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Este articulo discute las formas de
la técnica que dependen de los
desarrollos digitales, como las in-
teligencias artificiales, y el impacto
de estos dentro de la sociedad,
especialmente, por el intento de
atrapar Verdades que, para la cien-
cia, estarian referidas a la Verdad
sobre el sujeto. Esta objetivacion
del ser humano termina, guiada por
el espiritu de optimizaci6n capita-
lista y por el circuito del discurso
capitalista, en ansias de eliminar
todo lo que no sea susceptible de
ser matematizado.
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Technique and
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This article discusses the forms of
technique that depend on digital
developments, such as artificial
intelligence, and the impact of
these within society, especially in
the attempt to catch Truths that,
for science, would be referred to
as the Truth about the subject.
This objectification of the human
being ends, guided by the spirit of
capitalist optimization and by the
circuit of the capitalist discourse,
in the eagerness to eliminate ev-
erything that is not susceptible to
be mathematized.
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Technique et
déshumanisation

Cet article traite des formes de
la technique qui dépendent des
développements numériques, tel
que l'intelligence artificielle, et de
I'impact de celles-ci au sein de la
société, notamment en raison de
la tentative de capter des Vérités
qui, pour la science, concerneraient
la Vérité sur le sujet. Cette objec-
tivation de I'étre humain aboutit,
guidée par 'esprit d’optimisation
capitaliste et par le circuit du
discours capitaliste, a la volonté
d’éliminer tout ce qui n’est pas
susceptible d’étre mathématisé.
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“Este progreso tecno cientifico es un desafio a las subjetividades,
un pharmakon (medicina y veneno a la vez) y ningtin

c6digo, ninguna reflexién filoséfica, ninguna ortodoxia

podran librar del sufrimiento y el goce concomitantes”.

NESTOR BRAUNSTEIN

oy dia no nos encontramos frente a las formas tecnoldgicas en las que se da

cuenta de una creacién industrializada o de formas de ejercicio de poder

externas; el desarrollo técnico ha ido acogiendo en su seno mas y mds partes

de la experiencia humana, impulsado por las ansias de descubrimiento
del Absoluto, de un conocimiento que sea la Verdad. Estas ansias cientificas no son
nuevas. El mismo Freud, en “El malestar en la cultura”, al escribir sobre las formas que
podemos tener para enfrentar el malestar que nos mueve, decia “Hay por cierto otro
camino, un camino mejor, como miembro de la comunidad, y con ayuda de la técnica
guiada por la ciencia, pasar a la ofensiva contra la naturaleza y someterla a la voluntad
del hombre. Entonces se trabaja con todos para la dicha de todos”. Esto da cuenta
de una visién de la ciencia en la que, aunque no tenga un cardcter de total salvacion,
si hay cierta expectativa respecto de su papel en el porvenir, gracias al sometimiento
de la naturaleza a través de la técnica.

La produccién cientifica se puede entender en dos formas complementarias. En
primer lugar, como episteme, como teorfa, pues “[...] se pretende conocimiento de lo
real, de lo necesario, de lo que no puede ser de otra manera”?, expresandolo mediante
férmulas mateméticas. En segundo lugar, se presenta como tekhné, en su aspecto
practico, dando lugar “a la invencién de objetos ‘Utiles’” que permiten experimentar
y confirmar las predicciones cientificas adelantadas por la teorfa”. Estas dos formas
se confirman en los desarrollos técnicos presentes, mediante los cuales se apuesta
por una vision ampliada de la experiencia humana; por formas de potenciar nuestras
capacidades, ya sea con farmacos que permiten mayor concentracion, con adiciones al
cuerpo, como visores que permiten una “realidad aumentada”; o mediante algoritmos
que guian el buen vivir de acuerdo con la Verdad de la ciencia.
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En el mismo escrito sobre el malestar, Freud afirma que este surge por tres
causas distintas: “la hiperpotencia de la naturaleza, la fragilidad de nuestro cuerpo y
la insuficiencia de las normas que regulan los vinculos reciprocos entre los hombres
en la familia, el Estado y la sociedad™. Asi, la ciencia busca, por un lado, controlar la
naturaleza, encasillarla en férmulas y tratar de significarla toda, procurando predecir
todo cuanto pueda poner en juego la fragilidad humana. En este sentido, las innova-
ciones médicas dan cuenta de un cuerpo que se busca descubrir, al cual se reduce
para tal fin. No hay que negar los avances en términos de ciencias de la salud, sino
preguntarse por lo que sucede en ese punto; esto es, cémo hay un cambio y una
sujecion en la cual la técnica responde al capitalismo, al mismo tiempo que al discurso
capitalista, lo que se da gracias al amo tras su encuentro con la ciencia. Por otro lado,
la proliferacién de sefiuelos promete completitud al sujeto, que se vuelca a ser usuario
y consumidor. Parece, entonces, que la ciencia intenta dar cuenta de las tres causas
del malestar humano.

