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La Revista El banquete de los dioses. Revista de Filosofia y Teoria Politica
contemporaneas se orienta a tematicas propias de la Filosofia y la Teoria Politica
contemporaneas, con el objetivo de difundir y debatir ampliamente resultados de
investigacion y aportes recientes a estas areas del conocimiento. Evoca en su nombre
uno de los mas bellos dialogos platdnicos y lugares clasicos de la Filosofia al tiempo
que, con ese gesto, recupera la celebracion del pensamiento, del intercambio de ideas,
del didlogo, del encuentro, de la amistad, del placer y de la vida. Pero se trata también
de una celebracion de la “teoria” en el sentido griego antiguo de la palabra, es decir,
como intermediacion entre los dioses y los mortales, como aquello que se contiende
entre quienes pretenden el conocimiento y que puede acercarnos mas a alguna idea de
verdad, discutida, cuestionada pero que no deja de disputar un valor de predicacion y
constitucion sobre la vida y el mundo, nunca definitivo, siempre en pugna, parcial y

creador de sentido.

El dossier del nimero 2 de la revista esta dedicado a la produccion del filésofo
Michel Foucault en ocasion de la conmemoracion de su fallecimiento hace treinta
afios. La “obra” de Foucault brilla en la escena del pensamiento contemporaneo tanto
por la lucidez, la originalidad, la riqueza y, en especial, la relevancia de sus
contribuciones, que lo transforman en una referencia obligada en cualquier practica
intelectual y hasta podria decirse, politica y profesional. De la vastedad y la
complejidad de ese universo, que se presenta como una verdadera cantera a ser
explotada, hemos elegido una problematica que constituye, a nuestro criterio, uno de
los ejes fundamentales con los que abordar sus desarrollos y planteos: el problema de
la verdad. Podria decirse, parafraseando al propio Foucault, que el problema de la
verdad constituye una clave interpretativa central de su obra puesto que las distintas

investigaciones que desarrolld pueden ser consideradas como otros tantos “fragmentos
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para una morfologia de la voluntad de saber” en la que siempre estd en juego una
cierta idea de la verdad y de la produccion de la verdad. Esta indicacién hermenéutica
permite ligar sus diferentes trabajos, desde aquellos que se abocan a la configuracion
de ciertos paradigmas del saber en el marco de la formacion de la episteme moderna a
partir de las précticas psiquiatricas y médicas sobre la locura, la enfermedad, la vida 'y
la muerte, y de los estudios sobre los arquetipos de la produccion del conocimiento de
la linguistica, la biologia y la economia politica, hasta sus grandes genealogias sobre
la prision y el dispositivo de sexualidad y sus propuestas sobre la conformacion de
una verdadera “hermenéutica” del sujeto. Como es sabido, Foucault articula saber y
poder en la produccion de ciertas formas del sujeto pero también, y al mismo tiempo,
de la verdad. Podria decirse que tanto el problema de la verdad como el de las formas
de aquello que recibe la apelacion de “lo humano” (el sujeto, el hombre, la
subjetividad, en distintos niveles y nomenclaturas), recorren fuertemente las
preocupaciones que signan toda la produccion de ideas en Michel Foucault, cobrando
articulaciones especificas en distintos momentos de sus investigaciones. Es en este
sentido que puede comprenderse, en clara ascendencia nietzscheana, el interés central
de Foucault por la constitucion “historica” de diversas formas de “sujeto”
relacionadas con los juegos de verdad y como la verdad, unida inseparable e
historicamente a la cuestion de la definicion de lo “humano”, aparece como estrategia
politica que permite confrontar los puntos de ‘“ocultamiento” en las relaciones de

poder-saber entendidas finalmente como gobierno de la vida.

El dossier de este numero inaugural invita entonces a reflexionar sobre el
problema de la verdad en Michel Foucault, en todas las aristas sefialadas, como

problematica central del debate actual de la Filosofia y la Teoria Politicas.

! Cf. Foucault, Michel, Lecons sur la volonté de savoir, Cours au Collége de France, 1970-1971, Paris,
Gallimard/Seuil, 2011, p. 3, donde sefiala que podria haber titulado con el nombre del curso del afio
1970-1971, la mayoria de los analisis historicos que ha realizado hasta el momento y que bien podria
caracterizar los que pretende llevar adelante ahora. “Creo que en todos estos andlisis -pasados o aun por
venir- puede reconocerse algo como tantos otros ‘fragmentos para una morfologia de la voluntad de
saber’.”, ibidem. Si bien el problema del saber no es, desde luego, el de la verdad, Foucault establece
una particular relacion entre ambos en la historia de Occidente, tal como se indica en este editorial.
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Recordamos, asimismo, que la revista El banquete de los dioses cuenta
ademas con las secciones Ismos, que ofrece trabajos acerca de desarrollos de autores y
tematicas de la Filosofia y la Teoria Politica inscriptos en diferentes tradiciones del
pensamiento contemporaneo, y Convergencias y tensiones, que comprende trabajos
elaborados a partir del modo en que los representantes de la Filosofia y la Teoria
Politica contemporaneas interpretan a otros autores contemporaneos o de la Filosofia
y la Teoria Politica clasica, medieval y moderna y como ellos son interpretados o

retomados.

Por otra parte, la seccién Resefias bibliograficas presenta resefias acerca de las

novedades bibliogréaficas relacionadas con las tematicas de la revista.

Los invitamos entonces, estimados lectores, al banquete de este nimero.

Marcelo Raffin
Buenos Aires, mayo de 2014
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El problema de la verdad en Michel Foucault
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«¢,Qué es la postmodernidad? No estoy al tanto.»
Michel Foucault, Dits et écrits, t. 1V, p. 446

1. En las ultimas décadas del siglo XX, la nocion de postmodernidad ocupd una
posicion de tal importancia que logré involucrar a algunos de los personajes mas
relevantes de los dos grandes continentes en que se dividia el universo filosofico, los
continentales y los analiticos. Desde lo herederos de Nietzsche y Heidegger hasta los
de Russel y Wittgenstein; desde Jirgen Habermas con su Der philosophische Diskurs
der Moderne (1985) a Richard Rorty en su Essays on Heidegger and Others 2
(1991). Si bien se trata de un concepto cuyos origenes se remontan a los inicios del
siglo XX, fue sin duda Jean-Frangois Lyotard quien lo puso nuevamente en
circulacion con su informe acerca de la situacion del saber en las sociedades
avanzadas, publicado con el titulo La condition postmoderne en 1979.

Ya en las primeras lineas de la obra aparece el concepto clave con que Lyotard
analiza el fendmeno de la postmodernidad, el concepto de narracién. Ejemplos de
narraciones son las fabulas, los mitos o las leyendas. Se trata de discursos que se
legitiman simplemente por el hecho de ser proferidos, no requieren pruebas ni
justificaciones. La ciencia moderna, en cambio, se presentd, desde su surgimiento, en
oposicién a las formas linglisticas de la narracion. Los enunciados cientificos, en
efecto, requieren argumentaciones y pruebas.

Ahora bien, admitiendo que las ciencias nos dan acceso a la verdad, este hecho
por si mismo no es suficiente para justificar que debemos preferir la verdad al error o
a la mentira. La opcion por la razon y, en este caso, por la racionalidad cientifica
exige una legitimacion politico-social. Esta, segtn Lyotard, ha sido la tarea de la
filosofia, recurriendo a referentes como la dialéctica o la vida del Espiritu (idealismo),
a la emancipacion del sujeto racional (iluminismo) o de la clase proletaria
(marxismo). Por este camino, nuevamente segun Lyotard, nos encontramos con un
retorno de lo narrativo en el siglo XIX, que coincide con la emancipacion de la
burguesfa respecto de las formas de autoridad tradicional.?

? Lyotard, Jean-Frangois, (1979) La condition postmoderne, Paris, Minuit, pp. 51-52.

11
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La condicion postmoderna se caracteriza precisamente por la incredulidad
respecto de estas narraciones legitimantes de la ciencia moderna. A partir de los afios
cincuenta, segun Lyotard, todos los metadiscursos pierden legitimidad. En parte por
razones historicas. Auschwitz refuta la doctrina especulativa del idealismo segun la
cual todo lo real es racional; Auschwitz es real, pero no racional. La Praga de 1968 o
la Polonia de 1980, el principio marxista de que todo lo proletario es comunista; aqui
los trabajadores se levantan contra el partido. La crisis econdmica de 1929, el dogma
del liberalismo decimononico: el libre juego de la oferta y la demanda ya no favorece
el enriquecimiento de todos.

Sin embargo, para Lyotard, por importante que hayan sido estos factores, las
razones fundamentales son internas a las propias metanarraciones. Su analisis parte de
la teoria de los juegos linglisticos de Wittgenstein 0, mas precisamente, de la
heterogeneidad de los juegos linguisticos de la que se sigue la imposibilidad de un
discurso omnicomprensivo. Por ejemplo, la heterogeneidad del lenguaje descriptivo
respecto del lenguaje prescriptivo hace imposible ese nexo entre teoria y praxis que se
encuentra a la base de los ideales del metadiscurso iluminista.

2. He querido retomar brevemente el analisis de Lyotard por una serie de razones.
En primer lugar, porque releyendo a la distancia su breve escrito, es decir, haciendo el
camino inverso, yendo de la problemaética biopolitica a la postmodernidad, una serie
de observaciones de Lyotard merecen, sin duda, ser subrayadas: la desaparicion o
debilitamiento del ideal de la Bildung,® la situacién del si mismo o del yo en las
sociedades avanzadas (informatizadas)* y las consideraciones acerca de la
introduccion de la raza en el discurso legitimante de la ciencia (Heidegger).”

® «El antiguo principio de que la adquisicion del saber es indisociable de la formacién (Bildung) del
espiritu, e incluso de la persona, cae y caera todavia mas en desuso» (Lyotard, J-F., La condition
postmoderne, op. cit., p. 14). Aunque las citas estén en esparfiol remitimos a las paginas de las versiones

originales. Cuando no indicamos lo contrario, las traducciones son nuestras.

*«El si mismo es poco, pero no esta aislado, esta atrapado en una textura de relaciones
mas complejas y mas moviles que nunca. Joven o viejo, hombre o mujer, rico o pobre,
siempre esta situado sobre «nudos» de circuitos de comunicacion, por infimos que
éstos sean» (Lyotard, J-F., ibidem, p. 31).

*«Se puede leer el Discurso que Heidegger pronunci6 el 27 de mayo de 1933 cuando su toma de
posesion del Rectorado de la Universidad de Friburgo-en-Brisgau, como un desgraciado episodio de la

legitimacion. La ciencia especulativa se convierte en él en la interrogacion del ser. Este es el «destino»

12
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En segundo lugar, por una cuestion de fechas. El afio de publicacion del libro
de Lyotard resulta particularmente significativo. En efecto, ese mismo afio, con su
curso en el Collége de France, Naissance de la biopolitique, Foucault cierra un ciclo
de investigaciones en torno al concepto de biopolitica, que habia abierto con la
conferencia en Rio de Janeiro « La naissance de la médecine sociale », en octubre de
1974. Como sucede con la categoria de postmodernidad, también los origenes del
término «biopolitica» se encuentran en los inicios del siglo XX; pero su puesta en
circulacién en el &mbito de la filosofia contemporéanea se lo debemos, en este caso, a
los trabajos de Foucault. Varias razones explican este desfase entre el debate en torno
a la posmodernidad y la discusion biopolitica. Sin duda, la cronologia de la
publicaciéon de los cursos de Foucault es una ellas. En efecto, sus tres cursos que
tienen como tema general la biopolitica, «Il faut défendre la société», Sécurité,
territoire, population y Naissance de la biopolitique tuvieron lugar entre 1976 y 1979,
pero fueron publicados recién en 1997, el primero, y en el 2004, los otros dos.

En tercer lugar, porque, mas alld de los puntos de contacto que puedan
establecerse entre la problematica de la postmodernidad y de la biopolitica —sobre
todo en relacién con las tres observaciones que sefialamos mas arriba—, entre el uso de
la nocion de postmodernidad y el de biopolitica se puede hablar, al menos en cierto
sentido, de una relacién de substitucion o desplazamiento.

En efecto, en torno al concepto de postmodernidad, tomaron forma toda una serie
de analisis criticos respecto de la Modernidad, de su herencia conceptual y politica. Y
con la salida del centro del escenario de la categoria de postmodernidad, la biopolitica

se hace cargo de esta funcién critica. No quiero decir con ello, aunque en algunos

del pueblo aleman, Illamado «pueblo histérico-espiritual». Ese sujeto al que le son debidos tres
servicios: trabajo, defensa y saber. La Universidad asegura el meta-saber de esos tres servicios, es
decir, la ciencia. [...] Ese pueblo-sujeto no tiene vocacion de emancipar a la humanidad, sino de realizar
su «auténtico mundo del espiritu», que es «la potencia de conservacion mas profunda de sus fuerzas de
tierra y de sangre». Esta insercion del relato de la raza y del trabajo en el del espiritu, para legitimar el
saber y sus instituciones, es doblemente desgraciado: tedricamente inconsistente, encontrara en el

contexto politico un eco desastroso» (Lyotard, J-F., idem, p. 62).

13

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 10-21



Modernidad y veridiccion.

casos pueda ser cierto, que quienes antes hablaban de postmodernidad ahora se
ocupan de la biopolitica, sino que, como sucedia con la nocion de postmodernidad, es
ahora en torno a la biopolitica que se articulan nuevas criticas respecto a la
Modernidad.

En este desplazamiento, la cuestion de la Modernidad o, quizas para ser mas
preciso, el cuestionamiento a la Modernidad ha dejado de centrarse en la crisis de las
metanarraciones, segun la terminologia de Lyotard, o de las filosofias de la historia y
se ha desplazado, particularmente a partir de los trabajos de Foucault, hacia las
relaciones entre la vida y el decir verdadero. De hecho, los limites mismos de la
nocion de biopolitica se han desbordado en direccién hacia lo que Foucault denomina
la gubernamentalidad. A partir de esta Gltima, la nocion de biopolitica, en lo que se
podria llamar la torsion veridiccional del pensamiento foucaultiano, conducird a una
reformulacién de las relaciones entre Modernidad y verdad.

3. Como sabemos, largas pausas habian marcado el ritmo de publicacion de los
libros de Foucault: seis afios separan L Archéologie du savoir (1969) de Surveiller et
punir (1975) — L’Ordre du discours, aparecido en 1971, es en realidad una
conferencia— Yy ocho, La Volonté de savoir (1976) de los dos tomos siguientes de la
Histoire de la sexualité que se imprimen poco antes de su muerte. En las
interpretaciones de sus obras estas pausas sirvieron de guia para hablar de los grandes
giros del pensamiento foucaultiano: de la arqueologia a la genealogia, y de ésta a la
ética; del saber al poder, y de éste al sujeto.

A la distancia, luego de la aparicion de la compilacién Dits et écrits (1994) y
sobre todo desde 1997 con la edicion de sus cursos en el Collége de France, no cabe
duda de que esas largas pausan han sido sobreinterpretadas. No sélo porgque, como es
evidente a la luz de todo este material, no ha habido periodos de aridez en la
produccién intelectual de Foucault, sino también porque la idea misma de uno o dos
giros drasticos en sus investigaciones es, sin duda, desacertada. Sobre todo si se la
quiere entender con el valor que este concepto puede tener en el llamado linguistic
turn de la filosofia anglosajona o la célebre Kehre de la reflexion heideggeriana. Es

cierto, en Foucault ha habido cambios, pero no nos los podemos representar
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simplemente como un giro drastico radical en otra direccion. EI movimiento del
pensamiento foucaultiano describe mas bien otra figura: la de la torsion, es decir, la de

giros en torno a un mismo eje.

La periodizacion del pensamiento de Foucault en tres momentos marcadamente
diferentes ha tenido como uno de sus principales efectos ocultar, al menos
parcialmente, ese eje en torno al cual sus libros, cursos e investigaciones no han
dejado de dar vueltas. Este eje, a nuestro modo de ver, no es el saber, el poder o el
sujeto, sino, mas apropiadamente, las maneras —plurales e histéricas— en que ellos
se articulan. Por ello, retomando una formulacion del propio autor acerca de los
dispositivos de poder en Sécurité, territoire, population®, del mismo modo que no
puede decirse que hubo una época de la soberania, una de la disciplina y otra de la
biopolitica, sino que estos diferentes dispositivos conforman un triangulo siempre
presente del que, en cada época, se ha acentuado uno de sus lados, tampoco hubo, en
el pensamiento de Foucault, un periodo exclusivamente arqueoldgico, genealdgico o
ético, sino una tripe problematica que siempre ha estado presente, aungque con énfasis
y matices diferentes.

Ahora bien, el analisis de las articulaciones historicas de las formas de saber, de
poder y de subjetividad ha llevado a Foucault a reformular la manera en que cada una
de estas nociones han sido abordadas. Por ello, en su ultimo curso en el Collége de
France, Le Courage de la vérité, Foucault habla de modos de veridiccion en lugar de
saber, de técnicas de gubernamentalidad en lugar de poder y de practicas de si en vez
de sujeto o subjetividad. En la primera de estas reformulaciones, del saber a los
modos de veridiccion, la cuestion de la verdad aparece de manera explicita, pero, a
nuestro modo de ver, ella esta también presente en las otras dos, en las técnicas de
gubernamentalidad y en las précticas de si. De esta manera, en resumen, se puede
decir que el eje en torno al cual se forman las torsiones del pensamiento foucaultiano
es la cuestion de la verdad. Esta torsion veridiccional, como veremos enseguida, es la
que lo encamina de la cuestion biopolitica a la de la gubernamentalidad.

® Foucault, Michel, Sécurité, territoire, population. Cours au Collége de France 1977-1978, Paris,

Gallimard-Seuil, trad. cast. : Seguridad, territorio, poblacion, Buenos Aires, FCE, 2006, p. 10.
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4. Acerca del poder, Foucault ha explorado y puesto a prueba una serie de
hipdtesis que han sido objeto de amplios desarrollos sobre todo en sus cursos en el
College de France, en orden cronoldgico: la hipotesis Lévi-Strauss, el poder que
excluye’; la hipétesis Hobbes®, el poder como ejercicio de una soberania que se
expresa en forma de ley; la hipotesis Reich (por el psiquiatra Wilhem Reich), el poder
entendido como represion; y la hipétesis Nietzsche, el poder comprendido en términos
de guerra y lucha’. Como vemos, cada una de estas hipétesis pone en juego alguna de
las categorias fundamentales del pensamiento politico occidental, pero ninguna de
ellas expresa la posicion que seré finalmente adoptada por Foucault. Para €l, la nocién
mas apropiada para describir el funcionamiento de las relaciones de poder es la de
gobierno, es decir, la conduccion de conductas. Retomando sus propias palabras: “el
modo de relacion propio del poder no habria que buscarlo, entonces, del lado de la
violencia y de la lucha ni del lado del contrato o del nexo voluntario (que a lo sumo
s6lo pueden ser instrumentos), sino del lado de este modo de accion singular, ni
guerrero ni juridico, que es el gobierno™™®.

Por supuesto, esto no significa que deban dejarse de lado, por ejemplo, las
nociones de soberania, ley, guerra y lucha, o que no hayan existido formas de
represion y de exclusion. En este sentido, como el propio autor ha insistido tantas
veces, en primer lugar, es necesario tener en cuenta que su preocupacion fundamental
no es responder a la pregunta ¢;qué es el poder?, sino ¢cémo funciona? Y, en segundo
lugar, que el objetivo de las investigaciones foucaultianas no es elaborar una teoria
general del poder, ni siquiera en términos descriptivos, sino analizar, en términos
histdricos y geogréaficos bien circunscritos, los dispositivos de poder a través de los

cuales se ha formado la moderna sociedad de normalizacion. Segun los trabajos de

" Foucault, M., La Société punitive. Cours au Collége de France 1972-1973, Paris, EHESS-Gallimard-
Seuil, pp. 3-4.

® Foucault, M., «II faut défendre la société ». Cours au Collége de France 1975-1976, Paris,
Gallimard-Seuil, trad. cast.: Defender la sociedad, Buenos Aires, FCE, 2010, pp. 21y ss.

° Ibidem, p. 17.

1% Foucault, M., Dits et écrits, t. IV, Paris, Gallimard, p. 237.
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Foucault, ninguna de las categorias puestas en juego en cada una de las hipotesis antes
mencionadas resulta, finalmente, adecuada. La génesis y el funcionamiento de la
sociedad moderna no han sido posibles simplemente por la formulacion y aplicacion
de la ley, por las diferentes formas de represion y exclusion o por la guerra y la lucha,
sino mediante las précticas de gobierno. Por esta razon, Foucault habla de una
gubernamentalizacion de las sociedades modernas™.

Una de las particularidades del andlisis foucaultiano de las formas de
gubernamentalidad es la centralidad atribuida a la cuestion de la verdad: no hay
gobierno sin produccion de verdad. Desde esta perspectiva, Foucault resume su
recorrido intelectual en estos términos: «se trata de deshacerse de esto [el anélisis en
términos de saber-poder] para tratar de elaborar la nocion de gobierno mediante la
verdad. Deshacerse de la nocion de saber-poder como uno se deshace de la nocion de
ideologia dominante. En fin, cuando digo esto, soy perfectamente hipdcrita; puesto
que es evidente que uno no se deshace de lo que ha pensado uno mismo del mismo
modo en que uno se deshace de lo que han pensado los otros. En consecuencia, seré
ciertamente mas indulgente con la nocion de saber-poder que con la nocién de
ideologia dominante. Pero son ustedes los que deben reprocharmelo. En la
incapacidad, entonces, de tratarme a mi mismo como he tratado a los otros, diria que
se trata esencialmente, pasando de la nocion de saber-poder a la nocién de gobierno a
través de la verdad, de dar un contenido positivo y diferenciado a estos dos términos
de saber y poder»*2.

A la luz de cuanto acabamos de decir, se comprende la importancia que
Foucault atribuye a la practica de la confesion. Y no nos sorprende, por ello, que, si se
tienen en cuenta sus libros y sus cursos, no encontramos ningun otro dispositivo al
que le haya dedicado un estudio tan amplio en términos histéricos, extendiéndose

desde Homero hasta el siglo XX. Parte de este material se encuentra, por supuesto, en

! Foucault, M., Dits et écrits, t. 11, op. cit., p. 656.
12 Foucault, M., Du gouvernement des vivants. Cours au Collége de France 1979-1980, Paris, EHESS-
Gallimard-Seuil, p. 13.
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La Volonté de savoir, donde se ocupa de la confesion a propoésito de su genealogia del
dispositivo de sexualidad. Pero ademas, en dos de sus cursos en el Collége de France:
Les Anormaux, donde se aborda la historia cristiana de la practica de la confesion en
las épocas medieval y moderna, y Du Gouvernement des vivants, que suma al
recorrido anterior el abordaje de la cuestion de la confesidn en literatura clésica griega
y en la patriotica, y finalmente en el curso de Louvain de 1981, Mal faire, dire vrai,
donde todo el material anterior es retomado, reelaborado y se analizan ademaés las
proyecciones del dispositivo de la confesién en las practicas judiciales y de las
ciencias humanas del siglo XX. En este ultimo trabajo, podemos encontrar ademas un
andlisis de los elementos linguisticos del dispositivo de la confesion que, por su estilo
y vocabulario, remite a las discusiones tipicas de los fildsofos analiticos, de la
confesién como speech act™.

Ciertamente, no es aqui el lugar para retomar todo este material; pero creo que es
necesario, hacer al menos dos observaciones de caracter general. En primer lugar, en
relacion con la funcion de produccién de verdad caracteristica del dispositivo de la
confesién es necesario notar que, en el marco de la gubernamentalidad, conlleva, al
mismo tiempo, una produccion de subjetividad. Retomando las expresiones del propio
autor, la verdad debe ser dicha en términos de subjetividad: «la confesidn es un acto
verbal mediante el cual el sujeto plantea una afirmacion sobre lo que él mismo es, se
compromete con esa verdad, se pone en una relacion de dependencia con respecto a
otro y modifica a la vez la relacién que tiene consigo mismo».**

La segunda observacion concierne a la relacion que se puede establecer entre los

analisis foucaultianos del dispositivo de la confesion y el proyecto de la historia de la

B Foucault, M., Mal faire, dire vrai. Fonction de I’aveu en justice. Cours de Louvain 1981, Louvain,
Presses Universitaires de Louvain - University of Chicago Press, trad. cast.: Obrar mal, decir la
verdad, Buenos Aires, Siglo XXI, 2014, p. 4.

 Ibidem, p. 27. Citamos la version original, pero retomamos la traduccion de Horacio Pons, ed. Siglo
XXI.
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sexualidad. Entre el primer y el segundo volumen de la Histoire de la sexualité no
solo median ocho afios de distancia, sino un cambio respecto del periodo historico
estudiado por Foucault: el primer volumen estd situado en la Modernidad vy, el
segundo, por decirlo de algin modo, “salta” a la Antigiiedad. El anélisis histérico del
dispositivo de la confesion permite establecer un nexo entre estos dos periodos. Como
dijimos, el andlisis de este dispositivo se extiende de Homero al siglo XX. Pero el
enfoque del dispositivo de la confesion desarrollado en los cursos en el Collége de
France nos permite también —y quizas sobre todo— establecer un nexo entre las dos
Gltimas secciones de La Volonté de savoir, la dedicada al dispositivo de sexualidad y
aquella, titulada “Derecho de muerte y poder sobre la vida”, donde se introduce por
primera vez en sus libros la nocién de biopolitica.

