) en
que a este respecto cae F. J. Martinez Martinez en su obra titulada Ontologia y
diferencia: La filosofia de Gilles Deleuze (Madrid: Origenes, 1987; p. 291) cuando
sostiene que “al coédigo imperial le sigue la axiomatica capitalista”.

46. A nuestro juicio, el fragmento en que mas claramente el esquizoanalisis se
posiciona en contra del determinismo tecnolégico (y, de paso, en el mismo bando que Mc
Luhan) se encuentra en AE, p. 240: “(...) las maquinas no hicieron el capitalismo, sino al
contrario, el capitalismo hace las maquinas y no cesa de introducir nuevos cortes
mediante los cuales revoluciona sus modos técnicos de produccion.”

47. Deleuze y Guattari han dicho (AE, p. 150) que “La maquina territorial primitiva
codifica los flujos, catexiza los érganos, marca los cuerpos”. Segun Freud, en la
perversion dicha marca solo se perpetua por medio de la fijacién libidinal en dicha zona,
que ha sido determinada por el nifio como erégena. Sin embargo, Freud identifica la
perversion de la vida sexual infantil por su caracter centralizador, si bien este criterio es
particularmente difuso en algunos casos. Asi, en sus “Lecciones introductorias al
psicoanadlisis” (Obras Completas, op. cit,, p. 2324) nos encontramos con el siguiente
parrafo:

“La sexualidad perversa se halla generalmente centralizada de una manera
perfecta. Todas las manifestaciones de su actividad tienden hacia el mismo fin,
que con frecuencia es unico, pues suele predominar una sola de sus tendencias
parciales, excluyendo a todas las demas o subordinandolas a sus propias
intenciones. Desde este punto de vista no existe entre la sexualidad normal y la
perversa otra diferencia que la de las tendencias parciales respectivamente
dominantes, diferencia que trae consigo la de los fines sexuales (...) Existen,
ademas, casos de sexualidad perversa que presentan una semejanza todavia
mayor con la sexualidad infantil en el sentido de que numerosas-tendencias
parciales persiguen o, mejor dicho, continGan persiguiendo sus fines
independientemente unas de otras. Pero en estos casos sera mas justo hablar de
infantilismo sexual que de perversion.”
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Se nos ocurre que, en este punto, la dificultad de establecer fronteras claras entre Ia
vida sexual infantil y la perversion seria facilmente eludida si considerasemos a esta
ultima como una tendencia a la centralizacion de las zonas erégenas, en lugar de tratarla
en los términos de una centralizacion ya consumada. Asi concebida, si que parece licito
vincularla a la maquina territorial primitiva, en la que se descubre idéntica tendencia.

48. Es en este sentido que Deleuze y Guattari pueden sostener que “la
representacion territorial lo ha previsto todo” (AE, p. 198), incluido su propio-fin.

49. Para la proyeccion en la paranoia, vs. Freud, S. “Nuevas observaciones sobre las
psiconeurosis de defensa”, cap. C (en Obras Completas, op. cit., p. 293 y ss.) y, muy
especialmente, su andlisis del <<Caso Schreber>> en “Un caso de paranoia descrito en
forma autobiografica”, cap. lll (op. cit.,, p. 1516-1526)

50. Que el capitalismo suponga un “producir para producir’ no implica que no ponga
trabas a la produccion. Como senala J.K. Galbraith, el hombre de negocios, debido a la
fragilidad e inestabilidad propia de la axiomatica capitalista, se ve imbuido por “el temor
de que el capitalismo sea inherentemente inestable”, lo que propicia “el interés del
Estado en tomar medidas para contrarrestar la amenaza”. Asi: “Para protegerse de este
colapso del capitalismo, fueron propugnando con entusiasmo y poniendo en practica los
amplios controles sobre produccion y precios que los conservadores consideraban como
la antitesis del capitalismo”. (El capitalismo americano, Barcelona: Ariel, 1972; p. 47).
Ahora bien, ¢cual es el origen de esta inseguridad? Galbraith contesta en los- siguientes-
términos: “Las ideas que son la causa mas profunda de inseguridad son patrimonic
comun de liberales y conservadores. Estas ideas derivan de una teoria del capitalismo
que ha informado decididamente las actitudes de unos y otros. Se trata del sistema de
economia clasica que fue construido en la titima parte del siglo XVIll y durante el siglo
XIX, principalmente en Inglaterra. (...) El primer requisito del sistema clasico es, como
todo el mundo sabe, la competencia. (...) Segun esta ley el acto de producir bienes
proporcionaba el poder adquisitivo, ni demasiado grande ni demasiado pequefo, para
comprarlos. De suerte que existia una equivalencia invariable entre el valor de lo que se
producia y un poder adquisitivo disponible para comprar esta produccion. Basta la mas
ligera reflexion para ver que esta confortante doctrina iba muy bien para excluir tanto una
grave depresion como una violenta inflacién.” (pp. 54-55). Ahora bien, dicho periodo de
estabilidad esta destinado a terminar tarde o temprano, y esto por un motivo muy
concreto, a saber: que el capitalismo no tiene por finalidad la satisfaccion de las
necesidades humanas, sino mas bien lo que Galbraith llama la “nocion de- eficiencia”, es
decir, “el problema de conseguir el maximo con el minimo” (p- 61); si las necesidades no
son ya el origen del consumo, esto significa que el consumo mismo es-producido; y que
dicha producciéon de consumo es inherente a la misma produccion de produccion. Weber
llama a esta circunstancia "el espiritu del capitalismo”, contraponiéndolo al “espiritu
tradicional”, en el que se concebia la producciéon como medio para cubrir las necesidades
del hombre. A este respecto, nos parece particularmente esclarecedor el siguiente
parrafo de La ética protestante y el espiritu del capitalismo (Barcelona: Edicions 62,
1985; p. 57) : “El adversario, pues, con el que en primer término necesitd luchar el
<<espiritu>> del capitalismo — en el sentido de un nuevo estilo de vida sujeto a ciertas
normas, sujeto a una <<ética>> determinada - fue aquella especie de mentalidad y de
conducta que se puede designar como <<tradicionalismo>>", actitud esta ultima que
Weber caracteriza en los términos que siguen: “lo que el hombre quiere <<por
naturaleza>> no es ganar mas y mas dinero, sino vivir pura y simplemente, como
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siempre ha vivido, y ganar lo necesario para seguir viviendo. Cada vez que el moderno
capitalismo intenté acrecentar la <<productividad>> del trabajo humano aumentando su
intensidad, hubo de tropezar con la tenaz resistencia de este /eit motiv precapitalista, con
el que sigue luchando aun hoy en proporcion directa del <<retraso>> (desde el punto de
vista del capitalismo) en que se halla la clase trabajadora.”

51. Marx, K., El Capital, op. cit., Tomo lll, p. 260-261.
52. Vs. El Capital, Libro {, IV, X.
53. Citado en Pardo, J. L., op. cit., p. 135.136.

54. No olvidemos que la primera division que suponia el analisis mcluhaniano era la
establecida entre la palabra hablada y la palabra escrita. Para una confrontacion de

ambas manifestaciones lingliisticas desde el punto de vista de su repercusiéon en el
tétrade vs. AG, p. 169.

55. El término “performativa” fue formulado por vez primera por J. L. Austin. En MP,
no obstante, se hace uso de él a partir del analisis del mismo efectuado por E.
Benveniste en Problémes de linguistique générale, en particular la parte V.

56. GUATTARI, F., Caosmosis, Buenos Aires: Manantial, 1996; p. 21.

57. J. L. Pardo, en op. cit, p. 159, ha esbozado el resultado de la interseccién de

estos dos ejes, con el siguiente resultado: o fasm —
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social | Maquina -,
selectiva Medios Ritmos semidtica
Disposic. Términos Clrcunstan-  Disposic.
magquinas (Relaciones Aconteci- cias (Bloques colectivas
de cuerpos = diferenciales <& mientos —¥de espacio- #de
intensivas) Puros tiempo o enunciacién
variables
de actuali-
zacion
: dinamica)
Personajes Paisajes
ritmicos melédicos
: v
FOCOS TERRITORIALES

58. La nocion de <<variacion continua>> es adoptada por Deleuze y Guattari de la
obra de W. Labov, en particular de Sociolinguistique y Le parler ordinaire, ambas
publicadas en Paris por ed. de Minuit en los afos 1976 y 1978, respectivamente.
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SECCION CUARTA:

Introduccion al fracaso inmanente.

Capitulo 1: Pragmatica del éxito y del fracaso.

1.1. Paralelismo v distancia con respecto a la trayectoria kantiana.

A lo largo de las péaginas precedentes hemos recorrido un camino cuyos hitos
fundamentales podemos resumir del siguiente modo: en primer lugar, nos hemos
ocupado de una teoria de la comunicacién que, de un modo u otro, se halla implicita
en el sentido comun y en buena parte de las practicas y concepciones que operan
todavia en nuestra sociedad. Dicha teoria se caracteriza (o, al menos, este es el
aspecto de la misma que aqui nos interesa) porque privilegia, ante todo, el mensaje, si
bien lo cuantifica por medio de un criterio ajeno a toda enunciacion efectiva de un
mensaje. Revisamos los conceptos de una teoria semejante, estudiamos su alcance y
descubrimos que a partir de cierto momento este se veia limitado por la aparicién de
un tipo de problemas de los que la teoria y sus criterios no conseguian dar cuenta.
Esto nos llevaba a establecer la necesidad de una segunda teoria, en la cual los
criterios no fuesen externos (trascendentes, los llamamos) a aquello a lo que se
aplican, sino que fuesen inmanentes a la cosa misma, al objeto de dicha aplicacion.
Quedaba pendiente, sin embargo, un tercer problema: ¢qué tipo de relacion se
establece entre estos dos tipos de criterios? Queda claro que no podia tratarse de una
relacion de oposicién, por cuanto la oposicién es la raiz misma de los criterios
trascendentes, es decir, aquello que los criterios de signo inmanente justamente
pretenden superar. En la tercera seccion, por medio de la revision de la pragmatica
esquizoanalitica, intentdbamos dotar a nuestro discurso de una serie de herramientas
conceptuales que nos permitieran, si bien no resolver de una vez y para siempre el
problema del pensamiento no-opositivo y sus medios, cuanto menos planteario en los
terminos mas adecuados a dicho asunto. Este planteamiento nuevo de la cuestion,
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que retoma los problemas y las herramientas de los tres hitos mencionados, pero que
no se reduce a ellos, es el contenido mismo de esta cuarta seccion y, en rigor, el punto
de partida de eso que, un tanto enfaticamente, hemos llamado “la apologia del
fracaso”. Dicho discurso no aspira a la resolucion de todos los problemas de un
dominio dado, por motivos que se comprenderan mejor mas adelante, pero si se
presenta como un intento de clarificacion, como una aportacién que, por medio de
vinculos o distinciones entre conceptos ya presentados, en ningun caso a traves de la
oposicion, nos permite asimilar mejor la peculiar naturaleza de los interrogantes que
hasta aqui se han planteado.

Antes de abordar esta tarea, no podemos descuidar un aspecto de la misma que
afecta al conjunto de nuestro trabajo. Es el siguiente: durante buena parte de la
misma, hemos puesto de manifiesto la pertinencia de algunas nociones de la filosofia
critica kantiana a propésito de las preguntas que las teorias de la comunicacion que
hemos examinado nos suscitaban. Esta pertinencia no es, afirmamos ahora, puntual,
sino que afecta al conjunto de nuestra trayectoria, que hemos resumido en el parrafo
precedente. Por este motivo hablamos de paralelismo entre la investigacién que
hemos desarrollado y la trayectoria critica kantiana, que a continuacién pasamos a
resumir.

Kant se ocupa, en la primera de sus criticas, de'la “razén pura”, esto es, de un
dominio de validez de los enunciados que también podemos llamar “conocimiento”. En
el conocimiento, Kant distingue como elementos, de un lado el concepto y, de otro, la
sensacién. No obstante, no todos los enunciados se dejan formular dentro de los
limites de este dominio de validez. Para solventar esta dificultad, Kant plantea un
segundo dominio, la “razdn practica”, en el que se hace referencia a aquellos
enunciados que no remiten a un mero conocimiento, sino también y fundamentalmente
a una “decision”. La decisién tampoco es un todo unitario: asi como en el conocimiento
habia dos elementos indisociables (concepto y sensacion) en la decisién establece
Kant una distincién entre la conducta empiricamente observable (lo que de hecho hace
el individuo) de la maxima de la conducta, o conjunto de condiciones a las que la
decision se halla sometida. Lo que puede o no ser valido es el enunciado; entonces,
como quiera que la maxima es un enunciado y la conducta empiricamente observable
no, es so6lo de la maxima que puede decirse si es valida o no. Esto presupone la
existencia de un criterio que nos permita decidir la validez de las maximas; pero este
criterio no puede ser externo a la maxima, pues en tal caso deberia proceder del
conocimiento, donde no se determina ninguna decision. Debe ser, en definitiva, un
criterio relativo a la propia coherencia interna de la maxima, esto es: el imperativo
categarico.

Hasta aqui, Kant ha distinguido dos dominios de validez, advirtiendo que dicha
distincion no es de contenido (las mismas cosas pueden ser objeto de conocimiento y
de decision) sino de forma, es decir, del tipo de condiciones que se imponen a un
enunciado cualquiera para determinar si es valido o no. A partir de cierto punto, sin
embargo, Kant se pregunta si existe, en esa misma “forma” de cada uno de los dos
dominios de validez, algin elemento que permita unirlos, constituyendo una validez
unica. Si esto es posible, lo sera a condicién de que, al menos en uno de estos dos
dominios, se dé algo que los vincule, que se halle presente en ambos. Pues bien,
como acabamos de decir que ningin conocimiento determina la decisién, es sélo en
esta Ultima que conviene buscar ese vinculo; y, como lo esencial o el criterio Ultimo de
la decision es el imperativo categorico, éste debera reaparecer cumpliendo una mision
diferente a la que en principio le habiamos asignado.

Efectivamente, segln Kant, ya que le imperativo categérico funciona como criterio
de las maximas a fuerza de exigirles que sean formulables en términos universales sin
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contradiccion, y dado que “en términos universales” equivale a decir “en conceptos” (lo
propio del conocimiento) en él se da el vinculo entre los dos dominios de la validez de
los enunciados. Resumiendo: el imperativo categorico aparece a lo largo de la
trayectoria critica kantiana en dos momentos distintos y desempefiando los dos
papeles que a continuacién enunciamos:

1) Caracteriza uno de los dos dominios distinguidos o “escindidos” (pues, si
pueden unirse, y desde el momento en que los concebimos como separados,
cabe describir su estado de distincion como la escisién de una indistincion
previa entre ambos).

2) Se constituye como aquello que no es ninguno de los dos términos de la
escision, y que por lo tanto es previo a la escision.

Hasta aqui, someramente descrita, la trayectoria critica kantiana. ¢En qué sentido
decimos que la nuestra corre “paralela” a esta? Por paralelismo no entendemos ni
identidad ni aplicacion de un determinado viraje conceptual a otro dominio, en este
caso los mass-media. El paralelismo implica no sélo similitud entre las trayectorias
sino también el establecimiento de una distancia entre las mismas. Ahora bien, esta
distancia entre dominios, o entre el principio abstracto y el domino concreto. La
distancia a la que nos referimos es intrinseca a esa trayectoria, forma parte de su
propio modo de construccion. ¢Qué rasgos definen a ese caracter “intrinseco” de la
distancia? En primer lugar, este se manifiesta de una manera particularmente explicita
en algun punto de las trayectorias referidas, en la acepcién o el giro dado por cada una
de ellas a alguna nocién presente en ambas. Segundo, en la medida en que dicha
nocién es un criterio, esto es, regula a las restantes instancias, la distancia no sélo
hace acto de presencia en un punto privilegiado sinoc que, pro el contrario, afecta a la
totalidad de cada trayectoria, se manifiesta de alguna forma a lo largo de todo su
recorrido. Podemos expresar esta idea diciendo que la distancia es aqui esencial
porque no sélo separa dos trayectoria sino que, ademas “atraviesa” cada una de ellas.

Ocupémonos del primero de estos dos rasgos: el imperativo categdrico kantiano
excluye determinadas maximas, en particular aquellas que se hallan vinculadas a la
mentira. Esto sucede porque dicho imperativo excluye la contradiccion interna, que, en
opinién de Kant, es inherente a la mentira formulada en términos universales. Pues
bien, el problema aparece aqui en el momento en que Kant recurre a la “paradoja del
embustero” para mostrar la esencial contradictoriedad de la mentira; Kant equipara la
paradoja a la contradiccion, lo que equivale a reducir la paradoja a uno solo de sus
aspectos. Un tratamiento completamente distinto de esta cuestiéon lo encontramos, por
ejemplo, en la siguiente declaracion de Wittgenstein:

“En cierto modo, resulta muy extrafio que esto haya desconcertado a nadie,
mucho mas extraordinario de lo que se podia pensar: que esto sea algo que
preocupe a los seres humanos. Porque la cosa funciona asi: si un hombre dice
<<Estoy mintiendo>>, decimos que de ello se sigue que no estd mintiendo,
etcétera. Bueno, ¢y qué? Se puede seguir asi hasta que la cara se vuelva
negra. ¢Por qué no? No importa.” (1)

La contradiccion enfrenta a los términos opuestos para anularlos, para mostrar su
imposibilidad; la paradoja, por el contrario, remite del término A al término no-A y
viceversa, sin ofrecer a este doble proceso de remisién un limite necesario. La
paradoja no proporciona, pues, razén alguna para la eleccién entre la verdad y la
mentira, mas bien nos dice lo que sigue: podemos tomar indiferentemente A o no-A
como punto de partida para nuestra produccion de verdades, verdades que lo seran



por su relacion con ese mismo punto de partida, y no porque dicho punto sea o deje de
ser en si mismo verdadero o falso. La paradoja muestra, asi, la verdad como una
instancia producida; si aceptamos A, produciremos a partir de esta cierto tipo de
verdades, distintas de las que produciremos a partir de la asuncién de no-A. La
contradiccién, en cambio, asimila la verdad a un principio anterior a la produccion, la
convierte en una “naturaleza”, en un “ideal” que no ha sido producido, cuyo “origen” es
tan remoto que se remonta a la misma “naturaleza humana”, en lugar de incluirla en el
orden de la produccién, de los inventos. Estamos, por tanto, de acuerdo con Michel
Foucault cuando afirma que “El ideal no tiene origen, también fue inventado, fabricado,
producido por una serie de pequefios mecanismos.” (2)

La reduccion de la paradoja a la contradiccion permite, ademas, explicar cuanto
menos una doble insuficiencia de la trayectoria critica kantiana. El que la insuficiencia
sea doble proviene, naturalmente, de que se trata de un problema planteado en el
seno mismo del imperativo categérico, el cual, como hemos visto, aparece en dos
momentos y con dos sentidos bien distintos en el edificio critico kantiano. El primer
aspecto de esta insuficiencia precede a la aparicion en este edificio critico del
imperativo categérico, es algo asi como su premisa oculta, su caldo de cultivo. En
efecto, ¢ por qué preguntarse, como hace Kant, si la metafisica puede ser una ciencia?
Kant da por supuesto que la ciencia es el dominio Ultimo de los problemas, el lugar en
el que estos, o bien reciben una respuesta al final de un proceso, en el cual del
planteamiento del problema, a fuerza de sucesivos replanteamientos cada vez mas
adecuados a la pregunta que nos hemos hecho, se deriva una solucién, o bien se
muestra que el problema es contradictorio en si mismo, con lo cual no tiene sentido
plantearlo, ni mucho menos buscarle una solucién. Los problemas filosoficos no son
de este orden. No dependen del hecho de que reciban una solucién ni remiten a la
contradiccién en modo alguno; estan vinculados a la paradoja, a la produccién, a la
esquizia. Este nos parece el motivo por el que Deleuze ha podido construir la Légica
del sentido a partir de una sucesion de series de paradojas, en lugar de plantearse un
determinado numero de cuestiones para las que seria preciso encontrar una respuesta
0, en caso contrario, mostrar su inconsistencia intema (3). La filosofia no se ocupa de
resolver los problemas ni, caso de no resolverlos, de mostrar lo inadecuado, lo
internamente contradictorio de su planteamiento; tales operaciones pueden darse en el
interior de un discurso que se llame filoséfico, pero no son lo esencial del mismo. A la
filosofia corresponde esencialmente el mostrar determinados problemas en su
insolubilidad, interesarse por ellos en virtud del tipo de verdades que permiten
producir.

Si el primer aspecto de eso que hemos dado en llamar “la doble insuficiencia de la
trayectoria critica kantiana” nos remite al punto de partida de la misma, el segundo
apunta precisamente hacia su punto final, esto es, el instante teérico en el que nos
preguntamos lo que sigue: ¢Qué sucede con los opuestos? ¢Se unen en uno solo
(coincidentia oppositorum) a partir de la presencia del concepto en el imperativo
categérico? ¢O bien los dos modos de validez son irreductibles el uno al otro, y el
proceso en el que se distinguen nos lleva a una exégesis infinita al modo de la
propuesta por Schelling? Kant asiste, en los Ultimos afios de su vida, al advenimiento
del idealismo, en el que se dan ambas posturas, coincidentia oppositorum y exégesis
infinita, con constantes referencias a su obra critica; él se niega a admitir que el
idealismo se siga de su trayectoria, pero al mismo tiempo carece de las herramientas
conceptuales necesarias para impedir el triunfo del idealismo. ¢A qué se debe esta
situacion? Nosotros vemos el motivo de esta impotencia en el hecho de que aquel
aspecto de la teoria kantiana que deberia servir para unir los dos modos de validez,
esto es, el imperativo categérico, ha sido concebido por Kant al modo de la
contradiccion, y no al de la paradoja. Es porque los opuestos no pueden coexistir sin
anularse en la contradiccion que Kant es incapaz de concebirlos implicados en un
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juego conceptual del tipo de la banda de Moebius, en el que dos pares de opuestos se
implican unos a otros y tienen un sistema de mutua vinculacion similar al del par de
opuestos en la paradoja del embustero.

En este punto es preciso que nos ocupemos del segundo rasgo que habiamos
mencionado al referirnos al caracter ‘inherente” de la distancia entre nuestra
trayectoria y la obra critica de Kant. Acabamos de ver que dicha distancia entre se
manifiesta en el principio y el final de tales trayectorias, generando una doble
insuficiencia en el criticismo kantiano, insuficiencia que esa misma distancia nos
permite evitar en la medida en que nuestra investigacién no se identifica con el
kantismo, sino que transita un camino paralelo. Pero el segundo rasgo de la inherencia
de esta distancia nos decia algo mas, a saber: que la distancia no sélo se manifestaba
en puntos privilegiados (principio y final, premisa y consecuencia de una determinada
concepcion del imperativo categérico y, en general, de los problemas filoséficos) sino
también a lo largo de la totalidad de las dos trayectorias aludidas. El imperativo
categorico tiene, como hemos podido comprobar, una doble mision, por un lado,
funcionar como criterio y, por otro, ser inmanente (tales méximas se autoexcluyen, se
contradicen a si mismas); es por su naturaleza inmanente que permite pensar en algo
asi como la superacion de la oposicién, en un punto Ultimo de la trayectoria kantiana.
Lo que aqui nos interesa subrayar es que esta doble condicion del imperativo
categérico permite presentarlo bajo el aspecto de un eje con dos polos bier
diferenciados (criterio e inmanencia) es decir, de un segmento por cuyo centro
podemos hacer pasar un segundo eje, en cuyos polos emplazaremos no ya las
caracteristicas de un nuevo criterio, sino justamente tipos de aquello susceptible de
someterse o no a ese criterio inmanente que llamamos imperativo categérico: los
enunciados. Nuestro objetivo no es seguir en este punto al detalle el desarrollo de la
argumentacién kantiana, sino apuntar solamente que en Kant hay también algo asi
como una estructura en cuatro parte, si bien esta no es del tipo de la que describimos
a proposito del tétrade (banda de Moebius), se trata, por el contrario, de una
interseccion entre dos ejes que dividen absolutamente los cuatro cuadrantes, sin
conexion posible entre ellos. Los dos polos del segundo eje se corresponden con dos
tipos de enunciados: en primer lugar, aquellos que, por pertenecer al dominio del
conocimiento, no necesitan en principio someterse al imperativo categérico (juicios
sintéticos a priori); segundo, aquellos enunciados pertenecientes al dominio de la
decision, que necesariamente tienen que someterse a dicho criterio (maximas). Los
juicios sintéticos a priori son en cierto sentido ilusorios, porque se nos presentan en
principio como meros conocimientos independientes del criterio inmanente pero,
examinados desde el imperativo categérico — que, en su segunda aparicion en la
critica kantiana es el criterio del uso de conceptos (universales) en general — resultan
ser también conductas, es decir, remiten de algiin modo a la decision. Las méaximas,
por su parte, se dividen en dos: aquellas que superan la exigencia impuesta por el
imperativo categorico en tanto que criterio inmanente, y aquellas que no la superan.
Las primeras son aquellas de las que la mentira (internamente contradictoria) ha sido
erradicada, en tanto que las segundas constituyen un nuevo tipo de ilusion. Kant
deduce a partir de los tres tipos de silogismos la siguiente conclusién: podemos
distinguir cuatro cuadrantes, a condicién de que en los tres primeros situemos tipos de
enunciados ilusorios, en tanto que en el cuarto emplacemos a la verdad (4).

¢Qué propone, frente a esto, una concepcién paradéjica de la filosofia, tal como lo
es la apologia del fracaso? En primer lugar, entre los cuatro polos del tétrade hay un
flujo continuo, una relacién inmanente, una implicacién reciproca. No se trata
exactamente de una estructura de cuatro polos contrapuestos dos a dos; para que
realmente se opusieran, seria preciso que fueran términos, respuestas contradictorias
entre si (del tipo A y no-A) a determinadas preguntas. Hemos visto que en Mc Luhan
los polos del tétrade no son respuestas, sino preguntas (“,qué realza el medio en
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cuestion?” “¢qué hace caer en desuso?”, etc.) que no son de orden cientifico-tecnico,
sino filoséfico, esto es, que no responden a la voluntad de encontrar una respuesta
para ellas o, en caso contrario, de mostrarlas como internamente inconsistentes
(contradictorias) sino a la de plantear una paradoja cuya insolubilidad supone la
apertura de un ambito de produccion de verdad. Esta es, pues, la principal diferencia
entre la dialéctica kantiana (su “légica de la ilusién”) que escinde tres formas de la
ilusion trascendental de un cuarto término, la verdad, y la pragmatica esquizoanalitica,
para la cual los cuatro cuadrantes del tétrade son formas distintas de producir verdad.
Existe, sin duda, una diferencia entre el cuarto cuadrante y los tres restantes, pero
esta distincién no es del tipo de la que Kant supone entre la verdad y la ilusion; lo que
sucede es que las verdades de los tres primeros cuadrantes son producidas de tal
manera que ocultan el hecho mismo de su produccién, en tanto que las verdades del
cuarto cuadrante se presentan desde el primer instante como invenciones, es decir,
como componentes integrantes de un proceso de produccion, de flujo y corte. Con el
esquizoandlisis, diremos: la producciéon es anterior a todo, es incluso anterior a la
verdad. Pero como la verdad se produce en virtud de condiciones sociales, politicas y
econdmicas, este hecho ha sido disfrazado de diversas maneras por medio de la
produccion de verdades que anteponian la verdad misma al proceso de su produccion.
Asi, el primitivo recurre a los dioses, el déspota su filiaciéon directa con la divinidad
suprema Yy el capitalista, que de un lado hace explicitas las relaciones de produccion,
de otro no las reconoce en todos los érdenes, es decir, no las presenta sin empanarlas
al mismo tiempo con una moral (el trabajo como dignificacion o salvacion del individuo,
subordinando el resto de las formas de produccion — incluido el deseo — a los procesos
de la produccion social-técnica, en particular al trabajo). En el cuarto cuadrante del
tetrade emplazamos, pues, el reconocimiento de las verdades como produccién, que
conlleva la admision de la produccion como el término primigenio y comun a todas las
producciones particulares. Es asi como comprendemos el que, aun siendo este el
punto de partida del esquizoanalisis, sea de nuevo formulado al final de AE, después
de un extenso analisis de las formas de represion y de las organizaciones sociales,
bajo el titulo de “Introduccion al esquizoanalisis”. También nosotros, tras finalizar
nuestro recorrido por las secciones precedentes, introducimos en esta cuarta seccion
una propuesta conceptual que, lejos de pretender resolver los problemas planteados
(el fracaso es ante todo fracaso de la voluntad de dar solucion a los problemas) aspira
a mostrarlos desde un prisma filoséfico, paraddjico, sirviéndose para este nuevo
planteamiento de los enfoques y las herramientas conceptuales a las que hasta aqui
nos hemos referido. ‘

1.2 Inmanencia y fracaso.

En el apartado anterior hemos querido establecer una frontera entre dos actitudes,
dos estilos de pensamiento a los que, para abreviar, designaremos con los nombres
de <<concepcion paraddjica>> y <<concepcion contradictoria>>. Hemos adoptado
como ejemplo de esta Ultima la trayectoria critica kantiana, centrandonos en un
aspecto particularmente relevante de la misma, esto es, el imperativo categérico como
criterio inmanente de los enunciados. La inmanencia de dicho criterio proviene, hemos
visto, del hecho de que este no afiada nada en absoluto al enunciado o a la maxima,
siendo esta la que se autoinvalida. El criterio inmanente sélo conduce al propio
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enunciado desde la presencia de los dos elementos que se contraponen a su mutua
abolicién. No obstante, no esta nada claro que la presencia de dos téerminos conlleve
necesariamente su mutua abolicion: hemos visto que la paradoja no anulaba estos
términos contrapuestos, simplemente remitia de uno a otro, sin que resultase relevante
cudl de ellos fuera el primero ni en qué momento hubiera que detener este proceso. La
inmanencia de los criterios implica, en la concepcion contradictoria, una doble
operacion secreta: de un lado, afiade efectivamente algo a los enunciados, porque
supone que la presencia de términos opuestos degenera necesariamente en
autoinvalidacién, en autoexclusion; de oftro, excluye determinados casos,
determinadas formas de plantear los problemas relativos a los enunciados, justamente
porque no se acomodan al presupuesto que acabamos de describir. Ambos
procedimientos son, en realidad, los dos aspectos de una misma operacion, pero, si
bien el primero de ellos es negado pro los partidarios de una concepcion semejante
del pensamiento, el segundo es directamente ignorado. Negacion e ignorancia del
propio proceder caracterizan el uso de la nocion de inmanencia por parte de la
concepcion contradictoria del pensamiento. La pregunta que se nos plantea es, pues,
la que sigue: ¢en qué términos describiremos la inmanencia desde una perspectiva
paraddjica, desde un planteamiento propiamente filoséfico (por irreductible a lo
cientifico) de los problemas?