Podemos ver que los objetos que crea el mercado intentan satisfacer al sujeto,
pero es en ese sentido en el que mejor se evidencia el problema de los gadgets. La
optimizacién del mercado, intentar producir més objetos, mas variados, mejores, solo se
sostiene sobre la impotencia de la satisfaccién. En palabras de Soler, “el automévil que
evoca [Lacan] en «Radiofonfa», gadget si cabe, no lo sitia como un objeto, sino como
un signo, signo de nuestro aburrimiento, del deseo de Otra cosa, y afade, poniendo
los puntos sobre las fes: ese signo no nos dice nada sobre el objeto a”>. Siempre es
Otra cosa lo que se busca, es algo distinto a lo que se tiene.

Esta produccién de objetos se ata a la produccion como fin de si misma,
basandose en la impotencia de la satisfaccion del sujeto, con el espfritu técnico de
descubrimiento de la Verdad. En palabras de Heidegger, en La pregunta por la técnica,
“La técnica no es pues un mero medio, la técnica es un modo del salir de lo oculto”.
Esto quiere decir que la técnica tiene que ver con la aletheia, con el desocultamiento,
cuestién que no fue ajena a Lacan, quien nombré a estos objetos técnicos como
lathouses. Estos no son objetos que falten, sino que sobran, por lo cual no hay forma
en la que se configuren causa de deseo, sino respuesta al deseo, pero, de nuevo, no
son sino signos de algo que no dice nada sobre el objeto a.

Los lathouses dan cuenta de un caracter de los objetos técnicos, el cual no parece
obvio en épocas de Lacan, mucho menos de Heidegger. Cuando nos enfrentamos a los
nuevos objetos, tenemos que ver su caracter virtual, el cambio de escritura que esta en
juego y la transformacién de la realidad. Probablemente sean las inteligencias artificiales
las mayores muestras de desocultamiento y de ansias de verdad que podemos tener
hoy dia. Cuando nos enfrentamos, por ejemplo, a un buscador, hay un algoritmo detras
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que esta aprendiendo de nuestro consumo, gracias al machine learning. Esto quiere
decir que hay un paso de las maquinas recopiladoras y tabuladoras a maquinas que
son capaces de predecir ciertos comportamientos; que sugieren objetos que pueden
satisfacernos, en la linea de lo ya comprado o, incluso, solamente buscado. Asi es
que, cuando buscamos algo en Google o Amazon, nos encontramos con sugerencias
de compra, basadas en buisquedas anteriores, pues el algoritmo aprende a aprender
del usuario. Esta caracteristica de las Inteligencias Artificiales parece sumamente
conveniente en principio; pero, si de lo que trata la técnica es de desocultamiento,
hay que preguntarse qué es lo que se desoculta.

La premisa parece ser que, a partir de lo que aprende el algoritmo sobre su
usuario, se pueden sacar ciertas tendencias, las cuales son informaciones variadas que
permiten generar algunos perfiles; esto puede entenderse como lo que es desocultado.
Siguiendo el hilo, lo que las inteligencias artificiales ubican es la Verdad sobre el sujeto,
la cual ni él mismo conoce. ¢Son las inteligencias artificiales cazadoras del inconsciente?
Parece, en efecto, que a lo que apunta este objeto virtual es a hacer de nosotros otro
objeto, virtual también, del cual toma los datos; mercantiliza la subjetividad, a la par
que perfilay aspira a decir sobre el consumidor lo que él mismo no puede, capturando
la produccién, pero ¢del inconsciente?