5. Para finalizar, este breve recorrido por el concepto de veridiccion y la cuestion
de la Modernidad, vale la pena tener en cuenta que, en sus ultimos afios, Foucault
retomé repetidas veces la célebre respuesta de Kant a la pregunta ;qué es el
[luminismo?. Escribié dos articulos en ocasion del bicentenario del texto kantiano y lo
retomd extensamente en su antetltimo curso en el Collége de France, Le Courage de
la vérité. Como sabemos, en estos textos, la Modernidad ya no es presentada como
una época respecto de la cual puede haber un pre y un post, sino como un éthos, como
una actitud™. En este éthos, la relacién entre Modernidad y verdad —o, como vimos,
veridiccién, decir verdadero, segun las expresiones utilizadas por Foucault— ya no
remite a la verdad de las ciencias, a los relatos legitimantes y las crisis de las que
hablaba Lyotard. Lo que finalmente esta en juego en el éthos moderno son las
relaciones entre la verdad y la vida, en las que toman forma las figuras de la

gubernamentalidad y de la subjetividad.

1> Foucault, M., Dits et écrits, t. IV, op. cit., p. 568.
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En el presente trabajo intentaremos mostrar partiendo del analisis
foucaulteano de la nocion de homo aconomicus en el marco de sus
investigaciones sobre el neoliberalismo norteamericano, como es que alli
donde la vida pareceria caer completamente en el juego de verdad del poder,
es posible identificar toda una linea de indagacion que conduce, en el
pensamiento de Foucault, a la elucidacién de una nocién de critica capaz de
hacer valer la libertad implicada en el gobierno de la vida y de indicar la
posibilidad de una vida otra respecto del sujeto del neoliberalismo.
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In this paper we will intend to show on the basis of the foucauldian analysis
of the notion of homo ceconomicus within the framework of his investigations
on American neoliberalism, how is it that where life would seem to fall
completely into the game of truth of power, it is possible to identify a line of
inquiry that leads, in Foucault’s thought, to the elucidation of a notion of
critique that is able to reinforce freedom in the government of life and to
indicate the possibility of another life with respect to the subject of
neoliberalism.
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Una de las novedades tedricas mas relevantes del primer tomo de la
Historia de la sexualidad, La voluntad de saber, consistié en el intento por parte de
Foucault de ir mas alla de una concepcidn puramente represiva del poder. Esto era
posible en la medida en que se abandonase la representacion "juridico-discursiva™ del
mismo, a saber, la idea de un poder que o bien solo pudiese impedir y limitar, cuya
eficacia consistiese Unicamente en no poder nada "salvo lograr que su sometido nada

"2 0 bien funcionase imponiéndole al sexo y al deseo su propia ley y

pueda tampoco
ordenamiento binario entre lo prohibido y lo permitido como forma y esquema de su
propia inteligibilidad. En suma, un poder modelado sobre lo juridico, que se centraba
en la enunciacion de la ley y el funcionamiento de lo prohibido reduciendo y

explicando toda sumisién y sujecién “al efecto de obediencia™

. Dicha representacion
"juridico-discursiva" conducia, de igual manera, a consecuencias contrarias respecto
de la relacion entre el deseo y el uso y posicion que se le atribuyese al poder. "O bien
a la promesa de una 'liberacion' si el poder solo [ejercia] sobre el deseo un
apresamiento exterior, o bien, si [era] constitutivo del deseo mismo, a la afirmacién:
usted est4, siempre, ya apresado™.

Admitir el caracter productivo del poder implicaba el abandono de la
perspectiva de la liberacion de la sexualidad respecto de los dispositivos en que ésta
era constituida, pero, a la vez, conducia a reconocer la complejidad del juego de
reenvios y mutua dependencia entre el dominio constituido y el elemento
constituyente. Surgia entonces un poder centrado en la norma que frente a la
"regresion de lo juridico" accedia por medio del dominio de la sexualidad a la vida del
cuerpo y a la de la especie, pero, al mismo tiempo, una idea de vida que "como objeto
politico [era] en cierto modo tomada al pie de la letra y vuelta contra el sistema que

pretendia controlarla™®.

2 Foucault, Michel. Historia de la sexualidad: La voluntad de saber. Bs. As.: Siglo
XXI1, 2002, p. 104

* Ibid.

* Ibid., p. 101

> Ibid., p 175
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Apenas dos afios despues, con la introduccién del andlisis de los dispositivos
de seguridad en los cursos Seguridad, territorio, poblacion (1977-78) y Nacimiento
de la biopolitica (1978-79), la perspectiva productiva del poder es profundizada y
reformulada. Pues, por un lado, la libertad pasara a constituir el correlato necesario de
los dispositivos de seguridad pero, al mismo tiempo, el andlisis de la
gubernamentalidad neoliberal permitird a Foucault explicitar el modo en que dicha
libertad se despliega en un espacio de juego predefinido por el régimen veridiccional
del mercado. Precisamente, la manera en que el individuo de forma a su actividad,
constituird el punto de anclaje del dispositivo y de un poder que se ejercerd ahora en
la forma del gobierno, esto es, “sobre la accion de un sujeto en virtud de su propia
accion o de su ser capaz de una accion”®. Pero es justo alli, en el punto en que la vida
pareceria caer completamente en el juego de verdad del poder, en que, sostendremos,
es posible identificar toda una linea de indagacion que conduce, en el pensamiento de
Foucault, a la elucidacion de una nocion de critica capaz de hacer valer la libertad
implicada en el gobierno de la vida y de indicar la posibilidad de una vida otra
respecto del hombre de mercado del neoliberalismo.

No obstante, es preciso, en primer lugar, avanzar en la elucidacion de dicha
posibilidad a partir de su puesta en jaque, de su cuestionamiento radical.

“Lejos de ser un sujeto libre, el sujeto de la
biopolitica es un sujeto no sélo asegurado
contra los imprevistos sino también y por
sobre todo un sujeto cuya libertad coincide
con una previsibilidad. ¢El precio de la
libertad es la produccion de un sujeto del

7
cual no se debe esperar nada nuevo?”".

® Michel Foucault. "The Subject and Power (Le sujet et le pouvoir)" en Dits et écrits
Il. Paris: Quarto-Gallimard, 2001, p. 1053.

" Cutro, Antonella. Michel Foucault: Tecnica e vita (Bio-Politica e filosofia del bios).
Napoli: Bibliopolis, 2004, p. 140.
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Quiza sea en el curso de 1979, Nacimiento de la biopolitica, donde méas claramente
Foucault haya formulado el caracter problematico de la libertad implicada en la
relacion entre gobierno, verdad y subjetivacion. Esto se hace manifiesto en el analisis
que realiza de del homo ceconomicus como figura de la subjetividad neoliberal.

Dicho analisis parte de lo que Foucault denomind una "“genealogia de los
regimenes de veridiccion”. Por medio de ella busco identificar las précticas y los
saberes a partir de los cuales se afirma un determinado orden de cosas que permite
discriminar lo verdadero y lo falso y, asimismo, establecer los efectos que dicha
particion tendré sobre la subjetividad. Es desde esta perspectiva que la problematica
biopolitica aparece centrada en torno a la relacion entre gobierno y subjetivacion.
Foucault nos muestra como, por una parte, la economia funciona como racionalidad
del gobierno, es decir, el mercado como “lugar de verificacion y falseamiento de la
préactica gubernamental”®. Pero, al mismo tiempo, se constituye en el ambito a partir
del cual se dice la verdad acerca del hombre. No en vano lo presentara a traves de la
idea de una “mutacion epistemoldgica esencial” en la medida en que los anélisis
neoliberales “pretenden cambiar lo que constituyd [...] el objeto [...], el campo de
referencia general del analisis economico™. Si antes éste venia dado por “el estudio
de los mecanismos de produccion, los mecanismos de intercambio y los hechos de
consumo dentro de una estructura social dada. Ahora el anlisis econdmico no debe
consistir en el estudio de esos mecanismos, sino en el de la naturaleza y las
consecuencias de las decisiones sustituibles [...] En este sentido, la economia ya no es
andlisis de procesos, [...] sino el analisis de la racionalidad interna, de la programacion
estratégica de la actividad de los individuos°.

Para explicar como esto es posible, Foucault apela al pensamiento de la
escuela neoliberal norteamericana. Esta define como conducta racional “toda aquella
que sea sensible a modificaciones en las variables del medio y que responda a ellas de
manera no aleatoria; que no sea aleatoria respecto a lo real [...] En otras palabras,

® Michel Foucault. Nacimiento de la biopolitica: Curso en el Collége de France
(1978-1979). Bs. As.: FCE, 2007, p. 49.

® Ibid., 260.

% 1bid., 261.

25

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 22-37



Critica y verdad. La emergencia de la libertad en el gobierno de la vida.

cualquier conducta que acepte la realidad”™. Esta Gltima frase es capital y podria
reformularse del siguiente modo: ¢quién es el que acepta la realidad? Para Foucault, el
homo aconomicus. ES quien "responde de manera sistematica a las modificaciones en
las variables del medio [y asi] aparece justamente como un elemento manejable [...].
El homo conomicus es un hombre eminentemente gobernable”?. Dicho de otro
modo, es manejable y gobernable en la medida en que se presenta como una
determinada forma de la subjetividad pasible de célculo.

Ahora bien, las razones para explicar dicha calculabilidad, central para poder
comprender el modo de subjetivacion que produce y sustenta la gubernamentalidad
neoliberal, no estan mayormente explicitadas por Foucault. No obstante, ciertos
elementos de su clase del 14 de marzo del 79 nos permiten abordar dicha cuestion.
Alli Foucault tematiza la nocién de homo ceconomicus en el contexto de su
recuperacion por parte de la escuela neoliberal norteamericana en términos ya no pura
y exclusivamente de “socio” en un proceso de intercambio, sino como “empresario de
si mismo”. Para estos teoricos, sostendra Foucault, “el hombre del consumo no es uno
de los términos del intercambio. En la medida en que consume [...] es un productor.
.Y qué produce? Pues bien, produce simplemente su propia satisfaccion™2, Con este
ultimo aporte es que se logra entender como el elemento que lo vuelve calculable es la
imposibilidad de trascender la ratio econdmica. Y esto, precisamente, en la medida en
que los modos y los objetos a traves de los cuales produce su propia satisfaccion y por
lo tanto a si mismo, se encuentran, por ella, absolutamente determinados; son
inmanentes a dicha realidad. De esta forma podemos ver en su justa medida el
caracter formal de la libertad en que el sujeto satisface sus deseos en la produccion de
si mismo. Ni su satisfaccion es libre, ni su trabajo sobre si auto-produccion. Asi, la
condensacion en la figura del homo economicus del vinculo ya planteado por
Foucault en Seguridad, Territorio, Poblacion entre libertad y poder, vuelve
impensable el cuestionamiento de la racionalidad economica, en tanto criterio de
veridiccion de la practica de gobierno.

1 Ipid., 308.
12 Ipid., 310.
3 Ipid., 265.
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Nos encontramos con una relacion entre verdad y constitucion de la
subjetividad en la cual la conducta es neutralizada mediante su subsuncion y
ordenamiento por un determinado régimen de veridiccion frente al cual, tal como
afirma Cutro “no se debe resistir en nombre del ‘tener que retirarse del gobierno’ con
el fin de que sea posible la vida politica. La posibilidad de la resistencia se plantea en
el mismo nivel del gobierno, se trata de pensarla en el mismo orden de verdad pero de

. 14
acuerdo a otro juego”™".

En una conferencia pronunciada en la Sociedad Francesa de Filosofia titulada ¢Qué es
la critica?, apenas unos meses antes al curso de 1979 Nacimiento de la biopolitica,
Foucault aborda dicho problema a partir de la caracterizacion de lo que podria
entenderse como una “actitud critica”. Luego de una breve descripcion del proceso
progresivo de gubernamentalizacion  consistente en la proliferacion 'y
desmultiplicaciéon a partir del siglo XV del arte de gobernar a distintos &mbitos:
familia, casa, ejército, ciudades, Estados, el cuerpo, etc., Foucault afirma que “de esta
gubernamentalizacién no puede ser disociada la cuestion de (Cémo no ser
gobernado?”*, pero afiade una precision fundamental: “Con ello no quiero decir que a
la gubernamentalizacion se habria opuesto, en una especie de cara a cara, la
afirmacion contraria 'no queremos ser gobernados, y no queremos ser gobernados en
absoluto’. Quiero decir que, en esta gran inquietud acerca de gobernar (...) se
encuentra una cuestion perpetua que seria: como no ser gobernados de esa forma, por
ése, en el nombre de estos principios, en vista de tales objetivos y por medio de tales

procedimientos™®.

4 Cutro op. cit., p.140.

> Michel Foucault. ";Qué es la critica? [Critica y Aufklarung]”, daiuwv, Revista de
Filosofia N°11, 1995, p. 6.

'8 1bid., pp. 6-7.
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“Cuestion perpetua”, dira Foucault, que, como vemos, atraviesa la actitud
critica. Pero ¢de ddnde proviene esta insistencia de la pregunta por “;CAmo no ser
gobernados?”? Volveremos sobre este punto mas adelante, pero si dejamos de lado
por un momento este interrogante para completar la caracterizacion de la “actitud
critica” debemos tener en cuenta que: “Si la gubernamentalizacion es este movimiento
por el cual se trataba (...) de sujetar a los individuos a través de unos mecanismos de
poder que invocaban una verdad, (...) yo diria que la critica es el movimiento por el
cual el sujeto se atribuye el derecho de interrogar a la verdad acerca de sus efectos de
poder (...) La critica tendria esencialmente por funcion la desujecion en el juego de lo
que se podria denominar con una palabra la politica de la verdad™*’.

Esta idea, tan sugerente en el pensamiento de Foucault, de una “politica de la
verdad” consistiria, al menos en el marco de esta conferencia, en un analisis del nexo
de “saber-poder que [permitiria] aprehender lo que constituye la aceptabilidad de un
sistema”®®, lo que podria caracterizarse como su positividad y el recorrido de su ciclo,
“ir del hecho de la aceptacion al sistema de la aceptabilidad”. Dicho campo de
aceptabilidad, dird Foucault, se trata de pensarlo siempre asociado a un dominio de
posibilidad y, por lo tanto, de reversibilidad o inversion posible. Entonces, la
deteccidn de la aceptabilidad de un sistema es indisociable del descubrimiento de la
violencia y arbitrariedad que lo volvia dificil de aceptar. Vemos como el analisis
conduce no a poner de manifiesto una necesidad sino a la posibilidad de pensar su
desaparicion. Se trata de una puesta en inteligibilidad que consiste en la restitucion de
las condiciones de aparicién de una singularidad haciendo explicito como ésta no es
producto sino efecto de multiples elementos determinantes. Tal como lo afirmaba en
Nacimiento de la biopolitica, el problema consiste en mostrar como lo real fue posible
y no como lo posible puede ser real para asi, podriamos afirmar, exhibiendo la
contingencia histérica de lo que somos, mostrar la posibilidad de poder pensarnos de

otra manera.

7 Ibid., p. 8.
'8 Ibid., p. 8.
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Pero si ahora retomamos la insistencia que identificdbamos al hablar de la
pregunta critica Foucault dird que lo que pone en movimiento la inversion es la
decision, la voluntad decisoria de no ser gobernado de tal o cual forma: “;No hace
falta ahora interrogar lo que seria la voluntad de no ser gobernado asi, de esa forma,
etc., tanto en su forma individual de experiencia como en su forma colectiva? Ahora
hay que plantear el problema de la voluntad (...) Era tan evidente, que yo habria
podido darme cuenta antes; pero como este problema de la voluntad es un problema
que la filosofia occidental ha tratado siempre con infinita precaucion y dificultad,
digamos que he intentado evitarlo en la medida de lo posible. Podemos decir que es
inevitable. Les he ofrecido aqui las consideraciones de un trabajo que esta en
marcha”®,

Aqui el analisis se detiene, al menos en esta conferencia. El problema de la
voluntad queda planteado pero como algo a ser retomado, como una tarea futura. Nos
deja con una caracterizacién de la actitud critica que parecia estar todavia demasiado
ligada a la tarea, podriamos decir, en cierta medida negativa de “desubjetivar la
cuestion filosofica recurriendo al contenido historico, liberar los contenidos histéricos
por la interrogacion de los efectos de poder cuya verdad, de la que supuestamente
dependen, les afecta™ dejando inexplorada esa voluntad decisoria sobre la cual
recaeria la posibilidad de una actitud critica.

Pero si vinculamos el trabajo critico de desujecién con el que Foucault
identifica la idea de una politica de la verdad al sefialamiento de que en ningln
momento se trata de una oposicion absoluta al gobierno, damos con una clave que nos
encamina en la comprension de por qué la nocion de vida en Foucault no puede ser
pensada a partir de la posibilidad de un acceso o restitucién a un estadio puro en que
ésta se encontrase al margen de su inscripcion en un dispositivo. La vida nunca es

simplemente vida desubjetivada sino bios o forma de vida.

Y Ipid., p. 22.
20 Ibid., p. 12.
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Ahora bien, esta idea de critica orientada a la constitucion de una ontologia historica
de nosotros mismos, no tomara la forma de una teoria o doctrina acumulable en un
cuerpo permanente de saber ni se reducirda al trabajo de desujecion. "Hay que
concebirla como una actitud, un ethos, una vida filoséfica donde la critica de lo que
somos es a la vez andlisis histdrico de los limites que se nos plantean y prueba de su

franqueamiento posible"?*

. Veremos mas adelante como esta critica, que va a tomar la
forma de la vida, encuentra en la parresia cinica un modelo privilegiado. No obstante,
es preciso comprender la manera en que Foucault articula esta doble dimension que
pareceria estar presente en la puesta en obra de una actitud critica. Pues, en efecto, si
en ella se trata de mostrar como la verdad esta siempre entramada por relaciones de
saber-poder, dicha descripcion supone y admite, al mismo tiempo, un
desprendimiento o distanciamiento como condicion para la elaboracion de la misma
en la forma de un ethos. Precisamente, la posibilidad de tal toma de distancia esta en
el centro de la definicion foucaulteana de pensamiento. Este, "en tanto libertad
respecto de lo que hacemos, es el movimiento por el cual nos desprendemos de ello,
lo constituimos como objeto y lo reflexionamos como problema”?.

Pero este movimiento a través del cual el sujeto problematiza su propia
experiencia, constituye un acto ambiguo y complejo. Al respecto, Beatrice Han
sostiene, criticamente, que Foucault repone en él una concepcion de la subjetividad
como voluntad auto-determinada "donde el cuerpo emerge s6lo como material para la
transformacion mientras la conciencia parece ser reinstalada en la posicion soberana
que la genealogia habia criticado"?. Pero, en rigor, si bien la problematizacién
designa un acto reflejo gracias al cual el sujeto adviene a si mismo, ésta precede
siempre al sujeto determinando la forma de su propia experiencia® y destituyendo
todo acceso de éste a una posicion de universalidad. La problematizacion no es nunca

21 »Qu'est-ce que les Lumiéres” en Dits et écrits 11, op. cit., p. 1396.

22 "polémique, politique et problématisations” en Dits et écrits 11, op. cit., p. 1416

2 Cfr. Han, Béatrice. Foucault's Critical Project: Between the Transcendental and
the Historical. Stanford: Stanford University Press, 2002, p. 165.

24 Cfr. Rambeau, Frédéric. "Foucault, une politique de la vérité. La critique, un dire
vrai" en Cahiers philosophiques, n° 130, 2012/13, p. 30.
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el acto de un sujeto previamente dado; éstas son suscitadas por la inquietud e
incitacion que en el pensamiento despierta una experiencia siempre problematica®.
Como un efecto segundo, el sujeto (sea individual o colectivo) es conducido a
construirse a si mismo en la problematizacion de una experiencia en la que "se
articulan unos con otros: primero, las formas de un saber; segundo, las matrices
normativas de comportamiento para los individuos, y por ultimo, modos de existencia
virtuales para sujetos posibles"%.

De este modo, la critica es siempre un trabajo de problematizacion y
reproblematizacion que se pondra en obra en el marco de experiencias historicas
concretas planteando entre el sujeto y el contexto normativo una relacion de
proximidad y distancia, de identificacion y desidentificacion. Pero siempre en un
juego que no persigue una posible posicion de exterioridad sino un trabajo paciente de
modulacion reciproca entre el sujeto y la norma. No se trata de una desujecion
absoluta al gobierno, sino de la critica a cada forma especifica que éste eventualmente
adopta. Esta posibilidad de un desprendimiento podemos encontrarla ejemplificada
por Foucault en ocasion del articulo dedicado al musico Pierre Boulez: "¢ Cual es
entonces el rol del pensamiento en aquello que hacemos si él no debe ser ni simple
saber hacer ni pura teoria? Boulez lo mostraba: dar la fuerza de romper las reglas en
el mismo acto que las pone en juego"?’. No abandonar las reglas internas de las

practicas, sino “abrir en el juego reglado (...) un nuevo espacio libre"?.

2% "Por otra parte, e inversamente, dirfa que si ahora me intereso de hecho por la
manera en que el sujeto se constituye de una forma activa, mediante las practicas de
si, estas practicas no son, sin embargo, algo que el individuo mismo invente. Se trata
de esquemas que encuentra en su cultura y que le son propuestos, sugeridos,
impuestos por dicha cultura, su sociedad y su grupo social™ ("L'éthique du souci de soi
comme pratique de la liberté" en Dits et Ecrits Il, op. cit., p. 356). Ademas, "para que
un comportamiento entre en el campo del pensamiento, hace falta que un cierto
numero de factores lo hayan vuelto incierto (...) antes de que haya problematizacion
efectiva por el pensamiento” ("Polémique, politique...", op. cit., p. 1416)

26 Foucault, Michel. Le gouvernement de soi de des autres. Cours au Collége de
France. 1982-1983. Paris: Seuil-Gallimard, 2008, pp. 4-5.

27 "pierre Boulez, I'écran traversé” en Dits et écrits 11, op. cit., p. 1041.

%8 |bid., p. 1041
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Es preciso entonces retomar la pregunta formulada anteriormente y dirigirla al modo
en que la tematizacion foucaulteana de la constitucion de un ethos critico pareceria
rebasar el trabajo de desujecion que en la conferencia del '78 orientaba la tarea de una
actitud critica. Pues “la liberacion puede ser la condicion politica o histéorica para una
practica de libertad” pero “esta liberacion no basta para definir las practicas de
libertad” sino que ‘“abre un campo de nuevas relaciones que es cuestion controlar
mediante [dichas] practicas”. Quiza por ello la idea de resistencia y nociones como la
de contraconducta son progresivamente abandonadas para pasar a pensar el problema
de la subjetividad en el marco del gobierno de uno mismo®.

Pero si cuando haciamos mencion al homo aconomicus sefialdbamos como la
subjetividad era sujetada por medio de dispositivos de seguridad que invocaban la
verdad del mercado; y, por otro lado, veiamos de qué modo la “actitud critica”
consistia en ese movimiento por el cual el sujeto se atribuia el derecho de interrogar a
la verdad acerca de sus efectos de poder nos damos cuenta como la idea de bios
foucaulteana no podré no estar vinculada con cierta actitud critica ligada al problema
de la verdad. En efecto, en el marco de sus ultimos cursos del Collége de France, El
gobierno de si y de los otros (1982-83) y El coraje de la verdad (1983-84), Foucault
abordaréa el problema del bios o la constitucién de la forma de vida partiendo de una
original elucidacion del modo en que el viviente humano se subjetiva libremente en
base a un determinado uso del lenguaje, un decir franco o verdadero: los enunciados
de la parrhesia.

Aunqgue es puntualmente con el cinismo, al cual Foucault dedicara su Gltimo
curso del Collége, donde la critica va a adquirir una materialidad que se expresara en

la forma misma de la vida. "Alli donde la palabra de Sdcrates, y ella sola, portaba en

2% Cfr. Michel Foucault. Seguridad, territorio, poblacién. Bs. As.: FCE, 2006, p. 238.
Foucault se queja de la sobresaturacion de la idea de disidencia: “Después de todo
(quién no hace hoy su propia teoria de la disidencia?”.
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ella misma su coraje, la parresia cinica inviste por el contrario el terreno de la vida por
entero. El decir verdadero deviene un vivir verdadero"®. Esta nocién de una vida
verdadera volverd a poner en cuestion la distincion o particion inadvertida que
Foucault denunciaba ya en La Hermenéutica del Sujeto (1981-82) en relacién con la
manera en que desde el sujeto cartesiano en adelante la verdad era escindida de los
modos en que éste accedia a ella para pasar a ser establecida de acuerdo a criterios
puramente formales como los de claridad y distincién sin que la manera de ser del
sujeto juegue rol alguno. Pero este cuidado de si ya no estard ordenado a la
consecucién de una vida bella, sino que "establecera una relacién con una norma que
va a llamar verdad"*".

