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Resumen

El articulo pretende pensar la técnica como meithid del ser humano. Se intenta para
tal fin un acercamiento a la nocion de técnica g@earticula con los conceptos de
naturaleza y cultura. Se recurre para ello a M#rbt@.uhan y a Gilbert Simondon, los
figuras centrales en el pensamiento de la técrataiglo XX. Por fuera de las posturas
tecnofdbica y tecnofilica se arriesga el abordajeinh tercera posicion, sostenida en la
propuesta de Simondon de una nueva “cultura técriii@almente, sobre la base del
analisis contemporaneo propuesto por Eric Sadipr@eura poner en relacion aquellos
conceptos con la dinamica actual de las relacisoes-tecnolégicas, a la luz de la
efervescencia reciente en torno a la nocion deiaigm
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HEART OF M ACHINE
Technique and culture, from the orchard to the algathm

Abstract

The article aims to think of technique as a vitalams of the human being. An approach
to the notion of technique articulated with the cspts of nature and culture is

attempted for this purpose. For this, Marshall Mcan and Gilbert Simondon, two

central figures in twentieth-century technique kimg, are used. Outside of the

technophobic and technophile postures, the risktbird position is assumed, sustained
in Simondon's proposal of a new *“technical culturEinally, on the basis of the

analysis proposed by Eric Sadin, we try to relatsé concepts to the current dynamics
of socio-technological relations, in the light dfetrecent effervescence around the
notion of algorithm.
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Introduccion

El sentido que fuera alguna vez comun, segun éllasanaquinas representaban una
serie de peligros 0 amenazas para los hombresuedagdo sepultado debajo de la
amabilidad amistosa con que se nos presentan Isogi$positivos electronicos. Sus

facultades crecientes y su facilidad de uso nasceol a las puertas de una admiracion
sin matices respecto de las potencialidades deuegas tecnologias. Abundan en este
sentido las publicidades y las noticias periodastic

La preocupacion de antafio no impidid, sin embagge, se recibieran con entusiasmo
los productos de un Progreso que se celebraba ean&rt de una vida cotidiana

rodeada de electrodomésticos, medios de transpuées veloces y medios de

comunicacién mas eficientes. De la misma maneeatacfascinacion actual no impide
ver la vulnerabilidad de la informacion privadacalante o los problemas de empleo
que se derivan de la automatizacion del trabajo.

Pero mas alla de los temores y las esperanzashqueoeu otro tiempo se suscitan, una
particularidad pareciera descansar en el fondo u#stras relaciones con la técnica:
desconocemos a las maquinas. Por fuera de ladela® uso en la que entramos
cotidianamente sabemos muy poco de su realidadlent= Y es precisamente a raiz
de ese desconocimiento que, creemos, se refu@zaadhazos y las fascinaciones.

El presente articulo buscara aproximarse a unanafz técnica que integre y exceda
su dimension utilitaria. Para llegar a pensar aégude las caracteristicas centrales y
especificas que asumen las maquinas en el congettml de informatizacion, se
procedera a articular, en primer lugar, el conceggotécnica con las nociones de
naturaleza y cuerpo humano. Para ello se recupriricipalmente al abordaje que
Marshall McLuhan hace de tales relaciones. Lueda,laz de los estudios de Gilbert
Simondon sobre la técnica y la cultura, se proéuasordar su apuesta por una “cultura
técnica” que, como se vera, supone la necesidaalder a pensar ambos conceptos.
Esto resultara fundamental para no perder de esgatercera via que nos evite el
camino de las tecnofilias y tecnofobias de turnpaya reflexionar, finalmente, sobre
las maquinas digitales —y en particular sobre pepgue juegan en la actualidad los
algoritmos— articulando y contrastando los apodedMcLuhan y Simondon del siglo
pasado con la perspectiva contemporanea de Erin.Sad

En el principio fue la técnica

Mientras Tzu-Gung viajaba por las regiones al ndelerio Han, vio a un anciano
trabajando en su huerta. Habia excavado un can@gte El anciano bajaba a un
pozo y sacaba con las manos un recipiente lleragda que vertia en el canal. Si
bien sus esfuerzos eran tremendos, los resultadesipn mas bien escasos.

Tzu-Gung dijo: “Hay un modo de llenar cien canalesiego en un solo dia y de
conseguir mucho mas con mucho menos esfuerzo. eQuie se lo explique?”.

Entonces el campesino se levantd, lo mirg, y dg&n qué consiste?”.
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Tzu-Gung contestd: “Prepare un poste de maderadielgn un extremo y pesado
en el otro. Asi podria elevar agua tan rdpidameuaéeparecera fluir. Se llama un
pozo de balancin”.

