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Resumen: El texto traza una cartografia de la “ecologia de la co-
municacién’, partiendo desde la interculturalidad y los prime-
ros aportes de Vilém Flusser, que la considera como una arque-
ologia de los residuos, hasta retornar — circularmente — a una
propuesta que asume el “oikos” como espacio de habitabilidad.
Concibe los aportes de las diversas tradiciones norteamerica-
nas, europeas y latinoamericanas, estrechando el didlogo y los
vinculos entre diversas tradiciones epistémicas.

Palabras clave: ecologia de la comunicacion, residuos, ecologia
gris, ecosofia.

Comunicagao intercultural, ecologia e residuos: entre Palo
Alto, Flusser e Guattari

Resumo: Este texto traga uma cartografia da “ecologia da co-
munica¢do’, partindo da interculturalidade e das primeiras
contribui¢cdes de Vilém Flusser, que a considera como uma
arqueologia dos residuos, até retomar — circularmente — a uma
proposta que assume o “oikos” como espago de habitabilidade.
Concebe as contribui¢des das diversas tradigdes norte-ameri-
canas, européias e latino-americanas, estreitando o didlogo e os
vinculos entre diferentes tradi¢des epistémicas.
Palavras-chave: ecologia da comunicagao, residuos, ecologia
cinza, ecosofia.

Intercultural communication, ecology and residuals: be-
tween Palo Alto, Flusser and Guattari

Abstract: This article delineates a cartography of the “com-
munication ecology”, starting from the interculturality and
the first contributions of Vilém Flusser, who considers it as an
archeology of the residuals, until he recaptures a proposal that
assumes the “oikos” as a space capable of being inhabited. Con-
ceives the contributions of the various North-american tradi-
tions, Europeans and Latin-americans, narrowing the dialogue
and the ties between different epistemic traditions.

Keywords: communication ecology, residuals, gray ecology,
ecosophy.
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“Temos vdrias maneiras de relacionar-nos com
a natureza, algumas das quais podem ser cha-
madas ‘sobrenaturais, ‘tedricas’ ou ‘perspec-
tivas’ (segundo os nossos vdrios gostos). Uma
de tais maneiras é encarar a natureza como se
fosse mapa’.

(Vilém Flusser)

Basurales y residuos epistémicos

Temprano es el andlisis de Vilém Flusser
que podria llamarse “ecolégico”, extrayén-
dole a este concepto la connotacién sim-
plemente de lo “verde”, y trasladandolo a la
<« : e » « : : » <«
comunicacién’, “la imagen visual” y la “fi-
losofia”. En el pasaje que va entre las décadas
del ’60 y del ’70, Flusser analiza las ciencias
arqueoldgicas (amplidndolas a la ecologia, la
historia, al psicoanalisis, a la etimologia, a la
mitologia), considerando que la importancia
que van adquiriendo se debe a que se ocupan
de la basura, de los residuos, en portugués,
del “lixo” (Flusser, 1972 y Baitello, 2010:26).
“As ciéncias arqueoldgicas” sao “as causado-
ras de ‘grandes modifica¢oes revoluciondarias
que estao ocorrendo atualmente’™ (Baitello,
2010:26). Basurales, residuos, excrementos
son restos de procesos de incorporacion y
transformacién de la materia. Pero los res-

Victor Silva Echeto — Comunicacion intercultural, ecologia y residuos: entre Palo Alto, Flusser y Guattari

33



34

tos estdn lejos de ser despreciados por unas
subjetividades que aprendieron del potencial
fertilizador de la materia organica, de sus
heces y orina y de los excrementos animales.
Subjetividades que “antes del asco”, diria, pa-
rafraseando a Hilia Moreira (1998), tuvieron

usualmente los objetos de estudio, y abre “un
abanico de perspectivas nuevas e insospecha-
das para disolver viejas dicotomias”.

El “colegio invisible” o “escuela de Palo
Alto” ya habia “visibilizado” que la naturale-
za y la cultura mds que instancias separadas
confluyen en un enfoque ecoldgico, cues-
tionando esa tradicién antropolégica que

Comunicacion no

es unicamente
mediaciones técnicas,
pero, fundamental-
mente, mediaciones
primarias e
interpersonales

planteaba la separacién como clasificacion
estructural. En fechas mds recientes, Félix
Guattari (1996:33), sostiene que “hoy me-
nos que nunca puede separarse la naturale-
za de la cultura, y hay que aprender a pensar
‘transversalmente’ las interacciones entre
ecosistemas, maquinosferas y culturas.