Pero ¢Acaso podemos predicar la verdad de la manera en que un discurso es
pronunciado, esto es, de la enunciacion y no meramente del discurso en si mismo, de
su contenido enunciativo? Y, todavia mas, ¢qué significa que la verdad se despliega
en la dimensién misma de la vida? Todo el desarrollo de Foucault en torno al estudio
de las formas aletlrgicas supone la posibilidad de tal predicacion y de dicho
despliegue y la irreductibilidad de ese ambito al campo del analisis epistemoldgico,
esto es, al establecimiento de las condiciones formales de un conocimiento verdadero.
Por el contrario, la aleturgia permite la apertura de una cantera de analisis novedosa
dedicada al estudio del "tipo de acto por el cual el sujeto diciendo la verdad, se
manifiesta (...) se representa a si mismo y es reconocido por los otros como diciendo

la verdad"2.

% Revel, Judith. Foucault, une pensée du discontinu. Paris: Mille et une nuits, 2010,
p. 297.

31 Potte-Bonneville, Mathieu. "La vraie vie" en Cahiers philosophiques, n° 120,
décembre 2009, p. 116.

%2 Foucault, Michel. Le courage de la vérité. Le gouvernement de soi de des autres II.
Cours au Collége de France. 1983-1984. Paris: Seuil-Gallimard, 2009, p. 4.
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El cinismo condensa, en cierto modo, las dos dimensiones de la critica a las que nos
referiamos anteriormente. Por un lado, la desujecion en la forma de una
transvaloracion del juego de verdad en el que el sujeto esta inscripto; por el otro, la
modulacién del si mismo en la constitucion de un ethos critico. Foucault lo ilustra
ejemplarmente en la segunda hora de la clase del 29 de febrero del '84. Alli
encontramos algunos de los rasgos de lo que constituira la actitud cinica y que iran
mas alla de la de su acontecer historico en la antigua Grecia. Se trata quizas de uno de
los tratamientos mas interesantes del Coraje de la verdad, y que Foucault introduce
como un mero excurso o vagabundeo respecto de los desarrollos de las clases
anteriores. En él se propone abordar la posteridad del cinismo como categoria moral
en la cultura occidental, es decir, "de encarar la larga historia del cinismo a partir del
tema de la vida como escandalo de la verdad, o (...) de la forma de vida como lugar de
emergencia de la verdad (el bios como aleturgia)™*.

Esta idea de una forma de vida ligada a la manifestacién escandalosa de la
verdad ird4 encontrando diversos puntos de apoyo desde las practicas religiosas del
ascetismo cristiano a los movimientos espirituales de la edad media, para luego
emerger en ciertas practicas politicas contemporaneas vinculadas al influjo
revolucionario. Es la idea de la revolucion no Unicamente como proyecto politico sino
como principio determinante de una forma de vida y que Foucault denominara
"militantismo”. Este adoptard formas diversas pero Foucault se interesara
especialmente en el militantismo como "testimonio por la vida". Al respecto,
afirmara: "Ese estilo de existencia propio del militantismo revolucionario (...) debe
estar en ruptura con las convenciones, los habitos, los valores de la sociedad. Y debe
manifestar directamente, por su forma visible, por su practica constante y su
existencia inmediata, la posibilidad concreta y el valor evidente de una otra vida, una
otra vida que es la vida verdadera"®. Sera entonces un militantismo, sostendra

Foucault, a "campo abierto” en el sentido de que "pretende atacar no simplemente tal

%% Ibid., p. 166.
* Ibid., p. 170.
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o cual vicio, defecto u opinion que podria tener tal o cual individuo, sino igualmente a
las convenciones, las leyes, las instituciones que reposan sobre los vicios (...) los
defectos, las opiniones que el género humano comparte en general. Es por lo tanto una
militancia que pretende cambiar el mundo, antes que una militancia que buscase
simplemente proveer a sus seguidores con los medios para alcanzar una vida
hermosa™*®. El bios cinico entonces, como un militantismo abocado al cambio y a la
transformacion, a la constitucion de una vida y un mundo otro, "un inventor de formas
de vida tanto como un critico de lo existente".

No obstante, es preciso comprender qué es esa verdad que se manifiesta en la
vida. Pues no es respecto del conjunto de principios o doctrinas positivas que esta
vida pueda albergar o expresar que ird a predicarse su caracter verdadero. Por el
contrario, esa vida verdadera en la forma de una otra vida es siempre inmanente a la
propia vida y consiste en hacer valer, en la vida misma, el principio de su
diferenciacion e irreductibilidad a una forma fija 0 norma preestablecida. Siguiendo a
Deleuze y Guattari al referirse a la distincién en Foucault entre el presente y lo actual,
podriamos ver esa vida otra ya no bajo el signo de una prefiguracién utdpica sino
como el ahora de nuestro devenir, es decir, como diferencia respecto de lo que somos
y, por ello mismo, de lo que estamos ya dejando de ser’’. Pues no se trata, en
definitiva, de una verdad secreta entrafiada en la propia vida y que finalmente revele,
por ponerlo en los términos de la problematica con que abriamos este trabajo, los
arcanos de nuestra sexualidad, sino del “vivir verdaderamente”; de ver en el Sex0 no
una fatalidad sino “la posibilidad de acceder a una vida creadora™®, Ese es el

problema ético del Gltimo Foucault®. Problema que pone en primer plano la pregunta

% |bid., p. 262

% Revel, op. cit., p. 301.

37 Cfr. Deleuze, Gilles y Guattari, Félix. ¢Qué es la filosofia?. Barcelona: Anagrama,
1993, p. 114

%8 Cfr. “Michel Foucault, une interview: sexe, pouvoir et la politique de I’identité” en
Dits et écrits, op. cit., p. 1554.

% Quiza en ese sentido debamos leer la siguiente afirmacion: "En este Occidente que
ha inventado verdades diversas y ha forjado artes de existencia tan multiples, el
cinismo no deja de recordar esto, cuan poco de verdad es indispensable para quien
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por como hacer valer la libertad implicada en el gobierno de la vida y al que se
responde sefialando no hacia un margen exterior al conjunto de normas en el cual ésta
se halla inscripta “sino al lugar en blanco dentro de ellas en el que pueden surgir
nuevas practicas de autoinvencion, subjetivaciones heréticas que las sujeciones
multiples presuponen pero no pueden anular™®.

De este modo, siguiendo el hilo de la critica, la actitud cinica nos permite
pensar una vida otra respecto del hombre de mercado del neoliberalismo. Un bios en
cuya materialidad se abre juego a la reelaboracion de la dimension politica de la ética.
Pues si subjetivarse consiste en la articulacion de una relacién compleja respecto de
un marco normativo; en "una transformacion estudiosa, una modificacion lenta y
ardua por el cuidado constante de la verdad"*, la actitud cinica constituira un ejemplo
extremo de como, transformando el juego de verdad en la profundizacion de las reglas
del propio juego, articular una forma de vida que sea, también, un espacio posible de

libertad.

- Cutro, Antonella. Michel Foucault: Tecnica e vita (Bio-Politica e filosofia del bios).
Napoli: Bibliopolis, 2004.

- Deleuze, Gilles y Guattari, Félix. ¢Qué es la filosofia?. Barcelona: Anagrama,
1993

- Foucault, Michel.";Qué es la critica? [Critica y Aufklarung]" en daiuwv, Revista
de Filosofia N°11, 1995.

- Foucault, Michel. Dits et Ecrits (vol. I). Paris: Seuil-Gallimard, 2001.

- Foucault, Michel. Dits et Ecrits (vol. I1). Paris: Seuil-Gallimard, 2001.

quiere vivir verdaderamente y cuan poco de vida es necesaria cuando uno se aferra a
la verdad" (Courage, op. cit., p. 175)

%0 e Blanc, Guillaume. El pensamiento Foucault. Bs. As.: Amorrortu, 2008, p. 177.
1 »Souci de la vérité" en Dits et écrits, op. cit., p. 1494
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El espacio de la verdad foucaulteana.
The Space of Foucault’s Truth.

Fernando Beresfiak ~

Resumen:

Palabras
clave:

Abstract:

Fecha de Recepcién: 9 de abril de 2014
Fecha de Aceptacion: 10 de mayo de 2014

Tomando como texto principal La arqueologia del saber, se estudiaran las
reformulaciones del método y la concepcién de tiempo histérico
foucaulteanos. En ese sentido, analizaremos algunos de los elementos
conceptuales e ideas centrales de su proyecto metodoldgico, tales como lo
relativo a la problematica de la discontinuidad/continuidad, al modo de
reformular la nocién de origen y a las caracteristicas y dindmica de las
relaciones de fuerza que se visibilizan en los distintos niveles posibles de
analisis.

Alli se hard visible el tipo de espacialidad que subyace al pensamiento del
filésofo francés y que resulta ser el campo axiomatico en donde se apoya y
distribuye la investigacién historico-filosofica de la verdad que aquél
propone llevar a cabo. A partir de la estructuracion que alli adopta la
perspectiva sobre el orden socio-politico, y de las implicancias que ello
tendra en la nueva significacion de la nocion de verdad en Foucault, se
planteard una problematizacién inicial a modo de alumbrar una posible
lectura propositiva de dicha obra.

Foucault; método; tiempo historico; espacio; verdad.

Taking the text Archaeology of Knowledge as starting point, we will study the
reformulations of the method and the conception of historical time in
Foucault’s work. In this regard, we will discuss some of the conceptual
elements and methodological core ideas of the project, such as the issue of
the discontinuity/continuity, the reformulation of the concept of origin and
the characteristics and dynamics of the power relations that become visible
in the different possible levels of analysis.

* Magister en Ciencia Politica por el Instituto de Altos Estudios Sociales de la Universidad de San
Martin (IDAES-UNSAM) y graduado del Posgrado “Psicoanalisis y Ciencias Sociales” de la Facultad
Latinoamericana de Ciencias Sociales (FLACSO). Actualmente es becario de la Comisién Nacional de
Investigaciones Cientitificas de Técnicas (CONICET) y doctorando en Ciencias Sociales por la
Universidad de Buenos Aires (UBA), con una investigacion sobre las implicancias politicas de las
concepciones espaciales elaboradas desde la temprana modernidad hasta el siglo XX. Correo
electrénico: beresnakfernando@hotmail.com
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El espacio de la verdad foucaulteana.

There, it will be possible to visibilize the type of spatiality that would underlie
the thought of the French philosopher, wich happens to be the axiomatic field
where the historical and philosophical investigation of the truth (that he
intends to carry out) rests and deployed. From the structure that, there,
adopted the perspective of the socio-political order, and the implications that
this will have on the new meaning of the concept of truth in Foucault, an
initial way of problematization will be raised to illuminate a posible new
lecture of this work.

Foucault; Method; Historical Time; Space; Truth.

“Me propongo mostrar a ustedes como es que las practicas sociales pueden
llegar a engendrar dominios de saber que no s6lo hacen que aparezcan nuevos objetos,
conceptos y técnicas, sino que hacen nacer ademés formas totalmente nuevas de
sujetos y sujetos de conocimiento. EI mismo sujeto de conocimiento posee una
historia, la relacion del sujeto con el objeto; o, mas claramente, la verdad misma tiene
una historia”.?

Con estas palabras Foucault introducia el propésito de sus investigaciones a los
oyentes de las conferencias ofrecidas en Rio de Janeiro del afio 1973, asi como dejaba
entrever la intencion de reformular la nocién de verdad. Aqui, en este trabajo,
daremos cuenta de una de las operaciones centrales que este autor ha tenido que
realizar para poder ofrecer una imagen mas precisa de la historia de la verdad®. Nos

referimos a la creacion de una espacialidad historico-filosofica que, segln su autor, se

2 Foucault, Michel. La verdad y las formas juridicas. Barcelona: Editorial Gedisa,
2003, p. 12.

® A los fines de considerar la propuesta foucaultiana respecto del método histérico en
su justa medida y en el contexto adecuado, véase el temprano trabajo de Paul Veyne:
Veyne, Paul. “Foucault revoluciona la historia (Inédito)”. Como se escribe la historia.
Espafa: Editorial Fragua, 1972. Y, en un trabajo mas reciente, es de destacar el
renovado abordaje que nos ofrece Potte-Bonneville sobre la perspectiva de Foucault
sobre la historia: Potte-Bonneville, Mathieu. Michel Foucault, la inquietud de la
historia. Buenos Aires: Editorial Manantial, 2007.
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encuentra por debajo del espacio recortado por la mirada soberana en objetos y del
tiempo cronoldgico. Como daremos cuenta a lo largo del trabajo, su investigacion
historico-filosofica se apoyara en esta novedosa espacialidad, la cual también
tendremos que reconstruir.

Consideramos que ese trabajo de la reconstruccion espacial es visible
principalmente en el libro La arqueologia del saber. Al inmiscuirse en el mismo, no
se puede sino sospechar que guarda los tesoros mas preciados del pensamiento
foucaulteano. Es maés, nos atreveriamos a afirmar que, hasta tanto dicho texto no sea
comprendido en su radicalidad, y no se intenten resolver los problemas que alli se
explicitan, la obra de este autor quedard en cierto sentido oculta®. El proyecto
arqueoldgico que alli se explicita (el cual no reproducia lo realizado hasta ese
momento por Foucault, sino que lo reformulaba con una complejidad asombrosa)
resulta ser mucho méas rico de lo que parece a simple vista. En sus recorridos
encontramos una y otra vez dudas y preguntas que plantea sobre cuestiones que no
volveran a explicitarse en ningun otro texto. Son notables las diversas vias que alli
pone a prueba para sortear los obstaculos que se le presentan durante sus
investigaciones y también a aquellos que él mismo fue instalando en su propio camino
como una especie de experimento especulativo para hacer efectivo su método:
Foucault contra Foucault, Foucault desde Foucault, Foucault para Foucault. El trabajo

resultante no podia ser menos que brillante.”

% En este sentido, es de destacar la importante atencion prestada por el especialista en
Foucault, Edgardo Castro, a esta temprana obra. VVéase: Castro, Edgardo. Pensar a
Foucault. Interrogantes filosoficos de “La arqueologia del saber”. Buenos Aires:
Editorial Biblos, 2002.

> Sin embargo, debemos matizar la expectativa puesto que, prudente, Foucault mismo
se encarga de advertir que aun faltan llevar a cabo (o completar) muchas tareas para
que este proyecto alcance la fuerza que pretende. Mucho de lo que se vera en la
“genealogia de los afios "“70” habia sido planteado en aquel texto, aunque bajo una
forma inconclusa y apenas esbozada. Lo mencionado no significa que, en ese libro,
todo ya haya sido dicho y que, luego, no haya habido lugar para llevar adelante
modificaciones en la metodologia; sino, simplemente, que La arqueologia del saber
puede leerse como una puesta a punto de varias problematicas metodoldgicas con las
cuales tuvo que enfrentarse su autor; entre las cuales (y quiza la de mayor
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A los fines de alumbrar aquello que Foucault estaba proponiendo con su
reformulacion metodologica, reproduciremos una especie de ficticia objecion que se
auto formula, explicitando muchas de las criticas que ha recibido y de lo que, a simple
vista, para muchos manifiesta la operacion arqueologica: “La arqueologia (...) no
parece tratar la historia sino para congelarla. De una parte, al describir las formaciones
discursivas, descuida las series temporales que pueden manifestarse en ellas; busca
reglas generales que valen uniformemente, y de la misma manera, en todos los puntos
del tiempo: no impone entonces, a un desarrollo quiza lento e imperceptible, la figura
apremiante de la sincronia. En ese “mundo de las ideas” que es por si mismo tan labil,
(...) ¢no pone la arqueologia en valor una especie de pensamiento inmévil? Y por otra
parte, cuando recurre a la cronologia, es Unicamente, parece, para fijar, en los limites
de las positividades, dos puntos de sujecion: el momento en que nacen y aquél en que
se desvanecen (...); como si s6lo hubiera tiempo en el instante vacio de la ruptura, en
esa fisura blanca y paradgjicamente intemporal en que una formacion repentina
sustituye a otra. Sincronia de las positividades, instantaneidad de las sustituciones, el
tiempo es eludido, y con él la posibilidad de una descripcion histérica desaparece.
(...) Pero todo en vano: varias eternidades que se suceden, un juego de iméagenes fijas
que se eclipsan sucesivamente, es cosa de la cual no se hace ni un movimiento, ni un
tiempo, ni una historia. Es preciso, sin embargo, contemplar las cosas desde mas
cerca”.?

Este llamado del autor a observar su método con mayor atencién y en su
especificidad es lo que nos ha motivado a explicitar la espacialidad que Foucault

construye para inmiscuirse en la busqueda de lo que se ha denominado “verdad™’.

complejidad), se encontraba la nocién de origen o, como muchas veces es mencionada
(particularmente en este libro), la tematica de lo original.

® Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Buenos Aires: Siglo XXI Editores
Argentina, 2005, pp. 278-279.

" En otra direccion, aunque intentando hacer posible una lectura positiva del quiebre
metodoldgico foucaultiano, también resulta de sumo interés el reciente texto de
Manuel Mauer y Francisco Naishtat que cito a continuacion: Mauer, Manuel y
Naishtat, Francisco. “Historia y negatividad. Foucault y el problema del sentido”. El
presente en debate. Politica, crisis y sentido. Buenos Aires: Editorial Biblos, 2013.
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Frente a aquellas imégenes eternas ubicadas una después de la otra en un dnico y
cronoldgico tiempo, frente al espacio vacio del cambio, Foucault pide prestar especial
atencion a lo que acontece en la distancia, al modo en que el sujeto de conocimiento
produce verdades a partir de la matriz de relaciones de fuerza que lo compone por
estar localmente inserto en ella. Se trata de problematizar esa idea de origen como
punto inextenso y perteneciente a una Unica linea temporal sucesiva en el que se ha
intentado encontrar el develamiento de la verdad, para poder hacer de todo ello una
imagen con mayor dinamismo.®

Podriamos sugerir que en dicha tarea Foucault estaba desplegando el eco de esa
concepcidn espacial de las distancias y las relaciones, a las cuales ya hacia referencia
en 1963, en el texto Distancia, aspecto, origen, con las siguientes palabras: “una red
mas espacial que temporal; habria ain que quitarle a la palabra espacial lo que la
emparenta con una mirada imperiosa o0 una andadura sucesiva; se trata mas bien de
ese espacio, por debajo del espacio y el tiempo, que es el de la distancia”.® Asi, la
busqueda de la verdad, el develamiento de su historia, no se encontrara en el espacio

recortado por la mirada soberana y el tiempo cronoldgico, sino, segin Foucault, en

® En las primeras paginas del apartado denominado “Lo original y lo regular”, se
encuentra bien definido el cuestionamiento central que realiza la arqueologia. El
analisis arqueologico “vuelve a poner en juego en el elemento empirico de la historia,
y en cada uno de esos momentos, la problematica del origen: en cada obra, en cada
libro, en el menor texto, el problema que se plantea entonces es el de encontrar el
punto de ruptura, el de establecer, con la mayor precision posible, lo que corresponde
al espesor implicito de lo ya-ahi, a la fidelidad quiza involuntaria a la opinion
vigente, a la ley de las fatalidades discursivas y a la vivacidad de la creacion: el salto
irreductible de la diferencia” (Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., p.
238).

® Foucault, Michel. “Distancia, aspecto, origen”. De lenguaje y literatura. Barcelona:
Editorial Paidos Ibérica, 2004, pp. 176-177; la cursiva nos pertenece. La cita continla
en la misma pagina de la siguiente manera: “Y si me detengo expresamente en la
palabra aspecto, después de haberlo hecho en ficcion y simulacro, es a la vez por su
precision gramatical y por todo un ndcleo semantico que gira a su alrededor (la
species del espejo y la especie de la analogia; la difraccién del espectro; el
desdoblamiento de los espectros; el aspecto exterior que no es ni la cosa misma ni su
perimetro concreto; el aspecto que se modifica con la distancia, el aspecto que a
menudo engafia pero que no se borra, etc.)” (Foucault, Michel. “Distancia, aspecto,
origen”. Op. cit., p. 177).
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esa red espacial conformada por la dindmica de lo que ineludiblemente se encuentra
interactuando en la distancia; es decir, segun la reformulacion conceptual ofrecida en
el apartado “M¢étodo” de Historia de la sexualidad 1, el espacio compuesto por las
relaciones de fuerza en el campo del poder y del saber.'

Esta espacialidad ya no permitird remitir a un momento histdrico cronolégicamente
determinado, como si fuera un punto geométrico, a una verdad alli instaurada
esperando por ser sefialada en una imagen vacia. Por el contrario, ella referira a la
actividad y funcionalidad que ejercieron los componentes historicos en el juego de
relaciones de la dimension espacial en la que se encontraron localmente inmersos. La
historia de la verdad sera la historia de las relaciones de fuerza de poder y de saber
que la han compuesto. Asi, el método foucaulteano se servird de una nocion de verdad
que la entiende como el producto de las condiciones histéricas, aunque entendiendo a
estas Ultimas como relaciones de poder-saber y en otra serie de niveles a los cuales
suele recurrir la mera investigacion historica. Son estos niveles los que deberemos
atender y especificar a continuacién para hacer visible aquella espacialidad en la cual
su autor pretenda asentar la busqueda de la verdad. La verdad histérico-filosofica que
Foucault queria poner al descubierto necesitaba un nuevo método y este autor ofrecio

una nueva espacialidad en donde ella pueda tener su preciso lugar.

Para la arqueologia, no se logra riqueza analitica haciendo lugar a aquello que
podria “distinguir” la originalidad y la trivialidad de un enunciado en la historia.'!
Foucault mismo se encarga de mostrarse desinteresado en relacion a esos momentos

en donde se sefiala que, por vez primera, algo surgio, se inventd o fue dicho (incluso,

10 Cf. Foucault, Michel. Historia de la sexualidad 1: La voluntad de saber. Buenos
Aires: Siglo XXI Editores Argentina, 2002, pp. 112-125. En relacion a la dimension
politica de esta perspectiva, véase: Foucault, Michel. “El sujeto y el poder”. Dreyfus,
H. L. y Rabinow, P.. Michel Foucault: mas alld del estructuralismo y la
hermenéutica. Buenos Aires: Editorial Nueva Vision, 2001.

1 Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 131-177.
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a pesar de que reconoce la emocién que este tipo de situaciones transmiten...),** como
si alli pudiera develarse finalmente algo asi como la verdad. El interés de la
argqueologia es tratar de encontrar el modo en que funcionan determinadas practicas
discursivas (las cuales afirmard pertenecen a una dimension real y plenamente
operativa), para luego hacer visible la mayor especificidad posible de su regularidad.
Asi, su interés no es obtener emociones, sino encontrar la operatividad y regularidad
de determinados enunciados.

Por ello, Foucault dird que “un descubrimiento no es menos regular, desde el punto
de vista enunciativo, que el texto que lo repite y lo difunde; la regularidad no es
menos operante, no es menos eficaz y activa, en una trivialidad que en una formacion
insolita. (...) El campo de los enunciados no es un conjunto de playas inertes
escandido por momentos fecundos; es un dominio activo de cabo a rabo”.** La verdad
de nuestra sociedad se producird entonces en este dominio ininterrumpidamente
activo, estando por ello sujeta a variaciones de todo tipo, muchas veces menores, casi

imperceptibles para la historia y para la historia de la filosoffa.**

En esta direccion de andlisis, debemos tener presente el cambio de perspectiva que
propone Foucault en relacion a las otras corrientes de pensamiento histéricas -mas
tradicionales e, incluso, contemporaneas a él-. Nuestro autor percibe que cambiando
el modo de concebir el campo de los enunciados, no solo podrd obtener la
funcionalidad y operatividad de todo enunciado, sino también la especifica forma de

12 Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., p. 242.

3 Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., p. 243.

% De alli que Foucault diga: “Entre los teéricos que he citado hay uno que de algin
modo previo y presentd un esquema de esta sociedad de vigilancia, de gran ortopedia
social, me refiero a Jeremy Bentham. Pido disculpas a los historiadores de la filosofia
por esta afirmacion, pero creo que Bentham es mas importante, para nuestra sociedad,
que Kant o Hegel. Nuestras sociedades deberian rendirle un homenaje, pues fue él
quien programo, definié y describié de manera precisa las formas de poder en que
vivimos, presentandolas en un maravilloso y célebre modelo de esta sociedad de
ortopedia generalizada que es el famoso pandptico, forma arquitectonica que permite
un tipo de poder del espiritu sobre el espiritu, una especie de institucion que vale tanto
para las escuelas como para los hospitales, las prisiones, los reformatorios, los
hospicios o las fabricas” (Foucault, Michel. La verdad y las formas juridicas. Op. cit.,
p. 103).
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su regularidad. Es asi que, el dominio historico-filosofico o -lo que es lo mismo-
“Todo el campo enunciativo es a la vez regular y se halla en estado de alerta: no lo
domina el suefio; el menor enunciado —el més discreto o el mas trivial- desencadena
todo el juego de las reglas segun las cuales estan formados su objeto, su modalidad,
los conceptos que utiliza y la estrategia de que forma parte”."

Bajo esta Optica, todas las dimensiones del nuevo terreno que Foucault estard
haciendo visible y sobre el cual trabajara perteneceran a la actividad, productividad y
funcionalidad especifica de las relaciones de fuerza de poder y de saber sobre el cual
nuestro autor insistiera con tanta firmeza en La arqueologia del saber,'® pero sobre
todo en Historia de la sexualidad 1, La voluntad de saber para darle una perspectiva
politica’’ a la nocién de verdad que se pondrd en juego en sus investigaciones.*®

Uno de los problemas metodoldgicos determinantes en lo relativo a la temética de
la verdad es aquél que aglomera el problema de lo original, es decir la inquietud que

en su tratamiento es generada por la “precesiéon” y la “semejanza” de un enunciado.™

> Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., p. 246.

