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Conversacion con Javier Blanco sobre Bernard Conceptual.-
Stiegler, fil6sofo francés. » E-mail al autor

“La peste, dice Socrates, son los sofistas que se apoderan de la técnica de la escritura para producir un
discurso que no es verdad, pero que es eficaz.”
Bernard Stiegler

Presentacion:

Javier Blanco es Doctor en Informadtica (Universidad de Eindhoven, Holanda). Profesor titular de la
Facultad de Matemadtica, Astronomia, Fisica y Computacion de la Universidad Nacional de Cordoba.
Investigador categoria I del Programa de Incentivos y Director del proyecto reflexiones sobre
tecnologia, artefactos e informacion. Es Director de la Maestria en 7ecnologia, Politicas y Culturas
(U.N.C.). Especializado en las dreas de métodos formales, filosofia y computacion, filosofia de la
informacion y filosofia de la técnica, ha escrito numerosos libros y trabajos cientificos en Ciencias
de la Computacion, Matematica, Educacion y Filosofia. Entre ellos podemos mencionar algunas
compilaciones recientes: Amar a las maquinas, cultura y técnica en Gilbert Simondon (Ed. Prometeo.
C. A. Buenos Aires, 2015) y Zecnologia, politica y algoritmos en América Latina (Ed. Cenalte. Vifia
del Mar, 2020).
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Leonardo Vera: En diciembre de 2019 fuiste invitado a participar en el XIX Congreso Nacional de
Filosofia realizado en Mar del Plata. A la sazon, me servi de nuestra condicion de coterraneos y
conocidos de la infancia para proponerte que replicaras en Miramar tu conferencia “ Cyborgs por
naturaleza: inteligencia artificial y condicion humana”. Actividad auspiciada por Analytica del Sury la
Red A.A.P.P. Entonces, desarrollaste una muy interesante historia de como evolucionaron las
herramientas y maquinas hasta la cibernética de nuestros dias, desde una perspectiva también
filosofica que se puede escuchar en linea(1).

Ademas de repasar tu trayecto académico habria que destacar tu compromiso politico como
Secretario General de ADIUC, gremio de los docentes e investigadores universitarios de Cérdoba,
asi como el encuentro con Jorge Aleman en un programa de T.V en Coérdoba o con Horacio
Gonzilez como ejemplos de tu recorrido. Y presentarte, a los lectores del psicoanilisis, como
analizante que conoce co6mo funciona el divan. Entonces si, demos inicio a la conversacion sobre
Bernard Stiegler.

Seguro te ha sorprendido su muerte. ;Como pensar este final del filésofo?

Javier Blanco: -Hace casi un mes, agotado quiza por las manifestaciones hiperbdlicas de la estupidez
que han proliferado durante la pandemia y con varios problemas de salud, el filésofo francés
Bernard Stiegler decidi6 terminar su intensa y multifacética existencia.

L.V.: -No solo se elogia su lucidez. Lei por ahi que estuvo preso por robo a mano armada. En Pasar
al acto(2) él habla de cierta “transgresion” por la que termind en prision.

J.B.: -Tratando de sostener su emprendimiento gastronémico “Z Zcume de jours”, (La espuma de los
dias, bautizado seguramente asi por el libro del también amante del jazz Boris Vian), y con sus
condiciones financieras desmejorando, realiz6 varios robos a bancos, siendo arrestado en 1978.
Luego de estudiar filosofia en la carcel -donde permaneci6 cinco anos- nunca abandon6 su gusto
por el peligro, pensando siempre desde el riesgo, alli donde nada es facil.

Entre 1994 y 2001 escribi6 una trilogia monumental y renovadora, el primero de sus tomos fue su
tesis doctoral bajo la direccion de Jacques Derrida: Za técnica y el tiempo I: El pecado de Epimeteo(3).
Entre las muchas virtudes de esta obra esta el desarrollo de la idea de co-constituciéon de lo humano
y lo técnico (es el “qué” quien da lugar al “quien” y no al revés), el origen técnico del tiempo como
derivacion de la velocidad, y la centralidad de las formas de exteriorizacion de la memoria, que le

permiten postular una periodizacion novedosa de la modernidad.