Para abordar esta cuestion, creemos necesario decir algo mas a proposito de la
inmanencia en la concepcion contradictoria, tomando nuevamente como ejemplo el
desarrollo de la critica kantiana. ¢Qué significa el que, en los enunciados que excluye
el criterio inmanente, la contradiccion sea ‘“interna”? Obviamente, se trata de una
cuestion de percepcion, de como tenemos noticia de dicha contradiccion. La
contradiccién que se encuentra en la mentira no es del tipo "A y no-A”, sino que
responde a una formula condicional, “Si A, entonces no-A”", a partir de la cual se
genera la anterior. Que la contradiccion sea interna significa que para llegar a la
conclusion “A y no-A" es preciso un silogismo que tome como premisas a “Si A,
entonces no-A" y "A”. Las leyes de los logica de primer orden no forman parte de lo
que el silogismo debe demostrar, sino que se dan tranquilamente por supuestas en él.
Los términos "A” y “no-A” no estan, pues, confrontados por principio; el proceso por el
que se pasa de la premisa condicional a la conclusion “A y no-A" es un proceso de
escision previo a la confrontacion de los términos. Que la oposicion entre términos sea
generada en un proceso es justamente lo que permite suponer que pueda ser abolida.
Este punto resulta mucho mas facil de percibir en la confrontacion kantiana entre los
dos modos de validez, esto es, entre el conocimiento y la decision. Para Kant, la
escision entre estos dos dominios de validez es verdadera de facto, pero, si puede
decirse que en ambos se da eso que hemos llamado “validez”, la escisién no puede
ser completa. Habra algo comun a ambas, pro consiguiente, una posibilidad de transito
de una a otra, y viceversa.

Enunciar, formular conceptualmente esa posibilidad de transito implica generar un
discurso que, en su linealidad, sélo puede anular la escisiéon pasado de uno de los dos
términos presuntamente escindidos a su contrario: la anulacion de la oposicion no se
produce en el discurso de una forma simétrica para los términos opuestos, uno de
ellos permanece en su “rol” de opuesto hasta el Gltimo momento, en tanto que el otro
renuncia a ese papel para ser definido, en lo sucesivo, a partir de la mera diferencia
(5). A la negacion y la ignorancia del propio proceder del criterio inmanente con
respecto a los enunciados (primera funcion del imperativo categorico) anadimos aqui
la asimetria discursiva del proceso de autoinvalidacion de la escision (segunda funcion
del imperativo categdrico). La concepcidén contradictoria de la inmanencia se define,
pues, por los siguientes tres momentos: 1°) produce la escisién, a la vez que niega
que esta sea producida por su propio uso de los conceptos; 2°) pone de manifiesto
una asimetria entre los dos términos escindidos; 3°) apunta hacia la invalidacion, hacia
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la abolicion de la escisién misma, aspecto este en el que descubrimos el resultado
ultimo de una ignorancia previa de aquello que al genera la escision se ha excluido (la
paradoja, que no precisa de una invalidacion de si misma para producir el transito
desde un término a su opuesto).

Hemos hablado de <<escision>> a propoésito de los dos dominios de validez para
expresar que la oposiciéon entre ambos es generada. El término <<escision>> habia
aparecido con anterioridad en estas paginas como traduccion de la <<Spéltung>>
esquizofrénica. ¢Hay relacion entre estos dos usos del término o sélo provocamos
confusion al utilizar en ambos casos la misma palabra? Nosotros defenderemos que
dicha relacion existe, porque los tres rasgos de la concepcion contradictoria de la
inmanencia mencionados mas arriba se dan también en la Spéltung.

En efecto, en la Spaltung la escision es producida, pero a la vez esta produccion es
negada: el individuo se oculta a si mismo las causas de esta escision, las confina a un
nivel cada vez mas profundo hasta constituirlas en el nicleo de su personalidad
(represién originaria). En la Spaltung, por consiguiente, hay negacion, y precisamente
por ello hay asimetria, ya que es uno de los términos escindidos el que relega al otro al
papel de objeto reprimido. El primer aspecto de la represion originaria produce la
escision, el segundo aspecto de la misma es la produccion en tanto que produce un
elemento de antiproduccion: la barrera entre lo reprimido y lo represor se renueva una
y otra vez, se refuerza o debilita, no permanece estable. Por ultimo, la Spéltung no es
definitiva; lo que ha olvidado (que la escision no es algo dado pro naturaleza, que el
pensamiento sin escision es posible) es la clave de boveda de su misma fragilidad. La
produccion de la represion originaria y de su aspecto antiproductivo tiene un polo
opuesto en la nocion de <<retorno de lo reprimido>>. Lo reprimido ha llegado a ser tal
para el individuo porque dicha represion constituye un mecanismo de defensa ante
una situacion adversa que puede dejar de operar en cuanto se excluya la posibilidad
de que dicha situacion se repita. Represion, antiproduccion, retorno de lo reprimido, he
aqui los tres aspectos en que se traduce la concepcion contradictoria de la inmanencia
en la nocién de Spaltung. ¢Significa esto que nos encontramos ante una mera
aplicacion de los términos a otro dominio? En absoluto, porque en la Spéaltung no sélo
se niega o se ignora, no solo se oculta, también se manifiesta. Como senala Foucault,
la enfermedad mental no es la mera sustraccion de facultades o estructuras psiquicas,
es también la liberacion de otras (6). En nuestro estudio de la pragmatica
esquizoanalitica, hemos querido apuntar lo que sigue: que lo prioritario es lo social,
que la Spéltung tiene su origen en practicas sociales, en luchas de poder que remiten
a un campo de operaciones molar. La represion individual es ante todo represion
social, y en la tercera seccion vimos que la represion social no se ejercia de un modo
univoco; la represion se ejerce bien por le reconocimiento entre las maquinas
deseantes y las maquinas sociales técnicas de A) una diferencia de naturaleza, B) una
identidad de régimen, C) ambas a la vez. En esa misma seccion analizabamos las
organizaciones sociales en funcion de sus formas caracteristicas de represion, asi
como el transito de unas a otras, que nos llevaba a concluir lo siguiente: el capitalismo
es el limite de todas las organizaciones sociales, limite al que tienden todas ellas y sus
formas de represion correspondientes; y, dentro del capitalismo, el CMI es el estadio
ultimo y mas acabado de dicha tendencia social. Aqui si encontramos un simil con la
dialéctica kantiana, cuando Kant asegura que las dos primeras ilusiones
transcendentales de la razon (mundo y alma) convergen en la tercera, la idea de Dios

(7).

Pero volvamos a nuestro punto de partida: nos preguntabamos ¢en qué consiste la
inmanencia segun la concepcién paraddjica del pensamiento? De todo lo que somera
e insuficientemente hemos resumido en las Gltimas paginas pueden desprenderse
algunos elementos que nos permitan esbozar una respuesta a este interrogante.
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Segun la concepcién contradictoria, la inmanencia es aquello que permite anular la
escision; seguin la concepcion paraddjica es algo mas: es aquello que en la escision,
que la represion escapa a la represion misma. La represion pretende hacer pasar por
<<npaturales>> instancias que son en realidad <<inventadas>> o <<producidas>>; lo
hace de varios modos, pero estos modos tienen un limite, que es la represion operante
en el CMI, a la que caracterizamos diciendo que se trata de un reconocimiento de la
diferencia de naturaleza entre las dos maquinarias productivas. Aguello que escapa a
la represion, y por lo tanto alli donde debemos buscar elementos para la descripcion
paradojica de la inmanencia, seran las diferencias de regimen.

De las diferencias de régimen relativas a la magnitud de las maquinas (tamafo y
valoracion social de las mismas) ya dijimos que no nos ocupariamos; incluso Deleuze
y Guattari solo se refieren a ellas de pasada, casi testimonialmente, como para que no
se les reproche el haberlas olvidado. Las diferencias de régimen que centran nuestro
interés son las que afectan al fallo, al fracaso de las maquinas. Recordemos muy
brevemente en qué consistian dichas diferencias: las maquinas sociales-técnicas no
funcionan al estropearse, en tanto que las maquinas deseantes sdlo producen porque
fallan, porque fracasan. Estas maquinas no excluyen su propio fracaso como algo que
seria mejor que no sucediera; al contrario, este fracaso debe darse tarde o temprano,
como un momento dentro del proceso de aprendizaje que hace posible la produccion
deseante en general. El fracaso es trascendente cuando interrumpe definitivamente la
produccién, esto es, acaba con la maquina; pero es inmanente cuando, lejos de
terminar con ella, se convierte en aquello de lo que la maquina quiere escapar por
medio de su produccion, algo asi como su “motor inmoévil". El elemento de
antiproduccion es en la Spaltung un refuerzo de la represion originaria en tanto que
ésta se corresponde con los tres rasgos de la inmanencia kantiana, pero, para la
inmanencia que el esquizoanalisis reivindica, la antiproduccion es el fracaso de la
maquina deseante, fracaso inmanente en el que se hace posible el proceso mismo de
la produccion del deseo.

1.3. La comunicaciéon de masas y el CMI.

La argumentacion que venimos desarrollando nos llevaba a conceder nuestra
atencion de un modo prioritario al problema del fracaso, en tanto que lo que esta en
juego en el limite de las formas de represién sintetizadas en la forma “limite” del CMI.
Con ello, hemos encontrado el lugar concreto que ocupara, al menos, uno de los
sentidos del téermino “fracaso”, pero no nos hemos ocupado de los problemas que el
fracaso mismo plantea. Para que esto sea posible, sera preciso que recuperemos
algun’ punto al que habiamos llegado por otra via.

Segun dijimos en las primeras paginas de esta misma seccién, el incremento de la
tasa de ganancia era parte esencial del objetivo Gltimo del capitalismo, pero no la
totalidad de dicho objetivo. En este sistema economico y social no se trata tan sélo de
generar un beneficio econdmico, sino también de acumularlo en determinadas manos,
las del capitalista. Esta era justamente la misién que desemperiaban las instancias de
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antiproduccion ligadas al socius, y constituye un elemento explicativo a tener en
cuenta en el funcionamiento del sistema, que afadimos a la ganancia. Este segundo
factor hace de la nocion esencial del CMI algo mas amplio, cuyo nombre podiamos
intuir, aunque no determinar con certeza. Dicha nocion tendra que provenir al mismo
tiempo de aquello que condiciona la produccién social-técnica en el CMI y de fuera de
la misma, o sea, de la antiproduccion. Esta coincidencia entre lo que proviene de
dentro y lo que llega de fuera es lo que nos permite determinar con rigor cual sea esa
nocion que estamos buscando.

Por un lado, la condicién de la producciéon social-técnica es, en el CMI, el
desplazamiento del limite de dicha produccién, como hemos visto. En este limite, la
produccion social-técnica halla como su condicion general la represion de la
produccion deseante, cuya forma ultima es la Spéltung esquizofrénica. Es a partir de
este limite que se nos planteaban el fracaso y el éxito como problema, desde el
momento en que la maquina social confina el fracaso (inherente a las maquinas
deseantes) y reserva tan solo al éxito el dominio de su produccion (de ahi la necesidad
de reconocer una diferencia de naturaleza entre ambas maquinarias). "Exito” es, pues,
ese nombre que buscdbamos para designar, en lo sucesivo, el objetivo ultimo del
sistema de produccion social inherente al CMI. Consideraremos, por lo tanto, esta
nociéon como mas amplia que las de tasa de ganancia e instancias represoras, y
comprendiéndolas a ambas en un unico término.

Hasta aqui, esa nocién de éxito nos ha sido dada desde dentro del sistema; pero,
como hemos dicho, nos tiene que venir dad también desde fuera. Si el que viniera
dada desde dentro del funcionamiento de la maquina social capitalista implicaba la
existencia de las instancias de antiproduccidén que ejercen la represiéon general, el que
proceda a la vez “de fuera” supondra la existencia de otras instituciones represoras,
vinculadas ya no a la ganancia (pues, en tal caso, provendrian “de dentro” del sistema)
sino tan sdlo al éxito, en lo que éste tiene de irreductible a aquélla. Este es otro
aspecto, que se suma al descrito por Mc Luhan, de los medios de comunicacion de
masas (8).

Por "media” cabe, pues, entender al menos dos cosas. En un sentido restringido,
son un conjunto de instituciones represoras que aparecen histéricamente en un
momento concreto, situado en el grado Ultimo del devenir de las formas de
organizacion social y econémica. Pero, en un sentido mas amplio, que es en el que Mc
Luhan entiende este téermino, los media se dan por igual en todas las organizaciones
sociales, y no sélo eso, sino también en la posibilidad de suprimir la represioén en que
éstas se fundan. Asi, en los media encontramos la misma situaciéon que describiamos
a propésito del imperativo categérico, el cual se encuentra a la vez en uno de los dos
términos diferenciados por la escision y en la supresion de la misma. Nos parece que
sélo asi puede entenderse que la valoracion positiva que de la obra de Mc Luhan hace
el esquizoanalisis sea simultanea, en éste, de la critica al funcionamiento de los media
en el seno del CMI. Para separar estos dos sentidos, llamaremos "medios de
comunicaicén de masas” a los media en sentido restringido, es decir, en tanto que
instancias represoras de un periodo cronolégicamente determinable, y hablaremos
propiamente de “media” cuando nos refiramos al sentido amplio, mcluhaniano de este
termino. Existe, pues, entre los medios de comunicacion de masas y los media, en el
sentido en que acabamos de definirlos, la misma diferencia que, en otro orden de
cosas, encontramos entre la Spéltung y la esquizia.

Tan sélo en los media asi definidos es posible concebir la desterritorializacion
absoluta, es decir, la efectiva sustitucion de la estructura opositiva por un tétrade
construido en forma de paradoja, de banda de Moebius. Es a esto a lo que nos parece
que Mc Luhan se refiere al afirmar que “el medio es el mensaje”. Ahora bien, no hay
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que confundir esta afirmacion con la ecuacion que dice “medio = mensaje”, pues, es
tal caso, ésta equivaldria a “mensaje = medio”, lo cual no es el caso, segun el propio
Mc Luhan (9). En efecto, el autor canadiense ha defendido en numerosas ocasiones la
tesis que acabamos de mencionar, pero nunca su inversa, es decir, no ha afirmado
‘jamas que "el mensaje es el medio”, y esto porque no es indiferente el orden de estos
dos términos (“‘medio” y “mensaje”) en la frase, como lo seria si entre ellos se diera
una equivalencia (un bicondicional logico). El motivo por el que dicha equivalencia no
puede darse es, después de lo dicho en el presente capitulo, perfectamente
comprensible para nosotros. Es que, si bien entre estos dos términos existe una
diferencia que los escinde, dicha distincion no es simétrica. Efectivamente, tan sélo del
lado del medio (o media, como venimos llaméandole en los ultimos parrafos) es posible
plantear la supresion de la escision, mientras que, del lado del mensaje, ésta no sdlo
no es suprimible sino que, ademas, se da por supuesto que no expresa una mera
distincion entre dos términos, sea cual sea la naturaleza de esa distincion, sino una
oposicién entre ambos.
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-Capitulo 2: La construccion del criterio trascendente de éxito.

2. 1. El tétrade de la comunicacion de masas.

Los medio de comunicacion de masas, deciamos en el capitulo anterior, se
distinguen de los media por las siguientes dos razones fundamentales: 1) son
elementos activos de la represion general, esa es su funcién primordial; 2) su origen
es relativamente reciente. Esta segunda razoén esta basada, en ultimo término, en el
hecho de que la nocion fundamental a la que sirve su actividad represora, el criterio
ultimo de su funcionamiento, no se ha dado en todos los modos de organizacion social
sino que, por el contrario, ha llegado a darse gracias a una serie de procesos que le
han precedido cronolégicamente. Nosotros nos referiremos a esa naturaleza del
criterio trascendente (de éxito) que esta en la base de tales medios diciendo que éste
es un constructo, y a los periodos y procesos que le preceden como a su
<<construccion>>.

Los medios de comunicacion de masas operan, por tanto, una represion. Lo hacen
a partir de un criterio que es construido, inventado, producido. Dicho criterio es la
condicion de la represion general misma, considerada al margen de sus formas
concretas, como en la represion general hemos distinguido tres formas, y ya que los
medios de comunicacién de masas encarnan una de ellas, es decir, aquella en la que
el criterio trascendente de éxito ya ha sido construido, a la construccién de ese criterio
(a todo el periodo cronolégicamente anterior al momento en que el constructo esta
acabado) corresponderan, en consecuencia, las otras dos formas de represion
general. El resultado de esto es que, también a propésito de la comunicacion de
masas, obtenemos tres formas distintas de represion mas aquello que precisamente
es reprimido y que sera, por consiguiente, de una naturaleza radicalmente distinta; en
otras palabras, también aqui se dan las condiciones para que sea una estructura
tetradica la Unica capaz de explicar el conjunto de lo que en estos procesos de
represion estd en juego. De hecho, el tétrade nos parece tan inseparable de la
comprension de la comunicacion de masas que, creemos que no por casualidad, es en
una de las teorias de este ambito, la de Mc Luhan, donde por primera vez lo
encontramos, si bien en este autor no llegaban a explicitarse (si acaso, tan sdlo se
insinuaban) todas las consecuencias que de dicha estructura podian seguirse.

Para construir este tétrade, tendremos que operar del mismo modo que vimos que
Mc Luhan lo hacia al construir el suyo. Esto supone una doble condicion; en primer
lugar, debemos postular dos ejes, cada uno de ellos definido por dos polos; segundo,
es preciso establecer una relacion de un rango particular entre tales ejes (dicho rango
no es otro que la paradoja, representada por la banda de Moebius).

Nos preguntamos, pues, a continuacion cudles seran los dos ejes del tétrade, lo
cual equivale a preguntarnos, a su vez, dos cosas; en primer lugar, qué es lo que
estos ejes definen y, segundo, cuéles seran los cuatro polos del tétrade. A la primera
de estas dos preguntas nos responde directamente Mc Luhan; tanto en este autor



como en nuestro caso, se trata de hablar, por medio de esta estructura de dos ejes, de
algo que, en alguno de sus aspectos, tiene en cuenta la dimension temporal (la
construccion del criterio trascendente) y que, en otro, considera elementos
componentes de los que se habla con independencia de su devenir cronologico (los
enunciados sometidos o no a la prueba del criterio). Asi pues, la estructura estara
compuesta por un eje diacrénico y un eje sincronico. El eje sincronico es aquel por el
que se pretende explicar (aunque esto no podria hacerse sin la articulacion de éste
con el eje diacronico) en qué consiste aquello que en todo momento hay en juego en
el devenir historico. Cuando nos remitimos exclusivamente a ese devenir, esto que
siempre hay es la represion general (toda organizacion la supone) en una u otra de
sus formas. Partiendo del estudio de la represion general, hemos llegado a la nocién
de éxito como criterio trascendente de la produccion deseante, pero (por la segunda
diferencia de régimen entre las maquinas sociales-técnicas y las maquinas deseantes)
en ésta dicha nocion no es trascendente sino — de nuevo en término kantianos —
“transcendental” o inmanente, es decir, no tiende a eliminar por completo al fracaso; al
contrario, éste es la condicion misma del funcionamiento de las maquinas deseantes,
como vimos en la seccion anterior. Este fracaso inmanente es un escapar al éxito que,
no obstante, no hace imposible el éxito, sino que tan sdlo lo convierte en inmanente a
su vez. Se corresponde, entonces, con la athesis (lo previo a la escision) kantiana, en
la que no llega a darse nunca el concepto, y justamente por eso es preciso buscarlo,
como es propio, segun el propio Kant, de la obra de arte. Es por esta razon por la que
el objeto-a lacaniano, que responde a esas mismas caracteristicas, es reivindicado por
el esquizoanalisis, como pone de manifiesto el siguiente texto de Guattari, en términos
estéticos:

“Quisiera tender aqui un puente hacia el concepto de objeto parcial, o del
objeto “a” segun lo teorizara Lacan, que senala la autonomizacion de
componentes de la subjetividad relativa del objeto estético.” (10)

El objeto-a es, en Lacan, el otro polo de aquel eje en cuyo extremo opuesto se
encuentra el Significante despético como criterio trascendente. A ese “otro polo” le
atribuiamos la inmanencia, es decir, la cualidad con la que el esquizoandlisis
caracterizaba al plano de consistencia, y que nosotros atribuiamos al éxito/fracaso
inmanente. En cambio, el éxito como criterio trascendente excluye al fracaso
trascendente concibiéndolo en su forma residual. La trascendencia de esos dos
terminos se explica a partir del Significante despodtico, circunstancia en el que el
Déspota reclamaba una filiaciéon directa con la trascendencia, con la divinidad. En
resumen, el eje sincrénico de nuestro tétrade podra representarse del siguiente modo:

Fracaso trascendente
(forma residual)

Exito trascendente

éxito/fracaso inmanente
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El segundo eje de esta estructura no se sigue en modo alguno de la existencia de
la represion general, pues entonces se identificaria con el eje sincrénico. Ahora bien,
solo hay la represion y aquello que puede ser reprimido, es decir, la produccion
deseante. El eje diacronico de nuestro tétrade servira, pues, para explicar el papel de
la produccion deseante a proposito de la comunicacion de masas. Pero este papel,
como hemos senalado, ya ha sido manifestado concisamente en ese dominio por le
propio Mc Luhan a través de la formula a que hemos recurrido: "el medio es el

mensaje”. En esta afirmacion se hallan implicitas las siguientes dos tesis
fundamentales:

1°. El éxito y el fracaso inmanentes se constituyen como un modo de produccion
que equivale a aquel en el cual el medio es el mensaje, y que no es otro que el de la
produccion deseante.

2°. En la escision, esto es, en tanto que reprimida esa produccion, ya no se da que
el medio sea el mensaje, sino que se produce un enfrentamiento asimétrico entre
estos dos términos. EI medio esta entonces, como el imperativo categérico respecto a
los modos de validez, al mismo tiempo como uno de los dos términos escindidos
(formas de la represién) y como athesis, y esto porque el Mensaje como criterio
trascendente (es lo que hemos intentado demostrar a lo largo de toda la primera
seccion) supone la escision. El eje diacronico se representa, pues, de este otro modo:

medios Mensaje

De donde resulta la siguiente estructura tetradica:

Fracaso trascendente

Exito trascendente

medios Mensaje

411

éxito / fracaso inmanente

Hemos numerado los cuadrantes de tal modo que su orden coincida con aquel en
que vimos que Deleuze y Guattari enumeraban las cuatro grandes clases de
semidticas, pues se corresponden con ellas (11). En el resto del presente capitulo nos
ocuparemos de los dos primeros cuadrantes, por ser en ellos donde se da la
construccion del criterio trascendente de éxito. El siguiente capitulo, en cambio, estara
reservado al tercer cuadrante de este tétrade, donde nos encontramos con la aparicion
de los medios de comunicacion de masas en su sentido estricto.
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2.2.  La comunicacion primitiva.

2.2.1. El "receptor ideal”,

¢Qué tipo de investigacion filoséfica cabe proponer con respecto a este devenir
histérico? Un primer modelo, el dialéctico, parece dar cuenta de dicho devenir por
medio de una deduccion a partir del funcionamiento interno del Concepto. Lo hace del
siguiente modo: el devenir histérico opera conforme a leyes cognoscibles, esto es,
formulables por medio del uso de conceptos. En la medida en que las circunstancias
histéricas son explicables, el conocimiento de sus leyes, que opera por medio de
conceptos, le es indisociable, inherente. En tal caso, prosigue este razonamiento,
conocer las leyes del devenir histérico serd lo mismo que conocer las leyes del
conocimiento; pero, dado que el conocimiento del devenir historico es ya un conocer,
las leyes del conocimiento estan presupuestas en ese conocer. En otras palabras,
todo conocimiento humano, sea de la naturaleza que sea, esta basado en las leyes del
conocer, y soélo llega a ser conocimiento porque sus leyes coinciden con las de ese
conocer. En la base de la dialéctica se halla, pues, un isomorfismo entre la realidad y
el Concepto, con la subordinacion de la primera a este Cltimo, cuya maxima expresion
se encuentra en la filosofia hegeliana de la historia (12). La dialéctica sigue siendo
aqui una logica de la ilusién. Si existe un devenir historico, sostiene Hegel, sera
porgue existe un devenir conceptual, el cual se produce porque el conocimiento de las
leyes del propio conocimiento no se da de un golpe, sino gradualmente, saitando
desde un concepto a otro. Este salto resulta necesario por cuanto el conocimiento
absoluto de esas leyes no se alcanza de cualquier manera, sino de una muy
determinada; el conocimiento pasa de sus versiones parciales, ilusorias, a su verdad
absoluta reduciendo a cada una de sus versiones previas al absurdo. El conocimiento
absoluto final, la autoconciencia, no establecera ya distincion alguna entre los
opuestos, y en particular entre el par de opuestos que, segun Hegel, es fundamental
en todo conocimiento, es decir, sujeto y objeto. La dialéctica tiene al sujeto y al objeto
por los dos polos a partir de los cuales es posible explicar el devenir histérico por
medio de conceptos inherentes al conocer. El salto desde unos conceptos a otros
debera partir de uno de estos dos polos y dirigirse hacia el otro. El objeto sera el
elegido como punto de partida de esta operacion, porque el sujeto implica ya cierto
grado de autoconciencia, de autoconocimiento, es un determinado nivel intermedio en
la consecucién de ese saber absoluto. Sin embargo, al mismo tiempo el objeto, por el
mero hecho de ser un concepto, presupone la existencia de un sujeto, ya que sélo el
sujeto utiliza conceptos. Asi, la deduccion del sujeto a partir del objeto opera por medio
de conceptos a priori, es decir, tautoldgicamaente; las relaciones de poder, los
procesos de produccién y los mecanismos de antiproduccién son relegados,

subordinados a un proceso deductivo logico al que soélo pueden servir de ilustracion
empirica.

La construccién del criterio de Exito recorre un trazado similar a esta deduccion del
sujeto, pero entre ambos procesos subsiste una distancia esencial: la construccion da
carta de igualdad a cada uno de sus momentos, en tanto que la deduccion otorga a
cada uno de ellos (salvo al momento final) un caracter de provisionalidad. Para la
deduccion dialéctica el sujeto es la verdad ultima del objeto; para la construccion
pragmatica, las verdades de cada momento son irreductiblemente verdades, pues toda
verdad es construida o inventada. Al ponernos de parte de esta ultima opcién, decimos
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que las relaciones y los conflictos de poder no pueden subordinarse a un trazado
conceptual, que la produccion no remite a una unidad conceptual ultima. Este es uno
de los postulados fundamentales del relativismo generalizado propuesto por Deleuze y
Guattari en MP, segun el cual no hay en realidad limite entre lo exteno y lo intemo en
los organismos, sino tan sélo estratos en los que las transiciones son mas o menos
rapidas. El limite que definiria una instancia no es, como vimos, nunca un término
absoluto, su diferencia consiste en una diferencia relativa entre velocidades. En el
seno de cada estrato, el interior del anillo central esta vinculado a un socius hasta tal
punto que solo se distingue relativamente de él. La vinculacion al socius, ignorada por
la dialectica, es la primera y fundamental diferencia entre las concepciones
contradictoria y paraddjica del devenir historico.

Al analizar la comunicacion primitiva no manejaremos, pues, soélo instancias
conceptuales; ademas, tendremos en cuenta el papel que desempena su relacion con
un socius, con un medio que condiciona las formas de organizaciéon y de produccion
de las emisiones en dicha sociedad. ¢La insercion del socius en el seno de un marco
conceptual implica esenciales transformaciones en el uso de esos mismo conceptos
supuestamente previos? El relativismo generalizado sélo resulta conciliable con esta
opcion, por cuanto niega que algo sea “previo” o “al margen” del establecimiento de un
socius como superficie de inscripcidon de los procesos de produccién. Segun la
dialéctica, el objeto es el punto de partida de la deduccion conceptual; para la
pragmatica, el objeto es un concepto, pero es también algo mas que un concepto, esta
‘dentro y fuera” del sujeto, pues el limite entre ambos es por principio relativo.
Sostenemos, con la dialéctica, que la prioridad del objeto sobre el sujeto caracteriza al
hombre primitivo, pero también, con Colli, y ya que toda sociedad produce sus propias
verdades, que esa prioridad concede al objeto un rango de irreductibilidad al sujeto
que escapa a las intenciones de la mera deduccion. Colli dice, en su Filosofia de la
expresion, que en el estadio primitivo de este devenir conceptual el objeto tiene un
doble aspecto, es “dentro y fuera” del sujeto, y que uno de tales aspectos es
irreductible al concepto de sujeto. Este, por el contrario, es siempre reductible a la
nocion de objeto, en tanto que puede ser objeto de conocimiento para otro sujeto (13).
En resumen, el sujeto es reductible a objeto, pero el objeto no es nunca reductible al
sujeto: su verdad ultima no es el sujeto, tiende una cara hacia él y otra hacia el socius
en el que dicho sujeto esta inscrito lo quiera o no. La verdad del objeto no se desvela
finalmente en el sujeto, sino que se inventa en las relaciones entre este y el socius en
el que su produccion se inscribe.