16 Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit.,, p. 353.

7 para un anlisis de los limites y alcances, asi como de los usos y abusos de la
conceptualizacién foucaultiana para abordar el problema de la vida y del poder, véase:
Lopez, Cristina. “De los usos y abusos de la biopolitica foucaulteana”. Problemas y
debates de la tradicién y la actualidad de la filosofia politica. Editores Marcelo
Raffin y Beatriz Podesta. San Juan: Universidad Nacional de San Juan — Facultad de
Filosofia, Humanidades y Artes, 2012, pp. 233-251. Asimismo, también véase:
Podesta, Beatriz. “Derivas de la cuestion biopolitica”. Problemas y debates de la
tradicion y la actualidad de la filosofia politica. Editores Marcelo Raffin y Beatriz
Podesta. San Juan: Universidad Nacional de San Juan — Facultad de Filosofia,
Humanidades y Artes, 2012, pp. 277-289.

'8 Dice Foucault: “Se trata, en suma, de orientarse hacia una concepcion del poder que
remplaza el privilegio de la ley por el punto de vista del objetivo, el privilegio de lo
prohibido por el punto de vista de la eficacia tactica, el privilegio de la soberania por
el analisis de un campo multiple y mavil de relaciones de fuerza donde se producen
efectos globales, pero nunca totalmente estables, de dominacion. El modelo
estratégico y no el modelo del derecho. Y ello no por opcion especulativa o
preferencia tedrica, sino porque uno de los rasgos fundamentales de las sociedades
occidentales consiste, en efecto, en que las relaciones de fuerza —que durante mucho
tiempo habian encontrado en la guerra, en todas las formas de guerra, su expresion
principal- se habilitaron poco a poco en el orden del poder politico” (Foucault,
Michel. Historia de la sexualidad 1. Op. cit., pp. 124-125).

19 Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 238-240.
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En lo que respecta a la primera (la precesion), nuestro autor cuestiona la legitimidad
de los supuestos descubrimientos que establecerian un orden de originalidad entre los
diversos enunciados. La precesion actua solamente identificando los antecedentes de
determinada préactica-discursiva, fechandolos y luego ubicandolos en el orden
cronoldgico que corresponda. Pero, como dice Foucault, la precesion olvida el tipo de
discurso, el nivel y la escala a la que el enunciado en andlisis se encuentra sujeto.
Estos seran los elementos que el proyecto foucaulteano pretendera recuperar en la
elaboracién de su modalidad de investigacion.

Con respecto a la otra inquietud (la semejanza), se la enjuicia en tanto que ella
pretende establecer originalidades o trivialidades entre enunciados aparentemente
idénticos (integrados por las mismas palabras) y ubicados en una supuesta Unica
linealidad sucesiva (situados en un mismo orden). Sin embargo, dird Foucault, la
historia de la verdad no se reduce a una tnica linealidad; por el contrario, ella refiere a
un complejo volumen de fuerzas en conflicto que habra que atender y trabajar. Asi, en
vez de tratar de localizar, sin mas, la semejanza entre enunciados, la arqueologia
propondra captar sus relaciones y sus grados de regularidad por el efecto que causan
en el entramado préactico-discursivo al que pertenecen en su especificidad.

Es por eso que la cuestion de lo original y el problema de la verdad que en ella
habita “no puede tener sentido sino en series muy exactamente definidas, en conjuntos
cuyos limites y dominio se han establecido entre hitos que limitan campos discursivos
suficientemente homogéneos™.?° Para ser méas precisos, la arqueologia estd mas
interesada por la verdad en tanto regularidad de ciertos enunciados que por su “gran
originalidad”. Sin embargo, se debe hacer constar que el proposito de tal investigacion
no es expresar la regularidad en desprecio a la aparente extraordinaria irregularidad
(ya sea ésta concebida negativa o positivamente), sino por el contrario presentar el

modo en que la verdad aparece como tal.

20 Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 240-241.

Foucault hace uso aqui del concepto de “serie”, de manera similar al modo en que
Georges Canguilhem lo ha trabajado en La formacion del concepto de reflejo en los
siglos XVII y XVIII. Dejaremos la tarea de contraposicion para otra ocasion; aqui,
simplemente, pretendemos sefialar la referencia.
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De alli que se intente aprehender la regularidad de la verdad a través haciendo
visible las “reglas anénimas” (el conjunto de condiciones) que hacen de cualquier acto
verbal una funcion enunciativa legitima, posibilitando, designando y reafirmando su
modo de existencia. Es decir que esas reglas anénimas (determinadas por el analisis
de la regularidad de los enunciados) definen el campo donde efectivamente pueden
aparecer las practicas-discursivas con sus correlativas funciones y los grados de
legitimidad que producen la verdad.

Como la arqueologia toma tramas historicas diversas, las cuales tienen cada una de
ellas su propia especificidad y ritmo, este modo de investigacion debera inventariar el
juego de relaciones e interdependencias que existen entre los siguientes tres niveles de
analisis (aunque Foucault no niega la existencia de otros): el nivel de las
homogeneidades y heterogeneidades enunciativas o practico-discursivas (nivel
especificamente arqueoldgico), el de las continuidades y cambios linglisticos v,
finalmente, el de las identidades y diferencias I6gicas.*

Para lograr un enriquecimiento del analisis, segun Foucault, seria prudente
establecer jerarquias al interior de las regularidades que se logren describir. Ello
debido a que es posible encontrar en el interior de ciertas regularidades que algunos
conceptos, objetos y otras modalidades o estrategias de enunciacion responden a
algunas reglas no tan generales, cuya aplicacién seria mas especifica. En ese sentido,
Foucault referira a la posibilidad de constituir un arbol de derivacién préctico-
discursiva?? que produzca un orden arqueolégico, el cual se diferencie del orden
sistematico y de la sucesidn cronoldgica (aunque vale aclarar que estos Gltimos no
perderan su legitimidad como otros niveles de andlisis posibles; de hecho, Foucault
mismo dird que es posible establecer las relaciones e interdependencias entre niveles

de todo tipo, incluyendo a estos tltimos).?

21 Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 245-246.

22 Para una ejemplificacion de la especifica cuestion del “arbol de derivacion del
discurso”, sumamente importante por cierto, remitimos al texto en donde Foucault se
sirve del ejemplo de la “Historia natural” (Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del
saber. Op. cit., pp. 247-248).

2% Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 246-247.
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Asi, la arqueologia intenta producir cierta visibilidad sobre los cortes temporales
que manifiestan los diversos “periodos enunciativos”, tal como Foucault denomina a
la temporalidad en la que la legitimidad de un enunciado mantiene el gobierno del
modo en que las relaciones de fuerza de poder y saber entran en juego. Si bien estos
periodos se articulan con la temporalidad propia de los conceptos, con la de otras
fases teoricas, con la de diversos estadios de formalizacion y con la de las diferentes
etapas de evolucion linguistica, insiste Foucault en que no resulta conveniente
confundirlos entre si y terminar por reducirlos a una Unica linea temporal de
tratamiento temético. El nivel arqueoldgico, al ocuparse de una serie de
temporalidades diversa, desplegard su propio terreno de andlisis y, asi, su
perspectiva.®*

En ese sentido, es preciso recordar que “la ramificacion arqueologica de las reglas
de formacion no es una red uniformemente simultanea: existen relaciones, entronques,
derivaciones que son temporalmente neutros, y existen otros que implican una
direccion temporal determinada. (...) Lejos de ser indiferente a la sucesion, la
arqueologia localiza los vectores temporales de derivacion. (...) Lo que deja en
suspenso es el tema de que la sucesion es un absoluto”.?> En este novedoso campo que
la arqueologia hace visible operando las conexiones necesarias, el discurso, “al nivel
de su positividad, no es una conciencia que venga a alojar su proyecto en la forma
externa del lenguaje; no es una lengua, con su sujeto para hablarla. Es una practica
que tiene sus formas propias de encadenamiento y sucesion”.®

Son estos vectores temporales los que permiten operar el complejo camino hacia el
—ya referido- “espacio de la distancia” en donde la verdad hace su peculiar aparicion.

Ellos habilitan una perspectiva que permite observar las matrices de relaciones que

24 Remitimos aquf al andlisis que Foucault lleva a cabo sobre sus tres obras anteriores
en La arqueologia del saber (Cf. Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit.,
pp. 263-265).

2 Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 282-283. El concepto de
“vector temporal de derivacion” serd analizado en mayor profundidad unos parrafos
mas adelante.

26 Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., p. 284.
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habitan en esas distancias (las cuales aparentan cortes temporales), y en cuyo terreno
parece conformarse el mundo de lo posible. Al detectar los vectores, la investigacion
argqueoldgica sélo debe recorrer sus tramas haciendo visibles las diferencias que las
componen, que las produjeron; es decir, no las busca e identifica para eliminarlas del
recorrido, sino que las reune en el sistema de produccion de verdad. La operacion
consistiria, entonces, en hacer visibles las diferencias a través de esos vectores; como
dice Foucault: “desenredar su madeja, determinar como se reparten, cOmo se
implican, se denominan y se subordinan las unas y las otras, a qué categorias distintas
pertenecen; en suma, se trata de describir esas diferencias, no sin establecer entre ellas
el sistema de sus diferencias”.?’

En tanto que las diferencias, las distancias o las relaciones estuvieron conjuradas
en el pensamiento bajo los nombres de “discontinuidad”, “ruptura”, “punto de origen”
y otros tantos, el sistema de diferencias aqui descripto podria ser considerado el gran
aporte de la arqueologia. A través del sistema arqueoldgico, se logra visualizar la
verdad como el conjunto o sistema de diferencias que se manifiestan en las distancias
—que no solo separan, sino que también unen-, las cuales son construidas en y por las
relaciones de poder y de saber. Es ese sistema de diferencias el que posibilita, a partir
de la compleja matriz de relaciones de poder y saber, captar las transformaciones de
las reglas “andénimas” que conforman las epistemes, dispositivos y practicas (y ya no
los simples y vacios cambios) en donde la verdad se vuelve un elemento constitutivo
del orden socio-politico.

Mas alla de la descripcidn de las transformaciones de sus objetos de estudio, lo que
nos interesa particularmente es desplegar la concepcion de verdad subyacente a su
metodologia. En este sentido, la nocién de verdad se vera reformulada en virtud del
modo de abordar las concepciones de historicidad y temporalidad, asi como lo que
ellas muestran respecto de la logica de produccion del conocimiento en el orden

socio-politico.

2" Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., p. 286.
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Es por todo lo analizado que al comienzo insistiamos en la importancia del libro La
arqueologia del saber. Este texto debe ser tomado como uno de los intentos mas
logrados y profundos por hacer visible lo que usualmente fue un obstaculo para el
pensamiento: nos referimos al mundo relacional que opera en la distancia y en la
diferencia produciendo una especie de efecto real de conjunto o sistema que se ha
dado en llamar verdad. Este analisis permite desenmarafiar y comprender un elemento
hasta ahora escondido aunque constituyente de la verdad como lo es su funcionalidad
tanto interna (es decir, la ineludible necesidad de ser funcional a cierta practica
discursiva), como externa (es decir, su funcionalidad para poder constituir un orden
socio-politico).

Alli, en el origen, donde la verdad era entendida como aquello que esperaba
inalterable para emerger en la ruptura o discontinuidad entre dos campos histéricos,
ahora serd posible pensar un terreno multidimensional y complejamente activo; y alli,
donde el origen era entendido como punto inextenso en donde la verdad se alojaba,
ahora serd concebido en un ambito amplio y productivamente abierto. La verdad que
pondra al descubierto Foucault pertenecerd a una espacialidad relacional mas
profunda que las concepciones a las cuales nos habilitaba el espacio recortado por una

mirada soberana y el tiempo distribuido y acumulado cronoldgicamente.

El modo de abordaje sobre los objetos de estudios es otro elemento fundamental
para comprender el estatuto de la verdad en la investigacion histérico-filosofica que
propone Foucault. Son ellos los que, dependiendo del abordaje, dan cuenta del modo
y del tiempo en que resulta legitimo afirmar que tal verdad les corresponde. Foucault
percibe que la afirmacion sobre la veracidad de un enunciado cualquiera, relativa a un
objeto, depende del modo en que se conciba dicho objeto. Asi, apoyar la investigacion
no ya solamente sobre el espacio soberano y el tiempo cronoldgico, sino también y
sobre todo sobre una espacialidad que haga lugar a las diversas intensidades y a los
diferentes grados de tension que localmente surgen de la interaccion conflictiva de

relaciones de fuerza que se visualizan en relaciones de poder y de saber, todo lo cual
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termina por conformar a los objetos que se indagan, habilita una nueva manera no
solo de entender a estos ultimos, sino también a cualquier grado de veracidad que se
pretenda. La verdad ya no serd una imagen eterna, fija, inamovible; por el contrario,
su estabilidad, su aparente solidez, sera el efecto de conjunto de una tension
conflictiva aunque en equilibrio.

Foucault fue un duro critico del vocabulario universal a-histérico. Ello puede
observarse con cierta facilidad en sus intentos de reformulacion conceptual relativas al
“Estado”, al “hombre” y al “poder”, entre otros. Lo interesante, sin embargo, es
observar el modo en que va a concebir estos elementos conceptuales en el espacio
“primigenio” que poco a poco fue poniendo al descubierto, tratando de no caer en las
trampas del universalismo a-histérico. Asi, propondra poner en Suspenso esos
términos, y los arrastrard hacia la espacialidad que con su método conformé para
analizarlos en la matriz de relaciones que los componen.

Es por ello que, bajo esta perspectiva, eso que antes era concebido como un
elemento (como, por ejemplo, el “Estado”), aqui no sera mas que el efecto de
conjunto conformado, en parte, por la tension que surge de una local y especifica
matriz de relaciones de fuerza en conflicto con una temporalidad propia. Esto no
implica desconocer la existencia, tangibilidad, realidad y (quiza lo mas importante)
operatividad de el “Estado”. Por el contrario, se trata de afirmar que estas cualidades
le son dadas a partir de aquellas que tenga cada una de las relacionales en tension que
lo conforman (las cuales, a su vez, también fueron constituidas por una determinada e
inteligible matriz o arbol de derivacion practico-discursivo).

En este sentido, si el “Estado” es lo que es en virtud de las précticas-discursivas
que lo conforman, ambos (el “Estado” y las practicas-discursivas), en cierta manera,
se encuentran subordinados a los movimientos que se produzcan en la matriz de
relaciones que los hace posibles. De esta manera, el “supuesto elemento” o, para
situarnos en el nivel de analisis que nos es propio, la tension relacional que Ilamamos
“practica-discursiva” durara en su especificidad (es decir, como tal); y el tiempo
durante el cual esa matriz de relaciones que la configurd se mantenga, en cierta forma,

estable. De todos modos, si ésta se transformara de manera tal que ya no seria
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adecuado continuar refiriendo a la existencia de aquella tension relacional —por
ejemplo el “Estado”-, es también cierto que podria suceder que esa misma tension
relacional surja, paralelamente o en otro momento, en alguna otra matriz de relaciones
en conflicto que esté habitando o vaya a habitar la espacialidad en donde se pone en
juego el orden socio-politico. De aqui la importancia y utilidad de la
“desmultiplicacién causal”?®, como modo de desembrollar las matrices de relaciones,
para luego poder situar y analizar las correspondientes derivaciones que habrian
constituido los “objetos de estudio” (nos referimos a las practicas-discursivas que le
ofrecen sustancialidad a los “aparentes elementos” tales como la “locura”, el “poder”,
el “Estado”, el “hombre”, etc.).

Una vez que logramos aproximarnos a una imagen de la foucaulteana espacialidad
en la que se pone en juego la verdad de los objetos y el modo de su objetividad,
resulta interesante detenernos en las caracteristicas historico-temporales de cada una
de las tramas de las practicas-discursivas. A lo largo de toda su obra, Foucault no
dejara de insistir en el hecho de que cada matriz de relaciones -junto a su respectiva
tension- tiene su propia temporalidad. Es por eso que, a partir de la atencién prestada
a sus respectivos movimientos, sera posible encontrar tantas temporalidades como
matrices de relaciones existan.?®

Asimismo, debemos tomar en consideracién que al indagar en la totalidad de las
relaciones que conforman una matriz que hace posible un objeto cualquiera, iremos
descubriendo para cada una de ellas su correspondiente temporalidad. Asi, podremos
aprehender las diferentes temporalidades que cohabitan en lo que antes era un Unico
elemento bien determinado en el espacio soberano y en el tiempo cronolégico -como

por ejemplo el “Estado”-. Una vez desembrollada la matriz de relaciones que en un

28 Foucault, Michel. “Debate con los historiadores”. Comp. Oscar Teran. Michel
Foucault. El discurso del poder. México: Folios Editora, 1983, pp. 219-222.

2% Bajo esta perspectiva, cada temporalidad debera aparecer por si misma, de manera
tal que el investigador no pueda pre-construirla. Para ello, el investigador debe
activar-analizar las diversas relaciones que tejen la matriz que configura la tension
relacional que hace posible el “aparente objeto” de estudio; y asi, lograr que tanto la
matriz, como su efecto de conjunto se vuelvan inteligibles en la temporalidad que les
es propia.
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sentido méas profundo puede visualizarse como conforman esa aparente unidad bien
localizada, se podra situar y analizar las diversas caracteristicas y temporalidades de
cada una de las relaciones que hacen posible su convivencia al interior de su mismo
objeto.

Es necesario indicar, destacar e insistir en el hecho de que, si bien una determinada
matriz tiene su propia temporalidad, y la misma puede remitir a sus relaciones —que
también tienen sus respectivas temporalidades-, es factible que aquélla, conformada
por una cantidad limitada de relaciones interactuando, también forme parte —total o
parcialmente- de otras matrices con otras temporalidades. A su vez, debemos sefialar
que si esas relaciones que conforman las matrices fueran analizadas en profundidad,
se podria dar cuenta que ellas mismas son una matriz de relaciones; es decir, podria
ser desembrollada su matriz en todas las relaciones y temporalidades que colaboraron
en su composicion.

Es por todo ello que el proceso de “desmultiplicacion causal” resulta fundamental
en el analisis de Foucault. A través de él, pueden encontrarse las diversas
temporalidades de cada matriz de relaciones que haya surgido en la historia; incluso,
es posible llegar a los diferentes niveles y momentos histéricos en los cuales ellas se
fueron conformando de una u otra manera, respetando su siempre aproximativa
especificidad. Asi, se deberia leer la operacion arqueoldégica como un
desmembramiento de la aparente Unica temporalidad de un elemento conceptual
aparentemente bien determinado, y el paso a una multiplicidad de temporalidades que
lo cohabitan y estan presentes externa o internamente. Es decir que podria haber
diferentes movimientos sucediendo al mismo tiempo en lo que seria un “objeto de
estudio”; algunos podrian ocurrir en la interaccidbn que se da entre las diversas
matrices de relaciones, mientras que otros, paralelamente, estarian haciendo lo propio
en el interior de cada una de ellas: diversos movimientos en los mismos o en
diferentes espacios vinculados en un mismo y heterogéneo tiempo global.

De ello, se desprende que aquello (por ejemplo, una practica-discursiva) que
parece estable durante un periodo de tiempo determinado en un nivel de andlisis

especifico (bajo el prisma que enfoca determinado aspecto de la matriz de relaciones),
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puede sin embargo haber sufrido movimientos internos o externos en otro nivel de
analisis (bajo un prisma distinto); por lo que, luego, habria que evaluar si, bajo la
aparente estabilidad, aquellos movimientos que se sucedian en otro nivel de analisis
lograron transformar la practica-discursiva. En esta nueva dimension, aquellos
“elementos conceptuales” aparentemente estaticos comienzan a mostrar las dinamicas
permanentes (Sean éstas internas o externas), con sus respectivas fuerzas y sus
especificas capacidades de transformacién; todo lo cual, forma parte de sus
dimensiones constitutivas. Aquello que en determinado nivel parece ser estatico y
estable, en otro nivel, y en el mismo momento, podria parecer estar siendo
transformado, en otro eliminado, en otro apenas alterado y en otro, tal vez,
reasegurado o afianzado (asi se manifiesta la logica espacial de las tensiones
relacionales como lo son las précticas-discursivas; y asi también la de los supuestos
elementos conceptuales como el “Estado” o el “hombre”).

Asimismo, asentados sobre la concepcion espacio-temporal que aqui presentamos,
sera preciso inventariar el juego de relaciones e interdependencias entre las diversas
matrices de relaciones y entre los diversos niveles que en cada una de ellas es posible
trabajar. Es por ello que habra que especificar los vinculos que se dan entre los
diferentes niveles de una misma matriz de relaciones al interior de un periodo
enunciativo; a su vez, aquellos que se dan entre los mismos niveles de una misma
matriz de relaciones, pero en periodos enunciativos distintos; y, por ultimo, también
aquellos que se dan entre diferentes niveles de una misma matriz de relaciones en
periodos enunciativos distintos.

Como se podrd observar, son muchas las matrices de relaciones (ain mas si
tomamos en consideracion que éstas, a su vez, forman -y se descomponen en- otras) v,
sobre todo, multiples los niveles de andlisis con sus variados efectos. De esta manera,
se presenta como inevitable atender esta metodologia para evaluar si acaso existe en
ella algun posible grado de relativismo. Sin embargo, es aqui donde debemos
continuar definiendo, junto a Foucault, la especificidad de sus operaciones y de sus
objetivos, de manera tal que el relativismo no sea mas que un fantasma que 0s0 tocar

a la puerta de su proyecto historico-filoséfico, pero nunca pudo entrar.
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En primer lugar, sera prudente volver a citar las palabras de Foucault cuando
sefialaba que cada una de las temporalidades —de cada matriz de relaciones- sefialadas
en la investigacion estaran configuradas por el efecto de superficie que construyan las
series textuales “muy exactamente definidas, en conjuntos cuyos limites y dominio se
han establecido entre hitos que limitan campos discursivos suficientemente
homogéneos”.®® De esta manera, como cada temporalidad responde a una trama
historica muy bien definida, eventualmente se podran rever las condiciones de su
aparicion analizando la operacion metodolégica que la haya conformado. Es decir que
el relativismo no se achacara a la verdad que arroje el resultado de la investigacion,
sino solo a quien pretenda defenderla como la Unica y universal verdad para toda
trama posible; es decir, para quien se aleje de la prudencia y precision metodolégica.

Asi, resta comprender el criterio que utiliza el investigador para elegir la matriz de
relaciones, el momento histdrico y el nivel de andlisis donde situara finalmente su
trabajo. En ese sentido, nos ayudaran a comprender esa compleja operacion dos
conceptos foucaulteanos denominados “embrague del acontecimiento” y “vector
temporal de derivacion”; los cuales, si bien ya fueron oportunamente mencionados,
aqui nos dispondremos a otorgarles su especifico lugar en el entramado relacional de
la espacialidad que Foucault intenta poner en juego.

El primero de ellos (el embrague del acontecimiento) afirma que, en toda matriz de
relaciones, existe un nivel de analisis en donde se hace visible la puesta en marcha de
una transformacion sustancial; siendo la tarea del investigador encontrar aquel nivel.
Puede ocurrir que en determinado nivel de una matriz de relaciones no se haga visible
que el supuesto “elemento conceptual” o la practica-discursiva esta siendo
transformada, mientras que en otros si (tal vez, en niveles mucho mas escondidos).
Incluso, puede suceder que en un nivel muy visible (o de facil acceso para el
investigador) sean rapidamente observables determinados cambios que, a primera
vista, parecerian estar alterando una region importante de tal supuesto “elemento
conceptual” o practica-discursiva, pero que a otro nivel, en otra trama historica, con
otra serie textual, se hagan visibles otras transformaciones mucho mas sustanciales
que aquellos cambios detectados en un primer nivel, o bien una reacomodacion de sus
relaciones y elementos que permitan concebir una continuidad operativamente

%0 Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Op. cit., pp. 240-241.
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fundamental que vuelve a aquellos cambios meras matizaciones en nada
fundamentales.

Como vemos, es el investigador quien elegird donde ubicar el prisma de analisis,
de acuerdo a sus intenciones, claro esta, ineludiblemente politicas. Asi, el criterio
dependerd de si se intenta sefialar los cambios, rupturas, discontinuidades, o si se
intenta plantear las similitudes o las continuidades; pero la discusion sobre cuél es el
nivel de analisis fundamental para evaluar la continuidad, los matices, los cambios, las
rupturas y desapariciones de las préacticas-discursivas y sus elementos conceptuales
serd una discusion que no depende del interés del investigador, sino de la mayor
cantidad y calidad de elementos y relaciones que se dispongan para comprender todo
ello. No hay que confundir los diversos momentos de la operacion historico-
filosofica. Es en esos criterios politicos donde la operacion del investigador es
deliberada; mas no en el efectivo andlisis que luego se lleva a cabo, una vez
seleccionada la trama historica, asi como tampoco en la discusion sobre cuél de ellas
es la més adecuada.