Entonces la ira invadio el rostro del anciano, dije: “Mi maestro decia que
cualquiera que hace el trabajo con una maquinajgatomo una méquina, y que
quien lleva en el pecho un corazén de maquina @isudsencillez. Quien pierde
su sencillez se vuelve inseguro en los esfuerzaaidéma. La inseguridad de los
esfuerzos del alma es algo que no concuerda ceenétlo de la honestidad. No
es que no conozca esos artilugios: es que me déereza utilizarlos”.

Estas palabras, recogidas por Werner Heisenbesg ehraLa imagen de la naturaleza
en la fisica actualy retomadas por Marshall McLuhan €omprender los medios de
comunicacién2009), se atribuyen al sabio taoista chino Chuengy se remontan al
siglo IV antes de Cristo. La escena habilita pomenos dos lecturas, curiosamente
contrarias entre si. Por un lado, se pueden |sepdtabras del anciano horticultor en
clave de critica a la logica de la eficacia, al anta de la productividad que compensa
esfuerzos con resultados y a la velocidad comovirha intrinseca. En esta lectura la
actitud del anciano resuena como un gesto de @asiat que se expresaria en la
produccion de una temporalidad intempestiva: iugmopio ritmo. Por otro lado, la
segunda lectura posible también comprende undessia, sélo que en sentido inverso;
esta vez las palabras del anciano pueden leerslavende critica tecnoldgica, su gesto
como reaccionario y su temporalidad como anacrénicaon honestos los efectos que
produce el avance de la técnica, las sofisticasioteenologicas corrompen la
bienaventurada sencillez humana, las maquinas s&/eru un factor creciente de
enajenacion, etc.

Lo que ambas lecturas comparten sin embargo, eslqaaciano desconoce que él
mismo es yauna maquina. No hay que esperar la llegada del pezdalancin,
sofisticacion de maquina; el anciano entra en alaion de maquina con el recipiente,
en otra relacion de maquina con la tierra que jaalea otra con el canal de riego, etc.
De aqui que llame la atencién que entre las tegfadoque rechaza utilizar no incluya
el recipiente lleno de agua, siendo que éste egual que el pozo de balancin, un
objeto técnico. No se equivoca el maestro delaanaccuando ensefia que quien hace el
trabajo con una maquina trabaja como una maguwngé no dice, no obstante, es que
el corazén de maquina resultante de esa amalgamabréabjeto técnico es
constitutivo.

No hay forma de vida humana que se produzca odaepca al margen de la técnica, y
ya desde los albores de la humanidad el hombrae egmutécnico. No por casualidad
Stanley Kubrick sintetizaba el encuentro entre amate y un hueso al inicio dZ001
Una odisea del espacimomo “El amanecer del hombre”, titulo de la primparte de la
pelicula. El primate y el hueso se vuelven respagtente hombre y herramienta-arma
por efecto del acoplamiento: el amanecer del horabrel amanecer de la técnica y
viceversa. En el arco que se dibuja de alli a l&erespacial o al teléfono celular se
despliega un sinfin de devenires y formacione®hdsts que cristalizan modos diversos
y singulares deser con la técnica (el modo manual artesanal, el modo niegca
industrial, el modo informatico cibernético, pommarar tres formas vagas y por demas
abarcativas). La amalgama es entonces constitulivepntologia, dual: orgénico-
magquinica.
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En Cyborg PhilosophieThierry Hoquet sostiene que no se trata tantoethsar a los
organismos como maquinas sino que, a la inversda“gcnica la que es un érgano, la
continuacion de la vida por otros medios” (Hoqaéx]1: 50). La vida se “contintda” o
se extiende en los medios técnicos. Por un lada,i@sa de continuacion de la vida en
la técnica recuerda los postulados de McLuhan e ta los medios de comunicacion:
la rueda como extension del pie (el pie se extiemdia rueda), la ropa como extensién
de la piel (la piel se prolonga en la ropa), et;decir, los medios técnicos como
amplificadores de algun sentido o facultad humdmavista, la escucha, caminar,
recordar, etc.), que ante las variaciones repentde entorno fisico y social que
ocasionan presiones y desequilibrios (sensorialesnateriales, individuales y
colectivos), actlan como amortiguadores y susttulle ese sentido o facultad,
aliviando la presion y restableciendo el equilibgenerando una nueva intensidad de
accion a realizarse desde entonces técnicaméhgd.vez la caracteristica principal de
todas las herramientas y maquinas —el ahorro destaa una expresion directa de toda
presion fisica que nos fuerza a exteriorizarnogtenglernos, bien con palabras o con
ruedas” (McLuhan, 2009: 215). Palabras y ruedaspumicacion y transporte, de
personas, de cosas, de datos.

