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Ο Λέανοpος Κυριακόπουλος είναι 
επίκουρος καθηγητής στο Τμήμα 
Κοινωνιολογίας του ΕΚΠΑ. 

«Πόλεμος Πολιτισμού: 

Πολιτικ1 διαμάχη που προκαλείται από τη σύγκρουση 

μεταξύ συνόλων κοινωνικών πεποιθήσεων 

και πολιτιστικών αξιών». 

[Open Education Sociology Dictionary] 

<<Όποιος δεν κατανοεί τα νέα μέσα 

ανήκει στους αναΣλφάβητους του 2/ou 
αιώνα». [Norberc Bolz] 

Πόλεμοι οξ1ών ή πόλεμοι πολιτισμού (culrure wars): όρος που έχει ταυτιστεί με τη 

νεωτερικότητο· συγκεκριμένο με το εθνικό πρόταγμα του Καγκελάριου Βίσμορι< 

(Bismarck) για έναν Kulturkampf ενάντια στην παπική εξουσία της Ρωμαιοκαθολι­

κής Εκκλησίας - στην αυγή Ι<ιόλας του Δεύτερου Ράιχ. Έι<τοτε, η αρένα ογωνισμού 
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γιο την κυριαρχία επί των οξιών, των πεποιθήσεων και των 

πρακτικών -ειδικότερο όσον αφορά τους δημόσιους λό­

γους και τις κεντρικές πολιτικές- έχει μετατοπιστεί στις 

ΗΠΑ. Οι διαμάχες γιο το πολιτικό δικαιώματα των μούρων 

και η «οντικομμουνιστική υστερία» είνο1 το πλέον χορο­

κτηρ1στικά ποροδείγμοτο του 20ού αιώνα. Όμως οπό τη 

δεκαετία του 1 980 και έπειτα, με την είσοδο στη λεγόμενη 

«μεταβιομηχανική κοινωνία» ή «κοινωνία της πληροφορί­

ας», οι πόλεμοι οξιών πήραν μια αναπάντεχη στροφή - και 

όχι τόσο λόγω περιεχομένου ή ουσίας, αλλά λόγω έκτα­

σης, έντασης, ταχύτητος, διασποράς, και ίσως απροσδό­

κητο, λόγω βαθιάς πόλωσης των εκάστοτε θέσεων, κο1 

απουσίας συνείδησης γιο τις τεχνικές υποδομές που τις 

υποστηρίζουν- πόσο μάλλον γιο το πού ακριβώς οδηγού­

μαστε σε πλανητικό πλέον επίπεδο. 

Σήμερα, οι «πόλεμοι οξιών» διεξάγονται γιο ζητήματα 

που περιλαμβάνουν την άμβλωση, την ομοφυλοφιλία, το δι­

καιώματα των διεμφuλικών, τον κοινωνικό ρατσισμό, τις έμ­

φυλες σχέσεις, και γενικά την πολιτισμική διαφορά και κάθε 

τρόπο ζωής (lifestyle) που «προκαλεί» σε μια εποχή ρίσκου 

και αβεβαιότητος. Ας μη βιαστούμε να πάρουμε θέση, γιατί 

αυτός ο πόλεμος είναι πόλεμος πληροφορίας, ι<αι όχι θέ­

σεων. Η γνωστή θεωρητικός του φεμινισμού Άβιτολ Ρόνελ 

(Avital Ronell) θα κατηγορηθεί εν μέσω του κινήματος «me 

too» γιο σεξουαλική παρενόχληση οπό διδακτορικό φοι­

τητή της. Σε αυτή τη διάρρηξη της «αγνότητας» του ακα­

δημαϊκού φεμινισμού, μια ομάδα αναγνωρισμένων πανεπι­

στημιακών συμπεριλαμβανομένων της Τζούντιθ Μπάτλερ 

Uudith Butler) και του Σλάβοϊ Ζίζεκ (Slavoj ίi:zel<) σύσσωμη 

θα την υπερασπιστούν με υπογραφές αφήνοντας υπόνοι­

ες γιο προσπάθεια απόκτησης αθέμιτης αναγνωρισιμότητας 

οπό πλευράς του φοιτητή - γιο να λάβουν αργότερο τη μήνι 

φοιτητικών οργανώσεων γιο μεταξύ τους επίδειξη τοξικής 

αλληλεγγύης που εκφράζεται με δημιουργία ουλών, αντα­

γωνισμό, φιλοδοξία, και ποθητικοεπιθετική συμπεριφορά 

με πρόσχημα την ευαλωτότητα των άλλων. Οι θέσεις εί­

ναι απόλυτες, η υπονόμευση αμοιβαίο· και όταν η ακαδημία 

των υψηλών βαθμίδων παίρνει θέση, η απόπειρα εξήγησης 

τέτοιων συγκρούσεων γίνεται ταμπού. 