El segundo concepto, denominado “vector temporal de derivacion”, refiere a las
diversas formas de sucesion que son posibles gracias a las diferentes fuerzas
(vectores) que operan en una misma matriz de relaciones. Es decir que las
continuidades, los cambios, las alteraciones, las transformaciones, en definitiva, todas
las diferentes formas de sucesidon que sefialan el paso de una practica-discursiva (o
matriz de relaciones) a otra —o todas aquéllas que sefialan su estabilidad-, no
responden a una misma ley o regularidad. El vector temporal de derivacién afirma que
cada matriz responde a diversas fuerzas y, por ello, tiene su especifica manera de
sucesion. Son estas Ultimas las que habra que detectar y sefialar para constituir con
precision las diferentes formas de regularidad. Por ejemplo, en relacion a su trabajo
sobre el “poder pastoral”, el interés de Foucault se centrard sobre aquellos niveles en
donde se hace visible la tipologfa, el modo de funcionamiento y la organizacién® de

%! Foucault dice: “Creo que con esta institucionalizacion de una religion como Iglesia
se forma —y debo decirlo de manera bastante sucinta, al menos en sus grandes lineas-
un dispositivo de poder sin paralelo en ningan otro lugar, y que no dejo de
desarrollarse y afinarse durante quince siglos, digamos desde el siglo Il o 11l hasta el
siglo XVIII. Ese poder pastoral (...) sin duda sufri6é considerables transformaciones a
lo largo de esos quince siglos de historia. Es innegable que fue desplazado, dislocado,
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sus elementos y relaciones constitutivas. Similar a este caso, sera deber del
investigador identificar qué es lo que lo obligard a cambiar la atencion de su trabajo
de un nivel a otro.*

La problematica que venimos trabajando nos invita al estudio incesante. Mas que
sefialar que vivimos en una especie de historia simplemente azarosa o caotica, o bajo
ciertas leyes que aparentemente nos gobernarian y que no podriamos comprender, se
trata de remarcar la ineludible necesidad de continuar investigando para comprender
la complejidad del tiempo historico; se trata de intentar captar la mayor parte posible
de los multiples niveles y formas en los cuales hay movimiento -y por ende tiempo-
en la historia. Es la imposibilidad de una verdad inmovil lo que alli se pone de
manifiesto. Es ésta la concepcion del mundo que Foucault nos pide que tomemos en
consideracién al momento de comenzar una investigacion historico-filoséfica,® asf
como a los fines de conformar una nueva posicion para el sujeto contemporaneo en su
vinculo con ese concepto aun incomprendido que se ha dado en llamar verdad.

transformado, integrado a diversas formas, pero en el fondo jamas fue verdaderamente
abolido. Y cuando sefialo el siglo XVIII como final de la era pastoral, es verosimil
que me equivoque una vez mas, pues de hecho, en su tipologia, su organizacion, su
modo de funcionamiento, el poder pastoral que se ejercio como poder es a buen
seguro algo de lo cual todavia no nos hemos liberado” (Foucault, Michel. Seguridad,
territorio y poblacion. Curso en el Collége de France (1977-1978). Buenos Aires:
Editorial Fondo de Cultura Econémica, 2006, p. 177; la cursiva nos pertenece).

%2 Es decir que el tiempo histérico estd constituido por una multiplicidad de
temporalidades (imposibles de reducir a una sola) que se haran visibles dependiendo
del efecto de superficie que logre configurar la trama textual que constituya la
erudicion del investigador en su accionar prudente. Retomando algunos conceptos de
Foucault, podemos decir que el arquedlogo analiza la trama, el nivel y la forma de
sucesion que hace visible el ovillo de hilo historico que desenreda el erudito
genealogista.

* Tal vez sea cierto que esta concepcién no consigue reunir ciertas condiciones que
suelen requerir algunas disciplinas, tales como que el modelo pueda ser -en cierto
sentido- sencillo, para asi explicar o relatar cierto recorte histdrico, sin caer en las
complejidades que ofrecen los minimos detalles de cada momento de “la historia”. Sin
embargo, consideramos que ésta no seria una objecion véalida a aplicar al trabajo de
Foucault, ni tampoco al que aqui estamos realizando; puesto que, como se dijo desde
el principio, el pensamiento foucaultiano no intenta desarrollar una metodologia
simplemente histdrica, sino -mas bien- una investigacion de tipo historico-filosofica.

S7
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La historia-filoséfica o la historia efectiva,®* segiin Foucault, deberia recorrer las
matrices de relaciones de fuerza en las que se asientan los acontecimientos, asi como
aquellos lugares donde la tension resultante podria hacer posible otra temporalidad.
Para ello, deberia sefialar esos momentos histdricos con otra figura espacial; ya no con
la que se sirve de la linea conformada por puntos inextensos vacios (mera
discontinuidad, simple ruptura), sino con aquella de la distancia donde habitan
matrices de relaciones perfectamente inteligibles, interactuando en sus diferencias.
Bajo esta concepcion, como las interrelaciones e interdependencias de relaciones -y
sus respectivas conflictividades- pueden sostener, apoyar o mantener determinadas
practicas-discursivas, también pueden —en esa misma dindmica- desencadenar
“mundos” realmente novedosos. Como decia Foucault en 1963, estos mundos parecen
estar ya ahi, en alguna dimension relacional, desde hace tiempo, esperando que la
tension resultante de la matriz de relaciones que la compondria y la haria estallar tome
forma.* Todo est4 en movimiento, pero en niveles distintos y bajo formas diversas.
Quiza, justamente por eso, Foucault sefialaba e insistia en la necesidad de poner al
descubierto todo ello, sin dejar de advertir que “todo es peligroso”.®

La metodologia foucaulteana recorre el embrollo de relaciones y se detiene en las
instancias en donde la tensién se produce al nivel que al investigador le interesa
trabajar; y ello porque alli se comprende la formula de la dindmica del acontecer. Dice
Foucault: “Hay que saber reconocer los acontecimientos de la historia, sus sacudidas,
sus sorpresas, las vacilantes victorias, las derrotas mal digeridas, que explican los
comienzos, los atavismos y las herencias”.®” Resulta imperioso captar y analizar “una
relacion de fuerza que se invierte, un poder que se confisca, un vocabulario
recuperado y vuelto contra los que lo utilizan, una dominacion que se debilita, se

distiende, ella misma se envenena, y otra que surge, disfrazada”.®

% Asi la llamé Foucault en 1971 (Cf. Foucault, Michel. Nietzsche, la genealogia, la
historia. Valencia: Editorial Pre-textos, 1997, p. 52).

% Foucault, Michel. “Distancia, aspecto, origen”. Op. cit., pp. 173-174.

% E oucault, Michel. “Interview de Michel Foucault”. Dits et écrits. Paris: Gallimard,
1994, Tomo IV, p. 694; citado en: Potte-Bonneville, Mathieu. Michel Foucault, la
inquietud de la historia. Buenos Aires: Editorial Manantial, 2007, p. 17, nota al pie 2.
%7 Foucault, Michel. Nietzsche, la genealogia, la historia. Op. cit., pp. 23-24.

%8 Foucault, Michel. Nietzsche, la genealogia, la historia. Op. cit., p. 48.
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Justamente debido a que no es posible encontrar alli, en la espacialidad
foucaulteana, la unidad bien determinada del punto inextenso o la categoria vacia del
simple cambio, las cuales habilitarian la posibilidad de una perspectiva decisoria
unidireccional, la rehabilitacién de lo indeterminado de la distancia y de las matrices
de relaciones de fuerza vuelve necesaria la idea de una historia como conflicto®. En la
historia efectiva ya no hay lugar para el sentido lineal de una unica temporalidad
cronoldgica, compuesta por puntos inextensos, sucesivos y determinados de una vez y
para siempre, arrojando una especie de verdad Unica, y por fin revelada. Tal como se
ha visto a lo largo del presente articulo, la multiforme y heterogénea concepcion del
tiempo histérico que propone Foucault, apoyada en la particular dimensién relacional
espacial aqui trabajada, sirve al propdsito de realizar la problematizacion de la historia
de la verdad; es decir, conforma la imagen en donde se apoyara la arqueologia-
genealOgica para realizar las diversas historias de las problematizaciones.

Es preciso hacer notar que la espacialidad de la que se sirve el método
foucaulteano no es elegida o conformada a los meros efectos de un mejor alumbrar lo
gue acontece en la historia, sino que ella intenta ser el reflejo fiel de la dinamica del
acontecer histérico, del modo en que la historia se produce. Las relaciones de fuerza
no son conceptos que simplemente permiten aprehender los hechos historicos con
mayor especificidad debido a su capacidad de iluminar algo que seria ajeno o distinto
a ellas; por el contrario, si ellas permiten dicha precision es porque ellas conforman la
historia en sentido estricto. Asi como conformaron el pasado (es decir aquello que
estd siendo objeto de andlisis), también estan conformando el presente al hacer el
analisis mismo®°. Las relaciones de fuerza estan tanto en la matriz practico-discursiva
que conformo la “locura”, como en la matriz practico-discursiva que conformoé el
método del cual Foucault se sirve para analizar a aquella. Es por ello que Foucault se

% Sij bien las clases impartidas sobre el coraje de la verdad tienen la razén de su
propio contexto explicitado en el seminario de referencia (véase: Foucault, Michel. El
coraje de la verdad. El gobierno de si 'y de los otros Il. Curso en el Collége de France
(1983-1984). Buenos Aires: Editorial Fondo de Cultura Econdmica, 2010), lo cierto
es que también es necesario situar dicha investigacion de Foucault en el marco de esta
historia como conflicto y el problema de decir verdad en él.

“ En este sentido, resulta interesante la propuesta de Gabilondo Pujol relativa a
indagar en lo que podria constituir la propuesta foucaultiana de realizar una ontologia
del presente: Gabilondo Pujol, Angel. El discurso en accion. Foucault y una
ontologia del presente. Barcelona: Editorial Anthropos, 1990.
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servira de las relaciones de fuerza, del modelo que ellas ofrecen, para aprehender la
historia. Es decir, no se trata de usar el modelo microfisico del poder-saber de las
relaciones de fuerza simplemente por su capacidad metodoldgica, sino méas bien
porque ellas mismas son un fiel reflejo del modo en que acontece la historia.

Si se dice, como afirma Foucault, que este nuevo espacio esta por debajo del
tiempo cronoldgico, del espacio soberano, del “tiempo “realista” acumulado por la
erudicion histc')rica”,41 del “espacio idealista que recorta autoritariamente”,42 ello es
porque aquél estd mas arraigado a la dindmica del acontecer histérico que los
anteriormente mencionados. Ello, a pesar de la imposibilidad de aprehender una
verdad bien delimitada, sin peligros, sin inestabilidad, que pudiera apaciguar la
tristeza del pensamiento. La verdad que se expresa en el espacio historico
foucaulteano resulta mas enriquecedora ya que no solo cuenta lo qué sucedio en la
historia, y cuando sucedio, sino como ella fue posible; explica las dindmicas de las
que la historia se sirve para conformarse. Asi, al comprender la matriz de fuerzas que
conforman la historia y el modo en que ellas se conforman, y en la que nosotros, en
tanto seres historicos, nos estamos conformamos, se nos ofrece la posibilidad de
ejercer el control de nosotros mismos con mayor precision para constituirnos como
sujetos de un modo distinto al que mecanicamente nos veriamos inclinados a serlos en
las matrices de fuerzas en las que estarfamos insertos.** Es decir, el espacio
foucaulteano y el modo de comprender la historia que alli se sostiene nos habilita esa
dimension tan compleja de alcanzar como lo es la libertad.*

* Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Deleuze, Gilles. Foucault,
Michel. Negri, Antonio. Zizek, Slajov. Agamben, Giorgio. Comps. Gabriel Giorgi y
Fermin Rodriguez. Ensayos sobre biopolitica. Excesos de vida. Buenos Aires:
Editorial Paidds, 2007, p. 51.

*2 Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., p. 51.

“® El campo de la problematizacion que habilita Foucault es, entonces, aquél “de los
juegos de falso y verdadero a través de los cuales el ser se constituye historicamente
como experiencia, es decir, como una realidad que puede y debe pensarse a si misma”
(Foucault, Michel. Historia de la sexualidad 2: el uso de los placeres. Buenos Aires:
Siglo XXI Editores Argentinos, 2008, p. 13).

* Valdria decir, junto a Foucault, que el pensamiento es un ejercicio en el “que se
encara el problema de saber en qué medida el trabajo de pensar su propia historia
puede liberar al pensamiento de lo que piensa en silencio y permitirle pensar de otro
modo” (Foucault, Michel. Historia de la sexualidad 2. Op. cit., p. 15)
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En 1984 Foucault manifestaba que “El control [sobre uno mismo] es una prueba de
poder y una garantia de libertad: una manera de asegurar permanentemente que no nos
ligaremos a lo que no cae bajo nuestro dominio. Velar permanentemente sobre
nuestras representaciones, o verificar las sefiales como se autentifica una moneda, no
es interrogarnos (como se hara mas tarde en la espiritualidad cristiana) sobre el origen
profundo de la idea que viene; no es tratar de descifrar un sentido oculto bajo la
representacion aparente; es calibrar la relacion entre uno mismo y lo que es
representado, para no aceptar en la relacion con uno mismo sino lo que puede
depender de la eleccion libre y razonable del sujeto”.*

Si bien el control sobre uno mismo y la eleccién libre y razonable del sujeto —
recién referidas- son préacticas antiguas que Foucault s6lo nos trae a colacion a los
fines de llevar adelante su investigacion (sin que ello signifique revalorizarlas o
proponerlas como practicas de “salvacion”), es necesario resituarlas en la especifica
concepcién que él tiene de la produccion de la verdad dado que alli es posible
comprender el sentido de su investigacion y la necesidad de calibrar las relaciones de
fuerza que nos conforman. Asi, en virtud del caracter incesantemente conflictivo que
el autor propone para concebir la historia de la verdad es que resulta indispensable un
permanente trabajo de vigilancia e intervencion practica en las matrices de relaciones
de fuerza para asi poder mantener el equilibrio en la relacion entre uno mismo y lo
que es representado como aquello que nos constituye.

Ahora bien, si la necesidad de ejercer una practica constante y propia de control
sobre lo que pensamos es la manera de constituirnos como sujetos “libres”, ello no se
debe a que alli, en ese espacio donde calibramos la relacion con uno mismo,
encontrariamos, alli guardada, la verdad que por fin nos salvaria, que nos haria libres.
Por el contrario, ese ejercicio nos hace libres en virtud del caracter erratico,

hereditariamente adquirido, que ineludiblemente nos constituye.*® Dice Foucault que

*® Foucault, Michel. Historia de la sexualidad 3: la inquietud de si. Buenos Aires:
Siglo XXI Editores Argentinos, 2008, pp. 63-64; la cursiva y la aclaraciéon entre
corchetes nos pertenece.

“® Afirma Foucault que “hay que interrogar a partir de ella [es decir, de la anomalia
que produce las mutaciones y los procesos evolutivos] este error singular aunque
hereditario que hace que el hombre termine siendo un ser vivo que nunca se encuentra
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si la historia “solo puede analizarsela como una serie de “correcciones”, como una
nueva distribucion que nunca expone definitivamente el momento culminante de la
verdad, es porque el “error” todavia constituye no el olvido o la postergacion de una
realizacion prometida, sino una dimension propia de la vida de los hombres,
indispensable para la temporalidad de la especie”.47

En este sentido, el modelo espacial foucaulteano no espera el develamiento de la
verdad, tampoco renuncia al concepto sumergiéndose en un mecanismo autbnomo que
lo trascenderia (como podria ser el mecanicismo del universo newtoniano) o en una
especie de vitalismo carnal en donde el hombre encontraria finalmente su lugar (como
por ejemplo seria renunciar al concepto para reducir la posicion del hombre a favor de
una practica-sadomasoquista,*® -como si ambas cosas se excluyeran-). El hombre no
es un ser de una Unica posicion, de un lugar, de una verdad; el hombre “nunca se
encuentra en su lugar; [es] un ser vivo condenado a “errar” y a “equivocarse”.”.49 De
alli que el concepto se nos aparezca como un elemento imprescindible para habitar la
vida bajo la forma humana, un modo de estar en el mundo. El concepto es “uno de los
modos por medio del cual un ser vivo extrae informacién de su medio e,
inversamente, lo estructura. Que el hombre viva en un medio conceptualmente
construido no prueba que se haya desviado de la vida por algun olvido o que un drama
historico lo haya separado de ella, sino solamente que vive de una manera
determinada, que no tiene un punto de vista fijo sobre su medio, que se mueve sobre
un territorio indefinido o ampliamente definido, que se desplaza para recoger

informacion, que mueve unas cosas en relacion con otras para volverlas utiles”.>°

en su lugar, un ser vivo condenado a “errar” y a “equivocarse”.” (Foucault, Michel.
“La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., p. 56).

" Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., p. 56.

8 para comprender el lugar de las précticas sado-masoquistas en el pensamiento
foucaultiano, véase: Luduefia Romandini, Fabidn. “Foucault con Sade”, Nombres.
Revista de Filosofia, “Dossier: Psicoanalisis-Filosofia”, Cordoba (Argentina), afio
XXII, n° 27, noviembre 2013, pp. 221-250.

* Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., p. 56.

% Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., pp. 54-55.
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Y para ello, nada mejor que comprender la dinamica del entramado histérico en el
cual estamos inmersos. Ellos son los que habilitan una re-forma de vida. La creacién
de conceptos como modo de acercarse ininterrumpidamente a la verdad es un modo
de vida ineludible para hacer efectiva esa alteracion del universo que hemos dado en
llamar “politica”. Si la historia debe ser analizada con sus correcciones mediante una
precisa atencion a la distancia que separa y une, mediante relaciones de fuerza, todo lo
que fue y es tanto el hombre como el universo, entonces el concepto, al intentar y no
poder reunir la totalidad de aquella trama, no s6lo explicita el relato de nuestra
historia, sino que también muestra su verdad: que su inevitable ocultamiento es parte
constitutiva del error que la hace posible.

Es en este drama historico que se juega la experiencia del hombre contemporaneo.
Como quizés nunca antes en la historia, el hombre del siglo XXI se encuentra
ineludiblemente confrontado con la constataciéon de que su lugar es tan erratico como
el del universo en el que habita, asi como que no habra nada ni nadie que de alli lo
rescate. En este sentido, despojarnos de la espacialidad en la que se asienta la nocion
de verdad, para asi habitar en otra, y asimilar sin dramatismo el error como la raiz del
pensamiento, de la historia e incluso de nuestra propia existencia, bien podria
constituir una alternativa para una nueva manera de comprender la verdad y nuestro
vinculo conceptual con ella.

Es por ello que, afirmaba Foucault, “Formar conceptos es una manera de vivir y no
de matar la vida; un modo de vivir en una relativa movilidad y no un intento de
inmovilizar la vida; un modo de manifestar, entre los miles de millones de seres vivos
que brindan informacién acerca de su medio y se informan a partir de él, una
innovacion infima o considerable, segin cémo se la juzgue: un tipo muy particular de
informacion”.>*

Por eso no es ajustada a la verdad la concepcion historica y filoséfica que se
asienta en el tiempo cronoldgico y en el espacio soberano para conformar una imagen

fija, estatica y soOlida de la verdad. Segun hemos visto, el modelo espacial

%1 Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., p. 55.
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foucaulteano puede aprehender la verdad con mayor especificidad con su dinamismo
propio, a condicion de aceptarla como el efecto de superficie producto de una tension
irresuelta de fuerzas en conflicto del cual se sirve el hombre, conformando conceptos,
para vivir de una determinada manera. De alli que Foucault —sirviéndose de Nietzsche
y Canguilhem- diga que “la verdad es el error mas reciente en el enorme calendario de
la vida o, con mayor exactitud, que la division verdadero/falso asi como el valor que
se le otorga a la verdad constituyen el modo de vivir mas singular que la vida haya
podido inventar, una vida que, en el fondo de su origen, lleva inscripta la eventualidad
del error”.*

En este sentido®®, podriamos decir que somos seres arrojados a la verdad, aunque
s6lo a condicién de aceptar que estamos constituidos por el error.>* Es éste quien nos
lanza a ella. El nos produjo, y él produce la verdad. Podriamos afirmar todo esto;
podriamos decir esta verdad sélo porque no estamos en ella. El universo y asi también
nosotros mismos estamos constituidos por el error. Pero por un error productivo, un
error que produjo esto que consideramos es el universo, esto que consideramos somos
nosotros mismos. Un error que produce la anomalia, la posibilidad, la verdad y (¢ por
qué no arriesgar esta hipdtesis?) también el amor.

En este sentido, las problematizaciones sobre la verdad y el amor, tan necesarias en
estos dias, deberian afrontarse con el carécter irremediablemente violento y erratico
que constituye a ambos y que los hace desplegarse con esas propiedades. Son estas
propiedades las que hacen que tanto la verdad como el amor, al romper con la matriz

°2 Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la ciencia”. Op. cit., p. 56.

% para un mayor andlisis sobre las posturas metafisica y politica de Foucault, asf
como sobre sus implicancias en la recuperacion que de ellas ha hecho Giorgio
Agamben, véase: Raffin, Marcelo. “La tension metafisica-politica en las filosofias de
Michel Foucault y Giorgio Agamben”. Problemas y debates de la tradicion y la
actualidad de la filosofia politica. Editores Marcelo Raffin y Beatriz Podesta. San
Juan: Universidad Nacional de San Juan — Facultad de Filosofia, Humanidades y
Artes, 2012, pp. 265-276.

> Asi lo deja entrever Foucault en el siguiente pasaje: “Y si se admite que el concepto
es la respuesta que la vida le da al azar, debemos convenir que el error es la raiz del
pensamiento humano y de su historia” (Foucault, Michel. “La vida: la experiencia y la
ciencia”. Op. cit., p. 56).

64

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 38-67



El espacio de la verdad foucaulteana.

de relaciones de fuerza de la que surgen, y justamente por la pretension que ambas
acarrean de no conformar o insertarse en otras matrices (es esta, al fin de cuentas, la
pretension emotiva de la verdad y del amor: acceder de una vez por todas al espacio
de una emocionalidad segura y definitiva), y para alejarse definitivamente del error en
el que constitutivamente se habita en las tensiones de dichas matrices, es que ambas
no solo generan libertad, sino también dolor en el mismo momento en que se
producen. Alli, insertos en el espacio foucaulteano, en la tarea de comprender la
especificidad de las relaciones de fuerza que constituyen el entramado del universo,
para asi dejar de ser las matrices de relaciones de fuerza que somos, se habilita la
posibilidad de constituirnos como sujetos. A esta desubjetivacion nos invita Foucault
con su espacialidad; y ello en nombre del concepto, del amor, de la verdad.
Posiblemente sea ésta una de las potencias del pensamiento. De alli, la necesidad
de hacer lugar a las relaciones que lo atraviesan, asi como de intentar comprenderlas y

calibrarlas. La nueva politica espera su espacialidad.

- Castro, Edgardo. Pensar a Foucault. Interrogantes filosoficos de “La arqueologia
del saber”. Buenos Aires: Editorial Biblos, 2002.

- Foucault, Michel. La arqueologia del saber. Buenos Aires: Siglo XXI Editores
Argentina, 2005.

- Foucault, Michel. “Distancia, aspecto, origen”. De lenguaje y literatura. Barcelona:
Editorial Paidds Ibérica, 2004.
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En este trabajo, intentaré acercarme, por medio de una discusion critica de
una serie de textos de Michel Foucault y los argumentos de algunos de sus
intérpretes, a un conjunto de lecturas sobre la obra del fil6sofo francés que
le atribuyen una posicion que (en ausencia de otro nombre disponible, y en
analogia con el positivismo juridico) hemos Ilamado “positivismo
veritativo”. Se trata de la posicion de acuerdo a la cual aquello que, bajo
ciertas condiciones, es tomado por verdadero debe ser considerado, ipso
facto, como verdadero, a secas; la tesis de acuerdo a la cual, en otras
palabras, es imposible plantear que existen, “objetivamente”, ciertas
verdades, independientemente de la condicion de que ellas sean de hecho,
“positivamente”, reconocidas como verdades. Esta posicion colocaria a
Foucault, por ejemplo, en oposicién a analisis como aquellos pertenecientes
a la “critica de la ideologia”, la cual esta fundada precisamente en la
oposicion entre lo que es verdadero y lo que meramente pasa por, es tomado
por, verdadero. Intentaré probar que las interpretaciones que atribuyen tal
posicion a Foucault son erroneas en al menos dos aspectos: primero, el
supuesto de que criticar la tesis de una incompatibilidad entre poder y
verdad compromete al fildsofo con su antitesis, es decir, con la posicion
segun la cual el criterio de la verdad de una proposicion es su ‘“circulacion
discursiva” explicada por el poder; segundo, la lectura segun la cual,
cuando Foucault llama “‘ficcionales” a sus propias genealogias, estaria
estableciendo que son falsas en virtud del “régimen de verdad” actual, y
pueden solo volverse verdaderas después de un cambio de tal régimen. La
idea de “ficcion”, sin embargo, es utilizada aqui para referirse no a una
falsedad sino a una creacion, analoga a aquella que caracteriza a los textos
“ficcionales” en sentido estricto.