Por otro lado, resulta licito pensar la extensggnolégica como un terreno en el que
nos asentamos, como un entorno en el que nos meveimedio técnico como medio
ambiente “natural” del ser humafdl anciano que trabaja la tierra entra con ella en
una relacion de maquina a través de otra rela@@matuina, aquella que se da entre su
propio cuerpo y las herramientas con las que kajaa maquina de maquina. El cuerpo
desnudo en el medio de la naturaleza no es sinomengen mitolégica o artistica, o
bien literalmente inhumana, previa al amanecerhdehbre o posterior a su ocaso.
Actuamos con ella, por ella o sobre ella, pero auestuvimos en “la naturaleza” sin
que mediara una u otra intervencion técnica: dmfa y la recoleccion a la extraccion
de silicio, del bosque y la pradera a la metropdlis objetos técnicos son los
mediadores necesarios entre el mundo humano yredomatural. En el extremo, y con
el tono siempre aforistico y provocador que lo laacterizado, McLuhan dird

! para McLuhan las extensiones tecnolégicas delhserano funcionan como antiirritantes que se
presentan como respuesta a una necesidad soc@iali®ente, es la acumulacion de irritaciones y
presiones del grupo lo que empuja a la invencidm lg innovacion, ya que éstas son antiirritantes”
(McLuhan, 2009: 73). Esa necesidad social, a suesresultado de una emergencia tecnolégica.éPero
determinismo tecnoldgico del que se suele acusautal canadiense encuentra en este ida y vuelta un
contra argumento socioldgico pocas veces tomadmasideracién, tanto por sus detractores como por
sus seguidores: “Fisiologicamente, el hombre, erusmu normal de la tecnologia (o de su cuerpo
diversamente extendido), es constantemente madifigor ella a la vez que descubre un sinfin de
maneras para modificarla a ella” (McLuhan, 2009: 72

2 En su obrd_e Systéme technicia fildsofo francés Jacques Ellul sostiene, ewtefeque “la Técnica
es, de hecho, el medio ambiente del hombre”. Segthipétesis, sin embargo, esto es algo a lo gha se
arribado, y no una condicién de posibilidad del boeren tanto que ser en el mundo: “Estas mediagione
se han generalizado, extendido, multiplicado demtatio que han terminado por constituir un nuevo
universo. Hemos visto aparecer el ‘medio técniEso quiere decir que el hombre ha dejado de estar e
el ‘medio natural’ (constituido por eso que llamameulgarmente la ‘naturaleza’, campo, bosque,
montafa, mar, etcétera) en primer lugar, pararsiuan la actualidad en un nuevo medio artifiddalno

vive en contacto con las realidades de la tiereh 3gua, sino con aquellos instrumentos y objetes g
conforman la totalidad de su entorno” (citado ediiga2017: 43). A diferencia de Ellul aqui se sersi
que, desde la perspectiva de una ontologia dudnarg-maquinica, la binariedad dicotémica medio
natural-medio artificial resulta improcedente.
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directamente que los medios técnicos “no son paesrire el hombre y la naturaleza:
son la naturaleza” (McLuhan, 1971: 14).

El pozo de balancin puede parecer una técnicauanyighoble desde el punto de vista
de la generacion del microchip, asi como honestencilla parecia la técnica del
recipiente al anciano en comparacion con aquetkl s “moderna” que rechazaba.
Llegardn un dia en resistencia los cultores desioartphonesuando sea ésta una
tecnologia vetusta y anacronica, cuando algunargeide futura haga lugar a algin
nuevo artefacto, pasado mafana. La nostalgia pormundo sin méaquinas es
inmemorial y recorre la historia desde sus comien®&e trata, en efecto, de una
objecién mucho mas longeva que la critica a laithcmoderna, rastreable en por lo
menos dos mil quinientos afos de historia, perquie se implica en las palabras del
anciano, tantas veces repetidas y reproducidass tento un rechazo de la técnica en si
misma —evidenciado en el uso de la tecnologiaedgbiente— sino del objeto técnico en
tanto que novedad, innovacion, emergencia que wauprendo transformaciones
sensibles y materiales en la medida de su sediniénta