«Πραγματικότητα διεpγασιακή του τεχνικού οργάνου, 

αλήθεια ακupωτιι<ή της επιστημονικής σκέψης» θα πει ο Βι­

ριλιό (Virilio 2000: 1 1 ), κρούοντας, οπό τη μεριά του, τον 

κώδωνα του κινδύνου γιο την κοινωνική πραγματικότητα 

«των άκρων», των καθεστώτων μετο-ολήθειος, της «μόλυν­

σης» των συγκρούσεων, που άρχισε ήδη να σχηματίζεται 

οπό τη δεκαετία του 1990 λόγω της διάχυσης των πληρο­

φοριακών μέσων. Γιο τον Βιριλιό, η πληροφορική βόμβο 

έχει ήδη εκραγεί· η «υπερθέρμανση» δεν έχει στόχο το 

ατομικό σωματίδιο, όπως έγ�νε στο πρώτο μισό τοu 20ού 

αιώνα, αλλά τις ίδιες τις σχέσεις και ον ο πόλεμος τελειώ­

σει, θα γίνει απαιτώντας την εγκαθίδρυση ενός πογκοσμ ι­

οποιημένου συστήματος (κοινωνικής) αποτροπής. Τέτοιες 

ΣΥΓΧΡΟΝΑ 

διαπιστώσεις δεν φαίνονται επουδενί πιο «προφητικές». Ο 

Βιριλιό δεν είναι ο πρώτος, ούτε η μόνη, που επιχείρησε να 

θέσει ερωτήματα γιο το δίκτυο και τις υπολογιστικές τε­

χνολογίες με σκοπό να κατανοήσει τις κρίσεις που πλέον 

πολλαπλασιάζονται και μας οδηγούν σε ανεπίστρεπτες συν­

θήκες συγκρούσεων και πολέμου. Εξηγώντας τις νέες τεχνι­

κές και τεχνολογίες πολέμου, η Ζοuλιέτ Βολκλέρ Quliette 

Volcler 2013: 132) θα πει πως «καθώς γίνεται πιο διάχυτος, 

ο πόλεμος γίνεται λιγότερο ορατός - εσωτερικεύεται. Το 

πεδίο της μάχης μετακινείται προοδευτικά μέσο στο άτομο 

και το εξωτερικά ίχνη γίνονται λιγότερο διακριτά». 
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Είναι γεγονός πως τις τελευταίες δύο δεκαετίες, όσες θε­

ωρητικές αναγνώσεις του κοινωνικού εισήγαγαν κάποιο 

ερώτημα περί τεχνικής γιο την κατανόηση των σημερι­

νών κοινωνικών ρήξεων, αντιμετωπίζονταν με εξωτισμό, ον 

δεν ετίθεντο κυνικά στο περιθώριο. Σήμερα όμως, υπό το 

φως της γενίκευσης και εσωτερίκευσης των συγκρούσεων, 

υπάρχει μια αδήριτη ανάγκη γιο την αναγνώριση ορισμένων 

θεωρητικών προτάσεων: Αλλάζουν οι τεχνολογικές βάσεις 

του κοινωνικού· και οι κοινωνικές σχέσεις ανεπίγνωστο χά­

νουν το πρότερο σταθερά τους θεμέλιο. Ας ήταν αυτό μια 

μαρξιστική ποιητική «βάσης και εποιι<οδομήμοτος» απλά 

ή μόνο. Στις νέες τεχνολογικές υποδομές συγι<ατολέγετοι 

και η τεχνική διαχείριση των ταυτοτήτων και των κοινωνι­

κών πρακτικών, η οποίο ενεργοποιείται μέσω μιας υπολο­

γιστικής σημειωτικής του εαυτού - της κοινωνικής παρου­

σίασης, του γούστου, του στάτους, συμπεριλαμβανομένων 

των συναισθημάτων και των επιθυμιών. 

Η Τζόντι Ντιν Qodi Dean) θα ονομάσει αυτή τη νέο 

συνθήκη επικοινωνιακό καπιταλισμό (communicative capi­

talism)· έναν καπιταλισμό που χαρακτηρίζεται οπό μια ερ­

γολειοποίηση, αλλά και μια πολιτική οικονομία, στοιχείων 

του υποκειμένου που αφορούν τη δημόσιο εικόνα του, 

την εργασία του, την κοινωνική του ιστορία, τις φιλοδο­

ξίες, τις καταναλωτικές συνήθειες, το πρότυπο ομορφιάς 

και κυρίως τη γνώμη του - ο κατεξοχήν τόπος της εuχαpl­

στησης (jouissance) στη συμμετοχή γιο την ίδιο την Ντιν. 