Este cambio es muy importante y diciente sobre el avance técnico, que no es
lo mismo que la esencia de la técnica. El avance técnico nos muestra cémo el amo, el
Soberano, muté para llegar a ser capitalismo. A su vez, el capitalismo debié mutar para
ser neoliberal. Néstor Braunstein, en El inconsciente, la técnica y el discurso capitalista,
conjuga las ideas de servomecanismo, dispositivo y discurso, tratando de encontrar
la forma discursiva actual; esto no quiere decir otra forma de subjetividad, porque no
vamos a tener sujetos nuevos, aunque si contextos distintos.

En su libro, Braunstein habla sobre servomecanismos, recurriendo a esta palabra
por el caracter servil que en ella esta. Ahora bien, estos servomecanismos no son algo
distinto a los lathouses, los cuales intentan seducir el deseo del sujeto. Sin embargo,
y en contrario a lo que podemos pensar, el siervo no es el servomecanismo, sino el
sujeto. Con un ejemplo sumamente esclarecedor, el psicoanalista argentino muestra
cémo el objeto atrapa la realidad: el reloj determina el tiempo de movimiento, las
tareas, los intervalos; no es el tiempo el que domina al reloj, sino el reloj el que domina
al tiempo. En ese sentido, el consumidor depende del reloj para sus quehaceres,
depende del cps para configurar su territorio, depende de las redes sociales para sus
lazos, depende de las ofertas para sus necesidades. Estos servomecanismos engloban
una gama amplia de objetos; recurriendo a filésofos como Marshall McLuhan y Lewis
Mumford, Braunstein muestra cémo los media, nuestros medios de comunicacioén, son
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también servomecanismos. Teniendo en cuenta esto, podemos ver que de lo que se
trata es de una construccion de realidad, de contexto.

Los dispositivos, tomados a partir de Foucault, sirven a Braunstein para mostrar
cémo los cuerpos entran en el discurso, pues el dispositivo solo tiene sentido en su
relacién con el saber, el poder vy la subjetividad. La biopolitica da cuenta de la inclusién
de los cuerpos en los discursos de lo viviente en el aparato de dominacién, por lo
que “Los dispositivos promovidos entonces por Foucault, con sus componentes extra
discursivos, no serfan sino la materializacion de los (cuatro) discursos de Lacan”’. Asi,
llegamos a los discursos enunciados por Lacan, los cuales son cuatro, y uno mas. Este
mds uno es el discurso capitalista, el cual no responde a la 6gica de organizacién de
los matemas, ni al giro de cuarto de vuelta, sino que intercambia el lugar del agente
y el de la verdad, y deja al sujeto en lugar de agente; adicionalmente, quita la barrera
que separa produccién de verdad.

Ademads, “lo que se produce en el paso del discurso del amo antiguo hasta
el del amo moderno, que llamamos capitalista, es una modificacién en el lugar del
saber”®. El amo ya no toma el saber del esclavo, sino que el sujeto es quien pasa a
comandar ese saber para la produccién de objetos. Estos, en Gltimas, lo someten a
su existencia, reconfigurandolo, ya no solo sometiéndolo, sino recabando, buscando
desocultar quién es el sujeto que consume. Lacan da cuenta asi de un discurso que, a
partir del discurso del amo, se vuelve un “circuito cerrado, continuo, sin ruptura, donde
podemos decir que tanto el sujeto como los productos son los que mandan, ya que
cada sujeto se ve explotado por los productos; que, mds que codiciados, condicionan
el funcionamiento mismo de la vida cotidiana™.

En este punto, podemos hablar de un nuevo discurso para Braunstein, el cual
estarfa determinado por las formas de escritura: asi como el amo antiguo respondia
a la escritura Gnica, por ejemplo, los monjes y la biblia, el amo moderno, capitalista,
responde a la escritura de la imprenta: industrializada; el nuevo discurso, que seria el
PsT (post- o de la peste), responderia a la escritura digital, por el nombre Gnico a cada
cosa en el mundo. Esta escritura digital esta “fuera de toda determinacion, fuera de
toda préctica y fuera de todo deseo, registra, mide, pesa, calcula y enuncia las leyes
(del funcionamiento) de lo existente”'. Este discurso pst es el mismo del analista, para
Braunstein, con la diferencia de que el lugar del agente es ocupado por los lathouses,
servomecanismos, los cuales comandan al sujeto. Cabe decir que, aunque resulta
tentadora esta propuesta, el discurso capitalista muestra el caracter de circuito, por la
eliminacion de la barrera, lo cual no sucede con la propuesta del psicoanalista argentino.
Esto es clave, pues en el discurso capitalista el sujeto se ubica en el lugar del agente,
y trata de serlo en efecto; cree serlo, desencadena cosas que no reconoce, que no
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sabe, que no controla, sometiéndose a la produccién y al consumo, a la maquina de
produccién mercantil. Ademas, no se trata de objetos que comanden sin mas, sino que
es sobre la ilusién que subyace a un sujeto que pretende usar el saber, siendo su amo.

