Tijana Cuk
Od kreiranja identiteta do
stvaranja zvezda

Mediji su odigrali ogromnu ulogu u odredivanju subjekta narocito u
drugoj polovini XX veka. Pojedinac u masovnoj kulturi po€inje da se
menja i gradi svoj identitet pod njenim uticajem. Ovaj uticaj je o€ekivan;
ono $to je zaCudujuce jeste da u velikom broju slu€ajeva individua ima
potrebu da se na neki nacin pojavi u medijima da bi potvrdila svoju
egzistenciju. Mehanizam potrebe za identifikacijom individue posred-
stvom medija nedvosmisleno vodi ka stvaranju zvezde. Ovde ¢emo
poku$ati da razjasnimo fenomen zvezde kao alternativne mogucnosti
konstituisanja ontoloskog kredibiliteta individue putem medija.

Pokusaj odredivanja individue kao subjekta predstavlja posebnost
filozofije modernog doba. Moglo bi se reéi da ona nije puko prepoznava-
nje Eoveka kao subjekta, ve¢ da ona sama Covekovu sudtinu preobraza-
va, pri ¢emu on postaje subjekat. Re¢ 'subjektum’ predstavlja prevod
starogrékog pojma vroyetuevov (hipokeimenon). Ovaj termin oznacava
ono $to “ispred lezi”, §to kao temelj sve sabira. U trenutku kad Eovek
postane subjekt, on postaje bi¢e koje kriterijum istinitosti i izvesnosti
saznanja traZiinalaziu sebisamome.

U sedamnaestom veku, Dekart je ucinio veliki korak u poku$aju
konstituisanja subjekta. *Mislim, dakle postojim” (Cogito, ergo sum)
jeste tacka na kojoj je Dekart “uspeo” da obezbedi supstancijalnost
subjektu. Ovaj uspeh nije bio potpun, jer je supstancijalnost subjekta
(res cogitans) uspostavljena, ali samo u zavisnosti od najvise supstance,
boga. Samo njegovom intervencijom Ja koje misli postaje subjekat.

Devetnaesti vek se zavrsio Niceovom (Nietzche) tvrdnjom da je bog
mrtav. lako mnogi nisu poverovali u to, nesto se promenilo u statusu
subjekta. Subjekat nije vise imao boga kao osnov svog konstituisanja te
je postojala opasnost da se supstancijainost raspadne. Jedan od puteva
koji individua bira ne bi li ponovo zadobila autoritet sebe kao supjekta,
jeste okretanje ka medijima. “Mislim, dakle postojim” sad se menja u
“Pojavljujem se na TV, dakle postojim.” Ono mislim menja se u pojaviju-
Jjem se na TV. Promena koja se desila subjektu koji zivi u dvadesetom
veku je, moglo bi se reci, supstancijalna. Ono 8to je bitno jeste pojava,
dakle nikako sumnja, negacija postojecih predrasuda i kriticko
preispitivanje matematickih istina. Ovo poslednje je Dekart koristio kao
metod dolaska do najviS8e tatke za koju je verovao da se ne

' Ovde, naravno, nemamo nameru da se ogranitimo samo na televiziju kao moguénost pruzanja
potvrde egzistencije odredene individue. Ista Dekartova misao moze se formulisati tako da
umesto televizije imamo radio ili tampu. U drugoj polovini dvadesetog veka , televizija je
postala najuticajniji medij, te smo zato izabralt ovu formulaciju kao paradigmu.
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moze podvréi daljoj sumnji. Ta tacka je situacija same sumnje, samog
migljenja. U trenutku dok sumnja, Ja postoji.”? Ovo Ja postoji pre svega
kao stvar koja misli, a ne kao stvar koja se pojavijuje. Ovaj pojavni
karakter Dekart bi pre pripisao res extensa (stvari koja se prostire).
Prelaskom od “Mislim, dakle postojim” na “Pojavijujem se na TV, dakle
postojim” subjekat je promenio atribut koji ga je odredivao: umesto
misaonog postao je subjekat koji se pojavijuje. U svakom slugaju,
individui nije bilo toliko bitno da “zadrzi” svoj atribut koliko joj je bilo bitno
daima garant svog postojanja.’ Taj garant individua vie nije mogla naéiu
bogu, kao $to je ¢inila ne samo u racionalistickoj ve¢ i u srednjovekovnoj
epohi, te se stoga okrenula medijima. S&m karakter glavnog autoriteta
preko koga pojedinac kreira svoj identitet utiCe i na njegove atribute. Dok
je bog bio poslednji garant njegove supstancijalnosti Covek je bio stvar
koja misli. Sada, kada su taj garant mediji, €ovek postaje stvar koja se
pojavijuje (na TV).