Asi las cosas, el ser humano, para el cole-

que manipular y reciclar sus desperdicios.
Es, por ello, que Hilia Moreira (1998:18-27),
considera que el excremento se encuentra
entre la naturaleza y la cultura.

Con estos antecedentes, lo que se pone en
cuestionamiento, es la tradicional separaci-
6n antropoldgica entre naturaleza y cultura,
tan cara a una larga tradicion que, en algu-
nos momentos, funciona como perspectiva
metodoldgica, es decir, como mecanismo
que separa y ordena en clasificaciones las
complejidades socioculturales, y, en otros,
como una deriva tedrico-conceptual que, al
intentar distanciarse para mantener la “obje-
tividad”, concibe al otro como una alteridad
emparentada con la naturaleza, la que, a su
vez, le da sustento. La “mismidad” del antro-
poélogo lo aparta de la alteridad del “otro”,
natural y no cultural.

En palabras de Teresa Porzecanski
(2011:10), “pensar lo sociocultural e histérico
desde los cuerpos, sus rituales y mitologias, y
desde las fronteras con otras especies, confi-
gura un nuevo punto de partida, pues tras-
toca las perspectivas mds tradicionales de las
ciencias sociales”, y se dirige a problematizar
la categorfa “naturaleza”, poniendo en tensiéon
a esa categoria y a la de cultura, removiendo
“el reduccionismo con que se han recortado”
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gio invisible, tiene una esencia bioldgica. Yo
dirfa, abusando de los conceptos, que es “un
mono que habla”. El origen y la base biol6gi-
ca se encuentran aun presentes y tienen sus
origenes miles de afios atras, desde el mo-
mento mismo del inicio del proceso de ho-
minizacién. Esto significa que el ser humano
conserva aun en su esencia comportamien-
tos, actitudes y manifestaciones ancestrales.
Como indica Norval Baitello Jr. (2005:71),
las investigaciones, de los llamados sistemas
afectivos entre primates superiores, de los
cuales los humanos formamos parte, permi-
ten aclarar aspectos fundamentales respecto
de la naturaleza y de la motivacién de los
vinculos primordiales de sus sistemas co-
municativos. “As ciéncias da comunicag¢do
ndo terao nada a perder quando deixarem
de lado seu antropocentrismo e passarem a
considerar, estudar e compreender outros
sistemas comunicativos ndo humanos” (Bai-
tello, 2005:72). En términos de Michel Serres
(2011:31), refiriéndose a la experiencia de los
trepadores de alta montana, “Homo erectus,
el hombre de pie, reciente, vuelve a aquel
del que desciende, el cuadrumano arcaico”
Mono, arana, molusco, anal6gicamente, tre-
pan la alta montana. “Homo sapiens, faber,
loquens, ludens. Sin embargo desde la etolo-
gia y la zoosemiodtica, la cultura no aparece
como actividad s6lo humana”, indica, por su
parte, Moreira (1998:20). De ahi, el llamado
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de Baitello (2010:107), de que los comunicé-
logos no pueden ignorar los aportes de bi6-
logos, etdlogos, psicélogos, médicos, artistas,
a los que yo sumaria, ec6logos y activistas
bioldgicos, ecoldgicos y socioculturales.

Los llamados animales no humanos, tie-
nen, como ensena la etologia', la capacidad
de simbolizar. “Los delfines tienen lenguaje
articulado tan completo” como el humano.
“Los chimpancés fabrican suertes de colado-
res y otros instrumentos. Los gorilas apren-
den cédigos como el de los sordomudos y
logran expresar ideas tan abstractas como
los conceptos temporales de antes y después”
(Moreira, 1998:21). Son conocidas, a su vez,
las investigaciones de Jane Goodall (1971),
sobre los chimpancés, que demuestran que
estos animales crean nuevas conductas a par-
tir de la correlacion de elementos presentes
en una situacién determinada. Tras obser-
var el comportamiento de los chimpancés
salvajes durante meses, descubre que uno
de ellos introduce un palo, que con ante-
rioridad habia cortado y deshojado, en un
agujero de un termitero para sacar termitas
y poder comerlas. Con este descubrimiento,
Jane Goodall, demostrd que el concepto que
hasta entonces se tenia de que la especie hu-
mana era la inica que fabricaba y usaba her-
ramientas era falso. Sus observaciones sobre
la conducta instrumental de los chimpancés,
sus hédbitos de caza, su estructura social, sus
emociones, su inteligencia y su personalidad
individual revolucionaron la biologia, la eto-
logia, la antropologia y la comunicacién. En
este ultimo caso, para aquellos miopes que
la reducen a comunicacién social. Hay que
reconocer, paralelamente, las investigaciones
tempranas sobre estos temas, para el campo
de la comunicacién, de Ivan Bystrina en su
semidtica de la cultura.