Esta lectura de Braunstein parece obedecer a una equivalencia entre el capi-
talismo y el discurso capitalista, de la misma forma que entre el discurso del amo y el
antiguo régimen. Si bien es cierto que las formas de explotacion no son las mismas,
y que la escritura digital produce algo totalmente nuevo, el capitalismo no es lo mismo
que el discurso capitalista. Y su impacto subjetivo no se ve en una propuesta que
implique al discurso del analista, aunque los matemas representen algo distinto, que
depende del mercado mismo. Pensar la sociedad con el discurso capitalista permite
entender que no hay relacién entre partenaires, y que el lazo se rompe ante la supuesta
satisfaccién con lathouses; estos son productos del saber tecnocientifico que modifican
la realidad y se personalizan para cada usuario de acuerdo con sus gustos. Asi pues:
todos proletarios, pues el plus-de-gozar se configura como la causa del deseo, ya sea
por ser quitada por el dueno de los medios de produccién, o porque el proletario
busca restituir esa pérdida. No hay capitalista en el discurso capitalista, pues el duefo
de los medios de produccién no goza de lo que ha quitado al proletario econémico.
Los proletarios del lazo son todos los que andan por el discurso capitalista, asi en el
campo econémico sean duefos de los medios de produccién. Y a nivel del goce,
nosotros somos empleados del lenguaje, en tanto “El lenguaje nos emplea, y por este
motivo eso goza”"". Traslapar capitalismo y discurso capitalista es, entonces, un error.

Ahora bien, nuestra realidad ya no pasa tan solo por los servomecanismos que
son los media, sino que, en el paso denunciado por Deleuze de sociedades disciplinares
a sociedades de control™, vemos una realidad que se modifica y se personaliza para
cada ser humano gracias a los algoritmos. Este circuito del discurso capitalista se ve
modificado en el sentido en el que las instituciones, desde la escuela hasta el noticiero,
ya no ejercen un poder externo sobre el sujeto, sino que los lathouses operan como
extensiones del cuerpo. Asi, el Smartphone, por ejemplo, gracias a las inteligencias arti-
ficiales, da cuenta de realidades totalmente ajustadas al consumidor. Las redes sociales
aprenden sobre nuestros gustos politicos, estéticos, de compras, y nos someten a una
burbuja en la cual solo hay una relacién con otros que se nos presentan homogéneos.

Ademas, por supuesto, esto genera una relacion mediada por el entendimiento
de una méaquina; no a través de cuerpos, gestos, miradas, sino a través del lenguaje pro-
pio de las maquinas, de significantes que llevan a la automatizacién de la comunicacién
misma. Nuestro lenguaje se ve empobrecido, pues debe ajustarse al entendimiento de
las méquinas, las cuales filtran la comunicacién. Nuestra gestualidad, nuestras palabras
mal usadas, nuestros lapsus, nuestras manos que buscan dar contundencia a lo que
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decimos; todo esto se pierde en favor del emoji, del meme, del sticker. Esto afecta
cualquier campo politico, pues ya no buscamos nombrar las cosas, debatir, escuchar,
esperar y suspender nuestro juicio para evaluar al otro. Simplemente se manda un
emoticon al otro. ¢Quién ha visto a otra persona reirse tanto como pareciera que lo
hace en WhatsApp, con largas lineas de jajaja? Nuestras emociones y la forma en la
que las comunicamos cambian también, afectando nuestro entendimiento y reconoci-
miento mutuo. El Smartphone, como servomecanismo, implica “el advenimiento de un
cuerpo-interfaz que instaura otras modalidades de manipulacién [...] que muy pronto
serd capaz de interpretar las expresiones faciales y los deseos de los usuarios”*. A esto,
sin duda, apunta la cuestién de desocultamiento: al deseo de los usuarios.