Ίσως είναι δύσκολο να γίνει κατανοητό το μέγεθος της 

αφαίρεσης μέσο οπό έναν μόνο ορισμό· θα ήταν πιο εύ­

κολο ον στρέφαμε την προσοχή μας στις κοινωνικές πα­

θολογίες οπό τη συμμετοχή μας σε μια «αγορά του κοινω­

νείν», που φέρει όλο το στοιχείο του ανταγωνισμού, της 

παραγωγικότητας και της επίδοσης στο επίπεδο της μο­

νάδας. Τα στοιχείο αυτά δεν αφορούν έναν τρόπο κοινω­

νικής ανέλιξης αλλά μια κυβερνητική του ι<οινωνικού. Και 

δεν χρειάζεται να συμμετέχουμε στα (κοινωνικά) δίκτυα 

για να βιώσουμε τις συνέπειες από τη διάχυση αυτής. Οι 

σύνδεσμοι (linl<s) που φτιάχνουν το κανάλια επι1<01νωνίος 

είναι κατεξοχήν συναισθηματικοί· διαφεύγουν των κλει­

στών κυκλωμάτων, κυκλοφορούν στις κοινωνιι<ές επαφές 
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ως άγχος και υπεp-έκθεση και επιστρέφουν σαν σε βρόχο 
ανάδρασης για να ισχυροποιήσουν τους κώδικες. 

Όσο δύσκολο είναι να κατανοήσουμε τις νέες συναι­
σθηματικές οικονομίες, άλλο τόσο εύκολο είναι να παρα­
τηρήσουμε τις κυκλοφορίες των εντάσεων. Στρες για το 
επόμενο εργασιακό εγχείρημα· δυσθυμία για τα επιτεύγ­

ματα του 'Αλλου· όλο και πιο μαχητική έκφραση της γνώ­

μης πληθωριι<ότητα στις σεξουαλικές επιθυμίες εύκολη 
έως και αναμενόμενη προσβολή από τα σχόλια των άλ­
λων. Το προσωπικό κόστος της παρουσίας και της διεύ­
ρυνσης των κοινωνικών δικτύων το πληρώνουμε με παρα­
πάνω εργασία, σεξουαλικές επιθέσεις και κρίσεις πανικού. 
Οι νέες κρίσεις λαμβάνουν χώρα στο επίπεδο της ταυτό­
τητας. Και οι σημερινοί πόλεμοι ξεκινούν από την υπο­
τιθέμενη ανάγκη για διαφύλαξη των εκάστοτε «συλλογι­
κών αξιών» σε μια άγρια οικονομία εικόνων. Οι «πόλεμοι 
αξιών» δεν είναι πια ιστορικός όρος - δεν είναι καν κοι­
νωνιολογικός, όπως τουλάχιστον τέθηκε τη δεκαετία του 
1990 (βλ. Hunter 1991 ). Οι «πόλεμοι αξιών» έχουν κατα­
στεί ένας διαδικτυακός όρος πασπαρτού που φυσικοποιεί 
στους χρήστες τις σημερινές διαμάχες ως μια λογική ανα­
γκαιότητα της φιλελεύθερης δημοκρατίας. 
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Υπάρχει η ανάγκη να κατανοήσουμε μια ιστορική συνθή­
κη μετάβασης με όρους τεχνικών υποδομών. Σε λίγα χρό­
νια, οι λειτουργίες των υπολογιστικών μηχανών θα έχουν 
αποσυρθεί στο παρασκήνιο, το συλλογικό τραύμα θα έχει 
απωθηθεί μέσω της επίσημης γραπτής ιστορίας και η ερχό­
μενη γενιά θα βιώνει τις νέες υποδομές όπως οι προηγού­
μενές μας τον ηλεκτρισμό: σαν μια νέα κανονικότητα. Είναι 
μήπως συγκυριακή αυτή η ανάγκη; Πράγματι, φαίνεται πως 
είναι· όμως είναι το ίδιο, αν όχι και περισσότερο, σημαντι­
κή, καθώς το μέλλον δεν είναι δεδομένο. Το να σταθούμε 
1<01 να διερευνήσουμε αυτή τη μετάβαση σημαίνει να απεκ­
δύσουμε τις διαδικασίες που τη ζωογονούν από τα φα­
ντάσματά τους. Και αν φαίνεται «ακατόρθωτο» ένα τέτοιο 
εγχείρημα, είναι επειδή οι διαδικασίες αυτές -σε αντίθεση 
με τις μεταβάσεις που έχουν ήδη εγγραφεί στο νεωτερικό 
αρχείο- συντελούνται μέσω της τεχνικής διαχείρισης της 
ιδεολογίας, της επιθυμίας και του συναισθήματος των με­
γάλων τροφοδοτριών δυνάμεων της ταυτότητας. 