La técnicay la cultura a la luz de la cultura técita

Los acoplamientos organico-maquinicos adquiersiidata que dibuja el cruce entre el
cuerpo y el artefacto (el ojo y la hoja, el deda pantalla, la oreja y el auricular, etc.),
componiendo una economia de los sentidos y deréasigas especifica. La aparicion
en el entorno de un nuevo objeto técnico tienddtexaa las relaciones orgéanico-
magquinicas existentes, trazando nuevos acoplarsigntodificando aquella economia
sensorio-material, que en su nueva composicidneténdsimismo a la aparicion de
nuevos objetos técnicos. En el proceso se genes@stancias y aceleraciones, rechazos
y fascinaciones. Pero no han de proyectarse emégiinas esperanzas o temores,
como si se tratara de entes ajenos a la realidathi en que se los ha creado.
Tecnofilia y tecnofobia son, como nos recuerda @&wdriguez, “dos formas de no
reconocer lo humano en lo técnico” (Rodriguez, 2@19; a lo que agregariamos: dos
formas de no reconocer lo técnico en lo humano.

A la fascinacion de unos corresponderd descubretalhe tecnolégico al que estan
ligados, o en palabras de Eric Sadin: “la sumisidmsentida y deslumbrada” por la que
marcan el ritmo de su propia vida “segun las cadsmie las innovaciones, de acuerdo
con una ‘cultura’ que supone que el nacleo de tensidad del mundo reside en la
sucesion indefinidamente relanzada de ‘maravitaadlégicas™ (Sadin, 2017: 96). Al
rechazo de los otros —también acompasado por teencias de las innovaciones, sélo
que como contrapunto conservador del embelesamiatdo los fascinados—
correspondera descubrir la actitud pertinaz eruéaencallan, consistente en asimilar lo
nuevo a lo conocido atollandosm la tierra que se est4d abandonahdsi como
Deleuze, pensando el pasaje de las sociedadegligiagas a las sociedades de control,
se oponia a preguntar qué régimen era mas durc d¢atedable (“no se trata de temer o
de esperar, sino de buscar nuevas armas”), nogits dbordar el problema de las
maquinas en el mismo sentido: en cada modo dedeestar en relacion con la técnica

% Esta actitud de rechazo se presenta, para McLutmmo la reaccién tipica inconsciente frente a la
incertidumbre de los efectos desconocidos por véfinando enfrentamos una situacién totalmente
nueva, tendemos siempre a adherirnos a los objatosabor del pasado méas reciente. Miramos el
presente en un espejo retrovisor, entramos enwebfoetrocediendo” (2010: 63).
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anidan y se enfrentan las liberaciones y las semiles. Reconocer a la técnica como
campo de lucha, es decir como “inmediatamenteigalitRodriguez, 2015: 50): esa es
la cuestion.

Si, como nuestro anciano horticultor, tenemos wemgé de la dltima forma de la
técnica o a la inversa, si nos sentimos fascinado<ella, tal vez sea porque, como
sugiere Simondon, nuestra relacién con las mag@eancuentra alienada: “La mayor
causa de alienacion en el mundo contemporaneceresiceste desconocimiento de la
maéquina, que no es una alienacion causada pordainz sino por el no-conocimiento
de su naturaleza y de su esencia” (Simondon, ZK)7No se trata, para Simondon, de
un problema de maquinas (méquina si, maquina img),de un modo de relacion en el
que se entra (y del que resulta dificil salir) fignorancia o resentimiento”. Para el
pensador francés parte del problema central erpaste reside en pensar a la cultura y
a la técnica como esferas separadas (o inclusergattas), bajo el supuesto de que, en
tanto meros instrumentos al servicio del hombrs,dbjetos técnicos no contendrian
una realidad humana:

La cultura esti desequilibrada porque reconocéosiarbjetos, como el objeto
estético, y le acuerda derecho de ciudadania emuetio de las significaciones,
mientras que rechaza otros objetos, y en partidokrobjetos técnicos, en el
mundo sin estructura de lo que no posee significes, sino solamente un uso,
una funcion util. Frente a este rechazo defengivonunciado por una cultura
parcial, los hombres que conocen los objetos tésnycsienten su significacion
buscan justificar su juicio otorgando al objetoniéo el Unico estatuto valorado
actualmente por fuera del de objeto estético, allijeto sagrado. Entonces nace
un tecnicismo intemperante que no es mas que wiatrid de la maquina.
(Simondon, 2007: 32).

Este desequilibrio alienante de la cultura paxaala es expresion del desconocimiento
de la maquina. Ahora bien, ¢qué significa conotabgto técnico en si mismo, su
naturaleza y su esencia? Béasicamente, significa cegraces de conocer sus
componentes, sus materiales, su procedencia (dest@ué&echo, como se arma, cdmo se
desarma y arregla, co6mo es que existe), mas dlldodecimiento de sus “esquemas
aislados de funcionamiento” (c6mo se usa, comaesera, cOmo se prende y apaga).
Conocer su esencia significa, en este sentido,cewrsu(s) modo(s) de existencia. Para
ello, y para evitar caer en las mdltiples trampaies mencionadas (rechazo, temor,
esperanza, idolatria de las maquinas), una refdenia cultura se vuelve necesaria.