Con ayuda de la escritura digital, las inteligencias artificiales se presentan en un
carécter abstracto de inteligencia que emula la humana; con las limitaciones propias de
lo programable, pero, sobre todo, con los caracteres cientifico de Verdad y capitalista
de la optimizacién. Es asi como ya no podemos pensar en maquinas dispuestas a
tabular bases de datos, para permitir disposiciones en formas de gobierno. Tenemos que _ _ ._
pensar en la afectacién de aplicaciones que son capaces de guiar y tomar decisiones, v " B
sin necesidad de ejercer ningtn tipo de coercién externa, sino guiando al usuario. |

La ciencia se sostiene en una universalizacién del usuario, quien se ve
homogeneizado a partir de su acceso a los lathouses; estos le permiten desocultar su
existencia en el mundo, aunque a partir de su objetivacion digital y su inclusién en las
redes mercantiles digitales. Esto lleva a una singularizacién de sujetos sin lazo con el
otro, quienes solo pasan por el objeto para buscar satisfacerse; incluido el problema
de un sujeto forcluido por la ciencia, el cual termina deviniendo engranaje para una
maquina superior.

Los problemas de desocultamiento de una suerte de Verdad humana llevan,
inevitablemente, al problema de la decision. La capacidad de decision se va diluyendo
cuando todas las elecciones de un usuario pasan por las formas dictadas por una
aplicacién. Y no hay que perder de vista que, por ser producidas por la ciencia, las
inteligencias artificiales se asumen objetivas, pues équién serfa capaz de afirmar que en
la ciencia se juega algo subjetivo? Esto nos despoja de nuestra responsabilidad sobre
las decisiones que tomamos y cémo estas impactan en el mundo.

Este problema, que se afiade al desocultamiento de la técnica, determina la
ruptura del tejido social. Cuando no hay desencuentros en un campo comin, no
hay forma de ejercer ningtn tipo de ciudadania. Todo campo comdin es eliminado
porque la realidad de cada cual se va particularizando, dando lugar a la singularizacion
universalizada. Es asi como el individuo se consuma como usuario, como consumidor, y L. . A

13. Eric Sadin, La humanidad aumentada
no ejerce su ciudadanfa, pues no hay necesidad de lidiar con el otro, con su diferencia. (Buenos Aires: Caja negra, 2017), 56.
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Porque se homogeneiza al individuo en el campo individual, suplido por nuestros
plus-de-goce personalizados —por eso individuos, no sujetos—. Esto, por supuesto,
[leva a una eliminacién de lo politico, pues ante la ausencia de heterogeneidades que
deban dialogar, las burbujas se encierran en si, los circuitos se alimentan a si mismos.
La ausencia de responsabilidad, junto con la individualizacién personalizada, redundan
en el rompimiento de lazos sociales. La técnica, representada por los servomecanismos
diversos, ayuda a filtrar nuestra relaciéon con los demas seres vivos, remitiéndola a lo
minimo necesario.

La pregunta al otro sobre qué corbata nos luce mas pasa a ser una anécdota
frente a aplicaciones que, aprendiendo de cada cual, de su entorno, del clima, pueden
decirle cémo vestirse para sus tareas del dia, de manera que se vea bien, sin sufrir por
el calor o el frio. Asi, la aplicacién es capaz de llevarnos a la adecuacién al modelo
de “la economia ultraliberal, basado en la identificacién en tiempo real de todo lo
que ocurra y que sea virtualmente aprovechable para generar incesantemente ciclos
crecientes de rotacion de capital”™. Este cardcter singularizador del discurso da lugar
al “narcinismo”, enunciado por Colette Soler, en el cual ese cinismo es universalizado
para cada narciso: “que cada uno cultive su pequefio goce personal”".