Η ανάπτυξη πολιτικών ρητορικών, αλληλένδετη με την 
ακαδημαϊκή φιλοδοξία για παρουσία στη δημόσια σφαίρα, 
δεν φτιάχνει «ιδεολογικά υποκείμενα» με τον ίδιο τρόπο 
που συνέβαινε μεταπολεμικά· όντας όμως κινητήριες δυ­

νάμεις των κοινωνικών δικτύων (πολιτικές ρητορικές και 
φιλοδοξία) συνεισφέρουν ουσιαστικά στη δημιουργία θα­

λάμων αντήχησης (echo chambers): «φούσκες» φιλτραρι­
σμένες με οικεία ιδεολογικά σημεία (signs) για να νιώθουν 
όσοι και όσες συμμετέχουν μια προσωπική αίσθηση του 
ανήκειν - ακόμα και ως προς τους (πολιτικούς) λόγους 

της δυσθυμίας τους. Η ιωλει<τίβα The lnνisible Committeε 
(2017: 48) θα γράψει ως προς αυτό: «Το παιχνίδι δύναμηc 
της κυβερνο-εξοuσίας (cybernetic power) είναι να δίνει 
σε όλες και όλους την εντύπωση ότι έχουν πρόσβαση σε 
ολόκληρο τον κόσμο όταν στην πραγματικότητα είναι όλο 
και περισσότερο δ1αχωρισμένοι· ότι έχουν όλο και περισ­
σότερους "φίλους" όταν είναι ολοένα και πιο αυτιστικοί». 
Και όμως, είναι η εκπλήρωση της φιλοδοξίας για δημόσιο 
παρουσία και η προσωπική επιβεβαίωση από τα likes των 
οικείων άλλων, που κάνει αυτό το παιχνίδι να δείχνει φυσι­
ολογικό· έως ότου βέβαιο μια «αντίπαλη» ομάδα τύχει να 
δηλώσει τη δική της (πιο ισχυρή) παρουσία. 

Έχει διαπιστωθεί πως οι μαζικές κινητοποιήσεις της δε­
καετίας του 1960 -από εκείνο το ετερόκλητο πλήθος νέων 
που ονομάστηκε αντικοuλτούpα (counterculture, Roszak 
2008)- σήμαναν το τέλος των ιδεολογικών επαναστάσε­
ων που κυριάρχησαν τον 190 αιώνα μέχρι και τον Δεύτερο 
Παγκόσμιο Πόλεμο. Ο λόγος ήταν πως με την ανάπτυξη 
της τεχνοκρατικής διακυβέρνησης κα1 της μαζικής κουλ­
τούρας -και τη σύγχυση των πεδίων «πολιτικού και φαντα­
στικού» (βλ. Perniola 1991 )- έπαψε να υπάρχει ένας στα­
θερός «εχθρός» και, συνεπακόλουθα, ένα συγκεκριμένο 
σημείο αναφοράς για την εκκίνηση της πολιτ1κής δράσης. 
Η «ελευθερία» άρχισε να γίνεται προσωπικό εγχείρημα 
απεγκλωβισμού από θε(α)ματοποιημένες νόρμες κάθε βή­
μα εξατομίκευσης ήταν ένα βήμα στην επιλεκτική κατανά­

λωση· και αυτή με τη σειρά της μια επένδυση σε μια αισθη­
τική έκφραση που εκδηλωνόταν (έστω και εφήμερο) με 
μια πολιτική στάση διαφοpάς. Ακόμα όμως και έτσι, η συλ­
λογική εμπειρία των μαζικών διαδηλώσεων επαναλάμβανε 
ένα συγκεκριμένο μοτίβο πολιτικοποίησης των συναισθη­
μάτων. Μπορεί ο πολιτικός «αντίπαλος» να μην ήταν πάντα 
απτός ή σuγκειφιμένος (π.χ. ο πόλεμος του Βιετνάμ, το 
λόμπι των τραπεζών, οι «Επτά Αδελφές»), όμως τα κανά­
λια κυκλοφορίας του συναισθήματος ήταν συγκεκριμένα. 

Πλέον είμαστε μάρτυρες μιας παράλληλης μετατό­
πισης. Η απόδοση τιμών σε συμπεριφορικές κινήσεις. η 
uπολογιστικοποίηση των πρακτικών, η εικονοποίηση μιας 
σημειωτικής των πολιτικών δράσεων- όλα αυτά τυποποι­
ούν διαδρομές για τη διέλευση του συναισθήματος και 
τις συναρτούν σε εικονικά διαθέσιμα σχήματα πολιτικής: 
κάθε λόγος έχει αξία κuκλοφοpίας, στον βαθμό τουλάχι­
στον που βρίσκει ανταπόκριση σε αντίστοιχα συναισθη­
ματικό κοινά. Δεν είναι οι «υποκουλτούρες» (Hebdidge 
1988) το κυρίαρχο μοτίβο που θα μας επιτρέψει να δού­
με τη συλλογική Ι<ατανάλωση μιας αισθητικής (κοινωνικής) 

διαφοράς ούτε είναι οι «νεο-φυλές» (Maffesoli 1996) που 
ανέδειξαν τις αυθόρμητες συναισθηματικές ταυτίσεις λό­
γω αισθητικής οικειότητας με ενίοτε άγνωστους Ά.λλους. 
Τα «συναισθηματικά κοινά» (Papacharissi 2015) μας δεί­
χνουν ότι ο ψηφιακός συντονισμός γίνεται μέσα από ρο­
ές εικόνων και ειδήσεων που προκαλούν ένα κοινό αίσθη-
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μα δικαίου. Οι τεχνικές συνόψεις που φτιάχνονται μεταξύ 

νευρικού συστήματος, δικτύων και κοινωνικών νορμών 

«απελευθερώνουν» το υποκείμενο, όχι μόνο οπό την ιδε­

ολογία, αλλά και οπό την ονοπορόστοση· όμως το εντάσ­

σουν σε μια διαρκώς χορτογροφούμενη οικονομία συναι­

σθημάτων - δηλαδή παθών, διαθέσεων, εντάσεων. 