¢Como se manifiestan estos tres aspectos en el seno de la maquina territorial
primitiva? ¢ Existe alguna forma de comunicacién en la que la prioridad del objeto, que
caracteriza a esta organizacién social, se convierta en una produccién de verdades
“ideales™? Lanzaremos a este respecto una propuesta que nos parece no del todo
desprovista de fundamento, a saber: la institucion primitiva en la que estos tres
aspectos se manifiestan bien podria ser el oraculo. En primer lugar, el oraculo es
basicamente una técnica destinada a la produccion de verdades. Por principio, el
hombre primitivo no duda de oraculo;, como sefala Evans-Pritchard (14), si la
interpretacion del oraculo se equivoca, el hombre primitivo culpard de este error al
intérprete, en ningln caso al oréculo mismo. Esta infalibilidad del oraculo proviene de
su caracter eminentemente objetual. El oraculo es una forma de comunicaciéon que
remite al objeto, en tanto que quien puede equivocarse es siempre un sujeto. Los
objetos constituyen un mundo que, en uno de sus aspectos, es completamente ajeno
al sujeto; este aspecto puramente objetual tiene sus propias leyes, a las que le sujeto
nunca podra acceder. Los individuos sélo pueden ser receptores del mensaje
transmitido por el oraculo, no pueden intervenir en su enunciacion ni asimilar su ley
interna.
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Quisiéramos anticiparmnos a una réplica que parece ineludible: es cierto que en la
mayoria de los oraculos se emplean objetos, pero ¢qué sucede cuando no es asi, esto
es, cuando el intermediario entre la ley oculta del aspecto puramente objetual y los
individuos es, a su vez, un individuo? La figura del medium o del adivino es, en rigor,
muy posterior a las sociedades primitivas y constituye una contaminacion tardia de la
idea originaria del oraculo. Los oraculos mas primarios de los que tenemos noticia —
como, por ejemplo, los distintos oraculos de la tribu de los Azande (15) — utilizan
invariablemente objetos, nunca un intermediario humano. El objeto es, en ellos, el
receptor puro, el receptor que no participa del rango de sujeto en la emision de
mensajes. Cuando, muy posteriormente, el individuo se introduce en el oraculo bajo el
aspecto, no ya de intérprete, sino de medium, no lo hace mas que a fuerza de perder
su subjetividad: conocemos por la tragedia griega esa renuncia a la propia subjetividad
por parte del medium, el cual no se considera en momento alguno responsable de la
emision del mensaje oracular. El medium no es el emisor sin ser antes un receptor; el
verdadero emisor son los dioses, suerte de representacion antropomorfica del aspecto
puramente objetual del objeto, en tanto que el medium viene a ser un receptor “ideal”
que se diferencia de los receptores normales en que renuncia por un lapso de tiempo
a su propia subjetividad.

¢ Qué sucede con las restantes emisiones de mensaje? ¢Qué relaciéon guardan con
respecto a esa emision privilegiada que es el oraculo? En la maquina primitiva, dichas
emisiones particulares, en las que le emisor es un sujeto, remiten a la objetualidad
como elemento Ultimo de la produccion. La objetualidad equipara los sujetos a objetos,
e incluso las emisiones de esos sujetos son objetos, con lo que también son
susceptibles de convertirse en oraculos. Este régimen de igualdad absoluta es
justamente el que permite el transito del oraculo basado exclusivamente en el empleo
de ciertos objetos al oraculo que opera por medio de un individuo humano, de un
medium. Es porque no existe una diferencia ni de naturaleza ni de régimen que dicho
transito es legitimo y, a partir de ciertas modificaciones en la estructura social,
inevitable. El mismo cuerpo del medium se convertirda en lugar de identidad de
naturaleza y de régimen entre las categorias abstractas, ya que no es ni emisor del
mensaje ni su receptor; en la medida en que no se distingue del socius, de la
objetualidad pura, ni en la naturaleza ni en el régimen, podréa funcionar como el socius
de la comunicacion en dichas sociedades, esto es, en la superficie de inscripcion, en el
referente del conjunto de las emisiones, que remiten a él con harta frecuencia.

La aparicion de la nocion de socius nos lleva a plantear una ultima cuestion: ¢como
se relaciona el oraculo, en tanto que medio de comunicacién privilegiado en la
sociedad primitiva, con la forma general de la produccion en dicha sociedad? Ante
todo, lo que el oraculo y la maquina social primitiva comparte es el socius. Este es en
ambos casos la Tierra, que no es un objeto mas sino aquel objeto que sirve de
correlato empirico a la nocion de objetualidad pura. Frente al “mundo” como ilusion
transcendental descrito por la dialéctica kantiana, nuestro andlisis descubre en la
Tierra el principio de la produccion de verdades en el sistema de comunicacion
primitivo. De ahi que, cuando el objeto sea parcial o totaimente desplazado en el
oraculo por la figura del medium, este no podra reconocerse sino como un
intermediario, como un vehiculo de las fuerzas de la Tierra, que sirven de contrapeso a
las fuerzas de la inscripcion de la produccién social sobre su socius (16). Asimismo, si
bien el cuerpo del medium se distingue de los otros objetos (no puede ser cualquier
objeto, ni el medium puede ser cualquier persona) al mismo tiempo sabe que es un
objeto para ofros sujetos, que en €l se da un aspecto objetual irreductible a su
subjetividad, y que ese aspecto le liga a la Tierra. La expresién mas acabada de esta
ligazén es la intervencion del medium en el oraculo, su reduccién a objetualidad pura,
a receptor “ideal”. Esta reduccion es posible gracias a que entre sujeto y objeto, entre
emisiones particulares y oraculares no hay una diferencia de naturaleza o de régimen;
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per asi decir, entre ambas formas de emision de mensajes la escision no ha hecho
mas que insinuarse, pero no se ha consolidado todavia. ¢Qué nuevo elemento debe
intervenir para que dicha escision se produzca, para que surja el conflicto entre las
emisiones particulares de los sujetos y las emisiones oraculares de la Tierra o de los
dioses? Aun no estamos en condiciones de responder a este interrogante, por cuanto
nos estamos refiriendo tan sélo a la relacion entre el sujeto y el objeto; dicho nuevo
elemento no remite a tales conceptos, ni en general a polaridad conceptual alguna,
sino a algo exterior a tales recursos: trae consigo un andlisis de las relaciones de
poder y de los conflictos que esta generan. Nos ocupamos de esta cuestion, que
implicara el transito desde una forma de comunicacion primitiva a algo por completo
distinto, en el siguiente paragrafo.

2.2.2. Lafalta de estructura.

En la maquina territorial primitiva, hemos dicha, la escision se insinta, pero no se
consolida. ¢En qué consiste esta insinuacion? En que las emisiones particulares
exigen cada vez mas una diferencia de naturaleza con respecto a las emisiones
oraculares, pese a que esta exigencia se mantiene aun dentro de determinados
limites. Esta diferencia de naturaleza consistiria en una codificacion que sistematizara
los mensajes, que estableciera sus normas de construccion y regularizara su uso. Lo
que caracteriza precisamente a los mensajes oraculares es que son interpretables,;
ocultan su codigo, no son nunca inmediatamente comprensibles, su gramatica es
variable y esta sometida a las circunstancias especificas de la emision. En el sistema
de la comunicacién primitiva, el cédigo no estad alin sistematizado, no existe un texto
en el que se cifren las reglas de su uso, sencillamente porque, al tratarse de culturas
orales, no hay textos. Esta situacion es eminentemente precaria, desde el instante en
que dicha a-sistematicidad de los cédigos se revela insuficiente. ¢Y por qué se revela
como tal? Se trata, fundamentalmente, de una exigencia al desarrollo de la légica de
los conceptos de sujeto y objeto que hemos estudiado en el paragrafo precedente, si
bien dicha exigencia encuentra su correlato intemo en este desarrollo conceptual.
Cuando hablamos de una exigencia externa, nos referimos a las necesidades propias
de la produccién en una sociedad que se expande, complica y multiplica sus procesos,
precisa de la defensa y la expansion del propio territorio, etc. Paralelamente a esto, los
mensajes particulares se complican y diversifican progresivamente, en tanto que los
mensajes oraculares participan de una complejidad absoluta, en al medida en que su
ley es inaccesible a los sujetos. En efecto, el mensaje del oréaculo es a la vez (en
sentidos distintos) infinitamente complejo e infinitamente simple; simple porque remite
a los individuos a su condicion finita, es decir, a su rasgo mas genérico, sin tomar en
consideracion las diferencias cada vez mas sutiles entre uno y otro; y complejo porque
aquello a lo que dicha finitud se contrapone o se enfrenta no es otra finitud “externa”
con respecto a los individuos y la especie, sino una infinitud que no cabe determinar
por completo, y que las mitologias primitivas tratan tan sélo de esbozar para uso de los
propios individuos; entre tanto, los mensajes particulares, no reductibles a una unidad
inmanente, ni que sea como la que hemos descrito a propésito del oraculo, son
indefinidamente susceptibles de complicacion, pues se trata, en ellos, de trabajar en
colaboracién para producir objetos, asi como de distribuirlos, adquirirlos y, en suma,
establecer todo el tejido de relaciones econdémicas que sirven de base a una
organizacion social.



La lucha por el territorio y su conservacion es el aspecto externo que conlleva, en el
interior de la méaquina social, una complejidad y diversidad paulatinamente mayores de
las enunciaciones. Las nuevas exigencias creadas por esta lucha conllevan un
progresivo perfeccionamiento de las técnicas, una codificacion cada vez mas rigurosa
y sistematica, una categoria de mensajes cada vez mas comprensibles, menos
sometidos al cripticismo oracular. Mientras este repertorio de nuevas necesidades no
es lo bastante amplio como para exigir una sistematizacion del codigo, nos
encontramos todavia en la comunicacion primitiva; cuando estas necesidades
desborden al cédigo parcial y a-sistematico, entraremos de pleno en otro tipo de
organizacion, en la cual no se habra sistematizado por completo el cédigo, pero si se
habra mostrado la necesidad de dicha sistematizacion (17).

Nos falta por ver como dicha exigencia desborda a los codigos territoriales
primitivos. Como hemos visto, Deleuze y Guattari explicaban la desapariciéon de la
maquina territorial primitiva por los siguientes motivos: un primer motivo interno, por
cuanto la propia maquina social tiene un limite, y un segundo motivo, externo, que
remite a la invasion de dicha organizacién por parte de los pueblos barbaros. Nosotros
hemos trasladado esta perspectiva al problema de la comunicacion, en el que
encontramos igualmente un aspecto interno y otro externo. En primer lugar,
externamente, la invasion de otros pueblos muestra que la codificacion a-sistematica
no basta para garantizar la subsistencia de la maquinaria social. En segundo, esta
insuficiencia corre paralela a la complicacién progresiva de las emisiones particulares,
frente a la peculiar complejidad del oraculo, lo que culminard en una diferencia de
naturaleza entre ambas formas de produccion de mensajes, por mas que se conserve
la identidad de régimen entre ellas. Asi, el oraculo seguira siendo consultado, y
reconocida la pertinencia de sus mensajes para el devenir de la produccion social, si
bien esa consulta sera ejercida tan soélo por un grupo reducido de personas, y la
adivinacion, el contacto con la pura objetualidad, pasara a ser el privilegio de una élite,
en tanto que las masas no conoceran sino las emisiones particulares y aun no
completamente sistematizadas, pero encaminadas en el sentido de la consecucion de
un Cédigo de todos los cédigos (el Hipercddigo al que aluden Deleuze y Guattari) que
servira como criterio trascendente de la validez de la enunciacion de los mensajes.

Sin duda, hemos anticipado acontecimientos. Pues bien, anticipar acontecimientos
es justamente la tarea del oraculo; no nos resultara extrafio, pues, el que gran parte de
los mensajes del oraculo sean de caracter agorero. La precariedad del sistema de la
comunicacion primitiva es presentida por este sistema, y acentuada con cada nuevo
avance en el ambito de la sistematizacién de las emisiones particulares; con todo, las
circunstancias concretas de la desaparicion de la propia comunicacién primitiva no
pueden ser conocidas al detalle, de ahi el cripticismo de la prediccion. Tres
caracteristicas definen, en este estadio final de la sociedad primitiva, al oraculo:
primero, su forma autoreferencial, el que parte de sus mensajes hablen de su propia
suerte, como sintoma del destino que aguarda al conjunto de la maquinaria social;
segundo, su tono eminentemente agorero; tercero y ultimo, su cripticismo, resultado
del desconocimiento de las circunstancias concretas de la desaparicion de dicha
maquina y de su sustifucién por otras.



2.3. La comunicacion despotica.

2.3.1. El "emisor ideal".

El oraculo se refiere al futuro, anuncia una desgracia que es ante todo la suya
propia, pues se resiente de la sobrecodificacion mas que ninguna otra forma de
comunicacion. ¢Y en qué cosiste esa sobrecodificacion? Su aspecto tiene que ser
doble, desde el momento en que viene tanto de dentro como de fuera. El barbaro o
deéspota jerarquiza y estratifica, pero no podria hacerlo si la propia necesidad del
primitivo no hubiese comenzado un proceso codificador que si es analizable desde las
categorias de la semidtica. La distincion de Peirce entre indicio, icono y simbolo nos
servia para ilustrar ese transito interno hacia la codificacién. El indicio es un fragmento
de un objeto o de algo continuo a él, parte tomada de un todo. El oraculo es un
paréntesis en el seno de la experiencia humana, que remite a un infinito ajeno a esa
experiencia. En este sentido, funciona a la manera de un indicio, cuyo origen no puede
sino considerarse divino o magico. El icono, en cambio, se parece a la cosa, sin ser la
cosag, ni una parte de ella. Esta vendria a ser la forma de codificacion propia del
primitivismo, en absoluto arbitraria, regida por una similitud de forma o proporcién con
la cosa. Pero a medida que la cooperacion complica los mensajes se produce un
deslizamiento, imperceptible al principio pero manifiesto después, hacia el simbolo.
Este es arbitrario, su relacién con la cosa no es analégica sino convencional, y se
descifra con ayuda de un codigo. R. Debray comenta esta division y algunos de los
caracteres que la acompanan en el siguiente fragmento:

“La imagen-indicio fascina. Nos incita casi a tocarla, tiene un valor magico.
La imagen-icono no inspira sino placer. Tiene un valor artistico. La imagen-
simbolo requiere cierta distancia. Tiene un valor sociolégico, como signo de
status o marcador de pertenencia. La primera produce asombro; la segunda es
contemplada; la tercera solo es digna de atencién por ser considerada en y por
si misma. .

Régimen “idolo”: el mas alla de lo visible es su norma y su razén de ser. La
imagen, que se lo debe todo a su aura, rinde gloria a lo que la sobrepasa.
Régimen “arte”: el mas alla de la representacion es el mundo natural, a cada
uno su aura, la gloria es repartida. Régimen “visual”: la imagen se convierte en
su propio referente. Toda la gloria es para ella.” (18)

Podriamos afiadir que esa “cierta distancia” logica (de logos, recordemos) que se
atribuye al simbolo ya existe en el icono, sobre todo si se lo compara con el indicio, en
el cual se da tanto la identidad de naturaleza como la identidad de régimen (el propio
cuerpo del medium alcanza un rango divino) entre las dos maquinarias. En el simbolo,
la innovacion consiste siempre en introducir una “cierta distancia”, manteniendo una
identidad de régimen. Se origina asi un intercambio restringido, por estar basado en la
semejanza. Tan so6lo el orden simbdlico permite hacer de los signos algo
intercambiable de un modo generalizado. En un orden icénico, deudor ain del respeto
original pro el indicio, el intercambio busca su coherencia, necesariamente sin hallarla.
Levi-Strauss ha descrito asi la diferencia entre ambos tipos de intercambios:



“(...) el intercambio generalizado permite hacer vivir al grupo de un modo
mas rico y mas complejo, compatible con su volumen su estructura y su
densidad, mientras que con el intercambio restringido, como se vio, el grupo
jamas puede funcionar en el espacio y en el tiempo.” (19)

El modo en que tal intercambio generalizado (Levi-Strauss se refiere al intercambio
de mujeres, nosotros al de signos) se convierte en sistema no es otro que el de la
confianza. Como el simbolo ya no depende del objeto, sino del sujeto que lo produce,
la circulacion de los simbolos solo fundamenta su sentido en un sistema de
operaciones a largo plazo. El emisor supone la comprension de su mensaje por parte
del receptor sélo porque ésta es también el principio por el cual pueden invertirse los
papeles: la reciprocidad es absoluta. Por supuesto, al aceptar la convencionalidad de
este intercambio, el sistema se expone a los ataques de cuanto reclama una
comunicacion no convencional. Levi-Strauss llama “riesgo inicial” a esta circunstancia
que, una vez prevista, asegura el éxito del intercambio generalizado en toda ocasion.

“El intercambio generalizado resulta del juego y reclama el juego, puesto
que puede precaverse de modo doble contra el riesgo: de modo cualitativo, al
multiplicar los ciclos de intercambio en los que se participa y, de modo
cuantitativo, al acumular las ganancias, vale decir al tratar de acaparar la mayor
cantidad de mujeres del linaje prestatario.” (20)

Elevar el Mensaje al maximo rango de las categorias semioticas, subordinando
todas las demas a su transmision, supone el mismo riesgo y permite las mismas
precauciones que hemos descubierto en el paso del intercambio restringido al
intercambio generalizado. El riesgo al que se expone la comunicacion asi constituida
no es otro que la parodia, es decir, la negacion de la no convencionalidad de los
criterios cuantitativos. Mientras los mensajes no remiten a un Mensaje abstracto, cada
acto enunciativo actia sobre un grupo de objetos determinado, y no sobre cualquier
objeto posible. Con el Mensaje, por le contrario, se ha alcanzado no un nuevo fondo
sobre el que hacer crecer o disminuir las figuras, sino una figura que sirve de Modelo y
que, en consecuencia, no puede ser alcanzada ni modificada por tales actos. No es ya
que las enunciaciones hayan alcanzado su grado maximo de extension, a partir del
cual sélo pueden replegarse por la multiplicacion y la acumulacion, es que su aumento
de extensién ya no corre parejo al del conjunto de la comunicacién, que aparece
limitada por un marco conceptual rigido e indestructible. La abstraccion no se modifica,
una vez aparece implantada, por ninguna enunciacién concreta. A partir de ese
instante, para lo Unico que sirve tal abstraccion sera para discriminar determinadas
enunciaciones, para marcarlas con el sello de lo irrelevante. Hemos dicho que el
Mensaje se imponia sobre el emisor ideal por la necesidad de pasar de un cédigo
parcial a un codigo total o general. Cuando este codigo esté a punto de ser alcanzado,
se trata todavia de un codigo parcial, por mas que sea ya casi totalizable. Pero es
preciso que, para ser un codigo general, se produzca un salto cualitativo hacia la
abstraccion, como nos recuerda Colli: con la abstraccion, el objeto se multiplica, y las
categorias pasan a legislar todo el tejido abstracto. Intentaremos exponer a
continuacioén las fases en que dicho salto se hace efectivo (21).

El Mensaje, como vértice de esa abstraccion, se protege de la parodia, en primer
lugar, por la multiplicacion (potencialmente infinita) de las enunciaciones que permite y
que, por la remision al fondo u objeto del fracaso inmanente, no eran tolerables (rigor o
exigencia del silencio por parte del receptor ideal). Con la nocién de Mensaje, se ha
dado carta blanca al emisor para que se haga responsable de sus propios actos
enunciativos. Al no ser Unico, el objeto se desprende del fondo de la vida y pasa a
estar en las manos del sujeto, el cual, a su vez, puede seguir multiplicandolo mientras
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no ponga en cuestion dicho marco abstracto. Asi, la nocion de objeto no es ya el
resultado de un contacto metafisico con la identidad de naturaleza entre las maquinas
deseantes y las maquinas técnicas. Esto equivale, de hecho, a suprimir la necesidad
de ese tipo de contacto y, con ello, a transformar por completo la nocién misma de
“‘comunicacién”, la cual, despojada de dicha exigencia, pasa a estar en manos del
emisor. Este encuentra, por esta via, las condiciones para su situacion “ideal”, que
cabe considerar como el reverso o negativo de las citadas a proposito del oraculo en el
capitulo anterior. Privilegiar el Mensaje es una premisa necesaria, y loégicamente
anterior, para imponer el papel de un Emisor ideal, pero tal privilegic no encuentra su
sentido hasta que se produce tal imposicion. A partir de ese instante, a cada
descodificacién va a acompanar una territorializacion (en otras palabras, el objeto de la
comunicacion remitird a una comunicacion anterior y a su resultado) o bien una
desterritorializacion que solo puede ser contraria al funcionamiento social, y que por
consiguiente debera ser castigada. La diferencia de naturaleza asi instaurada se
acompana de una identidad de régimen, pues sélo cuanto es medible pasa a ser real
en un sistema semejante.

Tales son las condiciones para una jerarquizacion y homogeneizacion de los
mensajes, Yy no de los espectadores, pues con ellas vienen dadas la posibilidad de
centralizar las emisiones y el derecho de ciertos emisores a representar a todos
aquellos que le estan subordinados. El Emisor ideal es, naturalmente, el intermediario
entre la comunidad y el dios, pero en esta ocasiéon no a la manera del medium-
receptor ideal, sino a la del representante emisor. Ese totalitarismo es, por su caracter
simplista, facilmente reproducible a menor escala en los emisores subordinados que
pueden entablar igualmente una comunicacion con el dios por medio de un Mensaje
ya previsto hasta en sus minimos detalles, y en el que todo aspecto relativo al sentido
(por oposicién al significado) ha sido relegado al papel de defecto o ruido. La oracion
es, a esta escala, el efecto mas obvio de la cristalizacion del Mensaje en una forma
fija. La escritura tiene mucho que ver en esta transformacion radical y no es extrafio
que las religiones monoteistas hayan sido las primeras culturas edificadas alrededor
de un unico libro canénico y un cuerpo mas o menos constante de Mensajes. La
segunda de las cuatro etapas que hemos enumerado mas arriba se inicia
precisamente en este punto, y guarda bastantes parecidos con la descripciéon que de
la “galaxia Gutemberg” hizo Mc Luhan, pero también con aquello que Deleuze y
Guattari encontraron en las sociedades barbaras y Bataille en la estructura psicolégica
del Estado fascista. De este nuevo periodo, y a partir de las sugerencias de estos
autores, nos ocuparemos a continuacion.

2.3.2 La carencia de estructura.

Cometeriamos un grave error si asimilasemos la conmensurabilidad de los
mensajes (y la conciencia de esta conmensurabilidad) a los elementos que, desde el
momento en que ésta se impone, quedan definidos como heterogéneos. Es
justamente esa conmensurabilidad la que establece una homogeneidad, la cual a su
vez servira de base para estratificar, centralizar y jerarquizar los centros de emision.
La gran adquisicion que acompafia al advenimiento del Mensaje es la escision del
conjunto de la sociedad en una parte homogénea y otra heterogénea. La parte
homogénea no corresponde, pues, al conjunto de la sociedad, sino a su parte util. En
ella, toda actividad “tiene una medida comun con otra actividad util, pero no con una
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actividad para si” (22). A la parte heterogénea no se le adjudica papel alguno en el
seno de la produccion social aunque, naturalmente, no se la pueda excluir de toda
produccién deseante. La diferencia de naturaleza entre ambas producciones es, asi, el
axioma fundamental de un nuevo orden social y comunicativo, caracterizado por la
articulacion de las emisiones y su correspondencia con los centros territoriales de
poder.

El error que se comete al equipara la cima de la jerarquia con la heterogeneidad es
de base, una simple y manifiesta contradiccion en los términos. En efecto, si lo
heterogéneo es aquello que resulta imposible de asimilar, sera justamente aquello que
la ciencia, desde el momento que emprende su labor de conmensurabildiad universal,
debe ignorar por principio. Tales elementos sdlo pueden ser censurados, y nunca
constituirse como el objeto de la atencién. Como hemos visto, esta caracteristica, el no
poder ser objeto de la atencion, era la que definia al fondo; pues bien, con la jerarquia
y la centralizacion, es precisamente el fondo lo que es ignorado. La diferencia de
naturaleza supone, cuando se le afiade la identidad de registro, la exclusion de una de
las dos maquinarias diferenciadas. En otros términos, la figura, que se definia por su
distincion con respecto al fondo, prescinde de éste, al no poder definirlo positivamente,
y pasa a distinguirse de otras figuras, con las que tendra que rivalizar en lo sucesivo
para imponerse. En la cima de toda jerarquia, el déspota se encuentra con que le
espera, junto a ciertos privilegios que le equiparan a un Dios Unico y absoluto, un
conjunto de condiciones psicolégicas que le predeterminan como paranoico: la
sustitucion del deseo por la voluntad o, 1o que es lo mismo, una concepcion del deseo
como representacion por principio limitada y jerarquizada, como piramide social en la
que el déspota desempefia el papel de vértice superior.

En cuanto la homogeneizacién elimina al fondo del conjunto de sus exigencias
tedricas, se dan las condiciones para el transito de la mera convencionalidad del
patron de medida a la asignacion de la categoria de realidad al mismo. Esta tltima
opcion, la que Bergson sefialaba como la Unica aceptable (vs. Seccién primera,
apartado 4.2.), se origina en la remisién de una figura a otra que caracteriza a la
sinécdoque. La conmensurabilidad, al ser siempre consciente, relega a los elementos
reprimidos al nivel de lo inconsciente, tanto en el plano linglistico como en el
psicologico y el social. Como senala Bataille en las siguientes lineas:

“La exclusion de elementos heterogéneos del dominio homogéneo de la
conciencia, recuerda asi, de una manera formal, la de los elementos descritos
(por el psicoanalisis) como inconscientes, que la censura excluye del yo
consciente. Las dificultades que se oponen a la revelacion de formas
inconscientes de la existencia son del mismo orden que las que se oponen al
conocimiento de las formas heterogéneas.” (23)

Lo que queda de este modo al alcance de la conciencia son las cualidades en tanto
que limites en una escala cuantitativa con umbrales maximo y minimo que constituyen
sus limites generales, y en absoluto una cualidad pura ajena a todo criterio
cuantitativo. Estos umbrales, con todos los grados cualitativos intermedios, son la
estructura que toda una distincién que viene a sustituir a la anterior entre fondo y
figura, y que no es otra que la de centro y periferia.

Que el fondo haya sido eliminado del registro, de lo conmensurable, no quiere
decir, sin embargo, que haya sido por completo eliminado de la faz de la tierra. Ha sido
suprimido de hecho, pero no de derecho, y es por ello que la diferencia de naturaleza
entre las dos partes de la sociedad (homogénea y heterogénea) es compatible con la
identidad de registro, formulada unicamente por una de ellas. Esto implica un cambio
de la nocion de objeto, que ya se habia insinuado al poder multiplicar los objetos
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mediante la abstraccion, pero que ahora adquiere su forma definitiva. Recordemos el
estatuto del objeto en la comunicacion primitiva: éste no era sino una parte de un
objeto mayor (la Tierra) que, con todo, no podia ser propiamente el objeto de
conocimiento, no podia ser el centro de la atencion, y por ello funcionaba a modo de
fondo. No obstante, la parte no se diferenciaba esencialmente del todo, y esto porque
tal particion no seguia las normas de la extension, sino las del indicio. El objeto
concreto, parcial, remitia a un objeto que, incognoscible en su totalidad, resultaba por
ello imposible de totalizar. En la comunicacion despética, al contrario, el objeto esta
delimitado previamente, y los objetos concretos solo pueden ser partes de un todo a
fuerza de renunciar al caracter no definitivo de su parcialidad. El limite del objeto esta
constituido, como segmento limitado por dos umbrales, por un maximo y un minimo 'y,
en tanto que efectuacion social espacio-temporal, por un centro y una periferia. Sea
cual sea la imagen que utilicemos para describirlo, es esencial a esta organizacion una
bipolaridad, que es la condicion de su unidad (24). Esta aparente paradoja se complica
todavia més si tenemos en cuenta que ambos extremos se reconocen no sélo como
opuestos entre si sino también (y esto los vincula en un sentido que es posible que las
instancias en que respectivamente se encarnan desconozcan) como radicalmente
enfrentados al segmento homogéneo del que se diferencian por naturaleza. Esta
contradiccion a tres bandas latia, de hecho, ya en las formaciones primitivas, en Ia
medida en que la tendencia a la totalizacion se iba imponiendo como fin ultimo de su
expansion. Peroc no se manifiesta en toda su crudeza hasta que la tendencia a la
unificacion y estratificacion del objeto se consuma histéricamente en las
organizaciones despéticas. La naturaleza ternaria define, por lo tanto, al Objeto de
toda comunicacion en tales sociedades, como una forma vacia en virtud de la cual se
multiplican los objetos concretos y contingentes, un molde que, al mismo tiempo que
produce las unidades homogéneas, las niega en su individualidad, en su diferencia.
Asi, segun Bataille, lo que caracteriza a los regimenes tiranicos, jerarquizados y
centralizados en torno a la figura del lider, es la negacion.

“Los seres humanos incorporados a un ejército no son mas que elementos
negados, negados en el desfile, por el uniforme y por la regularidad geométrica
de sus movimientos cadenciosos. El jefe, en tanto que es imperativo, es la
encarnacion de esta negacion violenta.” (25)

La negacion a la que este parrafo alude depende, como cualquier otra negacion, de
la forma logica de la negacion, que se formula del siguiente modo: si p es una
proposicion cualquiera, la proposicién “no p” o “p es falsa” se representara por “~ p”.
En otras palabras, si p es verdadera, entonces “no p” significard “p es falsa”. Este
principio deberia reclamar para si el mismo nivel que los dos anteriores para cerrar, de
este modo, el triangulo del Objeto. Pero no puede hacerlo porque, a poco que nos
fijamos, descubrimos que cuenta con una premisa implicita, que no es otra que el
principio de no contradiccion, el cual no puede ser demostrado, pues la demostracion
supone un armazon logico y este, a su vez, implica el principio de no contradiccion.
Asi, el principio de negacion es la forma logica del criterio trascendente de Exito, el
verdadero opuesto del fracaso inmanente, vinculado intimamente a la nocion de
Mensaje.