Eric Sadin apunta a que la ciencia, en especial con la escritura digital y la
virtualizaciéon producida por la sujecion a las inteligencias artificiales, nos llevara a
un funeral de aquello que somete a nuestras existencias; producird que estas se vean
entonces “liberadas, porque la inflexibilidad de las cosas, su aspereza, su crueldad, la
suerte escurridiza de la vida parecen estar desapareciendo”'®. ¢De quién es el funeral?
El filbsofo francés responde, de manera contundente:

Esta entidad que agoniza y muere es o real. Esa fuerza sorda y hasta ahora ineludible
que representa la fuente de todas nuestras dificultades, nuestros riesgos, conflictos,
encuentros fortuitos, penas y alegrias, variaciones continuas y acontecimientos impre-
visibles y que, sin prevenirnos, modifica de modo anodino, para bien o para mal, el
curso de nuestros destinos; este real contra el cual, segln la formula de Jacques Lacan,
no dejamos de “golpearnos”, porque no hay una ley integral que nos permita capturarlo
en toda circunstancia, ni hay manual de uso que verse sobre la infinidad de sus zonas,

bien, asistimos actualmente a su extincion.”

Sin duda, es descorazonador lo que piensa Sadin, Pero ¢estamos ante la
muerte de lo real? Digamos que, en efecto, los desarrollos cientificos parecen apuntar,
precisamente, a las causas del malestar, pues el dominio sobre la naturaleza se relaciona
tanto con lo externo como con nuestro cuerpo. Y, ademas, la satisfaccion supuesta a
través de objetos implica poder salir del paso respecto del otro, simplemente cayendo
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en la feliz (in)completitud de los gadgets. Sin embargo, dificilmente podemos afirmar
que esto elimine el real que esta en juego en el malestar, como si la cuestion fuera de
usuarios del mundo y no de seres humanos en el mundo, por més que el mercado nos
trate de reducir a objetos intercambiables. Podriamos ser dioses con nuestros aparatos y
herramientas, y aiin mantenernos con el malestar. En este sentido, Freud advierte que:

Es simplemente, como bien se nota, el programa del principio de placer el que fija
su fin a la vida. Este principio gobierna la operacion del aparato animico desde el co-
mienzo mismo; sobre su cardcter acorde a fines no caben dudas, no obstante lo cual,
su programa entra en querella con el mundo entero, con el macrocosmos tanto como

con el microcosmos.'®

Asi pues, si de lo que se trata es de una ciencia que esta tratando de tomar lo
real, para significarlo, no parece que vaya a suceder, a menos que de lo que hablemos
no sea mas de humanos. En este sentido, no es dificil encontrar posturas poshumanistas,
de las cuales una parte busca, por medio de la intervencién cientifica, el mejoramiento
humano aun a costa de lo humano mismo: esta es llamada transhumanismo. En esta
corriente de pensamiento se pueden encontrar formas algo variadas, que confluyen en
ver en la técnica el camino para hacer del ser humano algo superior. Es sostenida por
personas como Raymond Kurzweil, director de tecnologia de Google, con lo que se
entiende que no es un capricho, aunque lo sea, sino un programa respecto de cémo se
piensa la vulnerabilidad humana. En el Manifiesto Transhumanista, el cual se encuentra
en Internet, se puede leer lo siguiente, en el primero de sus puntos: “La humanidad serd
profundamente afectada por la ciencia y la tecnologfa en el futuro. Nosotros prevemos la
posibilidad de ampliar el potencial humano al vencer el envejecimiento, las limitaciones
cognitivas, el sufrimiento involuntario y nuestro confinamiento al planeta tierra”".

Acé no se afirma que se pueda extender la vida, sino que se puede vencer
el envejecimiento; entonces, la muerte causada por el cuerpo mismo. Sin duda, este
punto marca una agenda que, aunque irreal para personas dentro de los campos de
la tecnologfa y la biologfa, e insensato para la filosoffa, muestra un compromiso con
deshumanizar al humano, ya que:

La muerte misma empieza a no ser vista como un destino, como una condicién bésica e
inexorable de nuestra forma de estar en el mundo, de nuestra indole bioldgica, o como
un referente de nuestra comprensién como seres humanos, tal como las religiones y la
filosoffa nos habian venido ensefiando, sino que se esta transformando en un problema
técnico. Algo que tarde o temprano nuestro ingenio podrfa solventar.
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21. Ibid., 41.

Si se trata de eliminar el malestar y conquistar lo real, sin duda que esta sera
la via para lograrlo, puesto que estariamos hablando de algo distinto a lo que es lo
humano. Ni siquiera nos preocuparia que el principio de realidad y el principio de placer
empaten, gracias a la ciencia, porque lo que estd més alla del principio de placer serfa
conquistado. Pero ¢para qué conquistar una tierra que simplemente se puede ignorar al
intentar cercarla, amurallarla? Las maquinas, en su calidad de entidades imperecederas,
incluso podrian ser cunas para mentes humanas que se traspasen a ellas.