Tres hechos marcan para Stiegler los cambios de época asociados a formas particulares de las
tecnologias mnemonicas. Primero, la aparicion de las maquinas con la revolucion industrial y la
automatizacion del saber-hacer (know-Aow). El gesto del obrero es registrado en la maquina y se
produce la proletarizacion, 1a pérdida de saberes y la cesion de estos al capital. Dice Stiegler que en
esta etapa se proletariza la subsistencia. Luego, la automatizacion de la experiencia sensible, con la
aparicion de los dispositivos analogicos de registro: 1a fotografia, el fonografo y, sobre todo, el cine.
Se produce una proletarizacion del saber-vivir (savorr-vivre), de las condiciones de existencia. Por
ultimo, con la reciente universalizaciéon de las tecnologias digitales, principalmente la aparicion de
Internet, se produce una auto-produccion de trazas digitales que terminan automatizando el saber
teodrico, produciendo la proletarizaciéon de mentes y espiritus, de las facultades noéticas, o, como
también lo llama, de la consistencia de la vida racional.
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L.V.: -A mi entender existen varios puntos de contacto entre las ideas de Stiegler y el psicoanalisis
de Jacques Lacan, a pesar de que éste le dirige importantes criticas. Pero 1a idea de exilio de la
naturaleza de la condiciéon humana, y la imposibilidad del sujeto en alcanzar la representacion, son
comunes. Pero a mi parecer su gesto intelectual, su operacion retorno a Gilbert Simondon es
estratégica y muy lacaniana.

J.B.: -Stiegler postulaba que lo que podemos llamar inteligencia noética, es siempre inteligencia
artificial, distinguiendo ésta de las formas de inteligencia implicadas en toda forma de vida,
inteligencia esta ultima “natural” y por lo tanto sin necesariamente un acceso reflexivo a la
conciencia. Preferia llamar a esa Gltima inteligencia organica, mientras reservaba el neologismo
“organologico” para hablar de la primera. Ninguna de ellas requiere sin embargo una hipo6tesis
representacional, y estarian relacionadas con la realizacion efectiva de objetivos dados.

La inteligencia noética y su forma especifica actual como inteligencia artificial es para Stiegler
entonces la continuacion de un largo proceso de exosomatizacion del pensamiento, sobre todo de
la memoria y la imaginacion...

L.V.: -Me hacés pensar en una anécdota que tengo con mi hijo de 9, jugaba Roblox (un videojuego
multijugador en linea, que comparten con su prima —ella en Neuquén. Los usuarios pueden crear
sus propios mundos virtuales e interactuar, elegir su apariencia, elegir un cuerpo 3. Son unas
escondidas a la inversa, juegan a encontrarse en un mundo virtual donde corren, saltan, mueren y
vuelven). Rien a carcajadas, el otro dia se lamentaba ironico: “£stoy cansado de morirme”. No pude
evitar detenerme en su expresion!

J.B.: -Me recuerda la frase de Mort Cinder, el comic de Alberto Breccia. Este decia “Qué bueno es
respirar... Sobre todo, después de haber muerto... Cansa tanto morirse... Y duele mucho...”.

L.V.: -Claro, es muy actual. A proposito de esto que decis, German Garcia —y creo que viene a
cuento- usaba ese personaje para figurar la reversibilidad del fantasma. Tomaba ese personaje Mort
Cinder de Breccia, y a éste como pionero de esa figuracion. Explicaba que es un ejemplo perfecto de
la topologia del fantasma, es la inversa del mito del héroe que analiza Sigmund Freud, con Edipo. El
héroe tragico es rescatado de nifio de la muerte, y muere de viejo tratando de entender por qué es
salvado y condenado. El otro; vuelve de la muerte para vengarse de esas vidas que son su condena,
y no logra morir. Hoy que las figuras de héroes que vuelven de la muerte y viajan en el tiempo
estan a la orden del dia. Ademas, viene muy bien para ejemplificar al sujeto de las adicciones...

J.B.: -Bernard Stiegler, siguiendo a Norbert Wiener, sefiala que la artificialidad creciente de 1a
inteligencia producida por la exosomatizacién cibernética, puede también generar una estupidez
artificial a escala industrial, en tanto la humanidad abandona el conocimiento y su concomitante
camino de lucha contra la entropia.

La inteligencia natural puede fallar, lo cual en general implica la muerte del organismo, pero no
podria existir la estupidez natural, en cambio la inteligencia artificial abre la posibilidad, largamente
actualizada en este tiempo, de formas industriales de la estupidez. E1 pensamiento noético se centra
entonces ahora en la paradojal tarea de luchar contra los efectos entropicos de la exosomatizacion,
y da esa lucha generando otros procesos de exosomatizacion.