Foucault; verdad; Allen; Braver,; “positivismo veritativo”.
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In this article, I will try to approach, by means of a critical discussion of a
series of texts by Michel Foucault, and the arguments of some of his
interpreters, a group of readings on the work of the French philosopher who
attribute to him a position that (lacking another available name, and by
analogy with juridical positivism) we have come to call “veritative
positivism”. It comes to the position according to which that which, under
certain conditions, is taken for true must be considered, ipso facto, as true,
period; the thesis according to which—in other words—it is impossible to
State that there exist, “objectively”, some truths, independently of the
condition that they be in fact, “positively”, acknowledged as truths. This
position would place Foucault, for example, in opposition to analyses such as
those belonging to “critique of ideology”, which is precisely founded on the
opposition between what is true and what merely passes for, is taken for,
true. 1 will try to prove that the interpretations that attribute such a position
to Foucault are mistaken in at least two aspects: first, the assumption that
criticizing the tenet of an incompatibility between power and truth commits
the French philosopher to its antithesis—that is to say, the position according
to which the criterion for the truth of a proposition is its “discursive
currency” explained by power—; second, the reading according to which,
when Foucault calls his own genealogies ‘fictional”, he is stating that they
are false by virtue of the current “regime of truth”, and can only become true
after a change of such regime. The idea of a “fiction”, nevertheless, is used
here to refer not to a falsity but to a creation, analogous to that which
characterizes ‘fictional” texts in a strict sense.

Foucault; truth; Allen; Braver, “veritative positivism” .

En el presente trabajo intentaremos retomar, desde un punto de vista historico,

interpretativo, un problema que, en articulos anteriores, hemos abordado bajo el

angulo de la plausibilidad filoséfica de las tesis en juego. A saber: en la medida en

que la obra de Michel Foucault ha buscado situar las cuestiones epistemoldgicas

tradicionales dentro del marco de andlisis de mecanismos, histérico-socialmente

concretos, de “produccion de verdad”, ;implica ello que el filésofo francés se vea

obligado a reducir el problema del criterio de la verdad de las proposiciones al

estatuto de una cuestion de hecho, al problema puramente descriptivo de si ellas

gozan o no de cierta “circulacion” social?
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Nuestro desarrollo se articulara de la siguiente manera: en primer lugar (seccion
1), presentaremos los lineamientos generales de la interpretacion que atribuye a
Foucault lo que podriamos denominar un “positivismo veritativo”, el cual tomaria el
“ser tomado por verdadero” como criterio para el ‘“ser verdadero”, y, segin
recapitularemos a continuacion, presenta una serie de debilidades filosoficas severas.
No obstante, desde un punto de vista historico, tampoco resulta claro, a partir de un
cotejo de los textos que se han citado para probar esta lectura, que ellos efectivamente
se comprometan con la tesis de que el factum socioldgico de “ser tomado por
verdadero” sea para el filosofo francés criterio para “ser verdadero”, a secas. Nuestra
réplica se centrard en dos puntos de la argumentacion de los filésofos que interpretan
a Foucault en estos términos. Por un lado (seccidn 2), sefialaremos que la -innegable-
critica foucaultiana al “mito” de la mutua incompatibilidad entre verdad y poder no es
suficiente para comprometer al filésofo francés, mediante un mero paso de la tesis a la
antitesis, con la afirmacién de que la “circulacion discursiva” (discursive currency)
producida por el poder pueda ser concebida como criterio de verdad. Por otra parte
(seccion 3), sefialaremos que el argumento que atribuye a Foucault una tesis
“positivista veritativa” en virtud de los sefialamientos del filésofo francés sobre el
caracter “ficticio” de su obra, la cual solo podria alcanzar una verdad “en el futuro”,
malinterpretan el sentido en que la nocioén de “ficcidn” estd en juego aqui, y que no
hace referencia a la falsedad de lo que solo podria convertirse en verdadero en virtud
de la transformacion del actual “régimen de verdad”, sino a los efectos experienciales,
no anteriores a sus obras, que Foucault busca producir con ellas. De esta manera, las
paraddjicas consecuencias que se siguen de adoptar una posicidn “‘positivista
veritativa” no necesitan aplicarse a Foucault, sino que resulta posible encontrar textos

que permitan reconstruir su abordaje de la verdad de una forma mas caritativa.

Sirvdmonos, para comenzar nuestra exposicion, de una analogia. Es un lugar
comun de la reflexion acerca de las normas sociales en el terreno préactico que

podemos, al menos en principio, distinguir las leyes vigentes de hecho respecto de,
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por otro lado, alguna otra instancia normativa y a la cual aquellas tendrian que
adecuarse; esto es, que serviria de fundamento o critica de la legislacion positiva.
Quien sostuviera, por ejemplo, la existencia de “leyes naturales” (aunque,
predeciblemente, este ejemplo clésico no es la tnica formulacidn que iria en el sentido
que nos interesa) podria, sobre esa base, sefialar que tal o cual accién es legal, pero
injusta, 0 que, a la inversa, otra accion es ilegal, pero justa. La posicion contraria a
esta, naturalmente, seria afirmar que no existe ninguna fuente no positiva del derecho,
y que las contraposiciones que acabamos de mencionar carecen de sentido. Haciendo
una simplificacion muy gruesa -pero justificada quiza dado que el problema que nos
interesa analizar no concierne a la filosofia del derecho sino a la epistemologia, y
apelamos a la primera simplemente con propositos ilustrativos-, identificaremos esta
ultima posicién con lo que se conoce como “positivismo juridico”. Pues bien, nuestro
punto es sefialar que, a los efectos de analizar cierta interpretacion del acercamiento
de Michel Foucault a la problematica de la verdad, necesitamos los términos que, no
ya en el plano préactico sino en el tedrico, serian los equivalentes de estas posiciones
en disputa®.

En efecto, sin necesidad quizé de ir tan lejos como el propio Foucault cuando
propone el concepto de “régimen de verdad”, en analogia con los regimenes politicos
o juridicos®, no es dificil, sin embargo, aceptar que existe algo asi como una vigencia
de ciertas “verdades”, comparable a la vigencia de leyes: ciertas proposiciones reciben
un grado de difusion y aceptacion de las que otras carecen. Ni es dificil aceptar que,
del mismo modo en que en el analisis sobre las leyes se puede en principio contrastar
lo facticamente vigente con una instancia normativa no positiva que lo avalaria o
condenaria, asimismo solemos referirnos a la aceptacion social de proposiciones de un

modo que presupone gque no consideramos que tal aceptacion sea criterio -necesario o

2 Agradezco a la Dra. Macarena Marey (CONICET-UBA) su disposicién para
responder mis inquietudes sobre la plausibilidad de extender por analogia el alcance
del término “positivismo juridico”. La responsabilidad de cualquier imprecision
conceptual es, no obstante, enteramente mia.
¥ Michel Foucault, Du gouvernement des vivants. Cours au Collége de France. 1978-
1979, Paris, Seuil/Gallimard, 2012, pp. 91ss.
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suficiente- para atribuirles verdad. Solemos, justificadamente o no, hablar de doctrinas
que han adquirido un alto grado de aceptacion o de difusion institucional y que son
sin embargo falsas, o de doctrinas verdaderas que sin embargo no gozan de hecho de
ese estatuto social. Pero, al menos en principio, resulta concebible negar esta
contraposicion, con lo cual tendriamos el equivalente, en el terreno del problema de la
verdad, de lo que a grandes rasgos es el positivismo juridico. Llamemos, pues, a esta
posicion -y a falta de mejor nombre- “positivismo veritativo”. Antes de analizar
algunos argumentos en virtud de los cuales se le ha atribuido esta posicion a Foucault,
veamos la enunciacion de la tesis misma en tres fildsofos que buscan interpretar al
fildsofo francés.

Segun sefiala Barry Allen al comienzo del capitulo sobre Foucault en su Truth
in philosophy, la conclusion de que “la verdad ocasional y la identidad o existencia de
los seres se sostiene o cae con la practica en la cual los valores de verdad circulan” es
una que

parece abolir la verdad, pero no lo hace. Una cosa es denegar un orden
previo y autébnomo de seres [...] que hagan verdaderas las verdades.
Otra cosa es negar, absurdamente, que nada pasa por verdadero [passes
for true]. E incluso aunque lo que pasa por verdadero no esta
condicionado por nada salvo la normatividad historicamente
contingente que prevalece en la préctica, no hay ninguna diferencia
impresionante entre lo que pasa por verdadero y la verdad misma®.
Y ampliando la misma idea:

[...] mientras lo que pasa por verdadero hoy puede no hacerlo mafana,
esto seria asi solo a la luz de lo que en ese momento pase por
verdadero. No hay nada mas en el “ser verdadera” de la ocasional
verdad que esta circulacion [currency], este dialégico pasar por

verdadero. Esta es toda la verdad que hay, la Unica verdad que deberia

% Allen, B., Truth in philosophy, Cambridge, Massachussets/London, Harvard
University Press, 1993, p. 149.
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ocuparnos, seamos filésofos, ciudadanos, o sujetos que quieren la
verdad®.

Veamos a su vez el modo en que el “positivismo veritativo” es introducido en
el analisis de C. G. Prado. Luego de distinguir una serie de usos del término “verdad”
en Foucault, Prado sefiala que, de acuerdo al uso “criterial” -el uso “claramente
relativista” que estaria en juego cuando Foucault sefiala que existe un “régimen de
verdad” para cada sociedad®-, “Lo que cuenta como verdadero [...] no puede
contrastar con nada que sea objetivamente verdadero porque no hay nada que sea
verdadero en el discurso que no sea un producto del poder, y no hay ninguna verdad
mas que la verdad discursiva”’. Prado rechaza explicitamente la posibilidad de que
cuando Foucault se refiere a una “verdad” que es “producida” por el poder debamos
“asumir” que ella “es, después de todo, distorsion ideologica de la verdad”, que “la
produccion del poder por la verdad es la distorsion ideolégica de la verdad
subyacente”. Esta posible lectura, que entraria directamente en colision contra el
“positivismo veritativo”, es criticada por Prado como un “malentendido comun”,
sobre el cual Foucault estaria “bromeando’®.

Asimismo, Lee Braver incluye al filosofo francés en su “historia del
antirrealismo” en virtud de que, tal como la interpreta,

la historia de la verdad es la historia de cdmo las relaciones de poder
contingentemente llegan [...] a conferir el estatuto de “verdaderos” a
ciertos enunciados, codmo estos enunciados [...] juegan este rol en
varios discursos, y qué efectos de poder se siguen de ese estatuto [...].
Sin una realidad extra-contextual [...], lo que distribuye la verdad y la

falsedad es la “profusion de eventos enmarafiados” en la historia®,

® Ibid., p. 164.

® Cfr.Prado, C. G., Searle and Foucault on Truth, Cambridge, Cambridge University
Press, 2006, p. 83.

" Ibid., pp. 84-85.

8 Cfr. ibid.., p. 97.

% Cfr. Braver, Lee, A Thing of This World. A History of Continental Anti-Realism,
Northwestern University Press, Evanston, Illinois, 2007, p. 399.
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En trabajos previos'®, hemos sefialado que si las tesis de Foucault sobre la
verdad deben interpretarse en el sentido de un “positivismo veritativo”, entonces ellas
quedaran expuestas a multiples criticas. A grandes rasgos, podemos sintetizar nuestras
objeciones en los siguientes términos:

1) La tesis “positivista veritativa” no se sigue de una critica al realismo
epistemolodgico o al correspondentismo acerca de la verdad; tenemos aqui una falsa
dicotomia. Que efectivamente una tesis correspondentista no sea compatible con el
tipo de “sociologizacion” que proponen intérpretes como Allen, Prado o Braver no
implica que esta Ultima sea la Unica alternativa disponible; otros anélisis de la verdad
(como el deflacionismo o el coherentismo) son otras tantas opciones a este respecto.
2) Los analisis que atribuyen a Foucault una tesis “positivista veritativa” no nos
proveen una respuesta satisfactoria a la pregunta sobre el estatuto de la propia critica
(presunta) de Foucault al realismo: si los discursos “de orden 1” -las propias
genealogias- pueden defenderse contra discursos rivales aunque no pueda pretenderse
describir “lo que realmente pas6” -en el terreno de, por ejemplo, la sexualidad o el
derecho penal-, ¢no involucra esto una tesis “de orden 2”, y de caracter antirrealista,
sobre el tipo de tesis sostenidas por las genealogias? Asi como un no-cognitivista
moral renuncia a ciertas pretensiones de validez para las discusiones especificamente
morales (sobre la legitimidad de tal o cual accion) justamente en la medida en que
defiende la validez objetiva de su tesis metaética de que no existe objetividad moral,
¢no necesita también el foucaultiano defender como objetivamente valida una
posicion metateodrica -una posicion del tipo “no existe objetividad historica”- que le
permita renunciar a la pretension de validez objetiva para las genealogias?

3) Por su parte, incluso si aceptamos la metateoria antirrealista atribuida a Foucault, y
por lo tanto asumimos que las “genealogias” no pueden aspirar a una validez objetiva

(pero precisamente porque esta misma exigencia estad fuera de lugar), ¢no deberia

10 Cfr. nuestros “Una vez mas sobre la critica de la critica de la ideologia. La renuncia
al ‘desenmascaramiento’ y el estatuto del discurso foucaultiano”, El arco y la lira,
San Miguel, 2014, N° 2, y “Sobre la defensa del ‘positivismo veritativo’ en Foucault”,
Cuadernos del Sur, Bahia Blanca, 2014, N° 41.

afio 2014.

74

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 68-90



Foucault y el “positivismo veritativo”™: posibilidades de una lectura alternativa.

asumirse, en consecuencia, una posicion mas coherentemente relativista, que admita
que las “genealogias” no son preferibles a los discursos a los que se oponen? En lugar
de esto, autores como Allen reivindican la adopcion de una estrategia retorica que, en
altimo andlisis, significa que aunque no existe realmente una objetividad
historiogréfica, las genealogias tienen que ser presentadas como si la hubiera. Esto
significa, en otras palabras, que las genealogias y la metateoria bajo la cual se las
interpreta no pueden ser defendidas al mismo tiempo.

Hasta aqui, pues, nuestro breve resumen del problema filoséfico. Ahora bien, ¢es
inevitable atribuirle a Foucault esta desafortunada tesis “positivista veritativa”?

Pasemos ahora a considerar dos motivos por los cuales se le ha atribuido tal posicion.

Pues bien, existan o no otros pasajes de la obra del filésofo francés que
permitan una lectura de este tenor, los que introduce -en primer término- Barry Allen
no resultan realmente convincentes en este sentido. Al inicio mismo del capitulo sobre
Foucault, se introduce el célebre sefialamiento foucaultiano de la entrevista con
Alessandro Fontana y segin el cual “la cuestion politica” concerniente a los
intelectuales “no es el error, la ilusion, la conciencia alienada o la ideologia, es la
verdad misma”**. Citando estas palabras, Allen comenta:

Este sefialamiento esta dirigido contra el supuesto de que hace falta
algo externo o accidental para conducir la verdad al juego de las
diferencias politicas de poder, como si uno solo pudiera hablar de una
politica de la verdad solo cuando “verdad” se ha deslizado
silenciosamente dentro de comillas, para convertirse en un mero pasar-
por-verdadero de lo que es realmente falso?.

Estas lineas indudablemente aciertan en identificar un supuesto foucaultiano

clave: ha de cuestionarse la idea de una mutua exclusion, de una incompatibilidad,

11 Foucault, Michel, «Entretien avec Michel Foucault», Dits et écrits 11, p. 160.

2Allen, B., Truth in philosophy, Cambridge, Massachussets/London, Harvard
University Press, 1993, p. 150.
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entre verdad y poder. Como correctamente sefiala Allen, Foucault est4 objetando aqui
la idea de que aquello que entre en relacion con una “politica” tiene ipso facto que ser
falso. El contexto del pasaje, también citado por Allen, enfatiza la necesidad de
superar esta decretada incompatibilidad: “Lo importante [...] es que la verdad no esta
fuera del poder, ni carece de poder [...]. La verdad es de este mundo; esta producida
aqui gracias a multiples imposiciones. Tiene aqui efectos reglamentados de poder’*?,
Mas aun, la lectura en torno a la necesidad de vincular el poder con la verdad y no
solo con la falsedad es acorde a la orientacién mas general del analisis foucaultiano
sobre el poder, el que, con otros alcances, se expresara en Vigilar y castigar (1975) en
torno al caracter “productivo” de aquel: no serd ya visto como meramente ejerciendo
una funcién negativa, de represion de ciertas tendencias o disposiciones que el
andlisis toma por datos, sino como productivo de formas de conducta, y el mismo
principio se aplicara al problema del conocimiento™. Con este enfoque, Foucault
pretende ajustar cuentas de una vez con lo que en La verdad y las formas juridicas
(compilacion de sus conferencias de 1973) denominaba el “gran mito” occidental, el
de “que la verdad nunca pertenece al poder politico, de que el poder politico es

Ciegonl5

13 Foucault, Michel, «Entretien...», p. 158.

14 La tesis general a este respecto aparece formulada en el primer capitulo del libro en
términos muy similares a los que encontramos en otros textos: “Quizas haya que
renunciar [...] a toda una tradicion que deja imaginar que no puede existir un saber
sino alli donde se hallan suspendidas las relaciones de poder, y que el saber no puede
desarrollarse sino al margen de sus conminaciones, de sus exigencias y de sus
intereses. Quizas haya que renunciar a creer que el poder vuelve loco, y que, en
cambio, la renunciacion al poder es una de las condiciones con las cuales se puede
llegar a ser sabio. Hay que admitir mas bien que el poder produce saber [...]; que
poder y saber se implican directamente el uno al otro; que no existe relacion de poder
sin constitucion correlativa de un campo de saber, ni de saber que no suponga y no
constituya al mismo tiempo unas relaciones de poder”. Foucault, Michel, Vigilar y
castigar, Buenos Aires, Siglo XXI Editores, 2002, p. 34.

> Ahondando en la misma idea: “Si se posee el saber es preciso renunciar al poder;
alli donde estan el saber y la ciencia en su pura verdad jamas puede haber poder
politico”. Foucault, Michel, La verdad y las formas juridicas, Barcelona, Gedisa,
2003, p. 61.
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El mismo prejuicio es combatido en la respuesta que ofrecerd Foucault en
1984 a un entrevistador cuando este le senalaba que “Quien tiene la posibilidad de
formular verdades tiene también [...] el poder de poder decir la verdad y de expresarla
como quiere”. A esto respondia, recordemos, el autor francés:

Si, y esto no significa, sin embargo, que lo que dice no sea
verdadero, como cree la mayoria de la gente. Cuando se les hace notar
que puede haber una relacion entre la verdad y el poder dicen: “jAh,
bueno, entonces eso no es la verdad!”®.

La lectura que hagamos de este Gltimo pasaje es particularmente importante
porque, si bien no es citado por Allen, es aquel al que apela el segundo intérprete que
discutiremos, C. G. Prado. Tenemos, pues, una serie de textos que, bajo la lectura que
estamos analizando, criticarian (1) la tesis de una mutua incompatibilidad poder-
verdad y conducirian por tanto a (2) la antitesis, aquella posicion segin la cual el
poder produce la verdad, con lo cual aquellos enunciados que ganan cierta
“circulacion” (currency) en virtud de relaciones de poder serian, como es implicado
por el “positivismo veritativo”, exponentes de “la verdad misma”, y no simplemente
de una verdad aparente, ideoldgica. Notese que con esto la tesis sobre la “circulacion”
se complementa con una tesis “causal” particular, la que introduce al poder como
causa de esta “circulacion”, pero el problema central que nos ocupa sigue siendo el
mismo: si alguna circunstancia concerniente al estatuto factico de los discursos puede
determinar el caracter de “verdaderos” de estos.

Ahora bien, creemos que es posible hacer un analisis mas sutil de Foucault que
este mero paso de la tesis a la antitesis. Ante todo, considerando una aclaracion del
filésofo francés que -incluso si no aparece en los mismos términos en otros textos- es
necesario citar por un minimo de justicia interpretativa dado que aparece justamente
en el mismo texto que Prado utiliza para sustentar una conclusion muy diferente a la
que estd defendiendo el propio Foucault. Apenas un par de paginas antes que la

respuesta citada por el intérprete, Foucault sefiala que la vinculacion de la psiquiatria

®Foucault, Michel, «L’éthique du souci de soi comme pratique de la liberté», en Dits
et écrits, 11, p. 1545.
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con relaciones de poder “no merma en modo alguno la validez cientifica o la eficacia
terapéutica de la psiquiatria: no la garantiza, pero tampoco la anula™".

Un minimo de precision obliga a sefialar que, al menos aqui, Foucault esta
estableciendo una relacion entre la “validez cientifica” de la psiquiatria y sus
relaciones con el poder que no es, seguramente, la atacada en la tesis, pero tampoco la
que se nos presenta en la antitesis: el filésofo sefiala aqui que los vinculos de la
psiquiatria con el poder ni anulan ni garantizan su validez cientifica; esto es, que
incluso cuando negamos el mito “incompatibilista” contra el cual, sin dudarlo,
Foucault dirige sus dardos aqui como en otros lados, podemos simplemente sostener
que entre poder y validez hay una relacion de independencia. Es por eso que,
glosando este mismo pasaje, Steven Best subraya cémo para Foucault un discurso
puede “ser cientifico y objetivo [...] y ser parte de un aparato disciplinario”,
conjuncién con la cual sugiere que hay compatibilidad entre ambos aspectos, pero
asimismo una cierta exterioridad™.

Pero mas alla de este pasaje puntual -que, insistamos, debemos releer dada la
interpretacion unilateral que del mismo nos provee Prado-, lo importante es
comprender que la negacion de (1) no nos conduce necesariamente a (2), sino que los
propdsitos del andlisis foucaultiano pueden también satisfacerse, sin necesidad de
asociarlos a una carga tan pesada como la del “positivismo veritativo”, por una tesis
mas humilde, (3): no existe incompatibilidad entre la verdad objetiva de un cierto
discurso y sus relaciones con el poder, de modo que estas no prejuzgan su valor
epistémico descalificandolo. Pero, lo que es crucial, tampoco lo prejuzgan en el
sentido opuesto; es posible, simplemente, distinguir entre los dos problemas, y
analizar los vinculos de un discurso con el poder sin tener que tacharlo
inmediatamente como (por ejemplo) “ideologia”.

Comprender que, al menos en ciertos momentos, Foucault pensaba que la

alternativa a defender frente a la tesis (1) era (3) antes que (2) nos permite,

7 Foucault, «L’éthique du souci de soi...», pp. 1543-1544. Subrayado nuestro.
18 Steven Best, The politics of historical vision: Marx, Foucault, Habermas, The
Guilford Press, New York, 1995, p. 191.
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ciertamente, dar cuenta de los pasajes que -dando muestras, esta vez si, de una gran
honestidad intelectual- Prado encuentra en la obra del filosofo francés que no son
susceptibles de acomodarse facilmente a la lectura que propone. El principal punto
parece ser el hecho de que cuando pareceria pertinente que Foucault redujera un
concepto, o criterio, de verdad mas tradicional al que él mismo propone, lo que hace
en rigor es distinguir uno de otro, lo que se parece mas a una explicitacion
metodoldgica sobre lo que le interesa analizar que a una tesis conceptual sobre la
implausibilidad de la alternativa que critica. En la misma entrevista con Alessandro
Fontana que veiamos mas arriba encontramos, precisamente, una de estas distinciones
que incomodan a Prado:
Existe un combate “por la verdad”, o al menos “en torno a la verdad” -
una vez mas entiéndase bien que por verdad no quiero decir “el
conjunto de cosas verdaderas que hay que descubrir o hacer aceptar”
sino “el conjunto de reglas segun las cuales se discrimina lo verdadero
de lo falso y se ligan a lo verdadero efectos politicos de poder” [.. J%.
Ahora bien, no es claro que pasajes como este sean suficientes para probar que
en Foucault lo verdadero es indistinguible de lo que goza de aceptacion o de
“circulacion discursiva” (discursive currency); esto es, que el unico criterio para
utilizar la nocion nos remita a un fenémeno positivo, factico; bien pueden leerse estas
lineas como indicando que Foucault propone un acercamiento metodoldgico a la
problematica de la verdad que destaque precisamente la existencia de ciertas reglas
que operan produciendo una distincion entre lo tomado como verdadero o como falso
-reglas que podrian no haber salido a la luz previamente en su positividad histérico-
social-, pero sin que este abordaje prejuzgue la problematica de la verdad misma. Que
se estudie la positividad de lo que es distinguido como verdadero no nos obliga por si
solo a asumir que el criterio para emplear la distincion verdadero-falso se agote en la

forma social que ella cobra.

19 (Entretien...», p. 159.
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Si el propésito del filosofo francés fuera aqui la defensa de un “positivismo
veritativo”, seria mucho mas acorde a ello que, en lugar de distinguir,
yuxtaponiéndolos, estos dos usos posibles de la nocion de verdad, Foucault
argumentara mas bien por qué el primero de ellos debe conducirnos al segundo, por
qué la unica forma plausible de entender la idea de “cosas verdaderas que hay que
hacer aceptar” nos remite inevitablemente a la positividad de ciertas “reglas”
socialmente operantes y que vinculan la verdad al poder, dado que seria caer en un
ingenuo “realismo” pensar que tenemos otras formas de aprehender una verdad que
simplemente atenernos a lo que es socialmente “tomado por” verdadero. Pues bien,
Foucault podria decir esto, pero no lo dice. Por lo demas, este texto debe
complementarse con otro pasaje de la misma entrevista, donde, a juzgar por su
lenguaje, nos presenta lo que parece ser una propuesta de definicion con propdsitos
metodolGgicos, mas que una tesis “positivista” acerca de la verdad: “Por ‘verdad’,
entender un conjunto de procedimientos reglamentados por la produccion, la ley, la
reparticion, la puesta en circulacion y el funcionamiento de los enunciados™?.