Y no estoy hablando de ciencia ficcién, pues proyectos como el Neuralink de
Elon Musk, hablan sobre la visién que hay respecto de la consciencia humana; sobre
cémo se asume que la experiencia del mundo es para la ciencia nada mas que formas
de conexién neuronal, de procesamiento de datos; formas en las que podrfa eliminarse
la experiencia del cuerpo biolégico, y solo dejar ciertos procesos racionales susceptibles
de matematizacién por parte de inteligencias artificiales hipercomplejas.

Tampoco es inverosimil pensar en organismos humanos que no sean cuerpos,
sino simplemente organismos técnicos, en los que la anticipaciéon de completitud que
Lacan muestra en el Estadio del espejo, responda mas bien a la mutilacién de partes
intercambiables. Actualmente existen distintos implantes, incluso como el marcapasos,
para atestiguar sobre un futuro que esta siendo guiado hacia otras formas de sujecion.

Ahora bien, esto ni siquiera es cuestién técnica, por no decir discursiva;
puesto que, si el resultado del desarrollo es la deshumanizacién del humano, no hay
desocultamiento que valga, no hay cultura, en su faceta de supuesta oposicion a la
naturaleza, que resista. Esto quiere decir que, en aras de buscar una salida al malestar
en la cultura, de lo que se trata es de eliminar aquello que lo sufre, a aquellos que estan
insertos en la légica del mundo. Este es el pharmakon superior, si se quiere, puesto
que “ha llegado la hora de que el ser humano tome el control de su propia evolucién
y haga de ella una evolucién dirigida o disefiada””. Nada de azar, puro control, pura
optimizacion, a costa de lo humano.

Lo humano, por ser humano, se relaciona con lo real, debido a la I6gica misma
del significante, de la red de significantes. Lo real no es algo que sea susceptible de ser
representado, y no lo ha sido atin debido a una carencia de herramientas, de lengua de
alglin tipo; sino que existe porque hay un vaciamiento de goce, porque hay inconsciente
por el Otro del lenguaje, precisamente. En contra de esto descansa la esperanza de
la escritura digital para la ciencia; pero, en cambio de cazar lo real, como se podria
suponer con las inteligencias artificiales, termina por forcluir definitivamente al sujeto
del inconsciente, mediante un intento de deshumanizacién. El gran problema de esto
es que el inconsciente, si bien produce, no produce de acuerdo con matematizaciones.
No se puede calcular o predecir lo que del inconsciente surge pues no es un mero
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dato registrable. Lo que se produce en el inconsciente —que no se reduce a lo real,
por supuesto— tiene que ver con el tropiezo, con la hiancia. Sobre esta habla Lacan
en Los cuatro conceptos fundamentales del psicoandlisis: “Lo que se produce en esta
hiancia, en el sentido pleno del término producirse, se presenta como el hallazgo. Asi es
como la exploracion freudiana encuentra primero lo que sucede en el inconsciente”?.

La gran cuestién sobre por qué no es posible que la ciencia atrape lo real, tiene
que ver con que todo tendria que ser atrapado por lo simbélico. No es que lo real
sea algo que exista en el mundo, o que sea el mundo directamente, y los significantes
sean representaciones sobre eso real, como en una relacion de fenémeno-nodmeno. El
significante es lo que da lugar a lo real, siendo eso, precisamente, la hiancia desde la cual
hay produccién. Lo real, de hecho, carece de representacion, de Vorstellung, por lo cual
es un lugarteniente, como lo llama Lacan, el que alli aparece, el Vorstellungreprésentantz:
el carrete famoso del juego de Fort-da, a partir del cual Freud piensa la repeticién.
No hay en ese caso un intento de apropiarse de una pérdida, sino que aquello que
carece de Vorstellung, encuentra en el carrete su forma de representacion. Es asi como
la repeticiéon muestra un caracter de pérdida constante, de pérdida irrecuperable, de
ausencia y falta, de imposibilidad de lo simbélico. La repeticién siempre pide lo nuevo,
pero no porque haya algo nuevo que exista, sino porque hay algo nuevo que pedir.