Un libro escrito en 2012 indispensable para dar cuenta de los desafios quiza insuperables del
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presente es Etats de Choc. Betise et savoir au XX1eé siecle(4) (Puede traducirse como “Estados de
shock, estupidez y conocimiento en el siglo XXI”. Atin no hay publicada una traduccion al
castellano por cuestiones editoriales). Alli, Stiegler muestra e/ panorama sombrio de la razony la
proliferacion de formas de estupidez, de nuestra propia estupidez, y la aniquilacion del deseo en
una forma cada vez mas desarrollada de capitalismo pulsional. En su pensamiento farmacolégico
dira Stiegler que toda época signada por las formas especificas de exosomatizacion tiene dos
momentos, que ¢l llama doble redoblamiento épocal.

El primero lleva a experimentar la toxicidad del nuevo farmakon (en este caso, la tecnologia digital),
para dar lugar a una terapéutica derivada de la desautomatizacién del vinculo productivo en y con,
el nuevo marco tecnolodgico. Sin embargo, no se muestra demasiado optimista acerca del momento
o la forma de dicho redoblamiento en la actual era, reducido a ciertos indicios dados por vinculos
tecnolégicos como el del sgftwarelibre que implican una incipiente reconstruccion de un deseo en
la produccidn técnica que no se reduce a lo monetario, y la posibilidad de producir medios
asociados donde se comparte el conocimiento, contrario a las formas de apropiaciéon y
concentracion corporativa.

La reactivacion de la economia libidinal parecia a Stiegler una de las condiciones indispensables y
mas dificiles de cumplir para encontrar las bifurcaciones correctas en la encrucijada presente. Por
otro lado, 1a posibilidad de preservar las formas de atenciéon profunda necesaria para el /ogos, era
otro de los desafios planteados sobre todo al sistema educativo, enfrentado a una industria
creciente de dispositivos atencionales sustentados en la hiperatencioén (conceptos estos debidos a
Katherine Hayles).

Uno de los problemas centrales entonces para Stiegler es que la forma que toma la irracionalidad en
la actualidad es de explotacion industrial de la pulsion.

L.V.: -Es un asunto bastante complejo. Pero efectivamente el tema de la pulsion aparece en forma
recurrente, y en ese articulo: “Za prueba de la impotencia:- nanomutaciones, hypomnémata,
gramatizacion” que esta en la compilacion de 2015 donde publican tu articulo, “Amar a las
maquinas”(5)y Stiegler menciona “el mecanismo de aquella estupidez que Deleuze llamaba
“trascendental”, prueba de la impotencia misma...”. Pero esta estupidez industrial no se explica sin
la referencia al inconsciente y a la pulsion. Stiegler dice:

“Sin embargo, el inconsciente es incontrolable. Y ésta es la razén por la cual sostuve recientemente
que /a nueva formula que religa y desliga a la vez el poder, saber y querer gramatizandolos es la que,
produciendo esencialmente una /mpotencia de lo racional, conduce hacia las sociedades
incontrolables.

Un pensamiento de las nanomutaciones, pese a que designa un proceso que lleva hacia la
convergencia de tecnologias de la materia, de la informacion y de lo viviente, como poder de
gramatizacion, es el que pone a la técnica y a la tecnologia en primer plano:”(6)

Gramatizacion quiere decir esa paulatina pérdida del saber hacer, por la escritura misma que vos
explicabas. Ahi sigue la linea de Derrida, y enumera dos mutaciones. La primera: historica,
protohistoérica, prehistorica. Y la segunda. Como un: “...repertorio de problemas profundamente
inéditos y “nanomutantes”, introducidos por lo que llamamos, sin saber ain muy bien a qué hace
referencia ese nombre, las nanotecnologias —y ese “no saber muy bien” es parte de estas cuestiones,
y las sobredetermina a todas.”