La primacia del Mensaje supone la imposicion de un principio de no contradiccién:
Si se enuncia un mensaje y su contrario, no se estd enunciando ningtin mensaje. Pero
esto se contradice con el modo de ser del objeto parcial, el cual, como vimos en la
seccion anterior, no es otro que el de la disyuncion no exclusiva (véase el resultado de
la conjuncion del principio de no contradiccion y de la disyuncién no exclusiva en 2.3.2.
de dicha seccion). En efecto, si el deseo se reconoce como produccion en el mismo
sentido que la produccién social, podra ser considerado como parte, en la medida en
que su tendencia es expansiva, 0 como todo, en la medida en que sus efectuaciones
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son a cada instante finitas. Sera, pues, una cosa o su contraria segun el modo en que
lo consideremos. El objeto parcial se contradice con el Mensaje, hasta aqui nada que
pueda sorprendemos. Pero es que el Mensaje se contradice a si mismo porque, pese
a rechazar al objeto parcial en el sentido mencionado, necesita de €l y lo afirma
continuamente. Como principio de contradiccion que es, el Mensaje niega que el
mensaje de una proposicion y su contrario puedan enunciarse a la vez. Esto significa
que o bien se enuncia uno solo de ellos, o bien ninguno de los dos. En cuyo caso, el
silencio seria una forma de enunciacién, pero ¢de qué? Podria serlo de un mensaje o
de su contrario (26). Pero, entonces, nos encontramos de nuevo con la disyuncién no
exclusiva (o con la posibilidad de una conjuncion) que hemos vinculado a la
descripcion logica del objeto parcial.

¢, Como se refleja esto mas alla de la mera contradiccion logica? Si la primacia del
Mensaje queria hacer conmensurable toda comunicacion, planteandose como
potencialmente infinita, pero siempre finita actualmente, necesitaba contar con un
umbral méaximo y uno minimo. La homogeneizacion requeria, asi, de lo heterogéneo,
al tiempo que lo dividia en dos partes, un heterogéneo superior y otro inferior.
Socialmente, esto se refleja en una élite o cima de la jerarquia, que pasa a ocupar el
centro del poder y de la emision de los mensajes, y en clases inferiores o miserables,
sin acceso posible a estos centros, ocupando la periferia. Aquella parte de lo
heterogéneo que puede deducirse de lo homogéneo es elevada al poder por ésta;
pero, por principio, lo heterogéneo era irreductible a lo homogéneo. Si la contradiccion
se producia, en el nivel de la légica, entre lo homogéneo y lo heterogéneo inferior (el
tercio excluso) en la practica social se da entre lo homogéneo y lo heterogéneo
superior, ya que las clases inferiores son simplemente marginadas, reducidas al
silencio. Esta incompatibilidad entre el desarrollo 1égico y el histérico es caracteristica
de esta etapa, y es una consecuencia directa de la diferencia de naturaleza y la
identidad de registro entre las dos maquinarias, asi como el origen de una represion
que, si bien contaba con algunos precedentes, ahora se muestra claramente bajo la
forma de censura.

La censura como manifestacion historica de la negacion corre paralela a la
imposicion de una unidad globalizante, de la que podemos encontrar sintomas ya en el
imperio helenistico. Como sefala Vazquez Montalban, fue Roma, un imperio aun mas
vasto y centralizado que el de Alejandro Magno, “la que cred las mas trabadas bases
legales de una censura politico-social” para concluir afirmando que “cuando la
represion se codificd resueltamente fue como consecuencia de la adopcion del
cristianismo como religion del Imperio” (27). En el afio 325 se censura la obra de Arrio,
en el 400 la de Origenes y, apenas un siglo mas tarde, se promulga la primera lista de
libros prohibidos. Estos fenémenos nos interesan particularmente pro ser los indices
de un conflicto entre dos tendencias de la organizacion social, que se sigue de una
escision anterior entre la ldgica y la historia.

Ahora bien, si los libros se pueden censurar es, en primer lugar, porque se
reconoce que lo mas importante en ellos es el mensaje y, segundo, porque se piensa
que ese mensaje puede tener una repercusion social de graves consecuencias para la
élite de la jerarquia. Igualmente, si el deseo es censurable, lo sera porque no se le
reconoce la misma naturaleza que a las producciones sociales y técnicas: he ahi el
nexo de union entre la paranoia, cuya asfixiante represion tiene como origen directo el
funcionamiento del mundo exterior, y las formaciones sociales imperiales.

Las nociones trascendentes de Exito y Fracaso dependen, asi, de esta limitacion
de lo homogéneo por arriba y por abajo, o por el centro y por la periferia. Para que se
canviertan en trascendentes, es preciso que dejen de ser consideradas como
movimientos, como fuerzas vectoriales (al modo en que Spinoza consideraba a las
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pasiones por su relacion esencial con el deseo — véase Anexo 2) para pasar a ser
descritas como puntos determinables, aunque méas o menos variables, segun la rigidez
del sistema social en que deban funcionar. En una sociedad imperial ideal, estos dos
extremos son fijos y, por esto mismo, funcionan a modo de modelos. En concreto, tan
solo el extremo superior, el del Exito, es un modelo, porque el extremo inferior es
sometido y privado de toda significacion. La negacion encuentra asi, a fuerza de
ignorar las contradicciones a que conduce, su maxima expresion, esto es: si p es un
éxito, “no p” significara “p es un fracaso”. El lider no podra ser al mismo tiempo no-
lider, su naturaleza (contra lo sostenido por Bergson) no podra ser meramente
convencional, por mas que sea convencional al defender los valores tradicionales y
nobles que la distinguen de la heterogeneidad inferior: reclamara para si, por oposicion
a toda convencionalidad, el rango de “real”, el vinculo con la posibilidad efectiva de
cuanto existe, es decir, con la divinidad. Ni que decir tiene que esa atribucion de la
divinidad nada tiene en comun con el trance del medium durante la comunicacion
oracular, pues en nada transforma al emisor, que se ha situado por principio en una
condicion tedrica ideal, al margen de toda receptividad (28).
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- Capitulo 3: Estructura funcional y ausencia de estructura.

3.1. Estructura ontoldgica y estructura funcional.

Como hemos visto, segun los autores de El Anti Edipo, no sélo las sociedades
primitivas presienten su propia destruccion a manos de un principio a la vez interno y
externo. También las que vienen a sustituirlas, las sociedades despéticas, estan
condenadas a desaparecer por un doble principio que, latente desde sus origenes, no
puede ser otra cosa que reprimido, para prorrogar de este modo el fin de tales
organizaciones. Es el doble origen de esta destruccion el que hace imposible hablar de
determinismo. La transformacion histérica es, indudablemente, un efecto de la
innovacion tecnologica, pero ésta no hace otra cosa que insertarse en un sistema de
condiciones previas que la asimilan o repelen, y que son ya por si mismas lo esencial
de la circunstancia historica. En la primera parte de este ensayo, vimos como Mc
Luhan analizaba el efecto que tales innovaciones tecnologicas habian desencadenado
a lo largo de la historia. Tales “causas exteriores” no tienen, sin embargo, ningin
fundamento al margen de una causalidad interior, de una logica social que presenta el
aspecto de una contradiccion interna de estos sistemas, si bien el propio principio de
no contradiccion no es mas que un supuesto — y, en ultimo término, una consecuencia
— de los mismos.

La necesidad de constituir un orden simbodlico es la primera de estas grandes
transformaciones légicas. Antes de imponer como estructura fundamental de la
realidad el criterio de Exito, es preciso asentar la exigencia de una estructura
semejante. No otra cosa significa el Mensaje: la inauguracion de un espacio para las
abstracciones implica la posibilidad de una jerarquia de tales conceptos abstractos con
un gran Concepto en su cima. A partir del estructuralismo se ha denominado Ur-
system a esta jerarquia conceptual. El problema consiste en que, en la medida en que
tal constructo pretende explicar la realidad por recurso a su identidad de forma con
ella, estd renunciando a su caracter interpretativo inicial para reclamar el rango de
hecho, y de hecho privilegiado entre los otros. U. Eco ha estudiado esta contradiccion
del Ur-system, que le conduce a su autodestruccion, en su obra titulada La estructura
ausente.

Los sistemas estructurados entran en relaciones mutuas de subordinacion vy
dependencia que permiten representarlos en forma de arbol, la cual, a su vez, también
impone ciertas exigencias a los sistemas que la componen. En concreto, su condicién
esencial es la de un centro o estructura profunda, con respecto a la cual todas las
restantes estan subordinadas. A partir de ahi, el estructuralismo puede plantearse este
centro bien desde una perspectiva ontolégica, bien desde una pura funcionalidad. El
criterio de Exito es, creemos haberlo mostrado suficientemente, un estructuralismo
ontolégico basado en el isomorfismo de esta estructura con la realidad. Ahora bien,
dice Eco, una estructura solo puede ser la mas profunda de forma provisional, y debe
someterse siempre a la posibilidad de que un examen ulterior demuestre que no lo es.
El isomorfismo naturaleza / mente se muestra contrario a esto, y de tal oposicion no
puede resultar mas que una nueva inflexion, esta vez l6gica, que inaugura un nNUevo



sentido en el devenir histdrico y comunicativo. Eco resume esta situacion critica en los
siguientes términos:

“Con todo, el “estructuralismo ontologico” no esta de acuerdo en este
punto. Segun éste, cada ejercicio abstracto de la légica combinatoria suministra
modelos “auténticos” de la realidad. ¢Por qué? Porque lo que era una cauta
hipbtesis operativa, de la que se partia, ha sido postulada como verdad
filosofica: las operaciones del pensamiento reproducen las relaciones de la
realidad, las leyes de la mente son isomorfas con las leyes de la naturaleza.”
(29) '

Empleando una terminologia metafisica, para tal estructuralismo la cultura se
presenta como la Natura Naturata, de la cual la estructura es la Natura Naturans.
Remarquemos, ademés, que este esquema en forma de arbol es solidario con el
principio cibernético de la organizacion binaria, segln el cual la estructura elemental
de toda comunicacion es aquella que obtiene sus resultados a través de la adicion de
una oposicion y su diferencia. Les distingue tan sélo el hecho del reconocimiento de un
Ur-system, que en el caso del estructuralismo logico esta determinade y es
identificable con una realidad social o conceptual, mientras que en la cibernética
permanece como mera exigencia vacia, como mera necesidad de estructura. Como
sabemos, Deleuze y Guattari han criticado por igual ambas opciones, precisamente
por aquello que tienen en comun, es decir, el arbol o la raiz, en MP.

Pero el problema que aqui se nos plantea no es, por el momento, el de la critica
conjunta de ambos estructuralismos, sino el del transito de uno a otro, que se ve
ilustrado histéricamente en la irrupcion del capitalismo y su sistema de organizacion
economica y politica, que pone fin al periodo despético en todos los ambitos. Con
esto, hemos insinuado la caracteristica mas general de tal irrupcion, que es la
negacion del isomorfismo con el mantenimiento de la exigencia de la estructura. En el
terreno econémico, el patron oro deja su sitio a nuevas formas de medicion de la
riqueza, que hacen de la inflacién el gran problema. La critica al capitalismo ha
procedido, por ello, tradicionalmente de dos frentes: el mas avanzado, que le reprocha
compartir lo esencial con el régimen que pretende destituir, y otro mas retrégrado,
nostalgico de un patron fijo, que es el mas apto para indicar en qué se distingue este
nuevo sistema del anterior. Dentro de este segundo grupo, encontramos a F. Ritter, a
quien Pasolini describi6 como “un hombre de extrema derecha: un fascista o
exfascista”, quien sostuvo la teoria de la desaparicion capitalista (y, con ella, de toda
lucha de clases) a favor de un elemento mucho menos previsible y manifiesto: los
traficantes de deudas estatales y privadas, creadores de la moneda escrituraria, es
decir, de pseudocapital. El pseudocapital es a la economia lo que el binarismo
cibernético a la semidtica, esto es, una exigencia desprovista de correlato real, una
estructura ausente y, sin embargo, necesaria. No obstante, supone por parte del
capitalismo una ausencia de criterio que le encierra en el seno de sus propias
limitaciones. Asi, segun Ritter:

‘Evidentemente se trata de una estructura financiera precaria que
permanecera hasta que las retiradas de los depdsitos obliguen a los bancos a
realizar sus propios créditos y otras actividades para poder hacerles frente.”

3 (30))}

¢Como se produce el transito de una estructura ontolégica a una funcional? Por
dos vias, una de las cuales solo puede explicar la economia (necesidad de suplir la
falta de moneda metdlica y papel moneda, para pagar los préstamos, mediante
moneda escrituraria cuya Unica garantia son, a su vez, otros créditos) mientras que la
otra nos devuelve al analisis de las condiciones de la estructura ontolégica. Si existe

o]
(%]
—



una tal Estructura de lo Real, nos dice Eco, no puede ser un sistema vy, si lo es, no
sera visible ni se podra conceptualizar (31). Pero, justamente, el conjunto de la
estructura esta basado en la capacidad de conceptualizar, pues es antes que nada un
instrumento de interpretacion de los hechos. Soélo existe, pues, un Ur-system si se
niega el método estructural de conocimiento, y si éste metodo se apoya en la
existencia del Ur-system, entonces la realidad y los modelos estructurales no tendran
nada en comun (es decir, habra que renunciar al isomorfismo). Esta es la
contradiccion logica del estructuralismo ontolégico que la primera via, economica,
viene a hacer efectiva historicamente. Antes de considerar el modo de produccion
capitalista, es necesario darse cuenta de la cuestion que viene a solventar y que,
ademas, no puede solventar definitivamente.

También hemos descrito, muy someramente, esta diferencia entre ambas
estructuras y su similitud, que las limita igualmente por principio, al mantener que el
capitalismo comparte con las organizaciones despoticas la diferencia de naturaleza
entre las maquinas deseantes y las maquinas sociales técnicas, pero que anade a
ésta una diferencia de régimen que no existia en ninguna forma de organizacién social
anterior. El capitalismo puede proponerse como solucion a las contradicciones internas
del criterio de Exito tan sdlo si no se presenta como la tnica solucién posible.
Semidticamente, esta conclusion es la Gnica aceptable. Como Eco nos dice, a la
autodestruccion de la estructura ontoldgica sélo puede contestarse de dos formas: 1) o
bien tales modelos son meros instrumentos de la praxis, con lo que se esta de lleno en
un sistema operativo; 2) o bien se sostiene que la realidad es inconcebible y que esos
modelos tan soélo nos ayudan a contemplar lo Absoluto. Desde el capitalismo, y dada
la ausencia de una realidad social que se corresponda con esta segunda solucion, la
actitud propia de toda respuesta simultéanea al Exito y al capitalismo tan sélo puede ser
contemplativa (y cabe suponer que la figura del esquizofrénico autistizado no es otra
que la del ser contemplativo por excelencia).

La estructura ausente incorpora a la figura del Exito un fondo desde el momento en
que hace de la ausencia de estructura una parte esencial de su sistema operativo. La
dialéctica se describe, como hemos visto, al modo de la cibernética como “oposicion
mas diferencia”. De ahi el problema teolégico que le es inherente, ya que en Dios no
existe tal dialéctica (es solo presencia, sin ausencia) y este es el motive de que
permanezca al margen de toda comunicacién. Si el hombre comunica, es porque esta
basado en la carencia, es decir, que su diferencia es inseparable de una oposicion,
s6lo es una cosa porque no es su opuesto. Pero el instrumento de su comunicacion,
esto es, el lenguaje, no puede responder a esta estructura, ni que sea meramente
funcional. Y esto es asi porque la misma estructura solo se comprende por medio del
lenguaje, y nunca fuera de él. El lenguaje delata asi su no-origen, forzandonos a
concebirlo en términos de una diferencia ajena a toda oposicion.

Segun Eco, la investigacion de ese no-origen es posible por dos medios: la teoria
de las probabilidades y la teoria del juego. Pero si la teoria de las probabilidades es
capaz de explicar algo de esta diferencia originaria (que Derrida llama “différance” y
Deleuze “diferencia en si”) es, y aqui discrepamos de Eco, porque se somete a un
doble fondo / figura que caracteriza al juego, y sobre el cual la probabilidad no puede
recortarse sin, a la vez, desdoblarse, reconociendo su absurdo o sin-sentido,

adoptando la perspectiva esquizoide que Nietzsche expresa en el siguiente aforismo
de La Gaya Ciencia:

“(...) el mundo se ha convertido para nosotros una vez mas en ‘“infinito”; por
cuanto no podemos sustraemos a la posibilidad de que encierre en si
interpretaciones infinitas.” (32)



Eco cita este fragmento, pero no parece extraer de él la conclusion mas adecuada,
desde le momento en que describe la teoria del juego como una mera aplicacion de la
teoria de las probabilidades al ambito de Ia libertad, en lugar de concebir un juego
ideal, al modo de Deleuze en la Logica del sentido (33), cuyas condiciones serian las
siguientes: 1) no hay reglas preexistentes, cada tirada lleva en si su propia regla; 2) el
azar no se divide en un numero de tiradas, cada tirada ramifica el azar y lo afirma en
su conjunto (las tiradas no son, pues, numéricamente distintas); 3) no hay vencedores
ni vencidos, tan sélo expresion del inconsciente como pensamiento puro. Dentro de un
juego tal (Deleuze nos advierte que su finalidad no seria divertir a nadie) la teoria de
las probabilidades no so6lo seria incapaz de explicar nada sino que, ademas, tendria
que conformarse con su papel de nifa victoriana, Alicia ajena al mundo en que se ve
inmersa y de cuyo sentido no puede participar, pues para ella es mero sin-sentido,
abolicion de la estructura no solo en tanto que forma de lo real con mayusculas, sino
también como requisito no manifiesto del sentido comun, verdadero sinsentido del cual
el capitalismo es ejemplo.



3.2. La reduplicacion del criterio trascendente.

El limite del capitalismo es Unico a todos los efectos: no es otro que la nocion de
beneficio. E| capitalismo, coherentemente con lo dicho hasta aqui, es el reino de la
aplicacion, y por ello no resulta extrafio que cualquier contradiccion que pueda
encontrarse en su estructura (ausente) se transmita de inmediato a cada ambito
especifico de produccion. Los analisis econémicos de principios de siglo, encaminados
a hallar las incompatibilidades no de éste o de aquel sector de la produccion social-
técnica, sino de la nocién de beneficio y sus consecuencias son, pues, pertinentes a la
hora de evaluar los modos de comunicacion del capitalismo. R. Hilferding describid
precisamente tales dificultades a propdsito del capital financiero, concluyendo en una
re-centralizacion y una re-jerarquizacion que encierra los flujos del capital y
desemboca en los trust y los monopolios, verdadera antitesis del librecambismo o la
igualdad de oportunidades. Que el fin de la produccion capitalista sea el beneficio, dice
Hiiferding, conduce al establecimiento de una competencia, la cual, a su vez, tiene
como inevitable consecuencia la tendencia a la igualdad de beneficio. Ahora bien, ya
que la aspiracién del capitalista no es otra que la de un superbeneficio, que romperia
esta igualdad, éste se ve obligado a gastar cada vez mas en medios de produccion.
De este modo, aumenta cada vez mas el capital constante frente al capital variable
dentro del capital total. Esto significa que hay cada vez mas dificultad para transferir el
capital, con lo que el valor del capital fijo se transfiere al producto.

“Pero asi se modifica la competencia del capital por las diversas esferas de
inversion. En lugar de las viejas barreras juridicas de la tutela medieval han
nacido otras barreras economicas que limitan la libertad del capital, una
limitacion, por supuesto, que sélo atafie a los capitales transformados ya en
capital de produccion, y no a los que se van a invertir.” (34)

Una segunda barrera se alza cuando reparamos en que el desarrolio técnico, al
ampliar la escala de la produccion, impide la nivelacion de la tasa de beneficios. En
efecto, ésta depende de la libertad de fluctuaciéon del capital, y se perturba cuando
esta fuga de capital no puede tener lugar libremente. Hilferding encuentra asi un
segundo limite al capital financiero, que expone en los siguientes términos:

“Nace asi una contradiccién: la limitacion de la competencia es posible del
modo mas facil cuando es menos necesaria, porque el contrato no sanciona
mas que el estado existente, a saber: durante la prosperidad. Por el contrario,
cuando mas dificil es el acuerdo es durante la depresién, precisamente cuando
la limitacién de la competencia es mas necesaria.” (35)

Si el capitalismo carece de limite externo (ninglin objeto permanece ajeno a la
posibilidad de ser considerado mercancia) su limite interno, curiosamente, se duplica.
De un lado, el propio beneficio, al trasladar el capital a la produccion, crea la gran
empresa, instaura una diferencia de registro con respecto a las transacciones
particulares que no existia antes de la imposicion de la burguesia; de otro, la
regulacion de la propia competencia escapa a un control acorde a las necesidades del
sistema, y el equilibrio de la tasa de beneficios de los capitalistas se resiente con ello.
De este modo, la produccion deseante se ve sometida a una diferencia de naturaleza
con respecto a la produccion global que, lejos de disminuir, resulta duplicada. De ello
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resultan dos modos de represion caracteristicos de esta nueva etapa y sin ningun
punto de contacto con las organizaciones sociales precedentes.

En el orden de la comunicacion de masas, los mass-media se situan en la primera
linea de las manifestaciones de este orden econémico. Lo que apuntan es, ante todo,
la desaparicion de la figura del Emisor ideal, pese a recuperarla a través de su
beneficio correspondiente, que no es otro que la audiencia. La infraestructura
mediatica supone un incremento del capital constante en la produccion de la
comunicacion que pone en cuestion el equilibrio de la audiencia. Sélo de este modo es
comprensible que los canales de comunicacion cuenten con una doble represion,
directa e indirecta. La primera de ellas remite a la “vuelta hacia atras” del capitalismo
hacia el criterio trascendental de Exito que parece recusar, y que identifica al Emisor
con el detentador del poder politico y economico. La represion se efectua aqui al nivel
del acceso material de ciertas informaciones. La censura, que era publica y manifiesta
en el régimen anterior al capitalismo, se vuelve en éste secreta y sutil, conviviendo de
este modo con un marco legal que contempla la liberta de expresion, como pone de
manifiesto el siguiente fragmento de E. Diamond:

‘Este gobierno tiene dos técnicas para manipular las cadenas. Una es la
<<primera carta de advertencia>> que Herb Klein le envia, digamos, a Frank
Stanton (Director de Comunicaciones del Presidente y Vicepresidente de la
CBS, respectivamente — N. del T.). Dice méas o menos lo siguiente: <<Tenemos
entendido que ustedes piensan dedicar un programa o un espacio a los
portaaviones nucleares o a un tema analogo. Esperamos que se dirijan a
Fulano de Tal, del Pentagono, para solicitarle todos los datos que
necesiten...>>

El doctor Stanton le envia la carta a Dick Jencks, quien se la pasa a Dick
Sabunt, quien se la pasa en orden descendiente de jerarquias al vicepresidente
encargado de noticias o programas especiales, quien se la pasa al productor
gjecutivo, quien se la pasa al productor... Cada ejecutivo garabatea sobre el
memorandum adjunto “¢Qué sucede?” o “¢Qué significa esto?”, y en seguida
borra la cuestion de-su mente. Al fin y al cabo le ha largado la responsabilidad
a otro. Naturalmente, el tipo de menor jerarquia tiembla de pies a cabeza. Es el
ultimo orejon del tarro y sabe que si sigue adelante con el proyecto y hay una
queja, el es quien pagara los platos rotos porque en realidad todos los otros lo
pusieron sobre aviso. De modo que llama a Fulano de tal, del Pentagono, y
presenta el programa envuelto en algodones... La segunda técnica es la del
<<telegrama de ultima hora>>. Una vez mas, va directamente a Stanton. Lo
firma un funcionario del gabinete y advierte que existe “el grave peligro de
presentar una version tendenciosa” si no se incluye una entrevista a Fulano de
Tal. Este mensaje de Ultima hora persigue el fin de causar una conmocién lo
suficientemente grande como para que el programa no salga al aire... Lo he
visto suceder.” (36)

Pero la represion ejercida sobre el consumo no es menos importante ni esta menos
vinculada a la esencia del capitalismo que aquella que se efectia sobre la produccion.
Baudrillard ha analizado esta segunda represion en términos de gratificacion y
frustracion, tomando como caso privilegiado ala publicidad y su forma de afectar a los
objetos de consumo. La publicidad, dice este autor, parece haberse deshecho del
Modelo trascendente, que conducia a privilegiar tan sélo cierto tipo de mensajes. Pero,
en su lugar, si acepta cualquier mensaje posible, es a fuerza de diluirlo, de arrebatarle
tadas sus posibles interpretaciones hasta reducirlas a una sola, que es la aceptacion
del sistema en su conjunta. Resulta de esto que “los privilegios del modelo han dejado
de ser institucionales, se han interiorizado, vaiga la. expresion, pero no por ello dejan
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de ser menos tenaces” (37). Como el modelo ya no se identifica, en los términos que
hemos utilizado en las paginas precedentes, con un Emisor ideal, con su encarnacion
en una clpula social heterogénea, se presta a ser sustituido por otro modelo. Esa
sustitucion no colma en modo alguno las exigencias del sistema que, al no poder
vincular de un modo indisoluble la carencia de modelo con un modelo cualquiera, se
entrega a un frenético consumo de tales objetos. La gratificacion que eéstos
proporcionan es indisoluble de un espacio vacio que no pueden colmar
definitivamente. Por ello, el consumidor o receptor no puede resignarse a permanecer
anclado en uno solo de tales productos o mensajes, y, siempre segun Baudrillard,
debe integrarse en la maquinaria que los produce y hace sucederse. Es ahi donde la
comunicacion en las sociedades capitalistas muestra su distancia con respecto a todo
informacionismo, poniendo en evidencia a este Ultimo. Porque la informacion, al ser
una categoria cuantitativa meramente positiva, no basta para manifestar esa ausencia
de designacion propia de la frustracion inherente a la sociedad de consumo. El
resultado de esto es una “inflacion” semantica que, no obstante, no rompe con el
discurso de significado para dar paso al sentido, sino que sirve para transmitir un
mensaje muy especifico, que no es otro que el de la necesaria integracion. Baudrillard
resume este punto con las siguientes palabras:

“Cada imagen publicitaria, por ser letrero o pie, reduce la polisemia
angustiosa del mundo. Pero, para ser mas legible, se vuelve pobre vy
expeditiva; todavia susceptible de demasiadas interpretaciones, restringe su
sentido por el discurso, que le impone subtitulos a manera de un segundo
letrero, y remite, siempre bajo el signo de la lectura, a otras imagenes.
Finalmente, la publicidad tranquiliza las conciencias mediante una semantica
social dirigida y, en el limite, dirigida a un solo significado, que es la sociedad
global misma.” (38)

El aserto de Debord, segun el cual la sociedad actual esta basada en el secreto
(39), se revela cierto a condicion de que especifiquemos la naturaleza doble, 0 mejor
reduplicada, de ese secreto. Doble porque actia en dos frentes a la vez, a saber: en el
orden de la produccion, por medio de una re-jerarquizacion y re-centralizacion que se
deduce de su propio limite, y en el orden del consumo, en el cual es ese mismo limite
el que se hace secreto en forma de frustracion inherente a la ausencia de estructura.
Ahora bien, nos dira el esquizoandlisis, en esta situacién encontramos los rasgos
caracteristicos del Edipo como instancia represora del deseo. Se da, por descontado,
un proceso de centralizacion del mensaje que nada tiene que ver con su asimilacion a
un fondo mediatico y si con la reduccién del nimero de érganos que cuentan a uno
solo: el falo (reduccién caracteristica, segin Freud, del momento del acmé del Edipo
en ambos sexos). Pero es que, ademas, en términos kleinianos, el Edipo asi
descubierto remite a una posicion depresiva, en la que se inicia el proceso de
totalizacion del objeto de deseo a través de la integracion de los distintos objetos
parciales. Estos dos aspectos ya se encontraban en las sociedades despéticas; lo que
aqui distingue al capitalismo es su empefio en perpetuar el Edipo, en reprimirlo, lo cual
es, segun Freud, el origen de la accién patégena. No es sélo que la sociedad se base
en el secreto o la represion, es que, con el capitalismo, es el mismo secreto el que
permanece en secreto. La instancia prohibitiva (prohibicion del incesto, en el Edipo) se
transforma en el capitalismo o bien en una nueva casta que detenta el poder, con lo
que recupera ciertos aspectos del régimen despdtico, o bien en una “inflacion
informativa” cuyo unico efecto es la integracién de los individuos, y cuya vacuidad
estructural hace compatible este efecto con la enunciacion de mensajes en apariencia
contradictorios con él. Si la contradiccion no se produce no es porque nos
encontremos mas alla del principio de no contradiccion, porque lo hayamos recusado,
sino porque la diferencia de naturaleza entre las maquinas deseantes y las maquinas
sociales-técnicas permite, cuando se le afiade la diferencia de régimen, emplazar tales
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mensajes contradictorios en niveles distintos, en estratos separados desde los que
nunca llegaran a generar conflicto alguno. Es por este motivo que puede liberar los
flujos de deseo como ninguna otra organizacién social precedente, al tiempo que
ejercer sobre ellos una represion que, por sutil, resulta a la postre mucho mas rigurosa
que la de estos. En este punto, Baudrillard y el esquizoanalisis coinciden. En El
sistema de los objetos, el ensayista francés concluye en esta idea del siguiente
modo:

“Instaura (la sociedad global), bajo el signo de la publicidad, el reino de una
libertad del deseo. Pero el deseo nunca es liberado realmente (seria el fin del
orden social), el deseo no queda liberado en la imagen méas que lo suficiente
para desencadenar los reflejos de angustia y de culpabilidad ligados a la
aparicion del deseo. (...) si en la sociedad de consumo la gratificacion es
inmensa, la represion es inmensa también; ambas las recibimos en la imagen y
en el discurso publicitario, poniendo en juego el principio represivo de realidad
en el corazén mismo del principio del placer.” (40)

Si hemos llamado esquizia a esta liberacion, a esta desterritorializacion de los flujos
de deseo que se genera a partir de la diferencia de registro, debemos afadir que, sin
embargo, el capitalismo nada tiene que ver con la esquizia y si con las neurosis
edipicas, desde el momento en que permite subsistir a la diferencia de naturaleza
entre el deseo y la realidad social. El capitalismo deja al deseo un amplio margen, pero
no por ello hace otra cosa, dicen Deleuze y Guattari, que concederle una posicion
marginal, que le fuerza a contentarse con satisfacciones fugaces con el telén de la
frustracion a sus espaldas. Su liberacién depende, dentro de esta sociedad, de su
sumision, de su compromiso de no traspasar el limite que se le ha impuesto, de no
inmiscuirse en el funcionamiento de esa ausencia de estructura, de la nocion de
beneficio a la que remite en ultimo término. Deleuze y Guattari también han
diferenciado este procedimiento de la desterritorializacion y descodificacion
propiamente esquizofrénicas en varios pasajes de El Anti-Edipo, de entre los cuales
seleccionamos el siguiente para zanjar esta cuestion:

“Ocurre que el capitalismo, como hemos visto, es el limite de toda sociedad,
en tanto que opera la descodificacion de los flujos que las otras formaciones
sociales codificaban y sobrecodificaban. Sin embargo, es su limite, o cortes
relativos, porque sustituye los codigos por una axiomatica extremadamente
rigurosa que mantiene la energia de los flujos en un estado de ligazéon al
cuerpo del capital como socius desterritorializado, pero también e incluso mas
implacable que cualquier otro socius. La esquizofrenia, por el contrario, es el
limite absoluto que hace pasar los flujos al estado libre en un cuerpo sin
organos desocializado. Podemos decir, por tanto, que la esquizofrenia es el
limite exterior del propio capitalismo o la terminacion de su mas profunda
tendencia, pero que el capitalismo no funciona mas que con la condicion de
inhibir esa tendencia o de rechazar y desplazar ese limite, sustituyéndolo por
sus propios limites relativos inmanentes que no cesa de reproducir a una
escala ampliada.” (AE, p. 253-4)

¢En qué afecta todo esto a la estructura de los mass-media? ¢ Son ellos la causa o
el efecto de tales represiones? No cabe duda de su papel central en la sociedad
capitalista, asi como de su vinculo indisoluble con las formulas a través de las cuales
el poder se ejerce. Pero es que si, como sostiene F. Drucker, nos hallamos ante una
sociedad que ha pasado del capitalismo al post-capitalismo o “capitalismo de la
informacion” (41), ese papel fundamental resulta ser el modelo que impera sobre el
resto de las manifestaciones del sistema, sobre el conjunto de sus producciones
relevante y de sus represiones. Por ello, nos vemos obligados a encontrar una
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explicacion para este proceso en el que la informacion, hasta entonces un mero
instrumento para la obtencion del beneficio, se va aproximando en importancia a este
fin dltimo, hasta el extremo de identificarse con él y provocar una transformacion
irreversible que obedece a los propios presupuestos en que el capital se basa.