Asimismo, es posible encontrar algo en la linea de lo que ya sefialdbamos en
torno a una posible distincion conceptual metodica de diferentes sentidos de “verdad”
-uno que interesa a la investigacion foucaultiana y otro que no- cuando Foucault
aborda el estatuto de la ciencia en la primera conferencia del curso Defender la
sociedad. Dice Foucault:

Cuando veo que se esfuerzan por establecer que el marxismo es una
ciencia, no advierto, a decir verdad, que estén demostrando de una vez
por todas que el marxismo tiene una estructura racional y que sus
proposiciones, por consiguiente, competen a procedimientos de
verificacion. Veo, en primer lugar y ante todo, que estan haciendo otra
cosa. Veo que asocian el discurso marxista, y asignan a quienes lo

emiten, efectos de poder que Occidente, ya desde la Edad Media,

21hid., p. 160. Subrayado nuestro.
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atribuyé a la ciencia y reservd a los emisores de un discurso
cientifico®.

Seria demasiado facil elegir pasar por alto que Foucault compara, distingue,
una cierta comprension de la ciencia respecto de “otra cosa”, en lugar de establecer
que esa primer comprension es insostenible. En este pasaje Foucault no critica
conceptualmente tesis como las de “el marxismo tiene una estructura racional” o “sus
proposiciones, por consiguiente, competen a procedimientos de verificacion”; no esta
diciendo que, en rigor, el Unico sentido que cabria otorgar a esas tesis debe
determinarse a partir de proposiciones sobre el poder. Por el contrario, esta
distinguiendo esas tesis, que en principio subsisten como concebibles, respecto de
“otra cosa”, que seria “asociar el discurso marxista a efectos de poder”. Queda, pues,
todavia abierta la posibilidad de que Foucault comprenda nociones como “estructura
racional” o “procedimientos de verificacion” en un sentido estrictamente normativo,
no “contaminado” por consideraciones sociologizantes.

Mas aun, hay otras formulaciones de Foucault que contradicen abiertamente
la tesis del positivismo veritativo. Veamos una formulacion un poco posterior del
filésofo francés, perteneciente a un curso de 1978-1979, y que es perfectamente
compatible, bajo otro angulo de lectura, con su preocupacion por el analisis de
“reglas” o “normas” que rigen la circulacion de enunciados:

...para que el andlisis tenga un alcance politico, no debe referirse a la
génesis de las verdades o a la memoria de los errores. ¢Qué
importancia tiene saber cuando tal o cual ciencia comenzo6 a decir la
verdad? [...] Creo que lo que tiene importancia politica actual es
determinar con claridad cual es el régimen de veridiccion que se
instaurd0 en un momento dado: justamente aquel a partir del cual
podemos reconocer ahora, por ejemplo, que los médicos del siglo XIX
dijeron tantas necedades sobre el sexo. Recordar que los médicos del

siglo XIX dijeron muchas necedades sobre el sexo no tiene ninguna

21Foucault, Michel, Curso del 7 de enero de 1976, en Defender la sociedad, , Buenos Aires, FCE, 2008, p. 23.

81

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 68-90



Foucault y el “positivismo veritativo”™: posibilidades de una lectura alternativa.

importancia desde el punto de vista politico. Solo tiene importancia la
determinacion del régimen de veridiccion que les permitié decir y
afirmar como verdaderas una serie de cosas que, segun lo que
acertamos a saber hoy, quizé no lo fueran tanto®.

El paso que Foucault aparece proponiendo de un tipo de andlisis a otro no se ve
tanto como uno desde la preservacion de distinciones normativas (lo que pasa por
verdadero como distinto de lo verdadero, a secas) hacia un puro “positivismo” en
relacion a la verdad, sino méas bien como uno que va desde el problema de la verdad
hacia el de los procedimientos que han permitido considerar algo como verdadero. No
solamente este enfoque no equivale a una eliminacion de lo especificamente
normativo, sino que el propio Foucault parece tener que recurrir a distinciones
normativas cuando continia hablando, segun acabamos de ver, de “necedades”, o de
cosas que fueron afirmadas como verdaderas pero de las que podemos sospechar hoy
que “quizd no lo fueran tanto”. Naturalmente, una lectura consistentemente
“positivista” del problema de la verdad no podria partir de constatar que en el pasado
se sostuvieron presuntas verdades de las que ahora podemos descubrir que quiz& no
lo fueron; simplemente, tendria que limitarse a establecer que en el pasado fue verdad
algo que, a través del cambio de las condiciones facticas que definen a lo verdadero,
luego dejo de ser verdad. Un “positivismo” sobre la verdad tendria que constatar
simplemente los cambios entre lo que fue verdad en un momento y lo que fue verdad
en otro, colocandolos en pie de igualdad, sin pretender establecer alguna clase de
progreso epistémico que tendria que apelar, precisamente, a términos no descriptivos
(“positivos”) sino normativos. Si efectivamente queremos llevar adelante una
reduccion “positivista veritativa”, tenemos que tratar la verdad como cualquier otro
hecho social, tenemos que decir que cambié el conjunto mismo de enunciados
verdaderos. Pero no hay motivo por el cual Foucault necesitara llegar tan lejos como

esto.

22 Foucault, M., El nacimiento de la biopolitica. Curso en el Collége de France
(1978-1979), Buenos Aires: Fondo de Cultura Econdmica, 2008, p. 55. Subrayado
nuestro.
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Hemos visto una primera via, la de la critica de Foucault a la tesis
“incompatibilista” entre poder y verdad, por la que Allen y Prado intentan atribuirle
un “positivismo veritativo”. Una via alternativa parece ser la que cobra la forma del
siguiente argumento: Foucault se refiere en ocasiones a su propio discurso como
“ficcion”, y sefiala que aspira a que tal discurso se convierta, en el futuro, en
verdadero; por lo tanto, esta afirmando que sus genealogias son actualmente falsas en
el sentido “sociologista” de que no alcanzan “circulacion discursiva” bajo el actual
“régimen de verdad”, pero, sin embargo, es posible modificar este régimen para que,
en el futuro, ellas se conviertan en verdaderas. Segln veremos, sin embargo, tampoco
esta interpretacion resulta suficiente para probar su punto.

Lee Braver, en efecto, luego de sefialar que, “Sin la legitimacion de la verdad
como correspondencia, el conocimiento es inherentemente politico”, y que por tanto
“Foucault no puede declarar que [...] sus libros capturan ‘lo que realmente pasd’ en
oposicion a otros relatos que ahora se han mostrado como falsos”, interpreta que esta
imposibilidad estaria siendo confesada por Foucault cuando este declara no haber
escrito “nada mas que ficciones™?®. Sin embargo, segin Braver esto no confronta al
genealogista con un problema insuperable, porque

...sus relatos pueden satisfacer perfectamente el sentido de “verdad”
que ¢l acepta, como “considerado verdadero dentro de cierto régimen
de verdad y discurso” [...], y por lo tanto ser creidos y tener los
“efectos de la verdad”. En ultima instancia, él esta tratando de influir
en algunas de las maneras en que buscamos y usamos la verdad
histdrica, alterando asi nuestro régimen actual de poder-conocimiento.
Dado que, en sus intentos de reformarlo, esto no se ajusta actualmente

a nuestra modalidad actual, es “ficcional” o no esta en lo verdadero

2 Cfr. Braver, Lee, A Thing of This World..., pp. 400-401.
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[within the true], pero si tiene éxito, entonces serd verdadero una vez
que el régimen se adapte a é1**.

Para Braver, pues, el analisis de Foucault sobre la verdad no necesita salir del
terreno “positivo” o “sociologico” de lo que es tomado por verdadero, en el sentido de
una “circulacion discursiva” obtenida a partir de la vigencia de un cierto “régimen de
verdad”. No obstante, la autoatribucion de “ficciones” por parte de Foucault no es
susceptible Unicamente de la lectura que hace Braver. Presentemos una de estas
atribuciones en el contexto en que aparece, una entrevista con Ducio Trombadori, y en
la que las lineas inmediatamente previas a esta atribucion precisan el sentido en que el
discurso foucaultiano pueda entenderse como meramente ficcional.

En este texto, ante todo, Foucault admite como legitima la pregunta por la
verdad de su propio discurso (lo cual, por cierto, no resulta trivial en vistas de la
existencia de comentaristas que buscan escapar a los problemas de la
autorreferencialidad por la via de sefialar que Foucault simplemente no plantea
pretensiones de verdad®). En efecto, el filosofo francés confiesa: “El problema de la
verdad de lo que digo es, para mi, un problema muy dificil, e incluso el problema
central. Es la pregunta a la que hasta ahora jamas he respondido”. Ahora bien, para
llegar a dar efectivamente una respuesta, Foucault nos invita a considerar una tension

que complejiza el punto mas alla del andlisis de Braver. Por un lado, sefiala,

24 Ibid., p. 401.

2 Encontramos un ejemplo paradigmatico de esta “solucion” en un texto de William
Connolly, en el marco de una polémica contra las criticas a Foucault formuladas por
Charles Taylor: “[...] la genealogia de la voluntad de verdad no puede presentarse a si
misma como un conjunto de pretensiones de verdad [truth claims]. La genealogia no
es una pretension a la verdad [a claim to truth] (aunque funciona en una episteme en
la cual las teorias establecidas de la verdad son puestas en cuestion); ella ejerce una
pretension sobre el yo, que desestabiliza la exigencia de dar hegemonia a la voluntad
de verdad”. Connolly, William, “Taylor, Foucault, and Otherness”, Political Theory,
Vol. 13, No. 3, p. 368. Y una vez mas: “la genealogia de la voluntad de verdad no es
ella misma una pretension a la verdad. Consiste, mas bien, en estrategias discursivas
disefiadas para incitar la experiencia de subyugacion en esas areas en las que se ha
dado primacia recientemente a la cuestion de la verdad” (ibid., p. 373).
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...utilizo los métodos mas clasicos: la demostracion [...], la remision a
textos, a referencias, a autoridades, y la puesta en relacion de las ideas
y los hechos, una propuesta de esquema de inteligibilidad, de tipos e
explicacion. No hay alli nada de original. Desde este punto de vista, lo
que digo en mis libros puede ser verificado o refutado como cualquier
otro libro de historia.

“Pese a eso”, continta, por otro lado, Foucault, “las personas que me leen, en
particular aquellas que aprecian lo que hago, me dicen frecuentemente, riendo: ‘En el
fondo, tu sabes bien que lo que dices no es mas que ficcion’. Yo siempre respondo:
‘Por supuesto, no se supone que sea otra cosa que ficciones*”?. Tenemos, pues, una
tensidn entre dos aspectos. Veamos a qué remite:

Pero mi problema no es satisfacer a los historiadores profesionales.
Mi problema es hacer yo mismo, e invitar a los otros a hacer conmigo,
a través de un contenido histérico determinado, una experiencia de lo
que somos, de lo que no es solamente nuestro pasado sino también
nuestro presente, una experiencia de nuestra modernidad tal que
salgamos de ella transformados. Lo que significa que al final del libro
podamos establecer relaciones nuevas con aquello que esta en cuestion
[...]%.

La clave, pues, nos conduce del problema de la “ficcion” a la nocion de
experiencia. Analizando el ejemplo de la Historia de la locura en la época clasica,
Foucault continda, poco mas adelante:

el libro constituyé para mi -y para aquellos que lo han leido o
utilizado- una transformacion de la relacion [...] que tenemos con la
locura, con los locos, con la institucion psiquiatrica y con la verdad
misma del discurso psiquiatrico. Es, entonces, un libro que funciona

como una experiencia, para quien lo escribe y para quien lo lee, mucho

26 «Entretien avec Michel Foucault»; entretien avec Ducio Trombadori, Dits et écrits,
p. 863.
"I bid.
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mas que como la constatacion de una verdad histdrica. Para que uno
pueda hacer esta experiencia a través de este libro, hace falta que lo que
dice sea verdadero en términos de verdad académica, historicamente
verificable. No puede ser exactamente una novela. Sin embargo, lo
esencial no se encuentra en la serie de constataciones verdaderas o
histéricamente verificables, sino mas bien en la experiencia que el libro
permite hacer. Una experiencia es siempre una ficcién, es una cosa que
uno se fabrica, que no existe antes y que se encontrard que existe
después. Esta es la relacidn dificil con la verdad, la manera en que esta
Gltima se encuentra comprometida en una experiencia que no esta

ligada a ella y que, hasta un cierto punto, la destruye®.

Si analizamos este texto mas alld de la idea -no clarificada- de que la
“experiencia” “destruye” la “verdad”, vemos que la nocion de “ficcién” tiene aqui un
significado muy distinto de algo asi como “aquello que es falso, que se opone a la
verdad, en virtud de estar excluido de ella por un cierto régimen de verdad”. “Ficcion”
no hace aqui referencia a una falsedad, siquiera a una falsedad relativa a un
determinado régimen de verdad, y que se espera, en términos “positivistas”, que se
convierta en discurso verdadero una vez transformado el régimen. El discurso
foucaultiano se presenta aqui a si mismo como “ficticio” en el sentido de que, como
acabamos de ver, busca “fabricar”, producir, un cierto efecto, busca dar lugar a algo
que no existia antes de él, de manera andloga a como -podemos completar aqui al
filésofo francés- una obra literaria, ficticia en un sentido estricto, crea algo nuevo, un
cierto mundo de ficcidn, que no existia antes de ella.

Manera anéloga, pero no idéntica: aquello nuevo que busca crear la obra
foucaultiana no esta en el plano de aquello descrito -esto es, en que aquello descrito
sean acontecimientos inventados-, sino de la experiencia novedosa que busca lograrse

por medio de la descripcion misma; Foucault no dice en absoluto, en estas lineas, que

%8 Ibid., p. 864.
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los procesos histéricos que describe sean producto de una invencion. Esta primera
diferencia -concerniente a qué es lo “nuevo”- entre las ficciones propiamente dichas y
la obra foucaultiana descrita por él mismo se asocia evidentemente a una segunda
diferencia: Foucault declara solamente que “lo esencial” de una obra como la Historia
de la locura radica en “la experiencia que permite hacer”, mas bien que en sus
constataciones verdaderas, pero esta relativa “inesencialidad” de la verdad en la obra
foucaultiana no significa que el proposito “experiencial” de tal obra sea incompatible
con la verdad de la misma, verdad a la que Foucault, evidentemente, declara aqui
seguir aspirando. Si el criterio para esta verdad no puede ser mas que una adecuacién
a cierto “régimen de verdad” socialmente vigente, y que sea por eso que Foucault
deba recurrir a “los métodos mas clasicos” de prueba historiografica -los cuales no
tendrian mas valor que su facticidad social-, no es algo que pueda decidirse a partir de
textos como este. Retengamos solamente que, a la luz de estas lineas, la nocion de
“ficcion” no nos conduce a la direccion sugerida por Braver.

Pero consideremos otro texto, cronolégicamente contiguo al que acabamos de
citar”®, y segin el cual la prioridad relativa del proposito “experiencial” de la obra
foucaultiana atenta de hecho contra la pretension de verdad de la misma; a los efectos
de obtener ciertos efectos, Foucault podria de hecho permitirse afirmar cosas falsas.
En otra entrevista, Foucault responde acerca del caracter “convincente” de sus tesis de
la siguiente manera:

No soy verdaderamente un historiador. Y no soy un novelista.
Practico una suerte de ficcion histdrica. De una cierta manera, sé muy
bien que lo que digo no es verdadero. Un historiador podria muy bien
decir de lo que he escrito: “Esto no es la verdad”. Dicho de otra

manera: escribi mucho sobre la locura [...], hice una historia del

2% Se trata del texto N° 280 en la compilacion Dits et écrits; la entrevista con
Trombadori es el 281. Esta contigiidad temporal es pertinente para asumir que
Foucault esta clarificando nociones que son aproximadamente las mismas.
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nacimiento de la psiquiatria. Sé muy bien que lo que hice es, desde un
punto de vista historico, parcial, exagerado. Quiza ignoré ciertos
elementos que me contradirian. Pero mi libro tuvo un efecto sobre la
manera en que la gente percibe la locura. Y por lo tanto mi libro y la
tesis que desarrollo alli tienen una verdad en la realidad actual. Intento
provocar una interferencia entre nuestra realidad y lo que sabemos de
nuestra historia pasada. Si tengo éxito, esta interferencia producira
efectos reales sobre nuestra historia presente. Mi esperanza es que mis
libros tomen su verdad una vez escritos y no antes*’.

Concretizando esta idea de una verdad de los libros posterior a su escritura,

Foucault abunda:
...hace dos afios, en Francia, ha habido agitacion en varias prisiones
[...]. En dos de estas prisiones, los prisioneros leian mi libro. [...] Yo
sé que lo que voy a decir es pretencioso, pero esta es una prueba de
verdad, de verdad politica, tangible, una verdad que ha comenzado una
vez escrito el libro.
Mi esperanza es que la verdad de mis libros esté en el futuro™.

Estas lineas son naturalmente, desde el punto de vista de analisis mas
tradicionales sobre la verdad, provocativas. ;Qué seria algo asi como una “verdad
politica”? ;Por qué describir los efectos de los textos foucaultianos en términos de
“prueba de verdad” en vez de como “prueba de eficacia”? Ahora bien, incluso si
consideraramos que tiene algin sentido llamar “verdad” a aquello que Foucault
completa con el adjetivo “politica” -e incluso si soslayamos la circunstancia de que la
“positivizacion” de la verdad en términos de la existencia o no de “efectos”
producidos por un discurso no hace referencia a un “régimen de verdad”-, sigue

siendo bastante claro que el filésofo frances no esta con esto pretendiendo reducir el

%0 «Foucault étudie la raison d'Etat»; entretien avec M. Dillon, Dits et écrits, p. 859.
* Ibid., p. 860.
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criterio de verdad a la positividad de esta “produccion de efectos”; el pasaje tiende
més bien hacia una distincion entre nociones diferentes. Foucault no pretende aqui
desmentir a quienes acusaran a su libro de falsedad, como podria hacerlo sefialando
que el Unico criterio sostenible de verdad es el que concierne a los “efectos” de la
obra. Foucault, de hecho, no hace aqui esto, sino que se limita a conceder la critica y
sefialar, sin embargo, que en un sentido evidentemente diferente (en un sentido
“politico”), su obra sobre la locura es “verdadera”. Foucault no intenta nada parecido
a un “contraataque” en el terreno de una epistemologia de la historia, sefialando que la
existencia de “parcialidad”, “exageracion” y “elementos que [...] contradirian” la obra
foucaultiana es imposible, dado que, por caso, estas nociones supondrian una nocion
ingenua de “evidencia” histérica, y que la apelacion a ellas se apoya en un criterio de
verdad que resulta insostenible. La clase de argumentacién epistemologica
“antirrealista” que hallamos en los defensores anglosajones de Foucault no es, a pesar

de ellos mismos, la linea argumental con la que se compromete el propio fil6sofo.

No pretendemos agotar, dentro de las proporciones de este articulo, la compleja
cuestion sobre las relaciones entre las dimensiones normativa y descriptiva del
problema de la verdad en Foucault. Méas aun, es posible que las tensiones presentes a
lo largo de los distintos textos del filosofo (del que dificilmente pueda decirse que
busco elaborar una “teoria de la verdad” sistematica) hagan imposible establecer una
respuesta univoca. Sin embargo, el sefialamiento de, a la vez, las debilidades
filosoficas y los forzamientos interpretativos con que se comprometen las lecturas
“positivistas veritativas” del fildsofo francés deberian servir de puntapié para explorar

las posibilidades de interpretaciones alternativas.
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El presente articulo aborda la problemética de la verdad en Edipo Rey,
tomando como referencia la interpretacién suscitada por Michel Foucault en
La verdad y las formas juridicas (1973). En este sentido, nuestro objetivo es
relacionar aspectos de la tragedia con conceptos fundamentales tales como
verdad y poder-saber. Persiguiendo con ello la finalidad de mostrar que
saber y poder son un par correlativo y no desligado, y que la produccion de
verdad se encuentra siempre atravesada por los modos de saber-poder, tales
como la indagacién y el examen. En este mismo recorrido, quisiéramos dar
cuenta de otras interpretaciones acerca de la obra de Séfocles: las de Freud
y Deleuze y Guattari.

Verdad; poder-saber; Edipo Rey; tirano; indagacion.

This paper addresses the problem of truth in Oedipus Rex, by reference to the
interpretation raised by Michel Foucault on Truth and juridical forms
(1973). In this sense, our goal is to relate aspects of the tragedy with
fundamental concepts such as truth and power-knowledge. Chasing with it in
order to show that knowledge and power are a corresponding pair and not
unrelated, and that the production of truth is always crossed by the
knowledge-power modes, such as inquiry and examination. In this journey,
we would like to account for other interpretations of Sophocles' play: those of
Freud and Deleuze and Guattari.

Truth; power-knowledge; Oedipus Rex; tyrant; inquiry.
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El problema de la verdad en Edipo Rey desde la 6ptica de Michel Foucault.

En Mayo de 1973, Michel Foucault pronuncio cinco conferencias en la
Pontificia Universidad Catolica de Rio de Janeiro, Brasil. Bajo la denominacién de La
verdad y las formas juridicas, perseguia, segun él mismo, una pregunta
eminentemente histérica: (Como se formaron dominios de saber a partir de las
practicas sociales? Lo quo le interesa a Foucault es mostrar “cémo es que las practicas
sociales pueden llegar a engendrar dominios de saber que no s6lo hacen que
aparezcan nuevos objetos, conceptos y técnicas, sino que hacen nacer ademas formas

2 De lo que se trata es de

totalmente nuevas de sujetos y sujetos de conocimiento
historizar estas practicas, darle historicidad a esa produccién de saberes y sujetos.
Nada le escapa a la historia, ni siquiera la verdad: ella misma tiene una historia. Las
cinco conferencias versan pues en los albores epistémicos del saber, la subjetividad y
la verdad y el poder. En un marco méas general, dichas conferencias articulan un
proyecto genealdgico de las formas juridicas y su evolucion en el campo del derecho
penal como lugar de origen de un determinado numero de formas de verdad. En este
recorrido, Foucault traza una oposicion entre la indagacién de la Edad Media y el
examen, procedimiento propiamente disciplinario del siglo XIX, como formas
caracteristicas de produccion de la verdad en la sociedad. ¢Cudl seria el punto de
partida de dicha genealogia? Es ¢l mismo quien utiliza la historia de Edipo “como

episodio bastante curioso de la historia del saber y punto de emergencia® de la

indagacion™. El presente articulo se enfocara en la segunda conferencia de las

2 Foucault, Michel. La verdad y las formas juridicas. México DF, Octaedro Editores,
2003, p. 8.

® No resulta azarosa la designacién de emergencia ya que como rastreamos en
Nietzsche, la genealogia, la historia (conferencia que data de 1971), la genealogia
posee dos dimensiones: la procedencia y la emergencia. La primera apuntaria a lo que
se enraiza en el cuerpo, mientras que la segunda designa un lugar de enfrentamiento,
una relacion de fuerzas. La genealogia estaria relacionada, por tanto, con cuerpos y
luchas (Foucault, Michel, Microfisica del poder, Madrid, Ediciones La Piqueta,
1992).

* Foucault, Michel, op. cit., p. 12.
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pronunciadas, y lo que trata de reconstruir es la interpretacion que Foucault realiza de
Edipo Rey como historia de verdad, sujeto y saber-poder. Para tal tarea, es
indispensable poner en dialogo, en un espacio de dispersion y ruptura, dicha
interpretacion con otras: las de Sigmund Freud y Gilles Deleuze y Félix Guattari.

Encontrar un punto de encuentro entre una obra literaria clasica y un filésofo,
que si bien moderno, ya es un clasico, no hace sino corroborar que los limites entre la
filosofia y la literatura son difusos; asi como se observaba en los textos que Foucault
escribia allé por la década del ’50.

Empecemos pues por dar algunas especificaciones de la obra de Sofocles, para
luego ponerla en dialogo con la discursividad foucaulteana.

Edipo Rey fue escrito por Séfocles en el afio 429 a.c. aproximadamente, dicha
tragedia generd varias interpretaciones y debates que siguen siendo de gran
actualidad, lo cual justamente convierten la obra en un clasico. Séfocles narra la
historia del principe Edipo, el cual al nacer es mandado a asesinar por su propio padre,
el Rey Layo, ya que el ordculo presagiaba que se casaria con su madre y asesinaria a
su padre. Sin embargo, el criado que debia cumplir la orden lo deja abandonado en la
montafia y es adoptado por un campesino, Pdlibo. Cuando crece, el oraculo le
presagia lo que ocurrird. Entonces Edipo huye hacia la ciudad de Tebas y en el
camino mata a su padre bioldgico, Layo, confundiéndolo con un bandido. Finalmente
se casa con su madre Yocasta cumpliendo asi la profecia.