ιν 

Το δίκτυο είναι πόντο συναισθηματικό δίκτυο: «επειδή χα­

ρακτηρίζονται οπό ενόρμηση [ ... ] και μάλιστα οπό την αρ­

νητικότητα της ενόρμησης [που] υπονοεί θετική ανάδραση 

και πλεόνασμα αποτελέσματος σε σχέση με την αιτία του» 

(Dean 201 Ο: 61 ). Ο θυμός, μια ελάχιστη αίσθηση δικαίω­

σης, μια θετική ανταπόκριση σε μια εύληπτη εξήγηση του 

κόσμου -χωρίς να υπάρχει η απειλή της παρεξήγησης- εί­

ναι αρκετά γιο να ξεκινήσει μια κυκλοφορία «συναισθη­

ματικής εργασίας». Οι αρνητές της μόσκος, του εμβολίου 

ή της πανδημίας οι νοσταλγοί της εθνικής ταυτότητος οι 

σκεπτικιστές της περιβαλλοντικής καταστροφής οι εμμο­

νικοί με τις κροτικές και διεθνικές διαπλοκές οι εχθροί 

κάθε παγκοσμιοποιημένης πολιτικής -ειδικό όσον αφορά 

το σώμα, έχουν λόγο- και μάλιστα έχουν κάθε λόγο να 

τον εκφράσουν. Ακριβώς επειδή το «εργαλείο», και δη το 

κοινωνικό δίκτυο, δεν κάνουν διακρίσεις στη χρήση τους 

απεναντίας εκδημοκρατίζουν τη λειτουργία που παρέχουν. 

Και γιο αυτό δεν πρέπει να το θεωρούμε ως τέτοιο. «Πρέ­

πει να το δούμε στις πολύπλοκες οικολογίες στις οποίες 

σχηματίζονται» (Munster & Loνink 2005). Δεν υπάρχει κά­

τι εδώ που να μπορεί να οργανωθεί: «Οι συναισθηματικές 

εντάσεις που εκπέμπουμε και λαμβάνουμε ενισχύουν και 

επεκτείνουν τα συναισθηματικό δίκτυα χωρίς να ενθαρρύ­

νουν -ον δεν υπονομεύουν- την εδραίωσή τους σε οργα­

νωμένο πολιτικό δίκτυο» (Dean 201 Ο: 61-62). 

Πραγματικό, θα ήταν δύσκολο έως αδιανόητο να υπο­

στηριχθεί δημόσιο κάτι τέτοιο δέκα χρόνια πριν στην Ελλά­

δα τουλάχιστον, αλλά ίσως όχι μόνο. Ένα τέτοιο επιχείρημα 
· δεν θα μπορούσε παρά να δεχθεί επίθεση ως μια σκοτει­

νή κριτική που αρνείται τη δύναμη των νέων αμεσοδημο­

κρατικών διαδικασιών που φέρνουν στις κοινωνίες το μέσο 

δικτύωσης. Πολλά είχαν γραφτεί γιο τους «Αγανακτισμέ­

νους» και την «Αραβική Άνοιξη» στο απόγειο της αποδο­

χής των κοινωνικών μέσων από ακαδημαϊκούς και ακαδημα­

ϊκές που αντλούσαν υπεραξία και διανοητικό κεφάλαιο οπό

συναισθηματικό δίκτυα που διέφευγαν πλήρως της κατα­

νόησής τους. Έπρεπε να καταλήξει η Συρία μια μικρογρα­

φία παγκοσμίου πολέμου, να γίνει η απόπειρα κατάληψης

του Καπιτωλίου, να στηθεί ένα παγκόσμιο συναισθηματικό

δίκτυο εναντίον του φεμινισμού -μέσο οπό φιλελεύθερες 

κυρίως φωνές, όπως αυτή του Τζόρντον Πίτερσον 0ordan 

Peterson)- και να νομιμοποιηθεί σε ένα μεγάλο μέρος του 

κόσμου, αλλά και της Ευρώπης, ο «εθνο-χριστιονισμός»

του Πούτιν εναντία στη «Νέο Τ όξη Πραγμάτων», γιο να

γίνουν ρητό τα αυτονόητα: ότι δηλαδή, οι ουτοπικές προ­

βολές αποκρύπτουν τηv τυπική λειτουργία τωv μέσων, και 

ότι ο ιδεαλισμός του λόγου καθίσταται ενόρμηση φιλοδο­

ξίας 1<01 αναγνώρισης δημιουργώντας κανάλια γιο νέες οικο­

νομίες συναισθημάτων που διαφεύγουν όμως της επίβλε­

ψης κάποιων δήθεν φωτισμένων φωνών. Οι Μόνστερ και 

Λόβινκ (Munster & Loνink 2005) θα το διαπιστώσουν αυτό 

οπό πολύ νωρίς: «Η προβολή θετικών οιονών, προσδοκιών 

και επιθυμιών στα δίκτυο είναι παραπλανητική». 