De acuerdo con la filosofia de la técnica de Simondina reforma educativa que
integre desde el aprendizaje escolar el conocimigabrico con el conocimiento
practico resulta imprescindibfegues sélo desde una via pedagégica de largo@bent
podran generar las condiciones para una nuevautautécnica” capaz de superar la

* Simondon distingue tres fases para la ensefalws®ffita en relacién con los objetos técnicos: “1.
Comprensién de los principios y del esquema de tamwon, procurando ejecutar nuevamente ese
esquema para que cada alumno dé lugar al objeticté@n cuestién (teléfono, radar, etc). 2.
Contemplacion del objeto asi construido. 3. Puestdunciones y operacion de ese objeto” (Aguirre,
2015: 182). Aqui residirian los puntos clave dehammiento de la naturaleza o esencia del objeto
técnico. Pero, como bien sefiala Gonzalo Aguirtasdsases serian aplicables a cualquier objetardn t
objeto creado, ya sea éste técnico o estético, lpueds importante en esta apuesta de ensefiarilea es
fuerza inventiva o de creacion del objeto” (Aguir2®15: 182). En efecto, para Simondon, los objetos
creados son obras que pueden ser ya estética&nyeds.
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escision cultura-técnica, que concibe a la realldadana como realidad cultural por un
lado y a la realidad técnica como realidad herraahgpor otro. Segun esta nueva
cultura técnica, por ejemplo, “comprender a Passalolver a hacer con las propias
manos una maquina igual a la suya” (Simondon, 2@@®8). Pensar con las manos,
decia Godard. Pensamiento y manualidad como umaariesa.

Esta cultura ampliada propuesta por Simondon apardavolver a la técnica a “su

lugar”, a dar con una cultura general capaz deepamerse a la cultura parcial y
desequilibrada en que se ha alienado. Asi comoultura es “una técnica de

supervivencia, un instrumento de conservacion” (Bidon, 2015: 25), asi también la
técnica es una cultura: los sistemas técnicos saprenodos de vida, de afecto, de
pensamiento, de sentido.

Corazon de maquina digital: el algoritmo y nosotros

El escenario actual, en el que se multiplican ealek los artefactos electrénicos y los
libros, articulos y ponencias que toman a la téco@mo objeto de analisis y debate, no
seria fundamentalmente diferente desde el puntistieque se pretende introducir. No

se trataria de un problema de tecnologizacion deeldstencias, toda vez que los
objetos técnicos estuvieron siempre alli, presept#iseminados, como plataforma de
despegue para el despliegue de las multiples yntagtdormas de organizacion social.

Tecnofobia y tecnofilia, temor y fascinacion, deaesuerte, tomaran la forma que

corresponda al cruce reificado entre los cuerptus ydispositivos actuales en nuestro
presente historico precistudditas digitales y geeks a ellos habrd que disputar el

sentido de la técnica.

Sin embargo, y como no podria ser de otra mankrasteo con el que se nos presenta
la especificidad de los nuevos aparatos, las mriasien las que con ellos se entra, y las
transformaciones multiformes que se suscitan, &s ggimeros lustros del siglo XXI,
supone advertir y reconocer las formas concretdssdeuevos desafios.

Se trata, en el fondo, del despliegue de fuerzas dpsencadena el pasaje de lo
analogico a lo digital. La historia de este degpiee—que por motivos de espacio y de
propésito no podemos desarrollar aqui— tiene ya setenta afios, y sus primeros pasos
empiezan a vislumbrarse hacia finales de la SegGugara Mundial, con las primeras
experimentaciones en computadoras, los aportescasosimultaneos de Norbert
Wiener en torno al concepto y ciencia de la Cibizagy de Claude Shannon y Warren
Weaver alrededor de la llamada Teoria Matematick deformacion, y el desarrollo
algo posterior de los primeros circuitos integrag@iogrochips) hacia finales de los afios
50. Se diria quel giro computacionalque entonces comienza a cobrar consistencia,
caracterizado por la descentralizacion de la inémidn en redes y por la
transformacion de la codificacion, el procesamiept@l almacenamiento de esa
informacion, hoy se acelera a un ritmo que paracietver a girar, esta vez al interior
de si mismo, pero centrifugando una fuerza inégitahace girar todo lo que alcanza.