Desmond Morris (1962), experiment6 con
primates antropomorfos, las posibilidades de
expresion para la pintura y concluyé que res-
ponden a pautas ordenadoras de composici-

! Consagrada a partir del libro de Konrad Lorenz, On agression,
publicado en 1966.
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6n, diferenciacion y representaciéon comparti-
das con las especies animales humanas.

También, producen “intercambios sim-
bélicos”, como en Brasil, donde, segiin un
experimento de bidlogos, papagayos canta-
ban “parabéns pra vocé” (“cumpleanos fe-
liz”), intercambidndose simbolos alfabéticos
y musicales entre los propios papagayos sin
intervencién humana.

Visibilidades del “colegio invisible”

La comunicacién, para la interdisciplina-
ria Palo Alto (donde confluian comunicélo-
gos, antropologos/as, psicélogos, cibernéti-
cos), era ese espacio de confluencia entre la
naturaleza y la cultura. Por ello, como afir-
maba Paul Watzlawick (1997) no se puede
no comunicar. No obstante, para Palo Alto
(Bateson, Hall, Watzlawick), como funda-
mento del “interaccionismo simbélico”, esas
relaciones y vinculos (de dltima comunicar
es vincular) son la base de los intercambios
personales. Comunicacién, en ese contex-
to, no es Unicamente mediaciones técnicas
(como sostenian el funcionalismo o la teoria
matemadtica de la informacién) sino, fun-
damentalmente, mediaciones primarias (en
términos de Pross, 1972) e interpersonales.

El recorrido se inicia en 1959 cuando el
psiquiatra D. Jackson, funda el Mental Re-
search Institute, tres anos después se integra
Paul Watzlawick, ambos, en esos afios, ini-
cian las investigaciones sobre la esquizofre-
nia y diversas patologias relacionadas con la
comunicacion. Desde esas pesquisas, surgira
una teoria de la comunicacién interperso-
nal, que tendrd gran relevancia en las dos
décadas siguientes.

El contexto del interaccionismo simbo-
lico, a su vez, no se reducia a las relaciones
interpersonales sino que, ademds, ampli6 el
concepto de cultura hacia el de intercultu-
ralidad. Es asi como Edward T. Hall, quien
formo parte del colegio invisible, en las pri-
meras décadas del siglo XX, propuso la no-
cién de interculturalidad, para referirse a las
distancias que se producen entre las culturas
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y como éstas se amplian y extienden en con-
textos de conflictividad cultural. Hoy, en el
siglo XXI, junto con las emociones, son no-
ciones principales para los estudios de la co-
municacién (Rodrigo Alsina, 1999).

El discipulo de Marshall McLuhan, Bar-
rington Nevitt, escribe The ecology of com-
munication, entrados los anos ’80, donde
planteard un enfoque que vincula la ecologia
a los aspectos técnicos de la comunicacion.
Por la misma época, David L. Altheide pu-
blica An ecology of communication. Cultural
formats of control, donde se refiere a las rela-
ciones de poder y al control social producido
por los medios. Es el volumen colectivo del
International Institute of Communications,
Cultural ecology. The changing dynamics of
communication, que analiza las repercusio-
nes socioculturales de las Tecnologias de la
Informacién y de la Comunicacién en diver-
sas regiones del mundo.

Ecologia “gris”

Los estudios “ecoldgicos”, en Europa,
como en Estados Unidos, son tardios. Hay
que destacar, al respecto, los aportes que se
producen tanto en Alemania como en Fran-
cia, y, posteriormente, en el caso de Espana
las indagaciones de Vicente Romano (2004).

En el primer pais, se destacan las contri-
buciones de Mathias Donath, quien extiende
el concepto de Mit-Mensch al de Mit-Welt, es
decir, no solo se refiere al préjimo humano
sino, también, al préjimo natural, al entorno.
Barbara Mettler von Meibom, inspiradora de
la obra de Romano Ecologia de la comunica-
cion, aborda la ecologia, desde una perspecti-
va sistémica, es decir, desde una mirada inte-
grada entre sistemas tecnoldgicos, sociales y
ecoldgicos. Radicalizando el planteamiento y
llegando a proponer, en algunos momentos,
“el derecho a la no asequibilidad y a zonas o
tiempos sin tecnologias a fin” de protegerse
“de la omnipresente agresién medial” (Ro-
mano, 2004:9).