Ο Χάμπερμας (Habermas 1997) ήταν ίσως ο πρώτος 

που έθεσε ένα ερώτημα για τον τρόπο λειτουργίας της δη­

μόσιας σφαίρας. Η καταγωγή της γιο τον ίδιο είναι κατ' 

ουσίαν αστική· και σχετίζεται με τη συμμετοχή των ιωινω­

νικών μερών στη διακυβέρνηση των κρατών. Η ανάπτυξη 

των ΜΜΕ και της πολιτιστικής βιομηχανίας μεταπολεμικό 

διεύρυναν το όριο στη συμμετοχή· ι<οι η κυι<λοφορίο δια­

φορετικών (δημόσιων) λόγων -διαστρωμοτωμένων οπό τα 

ΜΜΕ και δ1ομεσολοβημένων οπό το εμπορεύματα- «εκ­

δημοκράτισε» το ιφότος και τις λειτουργίες του. Σήμερα, 

η κυκλοφορία των διαφορετικών λόγων δεν είναι πολιτικό 

διακύβευμα. Απεναντίας, επιζητείται από τα κοινωνικό δί­

κτυο γιο να προσδώσει υπεραξία σε εταιρικούς δημόσιους 

χώρους που κερδίζουν οπό τη συμμετοχή - την οποία και 

διεκδικούν μέσο οπό το σοι<. Οι συνέπειες αυτού είναι ήδη 

παρούσες: γενικευμένο άγχος, μείωση της κριτικής παιδεί­

ας (την ιι<ανότητο για αμφισβήτηση των πηγών και για απο­

δόμηση των απόψεων) και μετατόπιση της διακυβέρνησης 

των ειδήσεων από τα ΜΜΕ σε τεχνολογικούς γίγαντες που 

διαχειρίζονται οπό νευρωνικό δίκτυο «βαθιάς μάθησης» 

μέχρι εταιρείες παροχής πολιτικής συμβουλευτικής. «Η 

οργή έχει θριαμβεύσει, ο λογικός διάλογος έχει ατροφή­

σει. Το αποτέλεσμα είναι μια τρομερό πολωμένη κοινωνία 

που ευνοεί την ουτο-απομόνωση» (Loνinl< 2019: 18). 

ν 

Εταιρικοί δημόσιοι χώροι, πολυπολικοί κόσμοι στη βάση 

των οξιών, η ταυτότητα ως φετίχ και εμπόρευμα· όλο αυ­

τό δεν είναι παρά στρώσεις από το μέλλον που επικα­

λύπτουν όλο και πιο πυκνό το ιστορικό παρόν- και κάθε 

αφαίρεση που γίνεται στο επίπεδο των οικονομιών ( στις 

ενορμήσεις, τις επιθυμίες, και το συναισθήματα), βοηθό 

την τεχνική να εισχωρήσει πιο βαθιά στο σώμα. Το δόγμα 

των Ψυχολογικών Επιχειρήσεων (PsyOps) του Αμερικάνι­

κου στρατού είχε ήδη λάβει σοβαρό αυτές τις μετατοπί­

σεις οπό το 1996: μέσω των δικτύων και της πληροφορίας, 

σκοπός ήταν η «διέγερση της τοπικής κοινής γνώμης [ ... ] 

και η υποκίνηση εσωτερικών πολιτικών και κοινωνικών πι­

έσεων».1 Σχεδόν τρεις δεκαετίες μετά, οι οικονομίες αυ­

τές έχουν αυτονομηθεί· τα εργαλείο αντιδραστικότητας 

έχουν γίνει διαθέσιμο στο κοινό και ανοτροφοδοτούν τις 

συγκρούσεις πέρα από κάθε έλεγχο. 

Οι πόλεμοι οξιών ωθούν τους πληθυσμούς να οπομο-
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νώνοντaι σε ταυτότητες και να νιώθουν απειλή με την ορα­

τότητα των άλλων. Αυτό που κυκλοφόρησε τη δεκαετία 

του 1990 -με την είσοδο των υπολογιστών στη δημόσια 

σφαίρα- ως υπόσχεση της ρευστότητας των ταυτοτήτων 

και αγκαλιάστηκε από τα κοινωνικά κινήματα δεν ήταν πα­

ρά μεταφυσική από την πλευρά των τεχνικών μέσων. Η ιω­

ριaρχfa των εταιρειών μετουσίωσε αυτή την υπόσχεση σε 
δυνατότητα για επ' άπειρη διαίρεση και υπολογιστική συ­