En el siguiente apartado, analizaremos este problema en los términos de una
reduccion cuantitativa progresiva de la distancia entre distintos presupuestos, que se
transforma en identidad gracias a un salto cualitativo del que la medicién tan sélo
puede servir de indice. Lo que nos aproxima entonces a la esquizofrenia es, en
términos logicos, no el hecho de que se produzcan contradicciones (ya hemos visto de
que modo la estructura ausente obviaba, en lugar de subsanar, ese problema) sino de
que uno de los términos que participan en esa contradiccion sea el mismo principio de
contradiccion. Para ello, tendremos que ampliar la descripcion, ya apuntada, del
capitalismo como régimen de la aplicacion, documentarla histoéricamente y ver qué
relacion guarda este nuevo factor con el desarrollo — paradéjicamente lineal — del
funcionamiento de las estructuras sociales que venimos trazando.
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3.3. La convergencia del medio v de su aplicacion.

La distancia cronologica entre la invencion de una tecnologia y su aplicacién no
hace sino aumentar hasta la llegada de la burguesia al poder. Este ha sido uno de los
puntos que se han expuesto como evidencias contrarias al determinismo tecnolégico.
Vazquez Montalban, en el texto que ya hemos citado, lo utiliza para criticar a Mc
Luhan, en quien ve a un representante de dicho determinismo. Como hemos visto, la
imprenta era el ejemplo paradigmatico en esta disputa, en la cual la opcién del autor
espanol es historicista, es decir, partidario de la tesis segun la cual son las
circunstancias sociales y las luchas entre clases las que condicionan la repercusion de
los medios de comunicacion en tanto que aportaciones tecnologicas. En el caso de la
imprenta, el retraso entre su invencion y su aplicaciéon a todos los niveles es de casi
cuatrocientos afos. Supone el momento de mayor distancia cronologica entre
innovacion tecnolégica y aplicacion general, y también en ello el capitalismo tiene

~mucho que ver. Porque, desde el instante en que el beneficio se convierte en el fin
ultimo de toda produccion, no existe un invento al que se le niegue una aplicacion,
cuanto mas inmediata mejor.

Al historicismo no se le ocurre, sin embargo, que este aumento en la rapidez de la
aplicacion de las técnicas suponga un punto de inflexién en el devenir histérico. Se
niega, pues, a interpretar datos de los que, no obstante, dispone. Ademas, cae en el
mismo defecto que el determinismo tecnologico, al que pretende oponerse, en la
medida en que aspira a explicar la comunicacién mediante el utillaje conceptual que
define a la lucha de clases. Con ello se priva de una explicacion consistente de las
diferencias estructurales del capitalismo con respecto a las formaciones sociales
anteriores y, en particular, con respecto al feudalismo. Esto significa, de paso, que
toda la especificidad de los rasgos que hemos encontrado en la represion ejercida por
el capitalismo le es ajena, y sélo puede referirse a ella por medio de la vaguedad de
unos términos que solo en la teoria de la informacion (y con los resultados que ya
hemos mencionado) pueden alcanzar un status categorial fijo.

El determinismo tecnoldgico se encuentra con un obstaculo que se presenta como
el aspecto negativo del anterior, a saber: si bien explica y parece deducirse de un
modo natural de la praxis capitalista, no explica de modo satisfactorio los
acontecimientos histéricos previos al punto de inflexién (que nosotros situaremos a
comienzos del s. XIX). Y esto porque, al no haber alcanzado todavia — por efecto de la
represion propia del orden capitalista, que compensa de este modo la que es su
tendencia mas poderosa e intima — la unién en el tiempo del invento y su aplicacion,
no puede efectuar la operacion que le conduciria a reinterpretar todos los hechos
histéricos desde un punto de vista nuevo y, esta vez, completo. El gran drama del
determinismo tecnolégico — o de las tesis mcluhanianas que sus criticos han
designado por medio de este nombre — consiste en que sélo puede estar convencido
de que tiene razon, pero no puede hacer mas que prorrogar la demostracion de su
tesis principal, que nunca llega a convencernos del todo en cuanto aspira a procurar
una lectura del pasado. El problema del historicismo es, al contrario, que sélo consigue
demostraciones sin alcanzar a partir de ellas una dimensién intensiva de certeza.
Constata el caracter retrégrado, heredero del despotismo, de cierta represion que
opera en el interior de la maquina capitalista, pero ignora, al mismo tiempo, otra forma
represiva, a la que tan sélo sabe calificar de “sutil”. Una perspectiva paradgjica sortea
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estas dificultades gracias al esquema tetradico en cuatro partes, de las cuales las dos
primeras remiten a formas de represion que el historicismo permite explicar de modo
satisfactorio, subordinando a los conflictos de intereses de los grupos sociales el
efecto de las innovaciones tecnolégicas en la comunicacion de masas, en tanto que
las otras dos, en las que la distancia entre tales innovaciones y su aplicacion social
muestra una tendencia a converger que termina por cifrarse en la maxima “el medio es
el mensaje”. Mediante esta frase, lo que se expresa es ese punto de convergencia
ideal del invento y su aplicacion, latente en todo momento durante el capitalismo y por
ello mismo reprimido. Pues el capitalismo sélo se conforma como limite de todas las
organizaciones sociales reprimiendo aquello hacia lo que continuamente tiende, que
no es otra cosa que la convergencia del medio y de su aplicacién, siendo esta ultima el
mensaje inherente al medio, del que Mc Luhan nos diera noticia.

La relaciéon entre el capitalismo y la esquizofrenia se descubre precisamente en
este punto. En los regimenes que preceden al capitalismo, la represion solo se ha
ejercido de un modo indirecto, sobre la comunidad rival o las clases inferiores de la
propia comunidad. Solo al imponerse la nocion de beneficio, con la monopolizacién y
re-jerarquizacion que de ella se sigue, la represion se enfrenta directamente a la
amenaza de la convergencia del medio y su aplicacion. Al prescindir de toda forma
indirecta y aplicarse directamente sobre el conjunto de la producciéon social, la
represion se muestra en su doble aspecto, también larvado en los periodos anteriores:
en tanto que fuerza, se justifica como movimiento que salvaguarda el orden social en
el que procura integrar a todos los individuos; pero, en tanto que opuesta a otras
fuerzas, su justificacién es imposible, pues no se sigue de un desarrollo coherente de
sus propias fuerzas. El problema radica, en fin, en el hecho de que estos dos aspectos
de la represion son inseparables, de modo que el primero de ellos tampoco logra
justificarse, al no poder servir de premisa para el segundo. La precariedad que
descubrimos en las dos maquinarias sociales precedentes también esta presente en la
maquina civilizada capitalista, si bien en esta los mecanismos por los que esta
precariedad se oculta resultan, si no andamos demasiado errados, mucho mas
eficientes.
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NOTAS:

1. R. Monk. Luwdig Wittgenstein. El deber de un genio. Barcelona: Anagrama, 1997,
p. 385.

2. M. Foucault. La verdad y las formas juridicas. Barcelona: Gedisa, 1980; p. 21.

3. “A la pregunta: ¢cuando se vuelve uno calvo?, ¢cuando hay un monton?, Crisipo
respondia diciendo que seria mejor dejar de contar, que incluso se podia ir a dormir y ya
se veria luego. (...) Porque si se trata de saber <<¢por qué en tal momento mejor que en
otro?>>, << por qué el agua cambio de calidad a 0°?>>, la pregunta esta mal planteada
en tanto que se considera 0° como un punto ordinario en la escala de las temperaturas.
Y si, al contrario, se considera como un punto singular, no es separable del
acontecimiento que ocurre en él, llamado siempre cero respecto de su efectuacién en la
linea de los ordinarios, siempre por venir y ya pasado.” (G. Deleuze, Légica del sentido,
op. cit., p. 97).

4. Para un tratamiento de la logica de la ilusién desde un punto de vista paraddjico,
partiendo en este caso de la critica de W. Benjamin al concepto kantiano de
<<experiencia>>, véase Morey, M. El orden de los acontecimientos, Barcelona:
Edicions 62, 1988; <<La logica de la ilusion>>, pp. 73-75.

5. Encontramos aqui el punto de partida de la critica nietzscheana a la division kantiana
de los dos modos de validez. Que tales modos no sean en ningin momento distintos, y
en modo alguno opuestos, abre la posibilidad de convertir a uno de ellos en el otro, esto
es, a la idea de “transmutacién” a la que Nietzsche se refiere en Asi hablé Zaratustra, 1
(<<Sobre las tres metamorfosis>>) y 3 (<<Sobre el espiritu de pesantez>>). Deleuze ha
explicitado la peculiar naturaleza de la relacién entre la oposicién y la diferencia a
propésito de la transmutaciéon de la que Nietzsche habla en el siguiente fragmento de
Nietzsche y la filosofia, op. cit., p. 263: Si consideramos la afirmacion y la negacién
como cualidades de la voluntad de poder, vemos que no poseen una relacion univoca.
La negacién se opone a la afirmacion, pero la afirmacion difiere de la negacion. No
podemos pensar la afirmacion como <<oponiéndose>> por su cuenta a la negacién:
seria incluir en ella lo negativo. La oposicion no es soélo la relacién de la afirmacion con la
negacion, sino la esencia de lo negativo como tal.”

6. Vs. Foucault, M. Enfermedad mental y personalidad, Barcelona: Paidds, 1984; pp.
40-41.

7. Vs. Kant, I. KrV, A 333 B 390 — A338 B 396, en particular el siguiente fragmento: “(...)
la primera (de las ideas trascendentales) incluird la unidad absoluta incondicionada del
sujeto pensante; la segunda, la unidad de la serie de las condiciones del fenémeno; la
tercera, la unidad absoluta de la condicion de todos los objetos en general.” (A 334 B
391). '
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8. Este aspecto represor de los mass-media nos parece un rasgo dificilmente obviable
de los mismos, y que por lo tanto no conviene olvidar. Creemos que este descuido se
manifiesta en una afirmacién de J. L. Pardo cuando, en La banalidad (Barcelona:
Anagrama, 1988; pp. 149-150), menciona los “experimentos magnetofénicos” de William
Burroughs, en los que el experimentador llevaria consigo un pufiado de magnetéfonos
con potentes efectos especiales destinados a crear pequefios escandalos cotidianos, e
iria recorriendo las calles con ellos. Podemos coincidir o no con Pardo en la valoracion
estética y moral de la propuesta, pero en absoluto cuando sostiene lo que sigue: “Veinte
afios mas tarde la situacion se ha invertido. S| un transeunte pasea una noche
cualquiera por un barrio de una ciudad massmediatizada, se sentira a cada paso
sobresaltado por gritos de auxilio y consignas de alarma, noticias grandilocuentes y
ruidos de persecuciones automovilisticas, alientos jadeantes de placer o de agonia, -
sirenas y peleas, voces de guerra y exhortaciones a la cuarentena, disparos y bombas;
solo lograra tranquilizarse cuando comprenda que se trata de las bandas sonoras de los
telefiims y la frenética oratoria de los disc-jockeys. La guerra esta ahora dentro. Y el
destinatario dificilmente podra ser sorprendido por algo que venga de fuera; los medios
tienen también el monopolio de (la imagen de) el terror, el hambre, la sangre y la
muerte...”". La liberacion de los flujos de informacién que provocan los medios es
inseparable, en su practica diaria, de una nueva ligadura de los mismo, de una
recodificacién que los limita. En esto se distinguen esencialmente de la intencidn original
de la experimentacion de Burroughs - y, en general, de cualquier experimentacion que
merezca tal nombre. No pueden confundirse ambos procesos para concluir que, en
definitiva, solamente existe una diferencia cuantitativa entre ellos y que, por lo tanto, es
légico que le pez grande haya devorado al pequefio, la masa progresivamente
aletargada al revolucionario aislado. Entre ambos procesos subsiste una distincion
fundamental que los hace inconmensurables, irreductibles uno al.otro. Son los dos
aspectos de la actividad social analizados por Bataille en su ensayo sobre El Estado y el
problema del fascismo: lo heterogéneo y lo homogéneo. Lo homogéneo tiende, por
definicion, a recodificar los flujos, y no cesa de asumir lo heterogéneo en tanto que
novedad, mientras que lo desgasta por medio de su dispersion universal (todo el mundo
conoce los mismos anuncios, incluso se permite bromear acerca de ellos) y su repeticion
persuasiva (el asunto repetido diez, cien, quinientas veces hasta que desaparece todo
su interés). Para que el transelunte de la cita anterior se sintiera verdaderamente
sorprendido por la sucesién de sonidos e imagenes de los media seria necesario, y esto
es lo que consciente o inconscientemente eluden decir la mayoria de los teéricos de la
comunicacion de masas, que estuviera mentalmente apartado del mundo que los propios
media han ayudado a construir: un angel, un individuo recién llegado de alguna recéndita
tribu primitiva o un personaje de ficcion trasladado en el tiempo hasta nuestro dias. Para
tales ejemplos ideales, lo sorprendente seria no Unicamente tales ruidos e imagenes,
sino todas y cada una de las innovaciones tecnolégicas. Para el resto de los mortales,
los media han preparado un dispositivo muy distinto, en el que a cada sorpresa sigue
una nueva normalizacidon que hace de ésta un objeto de consumo, arrebatandole su
aguijon. el espectaculo estd formado, en su nivel cotidiano, a partir de esas micro-
recodificaciones, que por su caracter infimo no bastan para saciar las necesidades
comunicativas de la masa (al contrario de lo que el Déspota aspira a realizar en las
sociedades imperiales, como veremos) y por tanto geben ser continuamente renovadas.
En lugar de un Hiper-codigo despético, los ‘medio nos ofrecen un flujo de micro-
codificaciones mas eficaz a la hora de introducir el limite a la descodificacion.
Definitivamente, pues, las tentativas de la vanguardia no se han visto superadas por los
media, sino caricatutizadas, parodiadas. Hay muchisima violencia, hambre y masacre en
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los media, hay muchisima crueldad en ellos, pero una television de la crueldad, una radio
de la crueldad, etc., en el sentido atribuido por Artaud al “teatro de la crueldad” en el
siguiente parrafo nos son por completo desconocidas:

“ No hay sadismo ni sangre en esta crueldad, al menos no de manera
exclusiva.

No cultivo sistematicamente el horror. La palabra crueldad debe ser tomada en
un sentido amplio, no en el sentido material que se le da habitualmente (...) Cabe
muy bien imaginar una crueldad pura, sin desgarramiento camal. Y
filosoficamente hablando, ¢qué es por otra parte la crueldad? Desde el punto de
vista del espiritu, crueldad significa rigor, aplicacion y decision implacable,
determinacion irreversible, absoluta. (...) Crueldad no es, en efecto, sinénimo de
sangre vertida, de carne martirizada, de enemigo crucificado. Esta identificacion
de la crueldad con los suplicios es sélo un aspecto limitado de la cuestion. En el
ejercicio de la crueldad hay una especie de determinismo, al que le mismo
verdugo supliciador se somete, y que esta dispuesto a soportar llegado el
momento. La crueldad es ante todo Ilcida, es una especie de direccion rigida, de
sumisién a la necesidad. No hay crueldad sin conciencia, sin una especie de
aplicada conciencia. La conciencia es la que otorga al ejercicio de todo acto de
vida su color de sangre, su matiz cruel, pues se sobreentiende que la vida es
siempre la muerte de alguien.” (El teatro de la crueldad, Barcelona: Edhasa,
1978; pp. 115-116).

9. Para distanciarse de la formulacion ecuacional “medio = mensaje” (la cual permite la
inversién en “mensaje = medio”), Mc Luhan ha intentado caracterizar su lema mas
célebre desde el punto de vista de los efectos, los cuales ya no serian légicamente
reversibles. Particularmente explicito nos parece, a este respecto, el siguiente fragmento
extraido de Contraexplosion (op. cit., p. 23):

“EL MEDIO ES EL MENSAJE significa el efecto sensorio de los ambientes
creados por las innovaciones. Por ejemplo: el efecto de la escritura sobre el
lenguaje. El contenido de la escritura es el lenguaje, pero el contenido de éste es
una danza mental, una especie de PES no verbal. El contenido de un film es una
coleccion de medios dentro de otros. El <<mensaje>> lo forman todos al
unisono.”

10. Guattari, F. Caosmosis. Buenos Aires: Manantial, 1996; p. 25.

11. Establecemos aqui la correspondencia entre los cuadrantes del tétrade, que segun
Mc Luhan son necesariamente cuatro, y las cuatro semidticas diferenciadas por Deleuze
y Guattari, quienes dicen que probablemente existan muchas mas (MP, p. 384) porque
creemos que una hipotética quinta semidtica (y, por consiguiente, también una sexta,
una séptima, etc.) no podria definirse sino por relacion a las cuatro anteriores, es decir,
en la medida en que se inclina mas hacia una que hacia las otras sin confundirse
completamente con ella, por lo que, mas que anadir un nuevo cuadrante a la estructura
en cuatro partes, vendria a servir de ilustracion de un determinado momento de su
funcionamiento. Guattari refuerza esta opinion cuando justifica la necesidad de
considerar prioritariamente cuatro, y solamente cuatro, semidticas, en la siguiente alusién
a la “cuadricula” que conforman las categorias lingtisticas de Hjelmslev:
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“Lo que quisiera establecer aqui es que las semiologia de la significacion
funcionan en los cuatro recuadros de la expresion y del contenido subdivididos
por la sustancia y la forma, mientras las semidticas con las que nos enfrentamos
en la psicoterapia institucional ponen en accion, entre otras cosas, las dos
dimensiones de las materias no semiéticamente formadas, es decir, el sentido
como materia de la expresion(...)” (VVAA, La otra locura, Barcelona: Tusquets,
1978; pp. 133).

2. “(...) la historia universal entera no es sino la realizaciéon del espiritu y por ende la
evolucion del concepto de la libertad, y que el Estado es la realizacion temporal de la
libertad. Lo verdadero debe existir, por una parte, como sistema objetivo y desarrollado,
en la pureza del pensamiento; mas por otra parte, también en la realidad. Pero esta
realidad no debe ser exteriormente objetiva, sino que aquel espiritu que se piensa a si
mismo debe ser libre en ella, y por tanto, en tercer lugar, debe reconocer como suyo est
contenido objetivo del espiritu universal. “ (G.F. Hegel, Lecciones sobre la filosofia de
la historia universal, Madrid: Alianza, 1989; p. 700-1).

13. “Donde aparece un objeto, éste debe ser conocido por un sujeto — pero a su vez este
ultimo, junto con su objeto, podra ser considerado como un objeto de un sujeto ulterior.
Se puede hablar de relacion sujeto-objeto sélo provisionalmente, para describir una
situacion dada de los objetos. (G. Colli, Filosofia de la expresion, op. cit., p. 35).

14. Para la ausencia de falsificacion del oraculo entre los Azande, bastara con las
siguientes lineas extraidas de su obra Brujeria, magia y oraculos entre los Azande
(Barcelona: Anagrama, 1997, p. 105): “Los oraculos, como se explica con mas detalle en
la parte dedicada a ellos, se utilizan como medio para imponer una conducta y también,
impropiamente, para eludir las obligaciones. Sin embargo, ninglin zande falsificara la
declaracion de un oraculo. Si desea mentir, inventa la declaracion del oraculo sin
consultarlo.”

15. "Resulta bastante evidente que los azande no consideran a los oraculos personas si
tenemos en cuenta el oraculo del tablero frotado y el oraculo de las termitas. El tablero
frotado es un instrumento hecho por el hombre de la madera y sélo se convierte en
oraculo cuando se prepara de una determinada manera, (...). Para nosotros es dificil
entender como el veneno, el tablero frotado, las termitas y los tres palos pueden ser
simplemente cosas e insectos y, sin embargo, oir cuando se les habla y adivinar el futuro
y revelar el presente y el pasado, pero cuando se utilizan en las condiciones rituales
dejan de ser simples cosas y simples insectos y se convierten en agentes misticos.”
(Brujeria, magia y oraculos entre los Azande, op. cit., p. 301).

16. Segun R. Volmat (<<La magia schizofrenica>> en VVAA. Magia e civilita, Milan:
Societa di Difusione Periodici, 1976, p. 183), el cuerpo del mago primitivo se identifica
con la Tierra: *Yo puedo hacer pasar toda la Tierra a través de mi, sin limite porque no
hay un fin en esto. Yq purifico la materia haciéndola pasar por mi cuerpo.” J. P. Vemant
(VVAA. Divination et rationalité. Paris: Seuil, 1974, pp. 16-17) afiade que dicha
identificacion es un medio por le que la sociedad primitiva se protege de la imposicion de
un poder y un saber absolutos, lo que, de paso, explicaria el cripticismo oracular:
“Geomancia: interrogandose sobre las formas particulares que los Moundany han
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aportado a los procedimientos oraculares del Kundani, vinculados a la geomancia, (A.
Adler y A. Zempleni) ven en ellos un modo de eludir la amenaza que constituye para su
orden social una apropiacion demasiado completa del saber. La sociedad Moundany,
escriben, conjura asi un Saber del cual la extension ilimitada postularia un Sujeto
omnisciente, omnipotente, servido por una clase de sacerdotes y de sabios que
pretenderian arrogarse una parte de esa omnisciencia y de esa omnipotencia... Parece
que la sociedad Moundany ha juzgado Uutil prevenirse contra un Saber que se arrogaria
el privilegio de la verdad para decirle lo que sus decisiones deberian ser”.

17. En este punto seguimos la distincion lacaniana entre falta y carencia. Para Lacan, la
falta y la carencia se distinguen al modo de lo necesario y lo contingente, esto es,
mientras que en la falta simplemente no hay un determinado objeto o instancia, en la
carencia, ademas de faltar dicho objeto o instancia, éste tendria que estar, pues todo
aquello que no es él y en lo que estd sumido le exige como presupuesto. Véase a este
respecto J. Dér, Introduccion a la lectura de Lacan, op. cit., p. 95y ss.).

18. Debray, R. Vida y muerte de la imagen. Barcelona: Paidds, 1992, p. 183.

19. Levi-Strauss, C. Las estructuras elementales del parentesco. Barcelona: Paidos,
1981; p. 323.

20. Levi-Strauss, C. Las estructuras elementales del parentesco. Op. cit., p. 324.

21. Vs. El capitulo segundo de Filosofia de la expresion (<<La trama de las
categorias>>) en particular las paginas 99-104.

22. Bataille, G. El estado y el problema del fascismo, op. cit., p. 11
23. Bataille, G. El estado y el problema del fascismo, op. cit., p. 15.

24. Vs. Bataille, G. <<El dualismo fundamental del mundo heterogéneo>> en El estado y
el problema del fascismo, op. cit., p. 20-21.

25. Bataille, G. El estado y el problema del fascismo, op. cit., p. 30.

26. Para un analisis del “silencio del esquizo”, vs. Wrébel, J., Language and
Schizophrenia, Amsterdam: Library of Congress Cataloging, 1989; en particular pp. 37-
38. También en la p. 40, donde relaciona este silencio con un fracaso en el
establecimiento de la comunicacién: “El éxito no acontece en la comunicacion, porque el
horizonte del emisor y las expectativas del receptor no coinciden.”

27. Vazquez Montalban, M. Historia y comunicacion social. Op. cit., p. 24.

28. No nos resistimos a equiparar estas contradicciones légicas y los problemas
especificos de estas organizaciones con la dialéctica del amo y del esclavo formulada
por Hegel en la Fenomenologia del espiritu. Ante todo porque refiere el conflicto que
hemos intentado poner de manifiesto en estas ultimas paginas al deseo como
representacion, esto es, concebido como negacién y oposicion. Segun Hegel, el ser
humano emerge a la conciencia cuando encuentra, en el camino de la realizacién de sus

235



deseos, al otro en su doble condicién, al tiempo como objeto y obstaculo de su deseo. El
deseo expresa la negatividad porque es oposicion a lo dado, y en concreto al otro, sobre
el que recae nuestra accién. Esta acciéon se encamina, pues, hacia el dominio,
culminando en la lucha de los individuos por los deseos contrapuestos. Ahora bien, esta
lucha no persigue la destruccion del contrario (que dejaria de ser, asi, objeto de deseo)
sino su sometimiento, “pues como la vida es la posicién natural de la conciencia, la
independencia sin la negatividad absoluta, la muerte es la negacion natural de la misma
con ciencia, la negacién sin la independencia y que, por tanto, permanece sin la
significacion postulada del reconocimiento” (Fenomenologia del espiritu, México: FCE,
1978; p. 116). Con la dominacion, comienza la historia como negatividad. El vencedor
sera el amo, aquel cuyo deseo se realiza, en tanto que el esclavo sera aquel cuyo deseo
no se realiza. El amo se convierte en un modelo para el esclavo, pues éste descubre a -
través de aquél lo que puede desear y como satisfacerlo. Pero el amo no se ve
reconocido satisfactoriamente porque el esclavo no se reconoce a si mismo. Ademas, el
amo no es capaz de reconocer; en definitiva, pierde su negatividad y se estanca, incapaz
ya de transformar el mundo. El siervo, por el contrario, ha aprendido a reconocer, y solo
le falta encontrar las condiciones para reconocerse y, de este modo, ser no un amo
(como opuesto a un esclavo) sino un ser humano libre y capaz de satisfacer su deseo de
reconocimiento. Despierta entonces en el siervo un deseo de transformacion, de
emancipacion en una sociedad de hombres libres e iguales, a la vez seforas
(heterogéneos) y siervos de una sociedad homogénea. Sélo en esta sociedad, concluye
Hegel, adquieren sentido y se identifican como género con el espiritu universal.

La concepcion hegeliana del deseo como reconocimiento, una de las modalidades de
la carencia, nos parece perfectamente contraria a la esquizia pero, por esto mismo, muy
adecuada para la descripcion de las organizaciones despoéticas, en las cuales se da la
carencia, y ya no la falta, de estructura. Lo que mas nos interesa de esta teoria de Hegel
es la conviccién que expresa de que, si en algo debe cambiar la situacién asi planteada,
no sera gracias al amo. Este permanece sumido en las contradicciones que habia venido
a resolver y que, por el contrario, sélo ha conseguido ocultar y reduplicar. El Déspota
promueve una centralizaciéon y una jerarquizacién cada vez mas rigidas y estaticas pero,
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Invariablemente, llega un punto en que la sociedad homogénea no resiste esa
progresiva division que cada vez alcanza mas al detalle, sobre todo en el vértice superior
de la piramide social, y se vuelve en direccion a lo heterogéneo inferior para, en alianza
con él, derrocar al déspota y al sistema que de él depende. De este cambio radical se
sigue, por primera vez, la necesidad de reconocimiento de una nocion inmanente de
fracaso, con la transformacion tedrica esencial que esto supone. La linealidad de las
concepciones histéricas resulta seriamente afectada, y en su lugar las visiones ciclicas y
dialécticas hacen acto de presencia. Pero aiin estamos lejos de la aparicion del tétrade,
que solo podra ser formulado cuando se teorice un nuevo fondo, que no sera otro que el
concepto general de medio. Entre tanto, una tercera etapa, propiamente capitalista, se
despliega ante nosotros, con sus propias contradicciones e innovaciones irreversibles,
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29. Eco, U. La estructura ausente, op. cit., pp. 420-430.

30. Ritter, F. El pseudocapital. México: Premia, 1978; p. 29.
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semiotico es asumida como una entidad imprecisa que el método se propone aclarar
(provocando continuamente sus contradicciones). No tiene sentido si la estructura,
establecida por deduccién, se considera “verdadera”, “objetiva” y “definitiva”. En tal caso
la semidtica como investigacién, como método, como disciplina, adquiere caracteres
negativos: a) esta terminada en el mismo momento que nace; b) es un razonamiento que
excluye todos los razonamientos sucesivos y pretende ser absoluto; ¢) no es ni un
método de aproximacion continuo en un campo disciplinario, ni una disciplina cientifica,
sino una filosofia en el sentido mas denigrante del término” (Eco, U. La estructura
ausente, op. cit., p. 15).

32. Cit. en Eco, U. La estructura ausente, op. cit., p. 29.
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37. Baudrillard, J. El sistema de los objetos. Madrid: Siglo XXI, 1994; p. 175.
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39. Vs. Debord, G. Consideraciones acerca de la sociedad del espectaculo,
Barcelona: Anagrama, 1994; p. 34.