La posibilidad de separar el enfoque eco-
l6gico, simplemente, como protecciéon de lo
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verde, se le debe, entre otros, en Francia a
Paul Virilio. Este urbanista, la denomina la
ecologia gris, porque no tiene color. Se pre-
senta, asi, como un progreso.

Todos se alegran y saltan de jubilo cuan-
do se anuncia un tren atin mds rapido o un
avién aun mds veloz que el anterior. Con el
descubrimiento de las armas atémicas todos
gritaban que esto era espantoso, repulsivo.
Apenas si sucede esto cuando se inventa un
auto todavia mds rdpido, o cualquier cosa
que sea atin mds rapida que cualquier otra,
porque es vitoreada casi absolutamente por
todos, sin importar que esta contraccién nos
presione y asfixie (Virilio, 1999:s/p).

Todavia no hay una sensibilizacién por
las dimensiones de esta ecologia gris, ni con
sus, para Virilio (1999:s/p), “devastadoras
consecuencias”. Con frecuencia, el urbanista
francés les ha planteado “a los verdes” que se
“pondria de su lado, tan pronto se interesa-
sen en la ecologia gris”. Hasta estas décadas
“s6lo han hablado del espacio, pero no del
tiempo. Si bien, todo espacio es un espacio
de tiempo; y toda condicién de vida, todo
espacio ecoldgico ha de habérselas con ta-
manos y proporciones”. Con esto, lo que hace
Virilio (1999:s/p), es moverse “en las propor-
ciones de un arquitecto, quien se halla en
una cierta relacion con las cosas. Las propor-
ciones y relaciones hoy se han contraido, tele
transmitido, van derecho a su desaparicion”.
En la medida que “esto se mantenga sin ser
comprendido, tampoco se habrdn planteado
todas las preguntas de las ciencias (...). Los
conocimientos técnicos son un drama”. En el
siglo XIX, la ciencia técnica parecia ser to-
davia un avance, compardndola con el diario
vivir de los campesinos o de los trabajado-
res. “Un siglo mds tarde esto es tan sélo un
drama, y simbolos de esto son ya el hundi-
miento del Titanic o el accidente del reactor
de Chernobyl”.

Esta entrevista fue realizada a Paul Virilio
en 1999; décadas después, en 2011, el acci-
dente en Jap6n de Fukushima, luego de un
terremoto y maremoto, volvié a poner fren-
te a frente al ser humano y sus técnicas y la
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naturaleza y sus técnicas. La ecologia gris re-
tornd. La catdstrofe no fue producida por el
terremoto o maremoto sino por la radiacién
emitida por la central de Fukushima.

La aceleracion y la velocidad llevan a la
pérdida de la geografia en detrimento de la
dromografia (dromo es velocidad), el espa-
cio se encoge y el tiempo se acelera. El entor-
no se transforma en contorno sobre el que se
circula. Paraddjicamente, en las megaldpolis
se produce el efecto inverso. En una mega-
ciudad como Sao Paulo, con mas de 10 millo-
nes de habitantes, 20 millones si se incluyen
las ciudades satélites y mas de 7 millones de
coches, trasladarse de un sitio a otro lleva un
promedio de 3 horas diarias. La vida cotidia-
na transita entre helicpteros (es la ciudad
del mundo que tiene la mayor cantidad) y
metros o subtes, sobre o bajo la tierra, como
péjaros de hierro o topos eléctricos. Paralela-
mente, en los metros o subtes o en las fiestas
masivas de la megaciudad, se experimenta la
acumulacién de cuerpos como conjuntos de
carnes masacradas por la falta de espacio o,
en algunos casos, por su aniquilacion.

De la ecologia gris a la ecosofia

Gilles Deleuze y Félix Guattari (2000) uti-
lizan diversas terminologias de la naturaleza
para referirse a un pensamiento liberador
pero, también, opresor. Mesetas, rizomas,
enfrentados a drboles. Horizontalidad y re-
des a jerarquias. También, son influenciados,
por teéricos de las Américas como Maturana
y Varela, con nociones como las de autopoie-
sis, es decir, como subjetividades inmanentes
que se autoproducen.