ναρμογή. Το βάθος αυτού του σχήματος είναι πια ατέρμο­

νο. Η πληροφορία έχει καταστεί η μονιστική αρχή που εκ­

φράζει από την οργάνωση του σύμπαντος μέχρι τη σκέψη 

και την πρακτική. Η τυπική λειτουργία των υπολογιστικών 

μηχανών εξaκτινώνετaι αργά αλλά σταθερά στο κοινωνικό 

ως πρότυπο του κόσμου, aνaτροφοδοτώντaς τις νόρμες 

και τις συμπερ1φορές. Και ενώ οι συγκρούσεις εκδηλώνο­

νται στο επίπεδο του πολιτισμού και των αξιών -στον αέ­

ρα-, οι βαθιές καινοτομίες γίνονται στη γη - στις υποδομές. 

Έχει υποστηριχθεί ότι οι πόλεμοι αποτελούν το κατε­
ξοχήν πρόσφορο έδαφος για τεχνολογικά άλματα. Ο Νόρ­
μπερτ Μπολτζ (Norbert Bolz 2008: Ι 03) θα ονομάσει τον 
πόλεμο πατέpα όλων των μέσων. Δεν είναι δύσκολο να το 
φανταστούμε αυτό: είτε με τη μαρξιστική λογική της αντί­
φασης μεταξύ των τεχνολογικών υποδομών και των εξοι­
κειωμένων με αυτές κοινωνικών σχέσεων· είτε με μια δο­
μιστικού τύπου «κατάσταση εξαίρεσης» που βλέπει το 
συμβάν του πολέμου ως σημείο πύκνωσης των διαθέσιμων 
τεχνολογικών δυνατοτήτων. Στη δημόσια σφαίρα βέβαια 
κυκλοφορεί πιο εύκολα ένας φιλελεύθερος λειτουργισμός 
που βλέπει μια αναγκαιότητα υπό την «απειλή της ειρήνης». 
Σε κάθε περίπτωση, «τον καθοριστικό ρόλο για τη νίκη ή 
την ήπa έχουν η στατιστική, η πιθανολογία και η προγνω­
στική ικανότητα» (Bolz 2008: Ι 03). Ο Κίτλερ (Kittler 2005: 

Ι 1 ) θα το διατυπώσει ρητά στον πρόλογο κιόλας του έργου 

Γ pαμμόφωνο, κινηματογpάφος, γpαφομηχανή: «είναι πλέον 
σαφές ότι οι αληθινοί πόλεμοι δεν γίνονται για τον κόσμο 

ή για τις πατρίδες, αλλά είναι πόλεμοι ανάμεσα σε διάφορα 

μέσα, τεχνικές τηλεπικοινωνιών, ροές δεδομένων». 

Ο Μπολτζ θα μας πει πως η τηλεγραφία αναπτύχθηκε 

στους Ναπολεόντειους Πολέμους για τον συντονισμό των 

στρατιωτικών μονάδων. Παρόμοια και το ρολόι χειρός ανα­

πτύχθηκε από τους Βρετανούς στον πόλεμο των Μπόερς, 

και από τότε ολόι<ληροι πληθυσμοί άρχισαν να συντονίζο­

νται στην ακρίβεια των χτύπων του. Ο Πρώτος Παγκόσμι­

ος Πόλεμος ξεκίνησε με άλογα και κανόνια, και τελείωσε 

με τανκς και αεροπλάνα - μέσα σε τρία χρόνια, σχέδια αι­
ώνων απέκτησαν υλική εφαρμογή. Η επιστήμη της πληρο­
φορικής και η πυρηνική φυσική ήταν κληροδοτήματα του 
Δεύτερου. Ο Μάνοβιτς (Manoνich 2009) μας ενημερώνει 
ότι η πρώτη εφαρμοσμένη χρήση της επαυξημένης πραγ­

ματικότητας έγινε στη μεμβράνη του κράνους των μαχη­
τικών αεροσκαφών- το δίκτυο φτιάχτηκε εξαρχής για τις 
ανάγκες επικοινωνίας σε συνθήκες πυρηνικής προσβολής 

και οι οπτικές ίνες για να αντέξουν ένα κύμα ηλεκτρομαγνΓ•­

τικού παλμού. Σήμερα υπάρχουν δεκάδες τεχνολογίες ποι. 

αναζητούν πεδία εφαρμογής και ως εκ τούτου επενδύσειc. 

Αυτόνομα συστήματα βρίσκονται σε ετοιμότητα για δοκιμη 

σε όλο το εύρος του καθημερινού. Θόλοι σχεδιάζονται για 

τον εποικισμό της Σελήνης και του Άρη, με πιο πιθανή τουc 

χρήση να γίνεται στη rη μετά από μια ενδεχόμενη οικολογι­

κή καταστροφή. Και ο Έλον Μασκ (Elon Musk) θα εξαγορά­

σει το Τ witter για να αποκαταστήσει τη «δημοκρατία του 

λόγου» που καταστρατηγήθηκε με την εκδίωξη του Τ ραμπ 

(Trump), επιδιώκοντας συγχρόνως την παροχή ελεύθερου 

διαδικτύου στο Ιράν για την ανεμπόδιστη επικοινωνία των 

διαδηλωτριών και των διαδηλωτών. Δεν υπάρχει κάποια λο­

γική εδώ, πέρα από του ορίζοντα των τεχνικών μέσων και 

τις επενδύσεις των εταιρειών που επιταχύνουν τις κρίσεις. 