El contexto actual —sin agregarle nada- resignifica éste texto de una manera extraordinaria. Y las
referencias a Freud y a Lacan son fundamentales en este texto, por lo cual merecerian un analisis
mads profundo. En su dltima ensefianza, Lacan habla de un “inconsciente real” que si bien es cierto
que puede figurarse como un inconsciente no antropomorfico (también ligado a la escritura), a la
vez es lo mas vivo del goce. Atado, anudando el cuerpo vivo hasta en su inquietante extrafieza, e
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inclusive mistificado como goce del Otro. Esa ensefianza es fundamental porque en las
presentaciones clinicas actuales, los sintomas se presentan ya no como preguntas del ser sino como
fenémenos del cuerpo sin respuesta. Esa desorientacién cenestésica, ese auge de lo
fenomenolégico, esa dependencia de los aparatos como extensiones del cuerpo, nos deberia llevar a
Stiegler. Podria pensarse esos procesos de ex-somatizacién como efectos, que retornan en la
extrafieza del cuerpo propio, aquello que la clinica actual da cuenta. Podria separarse esta estupidez,
reducida al estupor (de donde deriva estupefaciente) solidaria de la adiccion generalizada en la
época de la economia neoliberal del consumo de todo, deimagenes, depornografia, de apps
cognitivas y juegos diversos. De las variantes actuales de las tecnologias del yo, en tanto retorno
material de los gadgets (artilugios, dispositivos) estupidez inmanente, que acttia sobre el cuerpo:
juguetes sexuales, cirugias y suefios de implantes tecnologicos, cada vez mas reales, etc.

Ahora; volviendo al tema de la pulsion (separando al sujeto capitalista de lo pulsional propiamente
dicho) ya que Stiegler se detiene en el concepto mismo citando a Freud a la letra en una traduccion,
que hay que decirlo no tiene correlato en castellano, él dice:

“Ahora bien, la cuestion freudiana del “Mds allad...” plantea otro tipo de meta estabilidad, con que se
introduce la economia vital de las pulsiones, si es que es cierto que al describir la vida individual y
colectiva de los protozoarios lo que se describe es una doble tendencia tipica de la vida en general
cuando busca un optimum vital [y entonces aparece esa traduccion de S. Jankélévitch(7)]: “&/
proceso vital del individuo tiende, por razones internas, a la igualacion de las tensiones quimicas, es decir
a la muerte, mientras que su union con otra sustancia viviente, individualmente diferente, que
aumentaria estas tensiones, introduciria, por decir asi, nuevas diferencias vitales que para la vida se
traducirian en una nueva duracion. Naturalmente, ha de haber un optimum o muchos optima para las
diferencias existentes entre los individuos que se unen, para que su union llegue al resultado deseado, es
decir al rejuvenecimiento, a la prolongacion de la duracion de la vida”.

Ahora bien, es aqui que en el pensamiento freudiano aparece la hipotesis de la pulsion de muerte
como componente primordial de la individuacion vital, pero en permanente composicion con la
pulsion de vida, lo que constituye, precisamente, la meta-estabilidad del viviente: “Za vida nerviosa
en general estd dominada por la tendencia al rebajamiento, a hacer desaparecer la variacion, a la
supresion de la tension interna provocada por las excitaciones ([estd dominada/ por el principio del
nirvana, para servirnos de la expresion de Barbara Low)’.

La confusion, igualacion entre Principio del Nirvanay Principio del Placer, es muy comun porque no
se captan que ambas, son dos vias diferentes por las que Freud aniquila la pulsion de vida (del
minimo y el maximo de tension), que en el Mds alld... finalizan en la inacabada y triunfante pu/sion
de muerte. Convengamos que de por si, decir “pulsion de muerte” es ya un oximoron (estas dos
cuestiones las sefiala German Garcia), por lo que viene bien retomar a Lacan. El problema es el
esencialismo de lo real en los lacanianos actuales. Saber si la pulsion es “real” o “natural” y/o
“antinatural” no lo sabemos, porque no hay saber en lo real (se dice). Y por alli hacemos agua.
Freud sostiene que es un concepto /Zmite, y que ni siquiera es una mediacién para un uso técnico del
lenguaje. Hay una tendencia en cada quién, hay formas tipicas y algo que hace que eso se repita y
pero la repeticion —como dicen decia Masotta- no se repite.

Sin embargo, “entender la repeticién como posibilidad de pasar de lo ordinario a lo extraordinario”
como sefiala Stiegler, “como invenciéon”, es fundamental. El dice que Simondon, cree que poder
llamar unidad magica a eso: “constituye unos «puntos clave» gracias a los cuales se da un mundo
marcado por lugares y momentos privilegiados (que son también el origen de lo que yo mismo he
analizado como las bases cardinales y calendarias de todo proceso de individuacion). Pero aqui,
Simondon establece como la fuente misma de toda individuacion la existencia de un deseo | destacado
en el original] de escalar, es decir de elevarse, que estos puntos clave, y la red que forman, traman
como la base misma del afecto.” Es original meter el afecto aqui.