Con anterioridad, Vilém Flusser, en Na-
tural mente, cartografia los diversos significa-
dos de la naturaleza: caminos, valles, pajaros,
lluvia junto con vacas, grama, dedos y otros
conjuntos de mapas como la falsa primavera,
los prados, los vientos, los botones y la nebli-
na. En la “especie” de conclusion titulada en
términos homoénimos a los del texto, Flusser
(1979:135), alerta, considerando su propia
experiencia, sobre la desconexién entre lo
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humano/cultural y lo natural, producto de la
“sociedad tecnoldgica”.

Guattari, posteriormente, continuard con
una deriva aun mads ecolégica, pasando de
ésta a la ecosofia. Es decir, en lugar de con-
tinuar analizando la contaminacién am-
biental desde una perspectiva tecnocratico-
econdémica o funcional-cuantitativa, asume
su estudio desde una 6ptica ético-politica, la
que llama, ecosofia. De ahi su planteamiento
sobre las tres ecologias: del medioambiente,
de la cultura y de la subjetividad humana.

Hasta estas décadas
solo han hablado

del espacio, pero

no del tiempo. Si bien,
todo espacio es un
espacio de tiempo

La respuesta a la crisis ecoldgica “sélo
podra hacerse a escala planetaria y a condi-
cién de que se realice una auténtica revolu-
cién politica, social y cultural que reoriente
los objetivos de la producciéon de los bienes
materiales e inmateriales”. Asi las cosas, esa
“revolucion no sélo debera concernir a las
relaciones de fuerzas visibles a gran esca-
la, sino también a los campos moleculares
de sensibilidad, de inteligencia y de deseo”
(Guattari, 1996:9)

Guattari destaca dos modos dominantes
de valoracion de las colectividades humanas,
el primero, es el “imperio de un mercado
mundial”, un Capitalismo Mundial Integra-
do, “que lamina los sistemas particulares de
valor, que sitia en un mismo plano de equi-
valencia: los bienes materiales, los bienes cul-
turales, los espacios naturales”; el segundo,
“sitta el conjunto de las relaciones sociales y
de las relaciones internacionales bajo el do-
minio de las maquinas policiales y militares”.
En esa doble pinza, los Estados-naciones, ven
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“cémo su papel tradicional de mediacién se
reduce cada vez mas, y a menudo se ponen al
servicio conjugado de las instancias del mer-
cado mundial y de los complejos mili-tardo-
industriales” (Guattari, 1996:11-12).

artistica, del deporte, siempre se trata de in-
teresarse por lo que podrian ser dispositivos
de produccion de subjetividad que van en el
sentido de una resingularizacién individual
y/o colectiva mas bien que en el de una fa-
bricaciéon medidtica “sinénimo de angustia
y de desesperacion” (Guattari, 1996:18-19).
Estas perspectivas no excluyen la definicién

El arte, cada vez
mds, si es que

puede llamdrsele

asi, se mueve en ese
territorio resbaladizo

de objetivos unificadores tales como la lucha
contra el hambre en el mundo, el freno de
la desforestacion o la proliferacion ciega de
las industrias nucleares. “Ahora bien, aqui ya

que es el “lixo”

En un texto anterior, junto con Rodrigo
Browne (Silva, Browne, 2007), nos referia-
mos, en el caso de las diversas crisis ecol6-
gicas producida en el sur de Chile ante la
instalacion de una planta de celulosa o al gri-
to de que “se vayan todos” que emanaba de
las voces populares en Quito o en La Paz, al
“pensar-sin-Estado” (Lewkowicz, 2004), o, al
“pensar-sin-comunicacion”.

Para Guattari (1996:12-13), “el antiguo
igualitarismo de fachada de mundo comu-
nista da paso asi al serialismo ‘mass-medid-
tico’ (el mismo ideal de standing, las mismas
modas, el mismo tipo de musica rock, etc.)”.
En esas palabras se escuchan los ecos frank-
furtianos de las “industrias culturales”, con-
cepto transformado en “integrado” y en “po-
sitivo” por la post-industria de la gestién y la
administracién cultural. Este tltimo, es otro
de los topicos que deberia de cubrir critica-
mente una nueva mirada sobre la ecologia de
la comunicacién y de la cultura.