40. Baudrillard, J. El sistema de los objetos. Op. cit., p. 402.

41. P. F. Drucker ha hablado de la sociedad capitalista en su obra homénima (trad. en
Barcelona: Apéstrofe, 1993), definiéndola como “un sistema en el que competirian y
coexistirian, las estructuras transnacionales, regionales, de estado-nacion y locales,
incluso tribales” (p. 14). En dicha sociedad, el “recurso primario”, que viene a sustituir
como socius al capital, sera el saber, siendo este no la informacién (definida al modo de
los informacionistas) sino la aplicabilidad (en la que el aspecto cuantificable es sustituido
por el aspecto productivo). Asi pues, Drucker concluye que no es tanto el saber como su
uso lo que servira de socius a esta nueva organizacién social, con lo que las fuerzas
productivas remitiran a los cuerpos de los individuos que aplican ese saber: “El saber no
es algo impersonal como el dinero; el saber no reside en un libro, un banco de datos, un
programa de ordenador; todas estas cosas contienen solamente informacion. El saber
siempre esta encarnado en una persona (...). Por tanto, el paso a la sociedad del saber
convierte a la persona en lo esencial y al hacerlo plantea retos nuevos, problemas
nuevos, cuestiones nuevas y nunca vistas respecto al representante de la sociedad del
saber: LA PERSONA INSTRUIDA.” (p. 209).
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ANEXOS



- Anexo | : Confluencia del esquizoanalisis v la apologia del fracaso.

En AE, Deleuze y Guattari reservan para el dltimo capitulo un titulo que, después de
todo lo dicho a lo largo de esa obra, resulta, cuanto menos, chocante, y que no es otro
que "Introduccion al esquizoandlisis". Nosotros pensamos que dicho caracter
introductorio es tanto mas adecuado a la apologia del fracaso por cuanto plantea un
listado de problemas de los que tan sélo puede insinuarse la solucién y porque, ademas,
sélo llega a plantear tales cuestiones después de una ardua tarea previa a la
enunciaciéon de sus objetivos. Entre los nuestros no cabe, por ejemplo, el enunciar
profecia alguna y es por ello que, tras las formas de comunicacion que hemos
caracterizado a lo largo de esta cuarta seccion, no afiadiremos una ultima forma, pues
de ésta no tenemos elementos que nos permitan hablar con detalle. Pero si estamos en
condiciones de decir algo acerca del tipo de discurso con que podriamos afrontar una
tarea semejante, asi como de justificar el (a nuestro juicio) necesario vinculo que con tal
discurso guarda el esquizoandlisis. A exponer este Ultimo aspecto dedicaremos, pues,
las ultimas paginas de este texto.

La esencialidad del fracaso a la que nos referimos anteriormente nos remite al hecho
de que, justamente por atribuirle una inmanencia radical, no puede explicar nada "desde
fuera", es decir, limitdndose a aplicar und serie de criterios (0 de componentes del
criterio) definidos de una forma abstracta con anterioridad a su aplicabilidad. La
inmanencia nos obliga, asi, a llevar las tesis que reconocemos como ajenas hasta sus
propios limites, para encontrar en ellos su problema esencial. Esta afirmacién parece
coincidir con las afirmaciones de los dos autores aludidos a propésito de la esquizofrenia
como limite del capitalismo; en efecto, para éste "la <<tendencia>> no tiene limite
exterior al que podria llegar o incluso aproximarse. La tendencia solo tiene limite interno,
y no cesa de pasarlo, pero desplazandolo (...) entonces, la continuidad del proceso
capitalista se engendra en ese corte siempre desplazado, es decir, en esta unidad entre
la esquizia y el flujo". (AE, op. cit., p. 134)

Ahora bien, ese limite interno aparece vinculado, como hemos visto, al fendmeno de
la clausura en el CMI, por el que éste pasa de una etapa caracterizada por las
contradicciones internas que en él denunciara Marx a una etapa implosiva caracterizable
por el limite interno. Asi, como hemos afirmado a lo largo de toda nuestra exposicion, y
particularmente durante el capitulo anterior, nos encontramos ante una disyuntiva: o bien
nos negamos a aceptar la tesis esquizoanalitica a la que hemos aludido, esto es, que la
esquizofrenia es ese "limite interno" del CMI, lo que supondria negar por completo la
pertinencia de la perspectiva esquizoanalitica en el presente estudio, o bien nos
ocupamos de mostrar la intrinseca pertinencia del esquizoanalisis para un analisis de la
comunicacion de masas y de sus canales, los mass-media. El subtitulo de esta obra
permite suponer lo que en efecto ahora afirmaremos: que hemos optado por esta Ultima
opcién, mas auln, que la aportacion de cuanto hemos sostenido a lo largo de estas
paginas depende en gran medida de que se reconozca que, de nuevo en su esencia,
esquizoanalisis y apologia del fracaso son dos aspectos diferentes de un mismo mogo
de actuar - pues de lo que en efecto se trata aqui no es de una mera teoria o
"programatica”, sino de una teoria-acto que, en consonancia con lo sostenido por el
esquizoanalisis, cabe designar con el nombre de "pragmatica”.
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- Anexo Il ; Fracaso, existencia y deseo.

Para el sentido comun, un término como "fracaso" no parece necesitar el menor
comentario. Estructurado a partir de la oposicion, la valoracion de un concepto
semejante le viene dada de antemano por el término con el que se encuentra
enfrentado. Por consiguiente, reduce la expresion "apologia del fracaso” al nivel de las
ocurrencias estrafalarias, inadmisibles por principio. Para salvar este escollo habria, ante
todo, que liberar al fracaso de la oposicion, mostrando su irreductibilidad a una imagen
invertida, un negativo del éxito. Reivindicar un sentido inmanente del fracaso, hacer su
apologia, implica negar su caracter subsidiario, pero también supone rechazar toda
génesis del fracaso, reivindicar su autogenetismo y autojustificacion (1).

Comenzamos asi a separamos de un cierto sentido trascendente del término. Este
asigna al fracaso el papel de bestia negra, de elemento al que hay que eliminar,
arrojandolo al amplio dominio de lo obsceno (literalmente ob-sceno, fuera del escenario).
En ninglin momento se niega la existencia del fracaso, que forma parte inevitablemente
de la marcha de los acontecimientos, sino su derecho a permanecer en el privilegiado
espacio de la comunicaciéon. De este modo, resulta imposible concebir un fracaso fértil,
una fisura en el conjunto de ese espacio en torno al cual, pese a todo, éste se configura.
El fracaso se encuentra, siempre desde esta perspectiva, en el seno de una distincion
cuya naturaleza consiste en degenerar en una oposicion. Lo que quisiéramos sefalar
aqui es la asimetria, y por lo tanto la falsedad, la inconmensurabilidad de esa distincion-
oposicién. Y es que, precisamente por inconmensurables, Exito y fracaso jamas se
encuentran en el mismo campo de batalla. Esta asimetria tiene su origen en la misma
oposicion, y en la definicion de los opuestos que ésta proporciona. De este modo,
mientras para definir el Exito se nos remite a realidades concretas, efectos o fines de los
actos o de la produccion, el fracaso nos es presentado como carencia, y carencia de
éxito ademas. En esta forma, el fracaso es siempre conciencia, conciencia del propio
fracaso. Carece de objeto y de fin, asi como el éxito se veia inmediatamente reflejado y
registrado pero, al ser el opuesto de éste, necesita crear su imagen "objetiva" y se
convierte en mero fantasma, en Fracaso trascendente. No hablaremos ya de fracasos
concretos y hasta cierto punto contingentes, sino de un Fracaso vinculado
necesariamente a la conciencia pero, en la medida en que la funda, sumido en el
inconsciente. Es el fracaso del neurético, segtin se lo describe principaimente en AE,
que atraviesa la conciencia del sujeto como aquello que ha de ser eliminado, curado. A
partir de este momento, ya no encontraremos carencias, sino Carencia.

Hemos empleado determinadas palabras con maytscula al referiros a su sentido
trascendente, reservando la mintscula para las nuevas acepciones, nuestros objetos de
apologia. Oposicion, Carencia y Trascendencia pertenecen al primero de estos grupos,
en tanto que caracteristicas fundamentales del Fracaso. No son, con todo, sus rasgos
mas influyentes; conviene afadirles un cuarto aspecto, que se sitia en el centro del
triangulo que forman los otros tres: la Unidad. Toda carencia acepta su inclusién en una
carencia mayor, asi hasta llegar a una Carencia absoluta, del mismo modo que todo
pecado remite en Ultimo término a un Pecado original. El fracaso al que aspiramos, esa
nueva acepcion para la que reservamos la minUscula, debera ser mdltiple, la
multiplicidad misma. Ese es nuestro objetivo tedrico, pero ¢cémo alcanzario?
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Como hemos visto, la inmanencia remite a relaciones de poder y formas de
producciéon como a aquello que no se deduce de una logica del Concepto. Dichas
relaciones no son, pues, mero conceptos o “esencias”. ¢ Cémo llamarlas entonces? En la
filosofia contemporanea se ha producido la revision de un enfrentamiento entre las
nociones de esencia y existencia que arranca de una discusion medieval (2). La
existencia, en tanto que irreductible a la esencia, vendria a ser el término que, en esta
confrontacion, incluiria a las relaciones y los procesos aludidos. No obstante, la corriente
filoséfica que se ha caracterizado por privilegiar la nocién de existencia por encima de la
de esencia (la filosofia existencial o existencialismo) a menudo ha incurrido en una
peculiar contradiccion: en cuanto ha englobado una pluralidad de relaciones y procesos
bajo un Unico término, éste se ha visto tratado como si fuera una esencia, dotandole de
las caracteristicas de una esencia. Unidad, Trascendencia, Carencia y Oposicion han
pasado a formar parte del tratamiento del concepto de existencia, alejandolo de las
cuestiones relativas a la produccién y las relaciones de poder, las cuales exigen un
planteamiento en el que pluralidad, inmanencia y produccion no sean reducidas a su
contrario. Para ejemplificar este proceso de “esencializacion” de la nocion de existencia,
seguiremos los pasos de dos pensadores pertenecientes a la corriente filoséfica
existencial del siglo XX: Jaspers y Sartre.

Karl Jaspers se ha ocupado de la relacion entre la trascendencia y el fracaso de un
modo muy distinto al nuestro. A juicio de este autor, el fracaso (Scheitern) viene a ser la
prueba ultima del ser, el dltimo signo de la trascendencia, en el que ésta se revela
desapareciendo. Por trascendencia (o "lo abarcador”) entiende Jaspers "lo que siempre
se anuncia - en los objetos presentes y en el horizonte - pero que nunca deviene objeto"
(3). Las relaciones de la existencia con la trascendencia se establecen, no mediante
signos o simbolos, que serian los recursos linglisticos destinados a dar algun tipo de
comunicabilidad a estos vinculos, sino por medio de las cifras, que son una suerte de
simbolos de imposible fijacion en los que la trascendencia se manifiesta (p. ej.:
<<Dios>>, <<Espiritu>>). Conviene subrayar dos rasgos esenciales a las cifras: 1) la
comunicacion les es inherente, es su condicién intrinseca, y 2) la filosofia no puede
prescindir de ellas. En cuanto a la cifra suprema, esto es el fracaso, Jaspers la relaciona,
en el estilo un tanto criptico tan caro a este autor, con el amor: "Pero (quien filosofa)
también cree en una trascendencia que se manifiesta en un fracaso que no es
simplemente malogro; cree en la eternidad sin tiempo, a la que escuchamos en este
fracaso tan pronto como llegamos a poseer nuestra <<existencia>> y amamos." (4)

El gran mérito de Jaspers consiste en haber intentado procurar una coartada
filoséfica a ese fracaso "que no es simplemente malogro". Sin embargo, a medida que
ese magno proyecto avanza, alidndose con nociones que le son por completo extranas y
que jamas han necesitado del fracaso para unirse y formar un sistema, vemos cémo se
pierde la intencién originaria. Ese es el doble motivo por el que la filosofia del fracaso de
Jaspers no ha tenido mayor repercusion: el pensamiento no la necesita y el fracaso no
sale lo bastante modificado de toda esta operacion.

Para lo que si sirvié este intento fue para que otro pensador "existencialista", Sartre,
se ocupara del fracaso en gran numero de ocasiones y por distintos motivos. Sin
pretender agotar todos los sentidos de este término en la obra de Sartre, tema que
constituiria por si solo materia para una amplia monografia, recogemos los siguientes
significados del mismo en la obra del pensador francés:
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1) El fracaso constitutivo de toda conciencia-de-si. La conciencia se desliga del En-si
para pasar al Para-si por un desgarramiento que lleva el signo del fracaso. Como es
sabido, este es el problema de buena parte de El Ser y la Nada. Sin embargo, nos ha
parecido que es en otra parte, en un texto dedicado a Kierkeegard, donde esta idea es
expuesta mas claramente por Sartre, a la que se refiere en los términos que a
continuacion citamos: "(...) la subjetividad no es nada para el saber objetivo, pues es no-
saber; y, sin embargo, el fracaso muestra que aquélla existe absolutamente." (5). Este
subjetivismo, que podemos equiparar a un individualismo radical, parte de la evidencia
de una sociedad desrealizada para criticar el sacrificio que el individuo debe realizar en
favor de la civilizacion.

2) El fracaso se desdobla en las relaciones concretas con el préjimo. Sartre, al
distinguir dos actitudes fundamentales hacia el préjimo, describe los fracasos que las
acompafan. La primera actitud, que Sartre vincula al amor, el lenguaje y el masoquismo,
"es y debe ser en si un fracaso: para hacerme fascinar por mi yo-objeto, seria menester,
efectivamente, que pudiera realizar la aprehension intuitiva de este objeto tal cual es
para otro, lo cual es imposible. (...) ese esfuerzo va acompafado de la agotadora y
deliciosa conciencia de fracaso, hasta tal punto que el sujeto termina por buscar el
fracaso mismo como su objetivo principal.” (6)

En cuanto a la segunda actitud hacia el préjimo, caracterizada por la indiferencia, el
deseo, el odio y el sadismo, hay que decir que también es un fracaso, si bien por el
motivo contrario. En tanto que deseo de la abolicién del otro, esta actitud implica el
reconocimiento de la existencia del otro, del que no puede liberarse, pues le persigue
iremediablemente. Sartre parece afiadir aqui una division intersistémica a lo que en el
punto anterior era una division intrasistémica. Si Sartre recuerda en cierto modo a Lacan,
o0 se acerca a él por lo menos, al ocuparse del surgimiento de la conciencia-de-si y de la
alienacion que le es inherente, se aproxima a Freud dividendo el fracaso en las
relaciones con el préjimo. Si bien el origen de esta division es claramente hegeliano (la
relacion amo-esclavo) el conjunto de este planteamiento parece heredero de otro en que
el predominio de uno de los dos polos no significa otra cosa que una eleccion extrema: o
el yo vigilante gobierna al yo vigilado o éste se rebela e intenta destruir a aquél. Tanto en
el fracaso fundacional de la conciencia-de-si como en este fracaso escindido en dos
sentidos, permanecemos en la trascendencia, pues el fracaso no se convierte jamas en
un motor de la actividad (no es produccién, diria el esquizoanalisis) sino que se limita a
ser una deuda que contraemos por el mero hecho de existir y de ser como somos.

En ninguno de los dos pensadores existencialista hay, pues, relaciéon entre el fracaso
y el deseo, la produccion y el pensamiento inmanentes, sino retorno a un logocentrismo,
que en Jaspers se manifiesta bajo el aspecto de una reivindicacion de la filosofia y en
Sartre adopta la forma de una dialéctica. De hecho, nos hemos referido a estos autores
para marcar nuestra distancia con respecto a ellos: va siendo hora, quizas, de encontrar
un equivalente del fracaso inmanente en un autor cuyo vocabulario filoséfico no
contenga la palabra "fracaso" en ninguno de estos sentidos. Quisiéramos hacer de esa
palabra un sinénimo del "afectio" de Spinoza, por arriesgado que pueda parecer. Nos
interesa de modo especifico esa capacidad de autotrascendencia de la inmanencia que
Spinoza reserva a las afecciones. Estas guardan una relacién paraddjica con las
substancias y los cuerpos. En principio, los afectos son los modos y atributos de la
substancia, que segin Spinoza es Unica, y los cuerpos son modos de la substancia.
Pero, como los cuerpos también se afectan entre si y no se distinguen unos de otros a
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partir de la substancia, sino de esas afecciones o "movimientos” (7), no queda mas
remedio que distinguir entre los afectos y las afecciones, siendo los primeros las
afecciones del cuerpo mediante las cuales aumenta o disminuye la potencia de obrar de
ese mismo cuerpo (8), y dividiéndose las sequndas en acciones y pasiones.

En el orden expositivo de la Etica, se da una gradacién del conocimiento de los
afectos que va de los cuerpos a las almas. El alma conoce los afectos porque el cuerpo
humano es afectado por los otros cuerpos. Estos afectos estan dotados de caracter
intensivo, es decir, no son solo cuantitativos, esta dotados de sentido. Esto sélo puede
darse cuando los afectos son considerados desde el punto de vista de la produccion, y
no exclusivamente desde el conocimiento que tenemos de ellos. Asi, a la distincion
estoica entre cuerpos materiales y efectos inmateriales, se afade el elemento dinamico,
vectorial de la afeccién. La potencia de obrar del cuerpo humano aumenta o disminuye
en virtud de las afecciones, y lo mismo le sucede a la potencia de pensar del alma
humana en virtud de las ideas de las afecciones. A la cantidad anadimos los rasgos
cualitativos, vectoriales de la afeccion, pero esto no es mas que una etapa en el proceso
que nos lleva al descubrimiento de la cualidad pura, la cual no es otra que el deseo,
definido por Spinoza como "el apetito acompanado de la conciencia del mismo" (9) y mas
adelante como "la esencia misma del hombre en cuanto es concebida a hacer algo en
virtud de una afeccion cualquiera que se da en ella." (10). Este doble aspecto del deseo,
a la vez consciente y productivo, es el que quisiéramos atribuir al fracaso inmanente. La
relacion del deseo con el pensamiento es clara para el propio Spinoza, quien, en un
texto decisivo, da el salto de los afectos vectoriales al afecto esencial, a la
determinaciéon. En tanto que afecto, el deseo es una idea confusa, pero de una
naturaleza tal que, una vez dada esa idea, el alma es determinada a pensar tal cosa mas
bien que tal otra.

El fracaso, al igual que el deseo, debe suponer el salto a esa cualidad pura, a esa
velocidad infinita. Entendido como relacion cualitativa en el intercambio entre emisores y
receptores, constituye el criterio inmanente para determinar en qué consiste una
auténtica comunicacién, mas alla de los trillado esquemas de la semiologia. La
busqueda de esa autenticidad no era ajena a Freud, Lacan, o Sartre, pero ninguno de
ellos ha alcanzado el vigor de Spinoza en este punto. Basta con comparar sus puntos de
partida: en aquellos, una escisién primera o un fracaso fundacional es la premisa
fundamental del sujeto y la conciencia, y se quiere partir de un punto cero, para llegar lo
mas lejos posible en la descripcién de esas entidades; en éste, no se parte del punto
cero, sino de axiomas y definiciones (Spinoza dota al método geométrico de una nueva
significacién, lo desquicia) que no son un punto 1, punto 2, punto 3... sino un punto X,
por encima de un centro. Lo importante es, en su caso, a donde va a llegarse, esto es, a
la nocion de deseo, a la cualidad pura, y la verdad de las proposiciones, consideradas
por separado, solo adquiere sentido a partir de ese hallazgo. En los tres primeros
autores, excepto quizas en Lacan (o mejor, los lacanianos, pues en el autor francés el
planteamiento es mucho més complejo) la relectura es un problema escolar, de memoria
o de comprension; en Spinoza, por el contrario, es el mismo modo en que el
pensamiento ha sido organizado a lo largo del libro el que hace que, al empezar a leerlo,
veamos en él algo completamente distinto a lo que va a ser mas adelante. Entonces, la
relectura tiene un sentido distinto, pues ya no se recuerda nada; evidentemente, las
palabras siguen ahi, pero, como en la nociéon lacaniana de "puntada” (11) han sido
esencialmente alteradas por el conjunto.
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- Anexo |ll: La nueva apologia.

Alcanzamos ahora un punto en el que, por asi decirlo, la apologia del fracaso toma
conciencia de si misma como discurso. Podriamos decir, echando mano de una
distincién cara a la lingliistica estructural, que hasta ahora hemos planteado estos
elementos de un modo diacrénico, mientras que ya nos es dado hacerlo de un modo
sincrénico. Pero seria mas adecuado decir que el ultimo de los elementos que nos °
faltaba por afiadir al conjunto de nuestras referencias ha modificado retroactivamente
todo lo expuesto hasta aqui, y que el resultado de esa operacion es la dinamis a la que
nos habiamos referido.

Comenzabamos hablando del fracaso, mostrando la necesidad de un nuevo concepto
inmanente que sustituyera a la tradicional nocién de fracaso, caracterizada por la
oposicion, la carencia y la trascendencia. A continuacién, examinamos las principales
ideas de tedricos de la comunicacion de signo muy diverso, procurando en cada caso
mostrar las coincidencia y divergencias entre ellos, planteando una serie de problemas
no siempre completamente solubles. Por Gltimo, vinculamos este nuevo concepto a la
critica del psicoandlisis llevada a cabo por Deleuze y Guattari. Sélo nos falta, para
concluir con el plan que nos hemos trazado, justificar nuestro uso del término "apologia”.
En cierto modo, se trata de mantenerse en el mismo tono con el que nos hemos referido
al fracaso, en otro sentido, se trata de un problema muy distinto, que ha afectado, en
nuestro caso, al discurso en su totalidad. Si en algo se parecen esta nocion y la version
que del término fracaso hemos dado es, sin lugar a dudas, en que su desarrollo se ve
condicionado por el enfrentamiento con una nocién opuesta, que en el caso anterior era
claramente la de éxito, y que aqui tampoco nos resultara dificil encontrar.

Ante todo, ¢por qué una apologia? ¢Qué hace de esta forma discursiva algo tan
apropiado para el tratamiento tedrico del fracaso inmanente? Entre los motivos de esta
eleccion, no es el menos importante el descrédito casi unanime en que la apologia ha
caido desde sus origenes hasta los dias actuales. Dicho en términos acaso demasiado
simples: la apologia es una forma de discurso historicamente fracasada. De ser una
forma retédrica tan digna o indigna como las restantes, un instrumento neutro susceptible
de ser utilizado para defender las causas mas presuntamente justas, tal y como se nos
presenta en la Apologia de Sécrates o en la obra de los primeros apologistas de la
Patristica, ha pasado a ser un término marcado con el inconfundible signo de lo nefasto.
Su desprestigio se convierte casi en peyorativo cuando se lo compara con el esplendor
del concepto que consideramos, en muchos sentidos, su opuesto, y que no es otro que
el de "critica", cuya sola mencioén ya nos hace pensar en un triunfo del pensamiento
sobre las circunstancias que lo rodean y hasta cierto punto condicionan. Tanto es asi
que, en filosofia, hace ya mucho que la apologia ha sido arrinconada, y habia sido
completamente olvidada de no ser por casos sumamente aislados (como los
mencionados mas arriba o, por citar otro ejemplo, la Apologia de Ramén Sibiuda de
Montaigne) todas ellas referencias ilustres, pero sin correlato posible en nuestros dias.
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Asi pues, con la apologia sucede, si bien en un grado muy inferior, algo muy parecido
a lo que ocurre con el fracaso: su sola mencién despierta las sospechas generalizadas
en torno a quien se atreve a reivindicarla, levanta inmediatas suspicacias que nunca
desaparecen del todo. Esto es especialmente evidente en el ambito de los mass-media,
en el que la division entre apocalipticos e integrados se fundamente en una concepcion
de la apologia solo asimilable a los pensadores de esta Ultima tendencia, y va tefiida
invariablemente de una reaccionarismo que en principio le es ajeno.

El término "apologia", relacionado con la integracion, es decir, con la apologia de los
media, y opuesto a la critica, nada tiene que ver con el fracaso inmanente, sino con un
discurso exterior al problema que se discute, y cuya adjudicaciéon no se da hasta que ya
se ha tomado partido (y no un partido cualquiera) en esa discusion. En la medida en que
la apologia sea de los media, y no en los media, todo concepto inmanente se nos
escapa, y seguimos considerando las cuestiones de un modo abstracto, ignorando las
verdaderas leyes que regulan el mercado que, se quiera o no, los medios de
comunicacion han ayudado a conformar. ¢Coémo justificar esa oposicion? Y, mas
importante todavia, ¢,coémo aspirar a su supresion, y no ya a su mera modificacion?

Es pura tautologia decir que la critica se ejerce siempre a partir de criterios. Estos
deben ser capaces de determinar aquello que en el discurso es valido en cada momento.
Se considera, desde una perspectiva critica, que los criterios son tanto méas efectivos
cuanto menos necesidad se tiene de cambiarlos para poder aplicarlos a un campo
previamente delimitado de objetos. Los criterios aspiran, en la critica, a independizarse
de las circunstancias a las que se aplican, a convertirse en trascendentes. Se tiene tanto

mas éxito en la labor critica cuanto méas trascendentes son los criterios que empleamos
en ella.

¢Queé puede justificar el tradicional descrédito de la apologia? Para nosotros, situados
en una perspectiva inversa a la tradicional, que vinculamos a ésta el concepto inmanente
de fracaso, esta es una cuestion ciertamente misteriosa. Tanto la apologia como el
fracaso afaden al discurso un tono combativo y urgente, puesto que la defensa y la
alabanza siguen siempre en el orden del discurso a la irrupcion mas o menos violenta de
un acontecimiento en el orden de lo real. Dos razones se nos ocurren entonces para esa
repulsion: en primer lugar, el caracter defensivo propio de la apologia hace pensar en un
objeto amenazado, quizas incluso muerto. En todo caso, el acontecimiento al que nos
remite - tanto si nos situamos en la perspectiva del sentido comun, desde la que se
ejerce ese desprecio, como si no - es siempre un conflicto, una oposicion real del tipo de
la que describimos a propdsito del enfrentamiento entre el Fracaso y el éxito
(trascendencia vs. inmanencia). El propio fracaso debe ser pensado bajo esta oposicion,
en el marco de un peligro constante, aunque no siempre inminente. Este peligro no es
otro, por decirlo en los mismos términos que la Etica de Spinoza, que el de llegar a
reducirse, a confundirse con los cuerpos o con las combinaciones de cuerpos, lo que
supondria su inmediata desaparicién, su conversion a la trascendencia.

El fracaso es, en este sentido, esencial a toda apologia digna de ese nombre, esta
siempre en su seno. No se trata ya de un fracaso histérico de la apologia, sino de una
apologia del fracaso como concepto. Es cierto que, en el interior de los discursos
apologeéticos, el fracaso aparece a menudo encarmado en los personajes o ideas mas
claramente definidos, como es propio de toda figura retérica. Cuando esto ocurre, la
apologia se ve a su vez reducida al estadio del que debe ser liberada, esto es, al de
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mera defensa de aquello contra lo que se ha luchado. Esta es la primera especie de
apologia, la apologia del pasado. Su objeto peca inevitablemente de una rigidez que le
hace rozar el patetismo. Parece aspirar Unicamente a la compasion ajena, y no por
casualidad, ya que se dirige siempre a un jurado. Este puede estar presente en el
discurso (caso del mondlogo de Marco Antonio en el Julio César de Shakespeare, o de
la Apologia de Sécrates de Platon) o ser el propio espectador-lector, abandonado asi
por principio todo papel activo en la confrontacion. Este objeto puede ser el Socrates ya
fallecido (cuando Platon escribe su obra) el Sibiuda traducido y rescatado un siglo y
medio después de su muerte; se trata siempre de algo ya caduco y débil, cuya
reivindicacion no puede acudir mas que a moéviles dificilmente confesables, al mismo
tiempo que, por remitir tan solo al pasado, carece de urgencia alguna.

Pero, en segundo lugar, la apologia puede hacer referencia no solamente al pasado,
sino también al presente, con respecto al cual adoptara las formas de la alabanza, el
optimismo desaforado y el si del asno, carente de todo criterio. Si el defecto de la
apologia era, en el primer caso, de orden tedrico, en este segundo caso es de orden
ideologico. Aqui realmente la apologia se halla opuesta a la critica, a la vez que ella
misma es el objeto por antonomasia de la critica y, por contrapartida, la tnica apologia
tolerable es la apologia de la critica. Las disputas ideolégicas del ultimo siglo y medio
abundan en ejemplos de esta contraposicion. Marx alude en numerosas ocasiones con
el nombre de "economia apologética" (12) a aquella de la cual El Capital es una critica
(el subtitulo de esta obra es "Critica de la economia politica") es decir, la apologia del
capitalismo. Esta acepcién a-critica de la apologia ha permanecido vigente hasta
nuestros dias, afectando incluso a los dominios préximos a la teoria de los mass-media.
Extraemos, a modo de ejemplo, el siguiente fragmento de un andénimo manifiesto
situacionista:

"La red de la critica del presente es coherente, exactamente como la de la
apologia. La coherencia de la apologia es sélo menos aparente, debido a que
debe mentir o valorar arbitrariamente con respecto a muchos detalles y matices
del modelo reinante, contra otros. Pero si se renuncia totaimente a todas las
variantes de la apologia, se estd de lleno en la critica, que no conoce esa mala
conciencia subjetiva, porque no estad ligada a ninguna fuerza dominante del
presente." (13)

Lo que el anénimo situacionista atribuye en la cita precedente a la apologia, la
arbitrariedad que cree descubrir en ella, tiene precisamente su origen en la idea de que
ésta es una pura forma retérica, es decir, una acumulacién de recursos destinada a
persuadir a un auditorio, en vez de tratarse de un discurso fundado en la aplicacion de
unos criterios generales separables de sus circunstancias, como sin duda él preferiria.