Analytica del Sur -5/7- 20.09.2021



J.B.: En los ultimos dias, Stiegler dejé publicados sus tltimos trabajos, y en particular traz6 una hoja
de ruta que implica una revision profunda de la individuacién vital propuesta por Simondon para
adecuarla al programa organologico, proponiendo procesos de individuacion en tres dimensiones:
psiquica, colectivay tecnologica. Por otro lado, implica también una relectura y actualizacion de las
propuestas de Derrida de ver a /a escritura como un farmakon, extendiéndolo a otras formas de lo
que llama, siguiendo a Husserl, retencionesy protenciones (memoria e imaginacion, si se quiere).
Los procesos de digitalizacién conllevan el peligro de la automatizacion de retenciones y
protenciones. La terapéutica necesaria para este nuevo estadio es cada vez mis urgente, y el camino
que deja trazado es quiza una de las mejores apuestas para desarrollarla.

L.V.: El psicoanalista se detiene antes de precipitarse en el furor terapéutico, pero es cierto que
tampoco podriamos psicoanalizar un programa organolégico. Sin embargo, insisto hay cuestiones
comunes. Encontré una entrevista maravillosa(8) donde dice esto que vos nos explicas: “Pensar el
pharmakon es hacer de esta condicion tragica un asunto de terapéuticas” (jEse plural es
fundamental!). Por lo que le preguntan: ;De donde viene su interés por la tragedia de Sofocles,
Edipo rej?.

Entonces responde: “También por Séfocles en general. El “milagro griego” es, en el siglo VII a.C.,
[un interés] sobre las pisadas de la invencion de la escritura alfabética, una nueva psyche y una
nueva polis. Esta constituye un profundo cambio noético, a través del cual es posible
individualizarse en tanto que ciudadano. Ahora bien, en el siglo V, este ideal se pudre en su arbol:
es el contexto de Edipo rey. £dipo cura la peste, pero la peste regresard, por ejemplo con Creonte. Za
peste, dice Socrates, son los sofistas que se apoderan de la técnica de la escritura para producir un
discurso que no es verdad, pero que es eficaz. La filosofia, con la Academia de Platon, nace de esta
crisis de la ciudad ateniense. Bajo este aspecto, ella siempre es politica: es un pensamiento critico
sobre las condiciones de vida de los ciudadanos en la po/is. Es este escenario lo que debemos
revisitar suscitando farmacologias positivas a partir de las técnicas digitales, que hoy estan
exclusivamente al servicio de los imperativos econ6micos consumistas que han devenidos, ellos
mismos, toxicos”(9).

Fijate donde reencontramos ese significante enigmatico de la “peste”, que retorna en esta
coyuntura. Como si no hubiera ya aludido a ese efecto de sugestién. Es mi estupidez personal, esa
por la que todavia no incauto, me dejo enganar...

Agradezco tu amable didlogo, modulado por estas condiciones de vida criticas que nos han tocado,
y que como leemos son las que animan siempre el pensamiento y la politica.-

Entrevista escrita entre Cordoba y Miramar, septiembre/2020

Notas:
(1) https://www.youtube.com/watch?v=7dmFVhMdd80&t=439s

(2) Stiegler, Bernard: Pasar al acto, Ed. Hiru. Plaza de edicién: Hondarriba 2005. Texto pronunciado en el marco de una conferencia dada en el

Centro Georges Pompidou a pedido de Marianne Alphant, el 23 de abril de 2003.
(3) Stiegler, Bernard: La técnica y el tiempo |, 1 y IlI. Ed. Hiru Plaza de edicién: Hondarriba 2003.
(4) Mille et une nuits, Paris, 2012

(5) Pablo Rodriguez, Javier Blanco, Diego Parente Y Andrés Vaccari (Coord): Amar a las mdquinas, cultura y técnica en Gilbert Simondon.
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Prometeo. C. A. Buenos Aires, 2015

(6) Stiegler, Bernard. “La prueba de la impotencia: nanomutaciones, hypomnémata, gramatizacién” en Amar a las mdquinas, cultura y técnica en

Gilbert Simondon. Pablo Rodriguez, Javier Blanco, Diego Parente Y Andrés Vaccari (Coord), Prometeo. C. A., Buenos Aires, 2015, pag: 142.
(7) Freud, Sigmund: £ssais de psychanalyse, Paris, Payot, 1979, p. 47.( Traductor: Samuel Jankélévitch)
(8) https://www.filosofia-afilada.org/post/stiegler-entrevista2012

(9) /dem
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