Los objetos técnicos se encuentran actualmentenepraceso de informatizacion
general, es decir que “con el chip, todo aparatdpwser convertido en un dispositivo
de informacion, desde un reloj hasta un televidesde un equipo de musica hasta un
avion. Hay maquinas que son por definicion ‘derimfacion’, como un teléfono celular
0 un satélite, pero hay otras maquinas que harcsideertidas en tales: un termémetro,
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una cafetera, un auto” (Rodriguez, 2012: 96). Himéte, este proceso habilita lo que
hoy se conoce como “Internet de las cosas”, estdaemterconexion digital de los
objetos entre si: el suefio de la Cibernética hezhlad®

Los objetos técnicos convertidos en dispositivosétrmacion se vuelven mas faciles
de usar cuanto mas evidente resulta el desconatinie su modo de existencia. La
creciente amabilidad y amigabilidad de estos objetouya busqueda consciente se
remonta por lo menos a las “ventanas” de Apple grd&ioft hacia mediados de los afios
80— se presenta como un acompafiamiento cotidiar sgu confunde con un
compafierismo permanente. Su funcion, sostien&sbfd francés contemporaneo Eric
Sadin, es la de “asistirnos bajo modalidades cadamas fiables y variadas” (Sadin,
2017: 19). Més variadas porque laplicacionesde esta funcién de asistencia se
multiplican; mas fiables porque lasgoritmos que ponen en marcha las mdltiples
asistencias se complejizan.

La superposicion entre “capacidad de almacenamieetocidad de procesamiento y
sofisticacion algoritmica” (Sadin, 2017: 63-64) sne para Sadin el eje tripartito sobre
el que se levanta una mutacién historica decisivia eelacion ser humano-técnica. Si
para Simondon era el objeto técnico el que medésbee el sujeto y el mundo, hoy,
sostiene Sadin, se ha operado un deslizamientoo y&ria el objeto sino los datos los
que median esa relacién, diseminados por doqui@cdplamiento organico-maquinico
se actualizaria asi como mas impalpable, entrgposey codigos digitales. “Agentes
incorpdreos” los llama Sadin, que se posan enthei@iano y el objeto como una “capa
inmaterial” (Sadin, 2017: 80) que modularia el outs las vidas y de las cosas.

Detras de los datos, finalmente, en el juego demladulacibn a través del
acompafamiento y la asistencia cotidianos, se atojgerceptible el algoritmo. La
nocién de algoritmo se ha convertido en una caiegantral en los Gltimos afios para
pensar la contemporaneidad méas radiBaj. Data, Data Mining, Machine Learning

la llamada Inteligencia Artificial, fendmenos dedente renombre en la actualidad, se
apuntalan sobre una operatividad algoritmica, lermi que Google, Netflix y otras
empresas colosales de servicios digitales debepadr su éxito a estos algoritmos
basados en datos. Y es de esperar que la impatqneise les atribuye actualmente se
consolide aun mas en los préoximos afios, toda vezalgoritmos y datos se sustentan
en una relacién de retroalimentacion de acuerdol&@arual a mayor acumulacion y
circulacion de datos, mayor necesidad de generacién algoritmos para su
procesamiento automatico; y a mayor generaciorriaigica, mayor necesidad de una
generacion y recoleccion permanente de los dat@s uausufructo. El algoritmo esta
asi en la base de lo que hoy se conoce como |laedarde los datos.

Un algoritmo, definido por la Real Academia Espafimdmo un “conjunto ordenado y
finito de operaciones sisteméticas que permiterhacecélculo y hallar la solucion de
un problema”, es una instruccion o conjunto derumsiones matematicas que se
integra en la maquina via programacigara resolver problemas. En las maquinas