Resulta comprensible que, desde estos dos puntos de vista, la apologia carezca por
completo de interés. Si queremos restablecer a ésta algun tipo de dignidad, tal y como
nosotros pretendemos, asi como justificar la atencién que le estamos dedicando,
tendremos que formular un nuevo tipo de apologia que no sea, como quiere todo
posicionamiento critico, el de una ausencia total de criterios, sino el de la impugnacién
de la trascendencia de los mismos, que debera desembocar en su inmanentizacién
absoluta. Con anterioridad, al referimos a las tareas del esquizoandlisis, vimos en qué
consistia esa inmanencia, de la que hasta el momento nos hemos limitado a extraer las
consecuencias mas evidentes, las que afectan a las valoraciones de la apologia. Cuando
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hayamos hecho esto, podremos dotar al término de un nuevo sentido, que nada tenga
en comun con los dos que ya hemos mencionado.

Proponemos una apologia por completo distinta, que no deberéa remitirnos al pasado
sino aplicarse sobre el presente. Una apologia cuyo objeto no sea ninguna entidad o
idea muerta, ni una fuerza igualmente perecedera cuya influencia se reduzca
Unicamente a su actividad actual, sino un criterio inmanente, que encontraremos en
todos los fendmenos de la experiencia humana capaces de ser generadores de
pensamiento, y en particular en los de la comunicacion de masas.

La primera conclusion que nos vemos forzados a extraer de esta tercera clase de
apologia es la siguiente: no es en absoluto indiferente cudl sea el objeto de la apologia.
Al contrario, la relacién entre forma discursiva y objeto es tan estrecha que no puede ser
ignorada. Asi, en el primero de los tres tipos de apologia que hemos diferenciado, el
objeto muerto al que inevitablemente se nos remite hace de la apologia del pasado una
momia, esto es, una fuerza pasiva. En el segundo, el marasmo de las circunstancias a
las que se aplica la apologia del presente hace de ésta un discurso sin criterios. Por
ultimo, la apologia del fracaso se proyecta, en tanto que criterio inmanente, siempre
hacia el futuro, pero no hacia un futuro cronolégico que se trataria de prever, sino hacia
un futuro intensivo, de nuevo cualidad pura que se oponen al orden ternario de la
sucesion temporal. La expresion "apologia del fracaso" no estd compuesta por dos
términos distintos unidos por una preposicion, sino que es ella misma un solo término, ya
que la union de sus dos componentes la hace resonar, modificando cada uno de ellos en
el sentido de ofro. El fracaso subvierte no sélo los criterios con que analizamos la
sociedad del espectaculo, sino también el uso que hacemos de la propia apologia.
Hemos dicho que tratdbamos de hacer converger las dos respuestas que dabamos a la
pregunta por el discurso adecuado para el fracaso: la apologia y el esquizoanalisis. Ya
podemos a entrever que esa convergencia se corresponderda también con eso que
hemos dado en llamar "resonancia", es decir, con una modificacion reciproca de los
sentidos de ambos términos. Ahora, gracias a la aparicion de este concepto en el
capitulo anterior y del papel que desempefia en la obra de Mc Luhan, estamos en
condiciones de utilizarlo para este propésito. Sin embargo, para hacer posible esta
segunda resonancia, sera necesario pasar antes por la primera, haciendo converger en
primer lugar el fracaso y su apologia.

Tal y como nosotros reformulamos la apologia, ésta deja de oponerse a la actividad
critica para incorporarsela como una de sus herramientas mas importantes. Entre
apologia y critica se ha supuesto en demasiadas ocasiones una oposicion tan insalvable
como la que para el sentido comun existe entre el éxito y el fracaso, y no es del todo
casual que al poner en cuestion una de estas parejas de opuestos la duda recaiga
también sobre la otra. Encontramos entre ambas oposiciones una serie de paralelismo
que, simplificando mucho, permiten establecer esa conexion: los apologistas han sido
tradicionalmente relacionados con el capitalismo, con la burguesia y con el espiritu de
cuantificacion (caracteristicas que comparte con los "integrados"); los apocalipticos, al
contrario, reivindican la cualidad y han sido con frecuencia tildados de "aristocraticos”,
por mas que algunos de ellos hayan rehusado a captar toda jerarquia. Vemos aqui una
contradiccion por ambas partes. De un lado, los apologistas no pueden dejar de otorgar
cierto espacio a la cualidad, aunque hay casos, como el de Mc Luhan, en que se nos
dice abiertamente que los media actuales son los propiamente cualitativos, pues en ellos
la rapidez de la produccion es mas importante que su infinita (o indefinida)
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reproductibilidad, rasgo este Ultimo propio de la galaxia Gutemberg, es decir, del periodo
propiamente cuantitativo. De este modo, el autor canadiense parece haber invertido los
términos de la oposicién: lo aristocratico es cuantitativo, lo democratico es cualitativo. Mc
Luhan descubre precedentes de esa cuantificacion en los siglos anteriores a la imprenta,
y emplaza a ésta en la cima de la cuantificacion, en lugar de hacerlo en su limite. Ahora
bien, invertir una oposicion es dejarla intacta a menos que, por medio de un
procedimiento de puntada como el que venimos mencionando, el ultimo paso de esa
inversion dote de un sentido por completo nuevo a todas las etapas del proceso. Lo que
quiere decir: la cuantificacién de la imprenta no puede ser la culminacion de una etapa,
sino solamente su comienzo, y la velocidad de la luz es la verdadera culminacion de ese
proceso, en el que éste revierte por completo todas las formas anteriores. Tanto la
imprenta como los media electronicos son medios cuantitativos, pero la cantidad, al
llegar a su limite maximo, debe borrar la distincion entre lo cuantitativo y lo cualitativo.

Por otro lado, en el caso de los apocalipticos, que utilizan la ironia como principal
arma, es preciso reconocer, no dos facciones en el seno de un conjunto organizado, sino
dos tendencias en el interior de cada uno de sus representantes, que no siempre se
dejan coordinar bien: de una parte, la tendencia aristocréatica y paranoica, que establece
las cualidades en tanto que rangos diferenciables (las cualidades son mesetas); de otra,
la tendencia anarquista, que se niega a reconocer ninguna de estas categorias,
calificandolas de absurdas. Creemos que el término "plateaux” que empleaban Deleuze
y Guattri apunta un intento de conciliar estas dos perspectivas. Si asi fuera, la esquizia
no seria, como la esquizofrenia, un resultado de la disociacion de la personalidad, sino
justamente al contrario, un esfuerzo dirigido a hacer compatibles las distintas
posibilidades discursivas, en lugar de considerarlas como separadas las unas de las
ofras.

El capitalismo es un objeto primordial de estudio para nosotros porque en él se
plantean estas dos contradicciones en su maxima crudeza. Los mass-media, en tanto
que componentes de la formacion capitalista, no ayudan precisamente a suprimir la
oposicion que genera la contradiccion de los apologistas. "El medio es el mensaje" es,
desde nuestra perspectiva, un eslogan que el esquizoanalisis puede adoptar como
propio, siempre cuando el capitalismo renuncie a adjudicarselo. No es asi: incontables
ejemplos podrian convencernos de que habitualmente esta frase se interpreta como
equivalente a "el mensaje es el medio", 0 sea, tal como Moles la entendid, algo parecido
a "el producto, con imagen entra". Tomemos como ejemplo el caso de la publicidad. La
publicidad debe producir consumo, y para ello se sirve de los medios a su alcance.
Ahora bien, tal como hemos visto que suscribia Baudrillard, si esos medios son mensaje,

solo pueden serlo en tanto que subordinados a un mensaje mayor, que es el del
consumo.

Las formaciones barbaras y las formaciones imperiales (aristocraticas) legislan la
produccion, el registro y el consumo de la informacién de un modo muy diferente. En las
primeras, la informacién es externa a los individuos, pertenece al nivel de comprension
global que rodea a la tribu y no obstruye, salvo en casos extraordinarios, las
comunicaciones, tan sélo establece el marco de lo posible. El problema de la
comunicacion equivale aqui al problema del secreto, y es con ese secreto con el que hay
que comunicarse en ultima instancia. Asi, el secreto es un a priori. En las sociedades
imperiales, el déspota es la garantia misma del secreto, y su sello es el pacto, la filiacién
directa del déspota con la divinidad. El encama en su propia persona el modelo del que
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la formacion social debe ser un imperfecto aparato de reproduccion. Esto podria
hacernos pensar que, con esa encarnacion del Modelo, la representacion habria llegado
a su mas alta y sofisticada forma. Nada de eso. El sistema es demasiado rigido, el mito
esta al descubierto, el secreto es evidente. Las masas se comunican entre ellas a través
de sus lideres, que las representan. De esas comunicaciones el conjunto de la masa
puede no tener nunca noticia, ya que el secreto es aun una forma sumamente
restringida, que no impregna a la sociedad en su conjunto. En resumen, una fluctuacion
como la que aportan los mass-media resulta por completo inconcebible.

No se trata de descubrir qué fue antes, si el homo faber o el homo sapiens. Tan sdlo
queremos constatar un desarrollo de la cuestion, formuldndola en varias etapas. A este
ultimo nivel, nos hallamos en lo que Lypovetsky ha denominado el "momento
aristocratico” (14) de la moda, y por extension de la comunicacion de masas. Las masas
se comunican en ese momento, qué duda cabe, pero solamente entre si. Los conjuntos
estan bien definidos, no existen intersecciones entre ellos. El modelo de comunicacion
no es aqui otro.que el de la aplicacion. La aplicacion matematica es, ante todo, al
instancia conceptual que hace posibles una territorializacion y una codificacion
absolutas. Las esquizias rompen los conjuntos, los unen y transforman de un modo que
las feérreas definiciones de la aplicacién no pueden tolerar, pues romper los conjuntos,
desatar la fluidez equivale a hacer toda aplicacion imposible.

El objetivo de una apologia del fracaso debe ser, en primer lugar, diferenciar las
formaciones mediaticas capitalistas de todas las restantes y, en segundo lugar, distinguir
a esas mismas formaciones de los flujos liberados por las esquizias, por los fracasos de
la representacion. Aunque nos hayamos ocupado profusamente del primero de estos
aspectos, es a la elucidacion de este segundo punto a la que en todo momento hemos
querido apuntar.
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NOTAS:

1. Creemos que es a esto, y no a su caracter trascendente, a lo que se refiere Cioran
cuando califica al fracaso de “siempre esencial” en su obra titulada Del inconveniente
de haber nacido (trad. en Madrid: Taurus, 1995; p. 14).

2. Para Santo Tomas de Aquino, la esencia incluye la existencia. Esta conclusion es
alcanzada por medio de un argumento cuyo referente mas antiguo es el Platon del
Parménides: si lo Mdltiple es un concepto, entonces participa de la Unidad, en algin
sentido es Uno; no puede haber algo asi como una Multiplicidad pura. La existencia no
puede darse, en consonancia con esto, al margen de la Unidad que define al concepto, a
la esencia. Nosotros pensamos que la propuesta esquizoanalitica tiene mucho que ver
con el atrevimiento de pensar esa Multiplicidad pura, irreductible a o no deducible de la
unidad. ¢Como se puede plantear un pensamiento de la multiplicidad? ¢Qué
herramientas conceptuales utilizaremos para expresar aquello que por principio se
escapa al concepto? Lo hemos visto al hablar del sentido segun los estoicos: a la
dualidad de los cuerpos y los enunciados, estos afiadian un tercer término, los sentidos,
a la vez incorporales e irreductibles a los significados. De igual forma, nos parece que a
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CONCLUSIONES.

A lo largo de las cuatro secciones que componen esta obra, hemos examinado un
gran numero de problemas de naturaleza muy diversa. Las peculiaridades relativas a la
organizaciéon del texto y a la subordinacion de unos problemas a otros han sido
expuestas en la introduccién, y por lo tanto no nos ocuparemos de ellas aqui. Tampoco
pretendemos en este apartado proporcionar al lector un resumen exhaustivo de tales
interrogantes y de las ideas que han servido para articular sus correspondientes
respuestas, sino tan sélo mostrar, esta vez en régimen de igualdad, los principales hitos
de este proceso. Para ello nos guiamos Unicamente de nuestro orden de exposicion, el
cual, como vimos, no coincide necesariamente con el de los autores aludidos. Este punto
es especialmente claro en el primero de ellos, Abraham Moles. Nuestra presentacion de
su pensamiento se justificaba, al comienzo de esta obra, del siguiente modo: 1)
partiamos de una division inicial entre las teorias de la comunicacién que rechazan la
especializacién y aquellas que la asumen, como es el caso de la de Moles; 2)
caracterizabamos esa “perspectiva del especialista” desde varios puntos de vista
(cuantificacion, oposicion) que desembocaban en la necesidad de aplicacion; 3) de esta
Ultima exigencia se seguia que, en primer lugar, dicha perspectiva tendria ciertas tesis
generales, segundo, tales tesis darian cuenta de la experiencia particular, y, tercero,
podrian aplicarse a campos mas amplios, e incluso al mas amplio de todos, el campo
social y cultura. Dado que nuestro posicionamiento ha sido critico con respecto a tal tipo
de planteamientos, nosotros afiadiamos un nuevo punto: 4) este proyecto tedrico tiene
unos limites, tanto en sus premisas como en sus conclusiones, de los que no es del todo
consciente. Cada uno de estos cuatro puntos se corresponde con un capitulo de la
seccion primera. Por estar toda ella basada en la existencia de las tesis generales, el
primero de estos cuatro capitulos revestia una importancia muy especial. Destacaremo:
del mismo los siguientes momentos:

» El punto de partida de la perspectiva del especialista es la oposicion. Esta sc
refleja, en un primer momento, en una distinciéon nitida entre las cienciac
fisicas, que explican loa aspectos energéticos de la realidad, y las ciencias
humanas, que se ocupan de los aspectos comunicatorios. Estas Ultimas tiene::
como objeto primordial la nocién de mensaje, concebido como aquello capax
de provocar reacciones en un individuo. Tales reacciones pueden ser activa ¢
pasivas, pueden mover o no al individuo a realizar una accién, pero todas ellas
deben ser cuantificables, esto es, expresables en forma de ecuacion, segur:
esta perspectiva.

e Moles extrae dicha ecuacion de la psicologia del comportamiento, segun I
cual reaccion = estimulo + organismo. Este autor defiende, ademas, que !5
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dos sumandos de la ecuacion mencionada son cuantificables, por lo que la
reaccion puede determinarse a partir de ellos. Esto conlleva un determinismo
que hace de su teoria una “fisica” (en sentido clasico, kantiano, no en el de las
ciencias fisicas aludidas mas arriba como opuestas a las ciencias humanas).

El supuesto general es, como hemos visto, la prioridad del mensaje en la
comunicacién, pero ¢,qué otras instancias existen en todo acto comunicativo?
Moles adopta aqui el andlisis de la comunicacion de Lasswell, y considera al
resto de instancias como subordinadas al mensaje, el cual es definido como un
“grupo finito y ordenado de elementos de percepcion extraidos de un
repertorio y ensamblados en una estructura”. Considerar el mensaje desde el
punto de vista de la percepcion lleva a Moles a tomar en cuenta los tipos de
umbrales perceptuales, entre los que distingue los umbrales minimos (o de
sensibilidad), maximos (o de saturacién) y diferenciales. Estos ultimos miden el
crecimiento progresivo de la excitacion, dividiendo asi lo percibido en un
repertorio de grados de percepcion. De este modo hacen la percepcion
medible, pero aun no cuantificable; en otras palabras, sabemos que el nimero
de elementos del mensaje es finito, pero atin no cual es ese nimero.

A juicio de Moles, para cuantificar el mensaje es preciso considerarlo en
relacién con las otras instancias del proceso de la comunicacién, y en
particular con el canal. Como para este el umbral minimo es cero, se toma el
umbral de saturacién como limite de aquello que puede transmitirse. Sélo asi
resulta posible concebir el mensaje como cantidad medible.

Para medir cuantitativamente el mensaje, necesitaremos algun tipo de unidad
matematica. Dicha unidad también es primero medible y después cuantificable
(es decir, consideramos primero su aspecto estatico y luego su aspecto
dinamico, su transmision a través de un canal). Sea cual sea dicha unidad,
debera ajustarse a dos condiciones: a) no dependera de la complejidad del
mensaje, pues para la perspectiva del especialista primero debe estudiarse lo
simple, y sélo después lo complejo; b) su criterio seguird siendo la oposicién,
expresada en forma de disyuncion exclusiva. Tomando, pues, los mensajes al
margen de su complejidad, ¢qué mide la unidad del mensaje? Segun Moles,
su capacidad para producir reacciones, esto es, su originalidad o
imprevisibilidad. Siempre segin este autor, dicha imprevisibilidad puede
medirse cuantitativamente por medio de la teoria de las probabilidades. Por
otro lado, Moles adopta de la cibernética la idea de que toda eleccién de
elementos debe hacerse entre las dos alternativas de una disyuncion
exclusiva.

Considerando el aspecto dinamico de tales unidades, las incluimos en un flujo
de informacion. Alli, la unidad es un mixto de esa misma unidad en su aspecto
estatico y de cierta cantidad de tiempo. Es a partir de estas dos variables que
pueden proporcionarse las ecuaciones que permitirian medir el mensaje.

Ocupandose ahora de la estructuracion de los mensajes, es decir, de su

complejidad, Moles afirma lo siguiente: en su aspecto estatico, la complejidad
es la cantidad de preguntas binarias que definirian las relaciones respectivas
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de los elementos sin ambigledad. Definida asi, la complejidad depend : tanto
del nimero de elementos presentes en el mensaje como de la imprevisibilidad
de las relaciones entre los mismos, es decir, de su originalidad. Asi pues, la
complejidad se medira en los mismos términos que la informacion.

o No obstante, en otro sentido es evidente que la complejidad es algo mas que
mera informacién, es medicion de la previsibilidad de la recurrencia de
elementos. Moles llama “redundancia” a este aspecto, y lo distingue con
claridad de la informacién. Esta seria la medicidon de los elementos del
mensaje (su materia); aquella mediria el grado de complejidad del mensaje (su
forma).

« La complejidad ha sido considerada hasta aqui en su aspecto estatico. En su
aspecto dinémico, se relaciona, ademas, con sistemas, organismos, tacticas,
vinculadas no a la redundancia, sino a lo que Moles denomina la “entropia de
las acciones”, Este indice las relaciona con el conjunto del mundo de los
organismos.

e La informacion maxima se dara cuando los elementos tengan igual
probabilidad de recurrencia, es decir, cuando sean igualmente imprevisibles.
Pero si esta igualdad fuese absoluta, no habria mensaje alguno, pues no
habria orden ni estructura en su aparicion. El absoluto se plantea, pues, como
una paradoja.

Por lo que hemos visto al hablar de la complejidad de los mensajes, estos no se
presentan a nosotros como cantidades puras, sino en cuanto formas. Es logico, pues,
que Moles se ocupe de dicho concepto. De su teoria de las formas, expuesta en el
capitulo segundo de este trabajo, retenemos los siguientes aspectos:

o La teoria de la informacion pretende sintetizar dos puntos de vista a propdsito
del mensaje, el exploratorio o cuantitativo y el formal. Este tltimo se ocupa de
las formas, las cuales no son medidas, sino percibidas, y en consecuencia
remiten al receptor. A este respecto la ley fundamental es la siguiente: a mas
estructuracion del mensaje, mayor inteligibilidad. Asi pues, si el mensaje, esta
demasiado desestructurado, es decir, si sobrepasa el umbral maximo de
percepcion del receptor, este tiene dos opciones: bien se desinteresa del
mensaje, dejando de prestarle atencién, bien le impone formas para hacerlo
inteligible, proceso en el que se da coherencia al mensaje a través de formas
presentes en su memoria. Dicha coherencia es un pronéstico cuantificable,
pues se basa en una esperanza matematica por la que el receptor supone que

sabe lo que sucedera a partir de lo que pas6. A este indice de coherencia
Moles lo llama “periodicidad”.

» En segundo lugar, la forma no existe por si sola, sino por oposicién a un fondo,
. el cual, por definicion, no pertenece al ambito de la percepcion ni puede ser
descrito en si mismo. Hablamos de él “negativamente”, al modo de la teologia
negativa. Por otra parte, no tenemos percepcién del fondo, pero si cierto
conocimiento del mismo a partir de las dificultades que la forma encuentra
para transmitirse. Esto es lo que intentamos expresar al sustituir la distincion
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fondo/forma por la de ruido/senal. En este ultimo par, los conceptos no son
diferentes por naturaleza, pues ambos se encuentran en la forma, y se
distinguen sélo en que uno de ellos (la senal) interesa al receptor, en tanto que
el otro no. El ruido, por tanto, a diferencia del fondo, es cuantificable (ya que
también tiene un grado de imprevisibilidad). Asi, el ruido poseera un umbral
méaximo cuantificable, al igual que lo tenia la informacion. Este ruido maximo o

“ideal” sera lo mas proximo a la nocién de fondo que la teoria de la informacion
puede proporcionar.

» La pregunta por el mensaje, esto es, por la forma, se convierte asi en la
pregunta por la emergencia de la forma a partir del fondo o, en otros términos,
por el orden minimo que habrd que suministrar al ruido ideal para conferirle

identidad. Para ello, Moles propone un procedimiento llamado “coloracion de
ruidos blancos”.

» Vimos que dicha pregunta remitia al proceso por el que el receptor percibia la
forma y, en ultima instancia, a la memoria, la cual sirve para regular el
repertorio de simbolos que se le presentan. La estructuracion por la memoria
se realiza en tres etapas, correspondientes a los tres tipos de memoria, que,
segun Moles, son los siguientes: a) memoria instantanea, que retiene los
componentes que deben estructurarse; b) memoria de cierta duracién, que
integra los componentes retenidos por la memoria instantanea en un proceso

de estructuracion; c) memoria a largo plazo, que afecta a la retencion de
elementos estructurados.

» Los principios hasta aqui enumerados solo tienen sentido si pueden ser
aplicados, pero esto no implica que efectivamente puedan aplicarse. Moles
sostiene su aplicabilidad por otra via, arguyendo que, por desembocar todo el
desarrollo precedente en la memoria, cuyos contenidos provienen de un medio

sociocultural, dichos principios deben ser pertinentes a la hora de fratar este
medio.

En consecuencia, a partir de este momento alterabamos el orden expositivo de Moles

y nos ocupabamos de la aplicacién de estos principios al medio sociocultural, aspecto
del que retendremos cinco tesis principales:

e A pesar de que la cultura afecta a todos los individuos presentes en la
sociedad, al hacerse mas compleja tiende a crear un micromedio de
especialistas en la creacion de objetos culturales. Advertimos asi que la
especializacion es, ademas de un presupuesto de esta teoria, una de sus tesis
concretas, uno de los puntos que permite explicar. De este micromedio se
distingue un macromedio que constituye el resto de la sociedad. Es a este
macromedio al que los mass-media afectan prioritariamente. Al haber
distinguido de esta forma entre los productores y los consumidores de la
cultura, Moles considera posible concebir los productos culturales como
mercancia cuantificable, con lo que se siente legitimado a aplicarles la
terminologia de la economia marxista.
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« Esta division entre macro y micromedio y su relacion variable conlleva cierio
numero de problemas. El primero de ellos es un problema de tipo humano, que
se deriva del hecho de que el predominio del macromedio que introducen las
modernas tecnologias da como resultado una “cultura mosaico” que, en
opinion de Moles, desestabiliza la psique del individuo. Los otros dos
problemas son de orden tedrico, pues se plantean a raiz de la aplicacion de los
principios a los que hemos llegado en los dos primeros capitulos de esia
secciéon al campo sociocultural. E! primero de ellos cuestiona qué tipo de
relacién debe darse entre lo particular y lo global para que la medicion de los
productos culturales sea posible; el segundo se interroga por qué unidad
haremos servir para medir dichos productos. La respuesta de Moles al primero
de estos dos problemas postula una distincion entre la cultura individual y la
cultura social, siendo el conjunto de las culturas individuales la masa de
atomos que, al combinarse con mayor o menor complejidad, da como
resultado la cultura social. En cuanto al segundo problema, Ia unidad por la
gue se mide la cultura sera el resultado de la medicion de la originalidad del
mensaje multiplicado por la importancia de las relaciones que mantiene con
respecto al marco sociocultural en que se inscribe.

» Estas relaciones vinculan entre si al conjunto de la sociedad, porque en ella
los emisores son a la vez receptores y viceversa. Esta idea es la base a partir
de la cual se postula la existencia de un “ciclo sociocultural”, el cual, segun
Moles, reviste la misma forma que el intercambio econdémico salvo porque en
este el productor de mercancias ve cémo le es alienado el fruto de su trabajo,
en tanto que en aquel el productor sigue poseyendo las ideas que plasmoé en
un producto cultural al entregarlas, méas aun, se enriquece al darlas.

o Los mass-media tienen valores propios. Ante todo, modifican la nocion de
“importancia” hasta el extremo de identificarla con la de “inteligibilidad”.
Ademas, el nimero de mensajes que aportan es muy superior al del ciclo
sociocultural tradicional. Por ultimo, afectan al conjunto de la sociedad, pues
también el micromedio se ve influido por ellos directa o indirectamente (a

través de la repercusion de estos sobre el macromedio con el que el
micromedio coexiste).

e La seleccién de los materiales que componen los mensajes difundidos por los
mass-media no es, con todo, completamente arbitraria. ¢En qué consisic
entonces el criterio de los mass-media? Segun Moles, este no es otro que el
de la accesibilidad de los mensajes, la tendencia a hacer preciso el mencr
esfuerzo posible para su comprension. Dicho criterio lleva a los productores de
tales mensajes a acondicionarlos y diluirlos, haciéndolos mas y mas banales.

La critica de Moles a los mass-media tiene como fundamento una valoracién
negativa de este hecho.

A partir de este punto, retomabamos el hilo de la exposicién de Moles en Tgorig de la
informagcion y percepcién estética con objeto de descubrir los limites de su teoria, a lo
que anadiamos una critica de Bergson relativa a la pretension de egte proyeci
cuantificador. Resumiremos este tramo final de la primera seccién del siguiente modo:
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» El simbolo (producto del proceso de simbolizacion realizado por medio de la
memoaria al que aludimos mas arriba) tiene la peculiaridad de que provoca
reacciones pese a ser conocido por completo. Esto debe resultar chocante,
desde la teoria de la informacioén, porque esta sostiene, en consonancia con
los principios expuestos, que con una redundancia del 100% la informacion
seria nula, lo cual no sucede en este caso. Moles cree salvar la paradoja
introduciendo la distincion entre la informacion semantica (la estudiada hasta
aqui) y la informacion estética (que provocaria reacciones pese a ser
conocida). Ahora bien, la informacién estética es tal que sus reglas se
“‘conocen mal”, es decir, no se aplican invariablemente, puesto que supone
grados de libertad. La paradoja no se ha salvado, pues esta introduccioén de la
nocion de libertad choca con el determinismo que, como vimos, caracterizaba
a la teoria de la informacion.

e Dado que la frontera entre estos dos tipos de informaciéon no parece definirse
claramente desde el punto de vista de la teoria, Moles propone dos
procedimientos técnicos para separarlos. El primero de ellos, el descrestado
infinito, elimina la informacion estética, dejando la informaciéon semantica en
estado puro. El segundo, la inversion, elimina la informacién semantica hasta
cierto punto, pero no totalmente. Nos encontramos, pues, con una asimetria
entre los dos procesos de discernimiento de los tipos de informacion.

» La inversion no puede, como hemos visto, ser llevada al infinito, luego debe
tener un grado maximo en el que dicha tendencia frustrada hacia el infinito se
manifiesta. Este grado se encuentra, seglin Moles, en determinadas formas de
poesia y en buena parte de los procesos que caracterizan a la esquizofrenia.

» Hasta aqui, los limites de la teoria de la informacién se nos han manifestado
en las consecuencias uUltimas de la misma. Pero también encontramos un
limite en lo relativo a sus presupuestos, los cuales no son otros que los del
proyecto general de cuantificacion, que dicha teoria comparte con otras. A
este proyecto lanza Bergson la siguiente critica: todas las teorias adscritas a él
suponen justo lo que deberian demostrar, esto es, que los intervalos
cuantitativos entre sensaciones son tan reales como las sensaciones mismas;
ahora bien, estas tienen un aspecto cuantitativo y otro cualitativo, en tanto que
aquellos son meras cantidades. Sin esta confusion, no podria reducirse todo a
cantidad. Exponemos con mas detalle esta critica en el apartado 4.2. de la
seccion primera.

Los limites de esta teoria se derivaban del hecho de que esta fuera un ejemplo
particularmente explicito de pensamiento articulado en torno a la oposicion de pares de
conceptos. Se nos ocurria entonces intentar abordar la comunicacién desde un punto de
vista no opositivo, con la intencion de evitar tales limitaciones. Para ello recurriamos a la
obra del canadiense Marshall Mc Luhan, cuya distancia con respecto al proyecto de
Moles es notable y explicita. Sin embargo, he aqui que, precisamente por ser la obra de
Mc Luhan un intento de explicar la comunicacion al margen de la perspectiva del
especialista, no aborda los asuntos que nos interesan aqui de un modo lineal y
sélidamente argumentado, sino Gnicamente por medio de fragmentos, opiniones e ideas
que contribuyen a delimitar o a sugerir una respuesta a estos temas, nunca definiria por
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completo. Hemos tenido, pues, que introducir ese razonamiento formal y sélido, o mejor,
buscarlo en el seno de la obra mcluhaniana, siguiendo el ejemplo de otro desarrollo
tedrico que nos ha parecido adecuado seguir. En nuestro caso, tal ejemplo ha sido la
trayectoria critica kantiana, y muy en particular la nocién de “imperativo categérico” en
tanto que criterio inmanente. Pues bien, si tal imperativo es un criterio, serd porque hay
algo que excluye; pero, si es inmanente, serd que eso excluido en realidad se auto-
excluye por su propia condicion, y el criterio no hace mas que expresar esa
autoexclusion en términos légicos. Esta ha sido la base tedrica de la segunda seccion de
esta obra, que reunimos a continuacion.

+ Toda extension de los érganos y / o de los sentidos humanos es, en opinion de -
Mc Luhan, un medio de comunicacién. Pese a esto, no todos los medios
extienden todos los 6rganos y sentidos, ni los extienden de la misma manera.
Los medios de alta definicion o "calientes” son aquellos en los que se extiende
un solo sentido con un alto grado de definicion. Los medios de baja definicion
o “frios” extienden todos o varios sentidos con un bajo grado de definicion. Los
medios calientes tienden a privilegiar las extensiones del ojo, los medios frios
privilegian todos los sentidos, y en particular el oido y el tacto. De esta divisiéon
surge la diferencia entre la escritura (caliente) y la oralidad (fria).