Proces stvaranja zvezda iako je otpocdeo jo§ krajem Sesnaestog
veka, s prvim operama, svoju pravu ekspanziju doZivljava s razvojem
mas-medija. Mehanizam kojim individua sebe prepoznaje kao takvu
posredstvom medija utice na stvaranje zvezda. Potreba za pojavijiva-
njem ili bilo kakvom vrstom prisustva u mas-medijima se potiskuje i
modifikuje u poistoveéivanje s pojedinim medijskim licnostima. “Zvezda
je rodena” kada se maksimalan broj individua identifikovao s njom.
Uspostavljanje (biranje) "paradigmatskog subjekta” zamenjuje zahtev za
konstituisanje pojedinaé¢nih subjekata.

Ovaj “paradigmatski subjekat’, odnosno zvezda, nije samo sredstvo
liéne identifikacije za pojedinca ve¢ i sopstvene projekcije. Fenomen
zvezda u mas-medijima Edgar Moren (Edgar Morin) naziva modemom
mitologijom.* Zvezde mas-medija su moderni olimpijci. Oni, poput grékih
bogova, poseduju boZzansku i [judsku prirodu i njom ... obezbeduju stalni
protok izmedu sveta projekcije | sveta identifikacije”.®* Moren govori 0
specifiénom obliku sinkretizma koji je prisutan u masovnoj kulturi. Ovaj
sinkretizam tezi da ujedini dva sektora, sektor stvarnog i sektor
imaginarnog. On se obezbeduje specifiénim karakteristikama ta dva
&inioca. Oblast stvarnog tezi da se priblizi imaginarnom dajuéi prednost
svemu onome $to u stvarnom Zivotu podseca na roman ili san.® Sve
informacije koje su deo stvarnosti zadobijaju romaneskne elemente.
Paradoksalno, ili mozda nuzno da bi sinkretizam bio ostvarljiv, u
imaginarnom preovladava ono $to bismo nazvali realizmom:; tj. prednost
imaju romaneskni elementi koji deluju kao stvarnost. “Masovnu kulturu
nadahnjuje ova dvostruka igra imaginarnog koje podrazava stvarnost i

stvarnog koje se kiti bojama imaginarnog.”

Susret izmedu stvarnog koje tezi da se okiti imaginarmnim i
imaginarnog koje ima pretenziju da deluje stvarno, rada zvezde,

*Videti René Descartes Meditacije o prvoj filozofiji u Edmund Husserl Kartezijanske
meditacije. lzvori i tokovi, Zagreb 1975. Na ovom mestu necemo se baviti detaljnijom
analizom Dekartovog postupka konstituisanja res cogitans jer to prevazilazi ciljeve ovog rada.
*Ne zaboravimo da je i Dekartu bio potreban garant - bog koji mu je, poput deus ex machina,
posluzio da 'spase’ supstancijalnost subjekta koja se tesko mogla odrZati zbog metoda koji je
koristio {metod hiperbolitke sumnje).

*Videti Edgar Moren, Duh viemena 1, BIGZ, Beograd 1979.

*Isto, str. 129

“Isto, str. 41

"Isto, str.41
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odnosno moderne olimpijce i on &ini njihovu prirodu polubozanskom.
Olimpijei su i filmske zvezde, sportski $ampioni, slavni umetnici, kraljevi.
Njihovi “obozavaoci” se identifikuju sa njihovom ¢ovec¢anskom stranom
(uobi€ajeni Zivotni usponi i padovi) i dive se njihovoj natéovecanskoj
prirodi koju bi i oni sami Zeleli da, makar delimi¢no, poseduju. Zvezde
tako postaju heroji-uzori. Oni Zive onaj Zivot koji bi njihovi obozavaoci
Zeleli da zZive. Oni su ostvarenje mita. Tako moderni olimpijci pocinju da
zamenjuju nekada$nje uzore: roditelje, nacionalne junake, vaspitace.
Oni uCestvuju u intervjuima, dobrotvornim priredbama, izlozbama,
emisijama na televiziji i radiju. Moren uocava da oni povezuju tri sveta:
svet imaginarnog, svet stvarnosti (informacija) i svet saveta i normi.
Posredstvom zvezda masovna kultura ispoljava ne samo mitoloske, vec€i
prakticke moci. Moren sasvim ocekivano zaklju€uje: "U ovom smislu je
nadindividualnost olimpijaca srz moderne individualnosti.”