® “En el futuro —escribe Wiener en 1950- desemperiamd papel cada vez mas preponderante los
mensajes cursados entre hombres y maquinas, eatreimas y hombres, y entre maquina y maquina”
(Wiener, 1969: 16). Esta hipotesis, que bien pdeease como una prediccion del fenébmeno de Interne
en general y de la llamada Internet de las cosapaeticular, sera fundamentada por Wiener en el
desarrollo de su teoria cibernética, definida céaitriencia que estudia la comunicacion y el cdrgro
animales, hombres y maquinas”.
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digitales esa instruccién contiene -y cada vez més- capacidad de aprendizaje,
siempre que por aprendizaje se entienda una camguign de la instruccion; se trata
en efecto de un “mecanismo” de aprendizaje, unnai@aje preprogramado o la
posibilidad (preprogramada) del objeto técnicorimfatizado de adaptarse y reaccionar
al entorno. La inteligencia que se atribuye a eafgentes incorpéreos reside en esta
capacidad de almacenamiento y procesamiento ctectenlos datos que recibe del
entorno, a través de los cuales “mejora” o “enngliesus niveles de funcionamiento y
amplia sus margenes de accién. Cuanto mas se amgllaritmicamente estos
margenes de accion, mas se delegan las funcioaesvaades humanas, que pasan a
ser realizadas automatica o autonomamente por lgersds dispositivos de
informacion. Segun McLuhan, esta delegacion humamemo contraparte de la
ampliacion técnica (que en este caso seria algoa}mes un efecto necesario o
inevitable que responde a una aceleracion o biemaa acumulacién excesiva de
estimulos de distinto orden, frente a los cualeseehumano extiende en la tecnologia
aquello que ya no podra hacer con la misma efiqamiasi mismo organicamente. Asi,
para el canadiense, toda extension es al mism@diemna “autoamputacion”. Esta
doble cara de la humanidad tecnoldgicamente extanels comentada asimismo por
Sadin, para quien el reverso de la asistencia itdgon es siempre la delegacion
autorregulada. La diferencia con McLuhan sin emiaeg que para el francés lo que
esta en juego es una nueva forma de racionalidesl,eq este caso via instrucciones
mateméaticas operaria bajo una logica cuyo rostgiblei seria la optimizacion
(presuntamente garantizada por los artefactosapéisaciones y los asistencialismos
digitales), pero cuya contracara imperceptible kEespia nuevas dinamicas de
regulacion social, esto es, una “administrac&oft’ de las vidas individuales y
colectivas piloteada por agentes “inteligentesbipéreos. Undumanidad orientada
de esta suerte, se colaria por los huecos dan@anidad aumentadaalgoritmico-
digitalmente asistida. De acuerdo con Sadin, sweersiis las caracteristicas que hacen
especificos a estos agentes incorporeos llamatiigentes:

Una de ellas es lacultad de autonomja bien un “espiritu de iniciativa” que los
habilita totalmente para la toma de decisionescpenta de un usuario o de una
entidad. Otra es lacapacidad de razonamientgracias a la potencia de
triangulacion de datos, combinados en el sentidaurtke inferencia deductiva.
Luego, ladisposicién al aprendizajdavorecida por la adquisicidon progresiva de
conocimientos recolectados tanto durante las sta$experiencias” como por
los “intercambios” con otros agentes. Tambiésezitido de la movilidad bien
una flexibilidad multiarquitectura y multiplataformaque permite la libre
deambulacién por todas las redes con el objetivopdeetrar los nodos
relacionados en mayor medida con la propia misifespués, lgpropension a
comunicar y a cooperar seleccionando y distribuyendo toda informacion
“juzgada” pertinente para el interés de los humalossservidores u otros robots.
En este entorno, cuanto mas intenso sea el volaeeatos intercambiados entre
agentes, mas se constituye un “crecimiento cognitiytuo” (Sadin, 2017: 112-
113).

Lo que primero llama la atencion en esta cita esalgidad de términos (en cursiva o
entrecomillados) que remiten a facultades humahassegundo, la presencia de
“robots”. A diferencia de lo que narra la cienciecion, estos “robots” no tendrian
forma humana: son, para Sadin, agentes incorponeam®maticos complejos; su
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finalidad es la de ampliar sus margenes de accién yarea, la de multiplicar sus
posibilidades y velocidades de asistencia. Petmaantropomorfizacion fisicao es
adecuada para pensar a estos robots algoritmiads) Sareciera sugerir la idea de una
antropomorfizacién cognitivapues la vida, roboticamente corregida, descansigi
ahora en mas en los procesos interpretativos, tuney decisionales que los “cuerpos
artificiales vivientes” realizarian por nosotrddna vez mas, es posible rastrear en este
punto una resonancia con el autor canadiense,daseie una perspectiva mcluhaniana
se podria pensar al microprocesador como la exterteicnolégica del cerebro que
exterioriza en el algoritmo la facultad humana deonar, juzgar, decidir, etc.; pero
contrariamente al diagndstico desprejuiciado de hheln, en el analisis de Sadin
prevalece la condena, y sus llamados de alerteegenc en Ultima instancia, de una
oposicion entre la técnica y la cultura rayanasetetnofobia, que niega a la técnica su
dimensién humana y a la humanidad su inmanentdaan@nto maquinico. No se trata
de rechazar la critica, sino de impugnar su lugagrtinciacion. Los algoritmos —como
las tecnologias digitales en general— forman phertia vida social y cultural, y asi como
expresan una fuerza de modulacién de las subjatiessl y sus relaciones, también son
el efecto de modulacién de aquellas relacionesasnque entran las subjetividades.
Lorena Jaume-Palasi, cofundadora y directora éjacutle AlgorithmWatch,
organizacion que se dedica a analizar la ética detomatizacion y la digitalizacion en
el uso de algoritmos con relevancia social, lo meswen estos términos: “En ultima
instancia el uso de algoritmos es el resultadcaderdencia humana al pragmatismo;
son el lenguaje con el que se automatizan pro@8fosde alcanzar un mayor grado de
eficacia, consistencia y precisién. Una dictaduealas algoritmos es una dictadura
humana escondida detras de un velo tecnoldgicoi{@aPalasi, 2018). El problema no
es el algoritmo, o las tecnologias digitales, o dbgetos técnicos, sino el modo de
relacion en que se entra, en ausencia de unaauéonica que nos abra el horizonte
hacia otros modos de relacion y agenciamiento [essipor fuera de la légica utilitaria
o0 asistencial que tiende a reducir el acoplamianina experiencia de usuario.