« En cierto sentido, todo medio afecta a la totalidad de los érganos y de los
sentidos del ser humano, de modo que la tendencia a privilegiar uno solo de
ellos que Mc Luhan detecta en los medios calientes encierra una
contradiccion. Es esta incoherencia interna lo que el imperativo categoérico
excluye. Mc Luhan ve en la peculiar contradiccion intrinseca a la escritura un
posible origen para la esquizofrenia, y encuentra los albores de este proceso
en la introduccion del alfabeto fonético en la Grecia clasica.

¢« La cima del proceso iniciado en Grecia es alcanzada con la invencion de la
imprenta, que introduce, ademas, los caracteres de homogeneidad, linealidad
y repetibilidad indefinida que caracterizan, segun el teérico canadiense, cierta
mentalidad. El fin de esta etapa "explosiva” (tal es el término que acufa Mc
Luhan a este respecto) llega con el advenimiento de las tecnologias eléctricas
“frias”, que marcan el inicio de un proceso “implosivo” en el que actualmente
estamos inmersos. En este nuevo proceso se deja ver con mayor claridad que
el mensaje es la tecnologia misma (el medio es el mensaje), pues esta, al ser
fria, ya cumple con la condicion que el imperativo categérico le imponia. La
tecnologia que hace posible esta transformacion radical es la luz eléctrica,
pues es la que introduce el mayor cambio de escala, ritmo o patrones en los
asuntos humanos. De ahi se sigue el que no pueda seguir sosteniéndose la
teoria que privilegia al mensaje por encima de las restantes nociones del
esquema de Lasswell, como es la de A. Moles.

* (Qué clase de organizaciéon social implican estos nuevos medios de
- comunicacion de masas? Estamos muy lejos de tener una idea perfectamente
delimitada de ello, pero podemos aventurarmos a predecir ciertos aspectos a
partir de las consecuencias de las mismas que ya conocemos. Mc Luhan se
sirve para ello de una estructura tetradica en la que se cuestiona para cada
medio qué es lo que intensifica y qué deja obsoleto en la cultura, qué recupera
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y como se modifica cuando es llevado mas alla de los limites de su potencial.
Dicho esto, puede parecer que el tétrade esta constituido por dos pares de
oposiciones, cuando no es tal; en realidad, tales pares reflejan las operaciones
de los dos hemisferios del cerebro humano, por lo que su accién conjunta no
solo no es contradictoria, sino que resulta necesaria. Con todo, si hasta ahora
habia predominado el pensamiento del hemisferio izquierdo sobre el del
hemisferio derecho, el proceso implosivo conllevara en lo sucesivo la
hegemonia del hemisferio derecho. Mc Luhan y sus colaboradores llamaron
(entre otras maneras) “transito del angelismo al robotismo” a esta operacion. El
robotismo propio del mundo que empiezan a construir los medio frios no es,
sin embargo, una panacea. lLos cambios radicales que implica su
advenimiento, y en particular la etapa de transicion entre los dos modelos de
pensamiento, supone un periodo de crisis que, a juicio de este autor, conlleva,
de nuevo, un alto riesgo de esquizofrenia para el individuo.

La obra de Mc Luhan nos deja, sin embargo, a las puertas de cierto niumero de
problemas que nos parecen mucho mas importantes. ¢En qué consiste esa
esquizofrenia? ¢Hasta qué punto esta categoria clinica estd vinculada a los
funcionamientos sociales y a las transformaciones en el ambito de los medio de
comunicacién, concebidos en el sentido amplio que a esta expresion confiere Mc Luhan?
¢Qué vinculo une al pensamiento del hemisferio derecho (no opositivo) con la
esquizofrenia, o mejor, con algin momento de la misma en que la disociacion, su rasgo
caracteristico segun la psiquiatria, ain no se ha producido? Estas preguntas no reciben
solucion en la obra del pensador de Toronto, y ello porque, a pesar de sus esfuerzos por
escapar a la especializacion y a la oposicidn, el objeto de su obra sigue siendo un campo
especifico (los media) y su postura se halla enfrentada a otras teorias que se dedican al
estudio de ese mismo campo (como, por ejemplo, la de Moles). Era preciso, pues, para
completar esta investigacion, recurrir a la obra de autores que, sin tratar especificamente
(aunque si puntualmente, e incluso con cierta asiduidad) la probleméatica de los medios
de comunicacion, nos ofreciesen una version de la esquizofrenia como problema
fundamental del proceso que ya hemos apuntado. Estos autores fueron Deleuze y
Guattari, a quienes dedicamos la tercera seccion de esta obra, no con la pretensién de
agotar la totalidad de su pensamiento, mucho mas rico que la version que de él hemos
expuesto, sino con la intencion extraer de él algunas lineas maestras capaces de
orientarnos en el tratamiento del problema que nos ocupa. Su obra conjunta incluida bajo
el paragrafo de <<esquizoandlisis>> era estudiada por nosotros en cinco grandes
etapas. En la primera de ellas recopilamos, con vistas a clarificar los interrogantes
abiertos en la seccion anterior, las siguientes aportaciones teéricas del esquizoanalisis:

¢ La esquizofrenia no es sino el resultado de la detencion de un proceso que es
aquel por el que el deseo produce lo real. Este proceso no se confunde, por
tanto, con su interrupcién brusca, pese a tener cierto parecido con respecto a
ella. Deleuze y Guattari llaman “esquizia” al elemento caracteristico de dicho
proceso, que podemos equiparar al “pensamiento del hemisferio derecho”
postulado por Mc Luhan, es decir, a una nueva imagen del pensamiqnto. Esta
es, pues, el objetivo final que persigue el devenir de los medios, que
describiamos a través de una estructura tetradica. Por ser su objetivo ultimo,
viene a ser algo asi como la quinta instancia anadida a las cuatro que
componen el tétrade, si bien también puede concebirse como el elemento
dinamico presente en sus cuatro partes.
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» Concebida en tanto que quinta instancia afadida a las cuatro partes del
tétrade, la esquizia es descrita en los términos de un plano de consistencia de
los objetos parciales, de los cuales no resultaria la totalizacion en un objeto
unico que el complejo de Edipo supone. Asi, frente al deseo como carencia del
objeto total, la esquizia o el plano de consistencia son la condicion para
entender el deseo como produccion.

» El complejo de Edipo desempefia, asi, en Deleuze y Guattari, el papel de
aquello que el imperativo categérico rechaza por ser contradictorio en si
mismo. Hemos analizado dicha contradiccion en términos logicos en el -
apartado 1.3. de la tercera seccion, y expuesto la formacion histérica del
concepto de “Spéltung” como clave para tal contradiccion en al paragrafo 1.4.

Estas aportaciones tedricas conllevan una modificacion radical-en la estructura
tetrédica, que pasara a estar compuesta, por un lado, de sus cuatro etapas, articuladas y
divisibles a su vez en sub-etapas, y el plano de consistencia. Los capitulas 2 y 3 de esta
seccion estudian varios aspectos de esta modificacion, pero en particular caracterizan al
tétrade como un sistema de estratos (capitulo 2) y analizan las consecuencias de la
escision entre dicho sistema a nivel global y particular (capitulo 3). Sobre el primero de
estos dos asuntos destacamos las siguientes tesis generales:

» Si consideramos el sistema de los estratos con independencia del plano de
consistencia, esto es, como susceptible de estar separado con respecto a él
(lo cual no es otra cosa que la Spaltung o disociacion esquizofrénica), los
concebimos como un conjunto cerrado y articulado, o sea, como un sistema
totalizable, y no como una sucesién de objetos parciales. El sistema supone la
reduccion a la unidad trascendente. Siguiendo la terminologia de Artaud,
Deleuze y Guattari llaman “Dios” a esta unidad escindida del plano de
consistencia y “juicios de Dios"” a los estratos que componen el sistema.

o La multiplicidad se genera a partir de la unidad sumando al género la
diferencia especifica, o a esta la diferencia individual (Platon). Lo que nos
interesa aqui es resaltar la estructura necesariamente doble que, en el seno
del sistema, sirve para organizar. Esta estructura de doble articulacién o
“double bind” (Bateson) es a la vez lo que permite unificar el sistema y lo que
hace posible concebirlo al margen del plano de consistencia - asi, tendra que
ser el origen de la Spéltung. Y efectivamente, el esquizoanadlisis considera al
double bind como una conducta que comporta una contradicciéon interna y

conlleva una esquizofrenizacion en el individuo sobre el que dicha accién se
ejerce.

* En la doble articulacién detectamos, en primer lugar, una diferencia real entre
el contenido y la expresion; en segundo lugar, también entre el contenido y la
expresion, descubrimos una presuposicion reciproca; por Ultimo, el interior y el
exterior de cada estrato estan relacionados. Este ultimo aspecto nos sirve para
concebir la relaciéon entre figura y fondo de un modo inmanente, a diferencia
de la oposicidon trascendente que entre estos dos conceptos establecia Moles.
La doble articulacién afecta también, pues, al interior del estrato, y no solo a la
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organizacion del conjunto de los estratos (nuevo sentido de la aplicacion en el
sistema de los estratos); en otras palabras, también en el seno del estrato, en
su “"anillo central” (término que emplean Deleuze y Guattari) se producen
aplicaciones de dentro a afuera y viceversa, flujos y reflujos, adaptaciones de
la forma a las condiciones del fondo y transformaciones de dichas condiciones
en funcion de estas adaptaciones formales.

Tanto el exterior como el interior (e incluso el limite) del anillo central del
estrato son relativos; asi pues, el medio del que el estrato obtiene sus
materiales y energias no sera en rigor ni “exterior” ni “interior”, sino mas bien
“asociado”, es un socius. Dicho medio se relaciona con el organismo, con la
articulacion de los estratos, por medio de un codigo. Es asi como el problema
de la comunicacion, de la mediacién a través de un cédigo se reformula a
partir del sistema de estratos escindido en la Spéltung esquizofrénica.

Por operar entre las distintas partes del estrato, las cuales son todas relativas,
el cédigo mismo también participa de esa relatividad, lo que significa que la
codificacion comporta cierto numero de descodificaciones; o, en otras
palabras, la aplicacion del cédigo en los estratos implica fendbmenos de “no
rigurosidad” en la codificacion. Estos procesos suceden fundamentalmente a
nivel molecular; pero, a nivel molar, esto es, perceptible y susceptible de ser
incluido en la totalidad del marco social y cultural, se manifiestan en la remision
a territorialidades, en tanto que la condicion sine qua non para las sustancias
formadas es el territorio. Pues bien, incluso en este nivel, las
territorializaciones no se dan con un rigor absoluto, sino que pueden verse
acompanadas por desterritorializaciones y reterritorializaciones. En virtud de
estos distintos procesos, el esquizoanalisis distingue las desterritorializaciones
relativas (negativas o afirmativas, segin estén o no subordinadas a una
reterritorializacion posterior) de las desterritorializaciones absolutas. El
absoluto reaparece aqui, pues, no como una paradoja, sino como un referente
final de coherencia de los procesos que apuntan hacia fuera del sistema de los
estratos, es decir, hacia el plano de consistencia. También es en funcién de
tales procesos que cabe clasificar en distintos tipos a los estratos, tarea a la
que nos hemos dedicado en el apartado 2.3.6. '

El absoluto de las desterritorializaciones apunta hacia el plano de-consistencia
en tanto que no articulado ni estratificado. Retomando los términos de Artaud,
llamaremos “cuerpo sin érganos” al plano de consistencia asi descrito, es
decir, en tanto que sirviendo de registro de las intensidades que los distintos
procesos a que nos hemos referido mas arriba producen.

El rechazo de la perspectiva del especialista comportaba la preminencia teérica de lo
molar sobre lo molecular. Asi pues, el esquizoandlisis no considera completo el
planteamiento de los problemas si estos no son referidos a su significacion social. Dicha
relacion entre lo molar y lo molecular no reviste el caracter de una oposicién entre lo
social y el deseo; al contrario, ambos polos son concebidos como dos formas de
produccion que deben implicarse mutuamente. En el capitulo tres enumeramos e
intentamos dar razén de esta revolucién tedrica, denominada “micropolitica del deseo”
por Guattari, autor del que extraemos los siguientes postulados fundamentales:
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« La micropolitica no separa las esferas de la politica y del deseo, como hace el
psicoanalisis, ni aplica lo particular (el deseo en tanto que carencia) a lo
politico, como hace la macropolitica. En lugar de eso, plantea la posibilidad de
concebir tanto la politica como el deseo en términos molares, motivo por el
que Guattari se centra en el analisis de la organizacion actual, a la que
bautiza con la expresion “capitalismo mundial integrado” (CMI).

« Guattari distingue los capitalismos nacionales y los capitalismos imperialistas,
con sus ambiciones de expansion terriotrial (organizaciones “explosivas”
segun la terminologia de Mc Luhan) del CMI, momento en el cual el sistema
politico y econémico se ha expandido a todo el planeta y no puede dedicarse -
a ofra cosa que a controlar cada vez con mas detalle la produccion, la
distribucion, el consumo y todos los restantes aspectos de la vida social. Este
proceso implosivo recibe el nombre de “clausura” en la obra de Guattari. El
CMI se caracteriza, ademas de por la clausura, por los procesos de
desterritorializacion relativa y por la segmentariedad de la sociedad, haciendo
coincidir en el mismo sistema zonas de hiperdesarrollo con zonas de
subdesarrollo, democracias y regimenes totalitarios, segun las exigencias que

el conjunto de axiomas por el que se adapta a sus nuevas necesidades se lo
exige.

* El deseo no es solo una de las dos formas de la produccion, es también
aquella desde la que no se puede intentar subordinar ninguna de esas dos
formas de modo invariable a la otra. Por ello, es la revolucion deseante la que

plantea el elemento comun a lo molar y lo molecular, que no es otro que la
produccion.

El cuarto capitulo de la tercera seccidon es una sintesis de las tesis vertidas en los dos
capitulos precedentes y de la nocién mcluhaniana de tétrade. Nuestro objetivo consiste,
al establecer dicho vinculo (que, junto con nuestro uso del pensamiento kantiano y la
propuesta de una apologia del fracaso incluida en la cuarta seccion, constituye, a
nuestro juicio, una de las aportaciones mas importantes de nuestra investigacion) en la
adquisicién de un esquema conceptual (un “nuevo tétrade”) que nos permita analizar las
organizaciones sociales en virtud de los criterios relativos o inmanentes del
esquizoandlisis. Esta finalidad condiciona nuestra division del capitulo en las siguientes
cinco partes.

e Criterios inmanentes: que el deseo y lo social sean ambos formas de
produccién significa que tienen algo en comuin; que puedan distinguirse
implica que se diferencian en algo. Deleuze y Guattari expresan esta idea
diciendo que estos dos términos son idénticos por naturaleza, pero diferentes
en su regimen, en su registro. De la combinacion de los pares diferencia de
naturaleza / identidad de naturaleza y diferencia de régimen / identidad de
regimen obtenemos un total de cuatro posibilidades, que se corresponden con
las cuatro partes del tétrade. Como una de ellas (la identidad de naturaleza y
diferencia de registro entre los dos modos de produccién) no se sigue
represion alguna, y partiendo de la base de que toda organizacion social ha
implicado algin tipo de represion, se sigue que podemos dividir las
sociedades en tres grandes grupos. Del cuarto cuadrante del tétrade no
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podemos hablar con la misma precision, si bien podemos intuir algo del
mismo a partir del limite que define al cuadrante que le precede
inmediatamente. De cada una de las tres organizaciones sociales aludidas
nos preguntamos a) cual (y por qué precisamente ese) es su socius, 2) queé
tipo de represion general ejerce, 3) en qué procedimientos concretos se
manifiesta esa represion general y 4) a partir del punto anterior, hacia qué
tiende, considerada globalmente, dicha organizacién y por qué transgrede su
propio limite, dando paso a la que le sigue, segun el orden de sucesiéon que
se halla representado en el tétrade.

Primer cuadrante: la primera de las tres organizaciones sociales aludidas
recibe en El Anti-Edipo el nombre de “maquina territorial primitiva”. Es asi
porque el socius es, para las formas de producciéon vinculadas a esta
maquina, la tierra. Su represion consiste en dar por supuesta, ademas de la
identidad de naturaleza, la identidad de régimen de la producciéon deseante y
la produccion social-técnica. Esta caracteristica se manifiesta en la distincion,
descrita por C. Levi-Strauss en su Antropologia estructural entre los
procesos de alianza y de filiacion por los que se estructura esta maquinaria
social, y en particular en la irreductibilidad del primero de ellos al segundo
("plusvalia de co6digo”). La maquinaria social intuye entonces su estado
precario, y la rivalidad de clanes o la alianza entre ellos la empuja a una
expansion territorial que desemboca en nuevas instituciones (el Estado, el
Imperio) de un rango completamente distinto.

Segundo cuadrante: la maquina despoética barbara, cuyo socius es el propio
cuerpo del déspota, viene a sustituir a la maquina territorial primitiva. Esto es
asi porque su represion caracteristica se basa en la identidad de régimen y la
diferencia de naturaleza entre las dos formas de produccién, encarnandose la
produccién social en dicho cuerpo, que se emplaza en la cima de la
organizaciéon jerarquica de todos los ambitos sometidos al orden de la
macropolitica. Esto conduce a la subordinacién de las codificaciones a las
territorializaciones, proceso que Deleuze y Guattari llaman “la tirania del
significante”. En vista de que esta maquinaria es eminentemente territorial, si
bien en otro sentido que la maquinaria social primitiva, su limite es el limite de
la expansion, es decir, el planeta, motivo por el cual también en ella se tiene
cierto conocimiento de su propia provisionalidad.

Tercer cuadrante: la maquina capitalista civilizada, cuyo socius es el capital,
es la tercera forma de organizacién social. Su represion se caracteriza por la
diferencia de naturaleza y se manifiesta en la paradoja de Quesnay, cuya
conclusion ultima (vs. paragrafo 4.3.4., c) ) es que el avance tecnolégico no
crea el capitalismo, sino que es requerido por él. El capitalismo no halla su
limite en otra organizacion social, sino en si mismo, en su propio caracter
paraddjico, que le determina a desplazar permanentemente dicho limite.

En el limite desplazado del capitalismo no encontramos el socius ni las
magquinas sociales-técnicas, pues éstos son los que permiten la extraccion de
la plusvalia maquinica (tecnologica) y humana, sino las maquinas deseantes
definidas como distintas por naturaleza respecto a la produccion social. Ahora
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bien, ya que dicha distincién no era otra cosa (por lo dicho en los capitulos 1y
2 de esta misma seccion) que la Spaltung esquizofrénica, sera la
esquizofrenia lo que se produzca en el limite interno del capitalismo. Asi, el
capitalismo soélo es el limite de toda organizacion social a fuerza de tener a la
esquizofrenia como limite interno.

Parece que con esta incursién en el pensamiento esquizoanalitico nos hemos
desviado un tanto del problema de los medios de comunicacion. Retornar a dicho asunto
a partir del programa del esquizoanalisis es el objeto de la cuarta seccioén de esta obra.
Antes, sin embargo, hemos querido resumir las alusiones de Deleuze y Guattari respecto
a tal dominio de problemas en los siguientes tres puntos:

 La funcién del lenguaje no es, segun estos autores, la de comunicar un
mensaje, sino la de hacer que las palabras funcionen como consignas, esto
es, que no sodlo digan cosas, sino que las hagan (ejemplo: el performativo).

o Al privilegiar el aspecto informativo en el lenguaje, la teoria de la informacion
elimina el fondo, que es indisociable de la consigna. Esta es, pues,
comunicacién y no mera informacion, y por consiguiente no es reductible a la
nocion informacionista de “redundancia”.

e Asimilar las diversas formas lingtisticas a partir de las dos tesis anteriores nos
lleva a formular la necesidad de un tétrade de los regimenes de signos que
exprese a la vez las diferencias y la relacién entre ellos. El estudio de este
novisimo tétrade es el objeto de la pragmatica del lenguaje, la cual se divide,
a su vez, en cuatro aspectos (generativa, transformacional, diagramatica y
maquinica) correspondientes a los regimenes de signos definidos por medio
de la estructura tetradica.

El esquizoanalisis apunta, de este modo, en el sentido de una nueva perspectiva
desde la que estudiar los medios de comunicacién, pero no se plantea como una
imperiosa necesidad el profundizar ese estudio. La ultima seccidon de este trabajo
pretende emplazarse en este vacio tedrico y, para ello, en lugar de recurrir a una unica
referencia textual, se sirve de autores de distintos dominios, tomando de ellos los
elementos que le permitan articular una propuesta esquizoanalitica relativa a los medios
de comunicacion de masas. Por descontado, la originalidad de esta propuesta se ve
contrapesada por el riesgo que supone carecer de un referente bibliografico. Esto,
esperamos, debe ser un motivo para canalizar la discusion que trata los grandes
interrogantes que planean sobre la comunicacién humana y sus medios, antes que un
obstaculo tedrico insalvable. La particularidad de esta cuarta seccién queda definida en
lo esencial por el siguiente detalle: asi como en las paginas anteriores habiamos seguido
una trayectoria similar a la kantiana (con especial atencién a la nocién de imp=rativo
categorico y al principio de no contradiccion que conlleva), en lo sucesivo nos
distanciamos de la misma. Para ello asumimos un punto de vista que no pretende
denunciar las contradicciones, sino mas bien descubrir las paradojas, plantear los
problemas en lo que de irresolubles tienen, sin que esta insolubilidad les prive
necesariamente de valer. Conservamos, eso si, ciertos parecidos con la trayectoria
critica de Kant (hablamos entonces de un <<paralelismo>> entre ambas posturas),
parecidos que tienen su base en el reconocimiento de la escisién entre dos dominios y
en la existencia de algo previo a (o mejor, <<al margen de>>) esa escision. Hecha esta
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advertencia, nos proponemos la consecucion de un tétrade de los media, esto es, de un
constructo conceptual cuyos polos no sean opuestos (lo que excluye a toda dialéctica)

sino extremos de la problematicidad. En este intento, destacamos los siguientes grandes
hitos:

e La escision entre los dos dominios de validez y la escision esquizofrénica
Jtienen algo en comun? Nosotros distinguimos tres elementos en la escision
entendida en el primero de estos sentidos, a saber. negacion, asimetria e
ignorancia del propio proceder. Los mismos elementos se encuentran, bajo
otro aspecto, contenidos en la nocion de Spéltung, si bien esta ultima afade
un cuarto aspecto: no es soélo el resultado de una represion, también implica
la liberacion de ciertas estructuras. Este doble sentido se halla presente en el
funcionamiento del CMI, y por ello la esquizofrenia resulta mas adecuada para
explicar las operaciones sociales molares que la dialéctica.

* A aquello que permanece al margen de la escision entre los dos tipos de
maquinas (es decir, de la represion) le hemos llamado inmanencia. ¢De qué
concepto nos serviremos para ocupamos adecuadamente de ella? Si escapa
a la represion, cuya forma mas acabada es el CMI, no cabra buscarla en los
problemas relativos a la diferencia de naturaleza entre ambas maquinarias,

' pues ésta es precisamente el nucleo de la represion capitalista. Sera, pues,
en las diferencias de régimen entre las maquinas deseantes y las maquinas .
sociales-técnicas donde habra que buscar dicho concepto y, en particular, en

la mas significativa de ellas: el fallo, el fracaso inherente a la produccion
deseante.

e EI CMI se caracteriza, en primer lugar, por la condena del fracaso, por
reservar al éxito el papel de criterio trascendente de la produccién. El Exito es
un concepto mas amplio que el beneficio; si éste tenia sus propias instancias
de antiproduccion (policia, ejército,...) aquél afiadira otras nuevas, entre las
cuales destacan los mass-media. Estos tienen, en el CMI, la misién de definir
lo més nitidamente posible la frontera que separa al éxito del fracaso, con
objeto de marginar a este Gltimo del resto de formas de la produccion social.

El criterio trascendente de Exito caracteriza, por consiguiente, al CMI. Nosotros
hemos defendido la tesis segln la cual este criterio es construido en las formas sociales
anteriores al capitalismo, las cuales, segun el esquizoanalisis, son dos, la sociedad
primitiva y la sociedad despética. Antes de analizar los media en si mismos hay que
estudiar, a nuestro juicio, como se forma el criterio operante en los mass-media (es decir,
en los media que constituyen un mecanismo de antiproduccion en el CMI). El conjunto
viene a formar un tétrade: las dos fases de construccion del criterio trascendente, una
tercera fase, en la que dicho criterio opera, y una cuarta, en la que se plantea la nocion
de inmanencia de los criterios. A estas cuatro etapas hemos dedicado las ultimas
paginas de este trabajo, que resumimos a continuacion.

e La estructura tetradica descrita posee, como hemos anunciado, un correlato
historico en cuyas dos primeras etapas se pasa del primer polo del eje
fracaso / éxito al segundo. Hemos denominado a ese transito “construccion
del criterio trascendente de éxito”, porque dicho criterio no opera desde un
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primer momento, sino que va siendo asumido paulatinamente bajo la presion
de determinadas circunstancias, de tal modo que los medios (las extensiones
de los 6rganos y sentidos humanos) se transforman para hacer posible la
construccion de este criterio trascendente. Esto no se hace, sin embargo, de
un unico modo. En una primera etapa, la forma de comunicacion primitiva
supone, como dice Colli en La filosofia de la expresion a proposito de la
epistemologia implicita en la mentalidad del hombre antiguo, una preminencia
del objeto sobre el sujeto, que se manifiesta en las formas a-personales de la
comunicaciéon, como es el caso del oraculo. En este periodo, y recurriendo
aqui a la distincion lacaniana entre falta, carencia y ausencia, descubrimos
una falta de estructura en las formas de comunicacion, que dota a estas de
un caracter precario, provisional. En la siguiente etapa (comunicacion’
despotica, para cuyo analisis seguimos el estudio de Bataille sobre El Estado
y el problema del fascismo) encontramos la tendencia opuesta: de un lado,

privilegio cada vez mayor del sujeto, inclinacién a concebir un “emisor ideal”;

de otro, una carencia de estructura. Carencia y falta se distinguen al modo de
la necesidad y la contingencia, esto es, mientras en la falta simplemente no
hay estructura, en la carencia, ademas de esto, deberia haberla. Las
consecuencias de dicha carencia estructural en los regimenes despéticos son

multiples, y han sido descritas en el apartado 2.3.2 de esta seccion. ‘

La tercera etapa se caracteriza por la ausencia de estructura, proceso en el
que la estructuracion se da, pero no en los términos que buscaba, por
ejemplo, la comunicaciéon despética. Esta exigia una estructura de la que se
pudiera reivindicar su realidad ontologica, de tal modo que conocer dicha
estructura seria conocer esa realidad. En la comunicacion moderna, esta
pretension se ve sustituida por una estructura funcional, o lo que es lo mismo,
de la que se reconoce su mera convencionalidad y su utlidad para
comprender y transmitir ciertos fenomenos. Como sefiala U. Eco en La
estructura ausente, esta funcionalidad implica que se exige que haya una
estructura, pero no se determina exactamente qué estructura debe haber, ni
que deba haber siempre la misma; en otras palabras, si se piensa en términos

deudores aun de la ontologia, hay estructuracion, pero la estructura esta
ausente.

En ultima instancia, lo que esta cuarta seccion pretende mostrar es hasta qué
punto la concepcion paraddjica del éxito y del fracaso y el esquizoanalisic
confluyen necesariamente. Cuando se afiade un cuarto término a las tre:
formas de la ilusién que tomaba en consideracion la dialéctica describe pai::
hacer de ella un tétrade, la llamamos “apologia del fracaso”, expresion esi:
que requiere, como minimo, dos puntualizaciones. En primer lugar, el fracasc
al que aqui nos referimos es un criterio inmanente del funcionamiento de la-
maquinas deseantes, y no su forma trascendente, gue se corresponde me:
bien con la carencia de éxito. Dicha concepcion del fracaso inmanente cuen':
con precedentes en la tradicién filoséfica, a los cuales hemos pasado repas’
en el paragrafo 4.2.1. En cuanto a la apologia, cabe decir que no nc-
referimos con este término al discurso que reviste la forma opuesta 2
critica, sino precisamente al que la formula méas profundamente, pus.
determina los limites internos de la ilusién (critica, etimoldgicamente, provier:
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de la palabra griega “critein”, que significa “establecer los limites de algo”). La
apologia del fracaso es, en suma, el discurso que permite plantear una
perspectiva esquizoanalitica a proposito de los medios de comunicacion
concebidos en un sentido amplio, es decir, al modo de Mc Luhan, como
extensiones de las capacidades potenciales del ser humano.

No quisiéramos poner punto final a este apartado de conclusiones sin llamar la
atencion sobre un ultimo aspecto: al examinar, en la segunda parte, los distintos tipos de
organizaciones sociales y de regimenes semidticos, comprobamos que a cada uno de
los tres primeros cuadrantes de sus respectivos tétrades le era inherente una
precariedad, un defecto caracteristico, ya fuera la falta, la carencia o la ausencia, que la
teoria se encargaba de describir. En el cuarto cuadrante, por el contrario, ninguno de
estos tres problemas se planteaba pero ahora, por compensacién, vemos que es en la
teoria misma donde los problemas se plantean, ya que no en la practica misma del
cuadrante en cuestion, y que esto se sigue invariablemente de la preminencia de los
criterios inmanentes sobre los trascendentes, aspecto este ultimo indisociable de la
<<apologia del fracaso>>.

*El conjunto de esta trayectoria, que reconocemos en algin punto abstrusa vy
_arrlesgada, si bien acaso por ello mismo nos ha parecido sugerente, nos sirve para
delimitar un dominio de problemas, mas que un programa de respuestas definidas e
indisolubles. Tal ha sido nuestra intenciéon a lo largo de las paginas anteriores y si
hemos conseguido trazar una frontera, por irregular o discontinua que esta pueda ser,
entre aquellas cuestiones pertinentes a dicho dominio y todas las restantes, habremos
dado por valido el esfuerzo que hemos dedicado a seguir, a perseguir incluso, tales

interrogantes a lo largo de sus multiples implicaciones, de sus inagotables
consecuencias.
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