Masovna kultura je spojila estetsko, mitologiju i praksu. Pod
pritiskom informativne realnosti i potrebe za identifikacijom, zvezde nisu
pravi bogovi ve¢ samo polubogovi koji se nalaze izvan religije. Mitoloski
uzlet je onoliko veliki koliko “oboZavaoci” mogu da polete. Ovakvo
povezivanje mitologije i polubozZanske prirode zvezda ide u prilog na8oj
tezi da je vera u mas-medije toliko velika zato $to je oslabila vera u
autoritet boga. Moderni Olimp, iako se ne nalazi u religiji, produkt je ne
samo estetske vec i religijske svesti subjekta dvadesetog veka.
Dvostruka priroda zvezda je “...analogna teoloskoj dvostrukoj prirodi
boga-junaka u hri§¢anskoj religiji”.’

PoCev od tridesetih godina dvadesetog veka, fenomen filmske
zvezde se razvija zajedno sa srec¢nim zavr§etkom filma, happy end-
om". Savremeni gledalac se polako identifikuje sa glavnim junakom
(koga uglavnom tumadi filmska zvezda) koji postaje njegov alterego i on
ne Zeli da njegovo drugo ja strada. Film se zavr§ava sre¢nim krajem koji
se vezuje za trenutak uspeha i sre¢e. Happy end apsolutizuje trenutak,
uspostavlja novi estetsko-realisticki modus koji je po-svojoj osnovnoj
strukturi zamena za spas kroz veru. Ova apsolutizacija i ovekovecenje
trenutka zamenjuje ostvarenje Covekove teznje ka besmrtnosti i odgova-
ra hedonizmu savremene civilizacije. “Masovna kultura .je embrion
religije ovozemaljskog spasenja, ali joj nedostaju obecanje besmrtnosti,
svetost i boZanstvo da bi se pretvorila u religiju. Licne vrednosti koje
veli¢a - ljubav, sreéu, ispunjenje sebe - slabe su i prolazne...”™ Zato
olimpijcii nisu pravi bogovi ve¢ smrtnici kao i mi.

Nova formulacija Dekartovog “Cogito, ergo sum” na ovom nivou
subjektivnosti koja sebe identifikuje i formira prema “paradigmatskom
subjektu”, zvezdi, bila bi “Fingo, ergo sum” ("Zamisijam, dakle postojim”).
Ovakvu formulaciju nalazimo i kod Petera Sloterdajka (Peter Sloter-
dijk)", ali u sasvim drugom kontekstu. (Naime, on je koristi da bi potvrdio
egzistenciju umetnika u samom ¢inu umetnic¢ke produkcije.) Smatramo
da ona i ovde moZe naéi svoje mesto da bi nam pomogla da

*Isto,str. 131

*Isto, str. 129

"“Masovna kultura se happy end-om naro&ito udaljava od duge tradicije koja potite od greke
tragedije i nastavlja se Spanskim pozoridtem Zlatnog veka, s elizabetanskom dramom,
francuskom klasicisti¢kom tragedijom i s melodramom epohe nemog filma.

"Isto,str. 204

“Peter Sloterdijk, Mislilac na pozornici,” Veselin Masle3a”, Sarajevo 1990. str.124
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objasnimo kompleksan odnos identifikacije i projekcije izmedu pojedinca
(“obozavaoca”) i zvezde. Subjekat, koji je potisnuo potrebu pojavijivanja
na medijima da bi potvrdic svoju egzistenciju, zadovoljava se time da
zamiSlja da je on sli¢an odredenoj medijskoj zvezdi | da moze u svom
privatnom Zivotu da ostvari ono $to je ona ostvarila na visinama Olimpa.
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