Cabe preguntarse, finalmente: ¢ hasta donde llégadfisticacion de las maquinas, si
la acumulacion de datos, la velocidad de procesdmiagle los mismos y la
complejizacion de los algoritmos es ilimitada? 8i modo de aprendizaje y su
capacidad de razonar, juzgar y decidir dejararsthr dados por la via algoritmica de la
instruccion-programacion: ¢estariamos en preseteiaun fenémeno analogo a la
computadora HAL9000, de autoliberacion de su cédiggprogramacion y reescritura
de uno propio, en el otro extremo de la historidad&écnica imaginada por Kubrick,
aquella que habia comenzado con el primate mamigalan hueso? La ciencia ficcion
literaria y cinematografica no ha dejado de hacesia pregunta. La respuesta desde
una perspectiva simondoniana, por su parte, naiddjggar a dudas: sélo desde una
cultura parcial y desequilibrada que se erige cersiema de defensa contra la técnica
podria este interrogante ser respondido afirmatvdae) incluso ser formulado. Pues
esta cultura conlleva, en efecto:

Dos actitudes contradictorias con respecto a Igstad técnicos: por una parte,
los trata como puros ensamblajes de materia, dasfwe® de verdadera
significacion, y que presentan solamente una atllidPor otra parte, supone que
esos objetos son también robots y que estdn angmaalointenciones hostiles
para con el hombre, o que representan para élligigppermanente de agresion,
de insurreccién. Al juzgar bueno conservar el priceracter, quiere impedir la
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manifestacion del segundo y habla de poner a laguimés al servicio del
hombre, creyendo encontrar de este modo, en lace&nua la esclavitud, un
medio seguro de impedir toda rebelién. (Simond60,/232-33)

El andlisis de Sadin sobre los robots algoritmipaseciera querer advertir sobre el
peligro y las intenciones hostiles que se escoadedetras del entusiasmo y la
fascinacion con que se presentan las multipleseasiss y facilidades de uso de los
dispositivos electrénicos, pero el rechazo desdeleldanza la alerta se apoya en una
tradicion humanista que opone la realidad técnitareaalidad cultural, y cae con ello
en la actitud que es objeto de la critica simoraitani para Sadin, en efecto, los objetos
técnicos —y en ellos los algoritmos— tendrian wistencia autbnoma y separada de las
fuerzas y devenires culturales, y estarian desgtas/ide verdadera significacion. El
robot —va a decir Simondon— no existe, no es unguina, aungque “la nocién de
méaquina que existe en la cultura actual incorporauga medida lo suficientemente
amplia esta representacion mitica del robot” (Sidoon 2007: 32). “Robot”, “la vida
robéticamente corregida”, “el robot algoritmico’la‘“rebelién de las maquinas”, son
formas de decir y comprender que remiten mas atnoueesconocimiento de los
objetos técnicos por fuera de su realidad de atllidque a una posibilidad cierta de
inteligencia aislada, existencia separada o autdencia eventual que estaria latente y
expectante en ellos. Por eso al margen de lasagitd del futuro proximo y de las
fantasiassci-fi, de la liberacion de las maquinas o de la liberaciél ser humano por
ellas; al margen de las adopciones desaforadaslgsdeegaciones obcecadas, quizas
por fuera de todo prejuicio, negativo o positivodpa afirmarse, hoy: el algoritmo es
lo que puede la maquina digital.

¢, Qué es lo que podemos nosotros acoplados a él?
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