Η κοινωνία έχει πλέον καταστεί το πρόσφορο έδαφος για 
την εκτύλιξη των συγκρούσεων. 

νι 

Το να θέτεις ένα ερώτημα περί τεχνικής σημαίνει να ξε­

κινάς μια ανασκαφή σε προηγούμενες μνημονιι<ές διεργα­

σίες γνώσης και παραγωγής αλήθειας. Από την οπτική των 

τεχνικών μέσων ακόμα και ο Λόγος δεν είναι παρά μετα­

φυσική. Αποκτά υπόσταση στον βαθμό που κυκλοφορούν 

νοηματοδοτούντα αρχεία -τα κείμενα-, τα οποία λειτουρ­

γούν ως μνημονικές προσθήκες και υλικός εξοπλισμός -
hardwaι·e-yιa την οργάνωση της σκέψης. Τα κείμενα βέ­
βαια έχουν εμπεδωθεί στο πολιτισμικό ασυνείδητο - η 

διαλεκτική της πολιτικής στη νεωτερικότητα βασίζεται σε 
αυτά. Τα υπολογιστικά μέσα, ωστόσο, διαφέρουν. Το σύ­
μπαν των υπολογιστικών μέσων δεν επιτρέπει να υπάρ­

χουν όνειρα για μια καθοριστική ή απόλυτη διαλεκτική. 

Πρακτικές, λόγοι, συμπεριφορές και σκέψεις προσλαμβά­

νουν αριθμητικές τιμές που σχηματίζουν διανύσματα από 

δυνητικές τροχιές, τα οποία εποπτεύοντα�, αρχειοθετού­

νται και εξετάζονται από αναλυτές της αγοράς σαν ισοδύ­

ναμα μελλοντικών «κοινωνικών γεγονότων» για επιχειρή­

σεις, κόμματα και διεθνή συστήματα ασφαλείας. Το ότι 

ανάρτησε ο Μασκ τη λέξη «διaλεκτ1κή» στα ελλην1κά σαν 
υπόσχεση για ελεύθερη συμμετοχή μας δείχνει πως ακό­
μα και αυτή μπορεί να κυκλοφορεί ως φετίχ για να απο­

κρύπτει τους Πολέμους Αξιών.1 

Ίσως τελικά είναι πολιτικά αναγκαίο να γίνουν αποδε­

κτές κάποιες προτάσεις που αναγνωρίζουν τις τεχνικές 

υποδομές του κο1νων1κού. Ίσως να έχουμε φτάσει ήδη στο 

σημείο όπου κάθε θεωρία που θα τίθεται για την κοινωνία 

να πρέπει να αναμετριέται με το γεγονός ότι η τεχνική δ1a­

μεσολaβεί στις κοινωνικές σχέσεις. Και θα πρέπει να ανα­

μετριέται όχι μόνο για να μην καταλήγει η θεωρία μεταφυ­

σική και νομιμοποιεί τα εταιρικά δίκτυα, αλλά για να μην 

τροφοδοτεί τις οικονομίες αυτές που σήμερα τουλάχιστον 

παράγουν κρίσεις. Αυτή η παραδοχή είναι ήδη πολιτική· 
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μας φέρνει στην ευθύνη της επίγνωσης πως η «φιλοδοξία», 

η «αναγνώριση» και η προώθηση της «ταυτότητος» έχουν 

καταστεί τροπικότητες μιας νέος «κοινοτοπίας του κακού», 

η οποίο «κατακυριεύει το πάντα και [ ... ] σαρώνει τον κό­

σμο ολόκληρο, ακριβώς γιατί διασπείρεται σαν μύκητας» 

(Scholem & Arendt 20 J 7). Πραγματικά, «είναι απελευθερω­

τικό γιο την έρευνα το να διαχωριστεί οπό την εργολειοκή 

προσέγγιση του (ιικού) μάρκετινγκ και των δημόσιων σχέ­

σεων)), έτσι θα πει ο Λόβινκ· «σταματήστε να υποδαυλίζετε 

και να προωθείτε, αρχίστε να αναλύετε και να κάνετε κρι­

τική» (2019: 25). Γιο μια ακόμα φορά στην ιστορία των επι­

στημών, το ερώτημα της τεχνικής αποβαίνει ο κατεξοχήν 

χώρος γιο την ανάπτυξη κριτικής θεωρίας. Και ον θέλουμε 

να έχουμε λόγο γιο uς σημερινές συγκρούσεις, οφείλουμε 

να αναλάβουμε την ευθύνη της διερεύνησής του. 
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