El punto no es lo que se encuentra, pues el encuentro de la repeticion implica
lo no-realizado, sino que la repeticién pide atrapar eso que no se pudo la Gltima vez;
eso que la palabra deja perder, que se escurre como un hoyo negro que hace danzar
significantes a su alrededor, mostrando que el vacio es una ausencia constituyente,
positiva, como el ombligo del suefo.

Ese caracter paraddjico de la repeticion es clave para entender que el malestar
humano, la civilizacién y el sujeto, no son matematizables. La identidad requerida en
la repeticién da cuenta de la imposibilidad de acoplar la palabra y la cosa, el desfase
entre lo perdido e imposible y su funcién de causa; al mismo tiempo, esta identidad
requiere algo nuevo, pues la Sachvorstellung no es Wortvorstellung y, sobre todo, das
Ding, como fue enunciada en el Seminario 7 por Lacan, es irrecuperable. Asi, ni la
palabra (Wort) es la cosa (Sache), ni la Cosa (Ding) es recuperable.

Sin embargo, como parlétre, el ser humano estd en la légica del automatdn,
el cual se da por la propia red de significantes, como un automatismo, que no es de
repeticién. La insistencia significante da cuenta del caracter maquinal del inconsciente,
del caracter de reproduccién que en él se establece a partir del trauma del Otro.
La faceta maquinica tiene que ver, entonces, con das Ding, siendo la maquina una
composicion netamente significante. En palabras de Lacan:
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23.Jacques Lacan, El seminario. Libro
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(Buenos Aires: Paidés, 2008), 77.

La palabra es ante todo objeto de intercambio por el cual nos reconocemos: si dan la
contrasena no les romperan la cara, etc. La circulacién de la palabra comienza asi'y se
infla hasta el punto de constituir el mundo del simbolo que permite célculos algebrai-
cos. La mdquina es como la estructura suelta, sin la actividad del sujeto. El mundo de la

méquina es el mundo simbélico.?

Para que lo simbdlico dé cuenta de lo real, debemos pensar que el mundo
se debe reducir a la légica de la maquina. No es extrafio, entonces, que sobre las
inteligencias artificiales se deba asumir que hay un desocultamiento del sujeto,
mediante la forclusién de este, para asumir que tienen una verdad que escribir. La
escritura digital, binaria, tiene un nombre para cada cosa, no hay ambigtiedad alli;
sin embargo, la palabra no es la cosa; incluso cuando podemos nombrar todo lo
existente y tener espacio para todo lo por existir, el significante no puede agotar,
por su existencia misma, lo real.

Tampoco es de extranar que proyectos extremos como el transhumanismo
piensen en acabar la muerte o generar maquinas casi omniscientes por la escritura
digital de todo y la velocidad de procesamientos cuanticos. El Dios que tanta falta
hace para suplir la providencia, se encuentra en las ansias de Verdad de la ciencia, a
la par que la inmortalidad, en cuerpo de maquina. Mientras El llega, las inteligencias
artificiales son las encargadas de dictar como vivir, cédmo comer, cémo transportarse,
cémo trabajar; asumiendo la responsabilidad del humano, liberandolo por fin de ese
terrible ajetreo de evaluar y fallar, dandose cuenta de que siempre es Otra cosa lo
que quiere. Si todo queda librado a los algoritmos, tampoco hay azar que cuente,
tampoco hay Tyché, ni encuentros inesperados. Todo esto es nada més que afan de
sacar a lo humano, al sujeto, del camino de la produccién maquinica, que reine el
automaton, y que lo haga en tiempo real, optimizando todo, sin fracasos, sin restos,
sin ausencias.

En esta linea, la optimizacién maquinica, que crea vinculos a partir de tareas
y no lazos, aunada a la forclusién del sujeto, podria requerir anular el suefio —iy el
sonar!l— descartandolo por ser algo inconveniente, al reemplazarlo por algo mas que
permita regenerar las neuronas de alguna otra forma que no implique dormir. Sin
embargo, es claro, tras este recorrido, que todo esto se tendrd que mantener en pausa
mientras que el ser humano exista, tenga un mundo y sea empleado por el lenguaje.
Incluso podemos suponer que con una existencia toda-simbdlica algo se filtraria en
el dispositivo tecnocientifico, algo del tejido se agujerearfa ante un real que vuelve
para mostrar que la méaquina no lo sabe todo, no lo puede todo, no lo escribe todo.
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