Para esa mirada critica, “es concebible, por
el contrario, que la nueva referencia ecoséfica
indique lineas de recomposicion de las praxis
humanas en los dominios mds variados”. A
las mas diversas escalas individuales y colecti-
vas, tanto en lo que respecta a la vida cotidia-
na como a la reinvencién de la democracia,
en el registro del urbanismo, de la creacién
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no puede tratarse de consignas estereotipa-
das, reduccionistas, que eliminan otras pro-
blematicas mds singulares y que implican la
promocioén de lideres carismdticos”, también,
pone en cuestionamiento la “industria de la
ecologia” llevada adelante por algunas ONGs.

Una misma intencién ético-politica atra-
viesa los problemas del racismo, del falocen-
trismo, de los desastres legados por un ur-
banismo pretendidamente moderno, de una
creacion artistica liberada del sistema del
mercado, de una pedagogia incapaz de in-
ventar sus mediadores sociales. Estas proble-
madticas son, a fin de cuentas, la de la produc-
cién de la existencia humana en los nuevos
contextos historicos.

“La ecosofia social consistird, pues, en
desarrollar practicas especificas que tiendan
amodificar y a reinventar formas de ser en el
seno de la pareja, en el seno de la familia, del
contexto urbano, del trabajo”, entre otros as-
pectos (Guattari, 1996:19). Asi las cosas, en
su andlisis de las basuras y residuos (“lixo”),
Flusser (1972) se refiere a la consumido-
ra- consumida, anticipando la ecuacién de
Tomas Moulidn (1998) de que el consumo-
me-consume.

“Por su parte, la ecosofia mental se verd
obligada a reinventar la relaciéon del sujeto
con el cuerpo, el fantasma, la finitud del tiem-
po, los ‘misterios’ de la vida y de la muerte. Se
vera obligada a buscar antidotos” a la unifor-
mizacién medidtica y telematica, “al confor-
mismo de las modas, a las manipulaciones de
la opinién por la publicidad, los sondeos”. Su
forma de actuar se aproximard mads a la del
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artista, la del performance, la del interven-
cionista en contextos socioculturales, “que a
la de los profesionales ‘psy’” (psicoanalistas),
“siempre obsesionados por un ideal cadu-
co de cientificidad” (Guattari, 1996:19-20).
Intervenciones como las de Alfredo Jaar en
la gran avenida de Nueva York: “This is not
America”, activan unas/otras subjetividades,
como las que plantea la ecosofia.

Guattari, siguiendo la légica conceptual
iniciada junto con Deleuze, se refiere a los
“componentes de subjetivaciéon”: que “con-
duciria necesariamente a reexaminar la re-
lacién entre el individuo y la subjetividad,
Yy, en primer lugar, a separar claramente los
conceptos”. Esos vectores de subjetivacion
no pasan necesariamente por el individuo
que estd en posicion de “terminal” respecto
a procesos que implican grupos humanos,
conjuntos socioeconémicos 0 maquinas in-
formaticas. “Asi, la interioridad se instaura
en el cruce de maltiples componentes rela-
tivamente auténomos los unos en relacién
con los otros vy, llegado el caso, francamente
discordantes” (Guattari, 1996:20).

Del paradigma cientificista, Guattari,
propone el pasaje al ético-estético. No obs-
tante, es problemdtica esta propuesta, ya que
no problematiza los diversos niveles conno-
tativos que presenta, tanto la nocién de ética
como la de estética. Prefiero referirme a las
basuras y los residuos (“lixo”), en el sentido
de Flusser y a su reciclaje, tal como un brico-
leur que siempre encuentra formas de reci-
clar, de rearmar, de transformar los objetos
sobre los mismos objetos. El arte, cada vez
mads, si es que puede llamdrsele asi, y no la es-
tética (conversadora instancia de paralizar el
componente subversivo y liberador del pri-
mero), se mueve en ese territorio resbaladizo
que es el “lixo”

Guattari plantea reagrupar en cuatro
principales regimenes semi6ticos los instru-
mentos sobre los que reposa el Capitalismo
Mundial Integrado:

+ las semidticas econdmicas (instrumentos,
monetarios, financieros, contables, de de-
cision...);
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+ las semidticas juridicas (titulo de propie-
dad, legislacion y reglamentaciones diver-
sas...);

+ las semidticas técnico-cientificas (planes,
diagramas, programas, estudios, investi-
gaciones...);

+ las semidticas de subjetivacion, algunas de
las cuales coinciden con las que acaban de
ser enumeradas, pero a las que convendria
afiadir otras, tales como las relativas a la
arquitectura, el urbanismo, los equipa-
mientos colectivos (Guattari, 1996:43-44).
Gregory Bateson (2010), propuso una

“ecologia de las ideas” que no puede ser cir-
cunscrita al dominio de la psicologia de los
individuos, sino que se organiza en sistemas
o “espiritus”, cuyas fronteras ya no coinci-
den con los individuos que participan en él.
Guattari, en cambio, deja de estar de acuer-
do con Bateson, “cuando convierte la accién
y la enunciacién en simples partes del sub-
sistema ecoldgico llamado contexto” Por su
parte, considera que la “toma de contexto
existencial” depende de una praxis, que se
instaura en ruptura con el “pretexto” sisté-
mico. No existe una jerarquia de conjuntos
que sittie y localice a un determinado nivel
los componentes de enunciacién. Estas, se
componen de elementos heterogéneos, que
adquieren consistencia y persistencia comun
cuando superan los umbrales constitutivos
de un mundo en detrimento de otro.

El principio que guia a las tres ecologias
consiste, en que los Territorios existenciales
a los que se confrontan los componentes
de subjetividad “no se presentan como en-
si, cerrados sobre si mismos, sino como un
para-si precario, acabado”, finiquitado, “sin-
gular, singularizado, capaz de bifurcarse, en
reiteraciones estratificadas y mortiferas o
en apertura procesual a partir de praxis que
permiten hacerlo ‘habitable’ por un proyecto
humano”. Esa apertura préxica constituye la
esencia de ese arte de la eco o del oikos “que
subsume todas las maneras de domesticar”.
No se trata de erigir reglas universales como
guia de esas praxis, sino, a la inversa, de “ex-
traer las antinomias principales entre los

Victor Silva Echeto — Comunicacion intercultural, ecologia y residuos: entre Palo Alto, Flusser y Guattari

39



40

niveles ecosoficos o, si se prefiere, entre las
tres visiones ecoldgicas, los tres vasos discri-
minantes”: ambientales, subjetivos y socio-
culturales (Guattari, 1996:53).

Légica que podria denominarse del “ter-
cero incluido” o del cuerpo como soporte
singularizado. Como indica Michel Serres
(2011:33), en Variaciones sobre el cuerpo, “el
primerisimo cogito fue un proyecto de refu-
gio para encontrar la bola perdida; por eso
buscamos un techo, por eso habitamos. El
humano, de pie, acaba de nacer”.

Habitar ambientes

Uno de los primeros textos sobre ecologia
de la comunicacién, en lengua espanola, fue
el de Vicente Romano (2004), Ecologia de la
comunicacién. No obstante, ya desde 1989,
Romano se refiere, en primera instancia, a
la ecologia de la comunicacion, y, posterior-
mente, en 1993 a la ecologia de los medios.

Alli, luego de una amplia sistematizacién
del tema en diversas tradiciones, fundamen-
talmente angl6fona y alemana, Romano des-
cribe cudles deberian de ser los principales
trazos de esa ecologia de la comunicacién en
didlogo estrecho con la tradicién marxista de
la economia politica de la comunicacién y la
cultura. Al respecto, y posteriormente, Felip
Gascon (2007), se referird a la “ecologia politi-
ca” de la comunicacion, integrando en el sin-
tagma la ecologia con la economia politica.

Romano (2004), considera que la “ecologia
de la comunicacién”, actta sobre dos perspec-
tivas: la primera, macroscépicas, es decir, con-
cibiendo la comunicacién humana como un
todo, y la segunda, microscépica, como pro-
ceso especifico de comunicacién. Se podria
hablar, en este segundo caso, de una ecologia
que actuia sobre “lo local” o micropolitico.

El “oikos” retorna, “casa” que se proyecta
sobre la “habitabilidad”, y, habitar es formar
parte del entorno “bio”-“socio”-“semiético”.
En momentos en que, en América Latina, “la
ciudad neoliberal” (Alvarez, 2011) va proyec-
tandose y desalojando la habitabilidad por
un neo-funcionalismo que concibe a la “eco”
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como instrumento funcional y no como
espacio de intercambio y habitabilidad, se
vuelve urgente repensar los ambientes socio-
culturales donde se desenvuelve el habitar.
Como la ninfa, eco deambula y transita per-
dida, repitiendo los mismos términos.

Retorno a la basura (“lixo”) y a su
reciclaje

Norval Baitello Jr. (2010:103) se refiere
a las capilaridades de la comunicacion. Ese
término es utilizado en la fisica para desig-
nar el comportamiento de liquidos en un
medio poroso o en los tubos capilares. En
medicina, por su parte, se denominan capi-
lares los tubos endoteliales muy finos que
ligan la circulacién arterial a la venosa. Bai-
tello lo incorpora para referirse a los fend-
menos de permeabilidad de los medios de
comunicacion en las porosidades del tejido
socio-cultural.

Las tres capilaridades, siguiendo los es-
tudios de Harry Pross, Aby Warburg y Vi-
1ém Flusser, son la capilaridad de la comu-
nicacién presencial, planteando, junto con
Pross, que el cuerpo es la base y el punto de
partida de toda comunicacién, y poniendo
en cuestionamiento el concepto de comuni-
cacién como simple conexién, como simple
traslado de flujos. “A midia primdaria con-
tinua repetindo as aventuras de hominiza-
¢ao de maneira miniaturizada e estilizada
na evolugdo ontogenética da comunica¢ao”
(Baitello, 2010:106). En ese contexto, para
Baitello, siempre serd mds fécil estar captu-
rados por la ambivalente magia de la pre-
sencia. Jacques Derrida, en diversos escritos,
analiza como la presencia fue capturada por
la metafisica occidental legitimada desde la
antigiiedad griega. Esa metafisica de la pre-
sencia pone en tensidn las relaciones entre
presencia y ausencia, entre vida y muerte,
entre cercania y lejania, fundamentales para
los estudios de comunicacion.

La segunda es la capilaridad alfabética,
la que retoma esas tensiones, pasando de la
presencia a la ausencia, de la voz a la escri-
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tura. “Deste modo, aquilo que eu chamaria
de capilaridade alfabética, a capacidade de
penetragao do mundo e das percepgdes vei-
culadas pela escrita alfabética, estd en decli-
nio” (Baitello, 2010:110). La gramatologia
(Derrida, 1980), la grama, la marca sobre
la superficialidad de la tela, la performance
como firma (signatura) (Derrida, 1989) que
tensiona lo legitimo, lo nombrable, lo descri-
bible, claro e idéntico a-si. “Capto a grama
como algo que cresce, e isto é o essencial”, es-
cribe Flusser (1979:55), la escritura, asi, crece
como la grama.

Escribir, dice Serres (2011:37), “se ase-
meja mas bien al trayecto en montafia que
a la labranza en la llanura; la pégina se alza,
inspirada, menos chata que el campo, pron-
to, vertical y estimulante” La escritura es
tan poco indulgente, como la montafia, “la
mayoria de los paseantes escritores se hacen
preceder de guias y rodear de cuerdas: citas,
seguridades, notas-refugios, referencias cla-
vijas” (Serres, 2011:37). Como un Borges
deambulando con sus manos por el temible
territorio de la escritura.

Pero, en estos momentos, se pasa de la es-
critura de la pagina en blanco a la inmateria-
lidad e intangibilidad de la pantalla. “Ahora,
la pantalla lisa de la computadora constituye
una pared” (Serres, 2011:37), una tela, un
biombo (Flusser, 2008:63) que transporta al
escritor a otra dimension.

En ese contexto, la tercera capilaridad es la
eléctrica. Son los impulsos eléctricos los que
se transportan por redes. Del ritual magico
de la presencia de la serpiente al ritual ausen-
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te de la serpiente eléctrica (Warburg, 2009).
Vilém Flusser se referia a tres grandes
catastrofes que se abatieron sobre la huma-
nidad: la primera fue el descenso para la sa-
bana que condujo, en el proceso de homini-
zacion, al nomadismo. La segunda, implicd
el asentamiento en aldeas y ciudades, a partir

El cuerpo es la
base y el punto

de partida de

toda comunicacion
como simple
traslado de flujos

del Neolitico. Con ella, se pasé del nomadis-
mo al sedentarismo. La tercera catdstrofe,
acaba de instalarse, es aquella que torna las
casas inhabitables, porque estdn agujereadas
y permeables a los eventos mediaticos.

Mais que un regreso al nomadismo, consi-
derando en términos de Deleuze (1994) que
trayecto no necesariamente significa movi-
miento, es un neo-sedentarismo que circula
por caminos ya recorridos y conocidos; cami-
nos homogéneos, que conducen hacia la fun-
cionalidad de la técnica, hacia un remake que
no crea sino que copia, hacia un especticulo
(show) como realidad (reality) o una realidad
(reality) transformada en espectaculo (show).

(artigo recebido set. 2011/aprovado set. 2011)
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