En la tragedia podemos observar como la concepcion del tiempo tiene un
papel central, donde el pasado siempre esta presente a través de los fantasmas. Ya al
comienzo, encontramos la presencia de una peste que se manifiesta en la ciudad como
espectro del pasado, de algo que aun no esta resuelto, un tema del pasado que vuelve
al presente buscando resolucion. “Se ha abatido contra la ciudad, la acosa, un dios

armado de fuego, la peste, el més cruel enemigo.”5

> S6focles, Edipo Rey, Argentina, Ed. Altamira, 1998, p. 16.
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La peste solo se ird cuando se resuelva la muerte de Layo, el Antiguo Rey de
Tebas. “Con toda claridad el soberano Febo nos da la orden de echar fuera de esta
tierra una mancha de sangre que aqui mismo lleva tiempo alimentandose y de no
permitir que siga creciendo hasta ser incurable.”® Se presenta “la peste” en tanto
espectro del pasado que viene a dar un mensaje: “la ciudad esta impura”, y el papel de
los hombres es entender dicho mensaje: “La historia no avanza necesariamente ya que
los muertos, los cadaveres, resultado de los conflictos irresueltos, no hallaran su razon
de ser en el progreso que su sacrifico ha traido al mundo, sino que necesariamente
estos espectros del pasado tienen un mensaje para darnos, y es por ello fundamental
que los hombres vivos consigamos decodificarlo.”’ Como veremos més adelante, para
Foucault el tiempo también tiene un papel central en el juego de mitades que se
acoplan para formar justamente, un juego de verdades.

Como plantea Rinesi, encontramos la ausencia de un criterio objetivo para
saber cudl es el significado “verdadero” de las palabras, por lo tanto se produce una
ambivalencia que es perturbadora para la estabilidad del poder, el cual desea que cada
palabra signifique una sola cosa. Las palabras del ordculo no son transparentes, sino
que ocultan determinados hechos. Lo que la profecia no dice es que Edipo va a ser
rey, si lo dijera no habria tragedia. “Las palabras no tenian un significado Unico y
gracias a ello proliferaban las interpretaciones diversas y privadas, impidiendo la
conformacién de una narracion oficial de la historia capaz de legitimizarse como el
unico relato verdadero de lo ocurrido en el pasado y correlativamente como la
justificacion, universalmente aceptada, del origen y la legitimidad del poder politico
presente.”8

También podemos plantear que el oraculo seria como el espejo de Platdn, que
no refleja lo que es verdaderamente. “No puede revelar-manifestar lo que es

propiamente -en realidad su hacer se orienta en la direccion opuesta-. Se trata de un

® Sofocles, op. cit., p. 18.

’ Rinesi, Eduardo, Politica y tragedia, Buenos Aires, Ensayos de Punta Colihue,
2003, p. 15.

® Rinesi, Eduardo, op. cit., p. 79.
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hacer que no manifiesta, pero que oculta, que no muestra lo que es sino lo que en
verdad no es. Lejos de ser un mediador de la verdad el espejo (oraculo) nos engafia.
No nos educa en la verdad, pero nos seduce™. El espejo no produce mas que
imagenes y fantasmas. Para Foucault, la verdad est4 atravesada por otras cuestiones
maés especificas: uno de sus modos de produccién se hace explicito en Edipo Rey.

Ya en el comienzo de la segunda conferencia de La verdad y las formas
juridicas, Foucault da cuenta de la relevancia de Edipo Rey en el dialogo establecido
entre Freud y Deleuze y Guattari. Esas serian algunas de las interpretaciones de la
obra literaria que le precedieron.

En el caso de Freud, “la historia de Edipo era considerada como la historia que

”10: el

narraba la fabula mas antigua de nuestro deseo y de nuestro inconsciente
"Complejo de Edipo™ tuvo como base la obra de Sofocles. Consiste este en el
conjunto de sentimientos hostiles y deseos de muerte del rival o padre del mismo
sexo, y deseos sexuales hacia el padre del sexo opuesto, generdndose una no
diferenciacion entre el yo y el otro.

El Complejo de Edipo conlleva como meta del individuo la dominacion vy el
poder exclusivo, mediante la posesion de la madre. La fusion con el objeto deseado
no puede alcanzarse porque aparece la ley, es decir, que el Complejo de Edipo tal
como dice Freud se remonta pero no llega a superarse. Aparece entonces mediante la
internalizacion de prohibiciones y de limites. La internalizacidn pasa a ser el proceso
por el cual las relaciones entre las personas se transforman en relaciones
interpersonales. Justamente el analisis de Deleuze y Guattari que realizan sobre el
psicoanalisis y el Complejo de Edipo, da cuenta de como el complejo edipico resulta

funcional al capitalismo.

% Cacciari, Massimo, El dios que baila, Buenos Aires, Paidés Iberica, 2000, p. 61.
19 Foucault, Michel, op. cit., p. 25.
1 Mullahy, Patrick, Edipo, Mito y Complejo, Buenos Aires, Ed. El Ateneo, 1953.
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El yo determinado historicamente juega el papel de represor, haciendo propia
la dominacién externa, limitando el pensar, sentir, actuar y el desear propio del ser.
De tal manera, las instituciones se insertan en la subjetividad infantil y se prolongan
en el adulto mediante la escuela, la familia, el estado y la religion, como formas
acordes a esta estructura que tan interiorizadas tienen los sujetos.

Lo que esta por detrés es la funcion simbdlica del padre como portador de la

prohibicion, como vocero y soporte de la ley y como garante, en consecuencia, del
orden.
Siguiendo a Bauza, el parricidio y el incesto, segun el imaginario fantastico de los
antiguos, pasaban por ser acciones censuradas desde el punto de vista de lo humano,
pero licitas en el ambito de los dioses con lo que Edipo, al cometerlas, no habria
hecho otra cosa que poner de manifiesto el aspecto divino de su naturaleza.

En el mito edipico, el asesinato del padre implica la posibilidad de acceso al
goce de la madre, puesto que ese padre actla ante los ojos del nifio como ley de
prohibicion, percepcion que no es errénea por parte del nifio, ya que el padre quiere
separarlo de la madre y para lograrlo lleva a cabo diferentes tipos de mecanismos en
cada uno de los integrantes (madre-hijo).

Esta lectura entra en disputa con la planteada por Deleuze y Guattari. Para
ellos, y esto en la medida en que el deseo es eminentemente revolucionario®, el
Complejo de Edipo seria “un instrumento de limitacion y de coaccion que los
psicoanalistas [...] utilizan para contener el deseo y hacerlo entrar en una estructura

familiar definida por nuestra sociedad en un momento determinado™. Lejos de ser

12 e er eqe .. . . , ..
Como se puede visibilizar en la siguiente cita: “Si el deseo esta reprimido no es

porque sea deseo de la madre y de la muerte del padre; al contrario, si se convierte en
este tipo de deseo es debido a que se la modela y aplica (...) si el deseo es reprimido
se debe a que toda posicion de deseo, por pequefia que sea, tiene motivos para poner
en cuestion el orden establecido de una sociedad. (...) el deseo es en su esencia
revolucionario y ninguna sociedad puede soportar una posicion de deseo verdadero
sin que sus estructuras de explotacion, avasallamiento y jerarquia no se vean
comprometidas.” (Deleuze, Gilles y Guattari, Félix, EIl Anti-Edipo: Capitalismo y
esquizofrenia, Barcelona, Ed. Paidos, 1985, p. 121.)

3 Foucault, Michel, op. cit., p. 25.
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entonces una historia de deseo e inconsciente, el Edipo freudiano constituiria un
instrumento de poder, un modo especifico del poder médico y psicoanalitico que se
ejerce sobre el deseo y el inconsciente.

Para Hobbes, los hombres se pelean porque son objetos deseantes, por lo tanto
debe venir el Leviatan a controlarlos, la familia. Porque controlar la subjetividad, esa
parte tan propia, es la forma méas despética, pero segura de reproducir todo sistema. El
psicoandlisis freudiano y a partir de la figura del triangulo edipico, al hacer que el
deseo permanezca en el interior de la familia, contiene al deseo, le impide extenderse
al mundos que nos rodea y reproduce asi el sistema y el estado de cosas; esto
directamente desde la familia a partir del drama burgués entre el padre, la madre y el
nifio.

Si bien Foucault destaca como fundamental esta lectura que hacen Deleuze y
Guattari del Edipo Rey — y esto puede verse asimismo en los puntos de encuentro
existentes entre Vigilar y castigar y El Anti-Edipo -, su interés frente a la obra clasica
de Sdéfocles se dirige a otra direccion distinta a la del debate en el terreno
psicoanalitico: mostrar cdmo la historia de Edipo es representativa e instauradora de
una relacion de poder-saber y mostrar, en el mismo recorrido, que asimismo
constituye “ la historia de una busqueda de la verdad, es un procedimiento de
busqueda de la verdad que obedece exactamente a las précticas judiciales griegas de la
época”™.

La interpretacion que Foucault hace de Edipo Rey se orienta a dar cuenta del
Complejo de Edipo, pero no refiriendo por ello a nuestro deseo 0 a nuestro
inconsciente, no mencionandolo como individual, sino mas bien, colectivo; si hay
algo como un Complejo de Edipo, este se encontraria relacionado con el poder y el
saber. En ese complejo, la verdad, o mejor dicho, las formas de producirla, cumple un

papel central.

% Foucault, Michel, op. cit., p. 27.
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Entonces el primer problema que se plantea es en qué consistia la
investigacion judicial de la verdad en la Gracia Arcaica o antigua. A partir de esta
pregunta-problema, Foucault propone dos modelos de procedimiento de investigacion
de la verdad. El primero se remonta a la lliada. Se trata de la historia de la disputa de
Antiloco y Menelao durante los juegos que se realizaron con ocasion de la muerte de
Patroclo. Entonces, ¢como establecer la verdad? No se apela al testigo, sino que
solamente se plantea el enfrentamiento entre los adversarios Menelao y Antiloco. Y
este enfrentamiento se plantea en el modo de prueba por una suerte de desafio lanzado
por un adversario a otro. Si bien la obra de Sofocles no es este procedimiento el que
se sigue para establecer la verdad, podemos encontrar espectros de esta practica. Por
ejemplo, cuando Creonte y Edipo discuten en relacion al oraculo de Delfos, o cuando
Edipo mismo propone exiliar al responsable de la peste tebana sin saber que es él
mismo. Sin embargo, toda la tragedia de Edipo estd fundada en un mecanismo
diferente: la ley de las mitades. "El descubrimiento de la verdad se lleva a cabo en
Edipo por mitades que se ajustan y se acoplan."' Primero, Apolo y Creonte, las
primeras dos respuestas, la maldicion corresponde a una mitad del asesinato ¢Quién
fue asesinado? Falta el nombre del asesino. La primera mitad es que hubo una
maldicion y que la causa fue un asesinato, se necesita apelar a "alguien”, se apela a
Tiresias, y es ahi donde entra en juego la segunda mitad. Juntando las respuestas de
Apolo y Tiresias, el juego de las mitades estd completo: maldicion, asesinato, quién
fue muerto, quién matd. Esta parte tiene forma de prescripcion, prediccion, futuro.

En esta verdad completa y total, falta algo que es la dimension del presente,
falta algo, falta alguien, el testigo de lo que realmente ha ocurrido. Falta él quien, pero
no lo dira Tiresias, “el sabe, por supuesto, y en cierto sentido lo dice. Pero no lo
nombra y no lo ha visto. En su sentencia falta el nombre, como en su rostro falta la

mirada”.*®

> Foucault, Michel, op. cit., p. 29.
1% Foucault, Michel. Lecciones sobre la voluntad de saber. Curso en el College de
France (1970-1971), Buenos Aires, Fondo de Cultura Econémica, 2012, p. 207.
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Entonces la segunda mitad es el presente, la conexion con el testigo, la
segunda mitad se da por otro juego de mitades. Por el acoplamiento de dos
testimonios. El primer testimonio lo da Yocasta cuando le dice a Edipo que él no fue
el que matd a Layo porque a éste lo mataron en una encrucijada en tres caminos a lo
que Edipo responde que eso es exactamente lo que él hizo, es decir, el mismo da
testimonio de la muerte de Layo. Entonces hasta ahora, tenemos el primer testimonio,
el que refiere a la muerte de Layo. Y el del esclavo que anuncia la muerte de Pdlibo y
es ahi cuando Edipo se entera que no es el hijo verdadero de Pélibo.

Finalmente, el testimonio final es el esclavo de Citerdn, un pastor de ovejas,
quien es el que revela que Edipo era hijo de los reyes. Este testimonio cierra el
circulo. "Fue preciso que se reunieran el dios y su profeta, Yocasta y Edipo, el esclavo
de Corinto y el de Cicerdn, para que todas estas mitades y mitades llegasen a ajustarse
unas a otras, acoplarse, reconstruir el perfil total de la historia."*’

Entonces esta técnica juridica politica y religiosa es lo que los griegos
denominaban sumbolon: "No es una forma retdrica, sino mas bien religiosa, politica
casi magica del ejercicio del poder*.

El efecto de estos ensamblajes reciprocos de las partes es una especie de
desplazamiento. Lo que se decia en forma de profecia se transforma en testimonio. En
la medida que la obra pasa de los dioses a los esclavos "los mecanismos enunciativos
de la verdad o la forma en que la verdad se enuncia cambian igualmente."*®. El pasaje
del crimen al castigo se efectia en el escenario de una transformacion: “El

acontecimiento se transforma en hecho”?°. El enunciado alguien mato al rey y se casé

con su mujer se transmuta en Edipo mato a su padre y se casé con su madre.

Si nos atenemos a la primera de las verdades (Apolo y Tiresias) la verdad se
formula en forma de prescripcion y profecia; mientras que tomando como eje la
mirada de los esclavos la forma de enunciacion de la verdad es la verdad testimonio.

" Foucault, Michel, La verdad y las formas juridicas, cit. p. 32.

'8 Foucault, Michel, op. cit., p. 33.

1% Foucault, Michel, op. cit., p. 33.

20 Foucault, Michel. Lecciones sobre la voluntad de saber. Curso en el College de
France (1970-1971), cit, p. 208.
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Deja de ser profético para volverse empirico. "Durante toda la tragedia hay una Unica
verdad que se presenta de dos maneras diferentes, con distintas otras palabras,
diferentes discursos, diferentes miradas."%".

Hasta ahora se plantea el nivel de los dioses y el de los esclavos/pastores. Y entre

ellos se sitda un tercer nivel, el de los reyes, el de Edipo.

Hasta ahora venimos desarrollando reflexiones que se mueven en dos niveles,
el de los dioses (verdad - profecia) y el de los esclavos / pastores (verdad —
testimonio). Entre ellos se situa el nivel de los reyes, el de Edipo. A este respecto nos
preguntamos con Foucault: ;Cudl es su nivel de saber y que significa su mirada?
¢ Qué significa su realeza?

En primer lugar, lejos de ser un hombre que no sabia, un hombre del
inconsciente para Freud, Edipo es ante todo “aquel que sabia demasiado, aquel que
unia su saber y su poder de una manera condenable”??. Siendo Edipo un hombre que
ejerce cierto poder, lo que esta en cuestion, y recorre el curso de la obra, es ese poder
y cdmo hacer para conservarlo.

Son varias las escenas que se puede citar en la que aparece centralmente esta
cuestion del poder. Edipo acusa directamente a Creonte, “Dime como te has atrevido a
volver aqui: ;Con qué rostro, audacisimo, te presentas en mi casa, td, (...) evidente
ladron de mi realeza?”? Sin indagar en su inocencia o culpabilidad, Edipo se ve
amenazado por él, teme por perder su propio poder. Mas elocuente a este respecto es
hacia el final de la obra cuando Edipo enfrenta al esclavo de Corinto, en relacion a si
es hijo de Polibo. A lo que Edipo responde que dice eso para avergonzarlo y que de
todos modos él va a ejercer el poder porque es un rey como los otros.

Al referirse al ejercicio del poder, ¢a qué modalidad esta haciendo referencia?
¢En qué consiste su poder? En Edipo Rey se pueden reconstruir, en la figura de Edipo,
caracteristicas de la tirania como ejercicio del poder: en la tragedia se unen elementos
presentes en la historia, el pensamiento y la filosofia griega de la época.

2! Foucault, Michel, La verdad y las formas juridicas, cit. p. 34.
22 Foucault, Michel, op. cit., p. 35.
2% s6focles, op. cit., p. 33.
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En primer lugar, Edipo tiene el poder pero lo obtiene a cabo de unas aventuras
y una serie de historias. Su historia personal recorre desde la miseria — nifio
abandonado, perdido, viajero errante- al poder. Esta alternancia de destino es un
rasgo caracteristico del tirano historico griego de finales del siglo VI y comienzos del
V.

En segundo lugar, y tomando como referencia los ejemplos anteriormente
expuestos, Edipo se encontraba siempre amenazado de perder su poder: “la
irregularidad del destino es caracteristica del personaje del tirano tal como es descrito
en los textos griegos”24.

En tercer lugar, si Edipo se convirtio en rey fue gracias a que curd la ciudad de
Tebas: permitio su recuperacion, matando a la Divina Cantora. Ser un agente de
recuperacion es una caracteristica que lo vincula a la figura del tirano, tal como ella
aparece en Grecia entre los siglos VI y VII. Elocuentes a este respecto son los casos
de Cipselo en Corinto (recuperacion econdémica) y Solén en Atenas (a partir de una
justa legislacion).

Hasta ahora mencionamos caracteristicas del tirano que Foucault denomina
positivas. También en la figura de Edipo se manifiestan las negativas. Una de ellas
esta relacionada con la identificacion con la ciudad y la creencia de que Edipo era su
duenio. Creonte mismo afirma: “También yo tengo mi parte en Tebas; no es solo
tuya.”? Esta caracteristica la podemos encontrar en los textos de Herddoto acerca de
los tiranos griegos, en particular de Cipselo de Corinto. Otra de las caracteristicas
negativas es aquella que da cuenta que a Edipo no le importaban las leyes; las
sustituye por sus ordenes, por su propia voluntad.

Todas estas caracteristicas le permiten a Foucault sostener que Edipo encuadra
con la figura del tirano, tal como fue concebido en el pensamiento griego del siglo V.
En la medida en que en su figura poder y saber no se encuentran desligados, hay que
preguntarse ahora en qué consistia su saber: “El tirano griego no era simplemente
quien tomaba el poder, si se aduefiaba de él era porque detentaba o hacia valer el

hecho de detentar un saber superior, en cuanto a su eficacia, al de los demas”?.

24 Foucault, Michel, op. cit., p. 38.
2 ggfocles, op. cit., p. 37.
26 Foucault, Michel, op. cit., p. 39.
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Todo lo que Edipo consigue — resolver el enigma de la esfinge, curar a la
ciudad - lo hace por medio de su conocimiento: "Yo desde el principio reemprenderé
la investigacion y lo aclararé."?” El es el hombre que es capaz de ver y saber: “Edipo
es el hombre que ve, el hombre de la mirada”?®. El saber de Edipo surge de la
conjugacion de un saber de experiencia y un saber solitario; un saber, este ultimo, que
surge de los propios ojos, solo, sin inquietarse por la mirada de los demas. Es ese
saber el que comanda autocraticamente sobre la ciudad.

Entonces, dando recuento de estas caracteristicas, Foucault llega a la
conclusion de que Edipo representa un cierto tipo de poder-saber y saber-poder. En
él, ese par no esta desligado, sino mas bien es un lazo constitutivo, correlativo,
superpuesto: Edipo sabe y gobierna.

Lo que le interesa mostrar a Foucault en el final de la segunda conferencia es
la forma en la que esa unidad se descompuso. En lo que hace a este aspecto marca en
la filosofia griega, y mas especificamente en Platon, una gran ruptura. Lejos de
pensarse el saber y el poder correlativamente, se los excluye uno frente al otro: la idea
de que “‘si se posee el saber es preciso renunciar al poder”zg.

Las reflexiones producidas por Foucault en torno a Edipo Rey se orientan
hacia la dinamica de hacer re emerger ese par correlativo y constitutivo: sentar, como
ya Nietzsche lo habia hecho, que “detras de todo saber o conocimiento lo que estd en
juego es una lucha de p0der”30.

Pero también es para colocar esa tragedia en el eje de una genealogia de la
produccién de verdad. Esta Gltima esta mediada por relaciones de poder-saber: En el
caso de la tragedia, marca los comienzos de la indagacion, técnica de produccion de
verdad que adquiere su apogeo en la Edad Media. Esa técnica que serd la matriz para
una serie de otros saberes. A este respecto quisiéramos cerrar este articulo con la

siguiente reflexion: ¢Hasta qué punto aquellas practicas griegas que Foucault destaca

27 s¢focles, op. cit., p. 20.

28 Foucault, Michel, op. cit., p. 40.
2% Foucault, Michel, op. cit., p. 43.
%0 Foucault, Michel, op. cit., p. 43.
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en Edipo Rey — la indagacion — no abrieron las condiciones de posibilidad de ciertos
saberes que vendrian después? Pues habria que destacar que sentaron la posibilidad de
que exista un sujeto de conocimiento de la verdad no apoyado en la figura del
enfrentamiento, sino en el dominio empirico. Parafraseando a Foucault en Lecciones
sobre la voluntad de saber, detrds de la verdad hay muy otra cosa que la verdad.
Ahora bien, ;Qué es esa otra cosa? Una genealogia de la verdad esta integrada,
constitutiva y correlativamente, por relaciones de poder-saber, por modos de poder-
saber, entre los cuales la indagacion es uno de ellos. De lo que se trata es de “saber
qué luchas reales y qué relaciones de dominacion intervienen en la voluntad de
verdad” . Este articulo se orienté a mostrar la forma en que un texto literario (Edipo
Rey) permite brindar puntualizaciones teoricas acerca de cuestiones centrales tales
como la produccion de verdad y las relaciones de saber-poder. Una vez més vemos
como la tragedia y la politica estdn més cerca de lo que parece.
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El articulo pretende mostrar en qué sentido el analisis que propone Michel
Foucault de la parrhesia politica logra introducir una perspectiva que
permita problematizar la comprension de la democracia, independientemente
de los abordajes interpretativos que hacen hincapié en la diferencia
ontolégica entre lo politico y la politica. Es asi que se explora el modo en
que Foucault analiza la democracia y la parrhesia politica como artes de
gobernar en la verdad.

democracia; liderazgo; parrhesia politica.
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political parrhesia introduces a perspective that allows problematize the
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..podra decirse que el gobierno
que se ajusta a la verdad no es tampoco
algo que haya desaparecido. Foucault,

M., Nacimiento de la biopolitica, 358.

Desde el comienzo de El desacuerdo (2007) Jacques Ranciére delinea su
teoria politica de la democracia a partir del contraste con la filosofia (arquipolitica y
antidemocréatica) de Platon. En la interpretacion del pensador franco-argelino la
refutacion de Trasimaco en el libro | de la Republica ya anticipa la aspiracion
platénica de una ciudad sin distorsion, i.e. sin politica, en la cual “la superioridad
ejercida segun el orden natural produce la reciprocidad de los servicios entre los
guardianes protectores y los artesanos que aseguran la subsistencia?. El régimen en el
cual cada parte cumple la funcion que le es propia funcionaria como el reverso exacto
de la anarquia democratica, es decir, aquella en la cual la igualdad no seria sino la “de
cualquiera con cualquiera”. Esto constituye, para Ranciere, la puesta en evidencia de
la ausencia de arché, la pura contingencia de todo orden social. En efecto, segun
Platén el rechazo de la democracia se funda, en principio, en la impugnacion
filosofica de la mezcla. Como muestra Ranciére en El reparto de lo sensible®, la
expulsion de los poetas en la Republica se sustenta no s6lo —ni principalmente- en la
censura de un decir falso y perjudicial o peligroso, sino en la trasgresion de la
prohibicion de la mezcla, en cuanto el oficio del poeta —que es un sujeto privado-
concierne a la esfera publica del uso de la palabra. Con un argumento analogo, en el
Politico se distingue entre el arte del pastor y el del politico, pues si ser pastor fuese
un titulo para participar del gobierno politico, muchos hombres podrian, con razén,

reclamarlo®. La cuestion, en efecto, pasa por la condena platénica a la mezcla de

2 Ranciére, Jacques. El desacuerdo. Politica y filosofia. Buenos Aires: Nueva Vision, 2007, p. 17.

® Ranciére, Jacques. El reparto de lo sensible. Estética y politica. Santiago de Chile, Arces-LOM, 2009,
pp. 50-55.

* Recordemos que en el Politico el extranjero se pregunta: “;Cémo, entonces, podremos considerar
correcta e intachable nuestra caracterizacion del rey, desde el momento en que, al considerarlo pastor y
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funciones y la superposicion de tareas, en la medida en que constituyen el principio de
la discordia y los malos gobiernos al dejar en evidencia la ausencia de fundamento
para ejercer la autoridad. No obstante, la organizacion arquipolitica de la sociedad se
fundaria en el ocultamiento de esta cuenta errénea fundamental, es decir, de la
distorsion constitutiva de la politica, desde el momento en que la libertad propia del
pueblo no seria mas que un titulo impropio compartido con los demas estamentos
sociales®.

De ahi que para el pensador franco-argelino “lo que los ‘clasicos’ nos ensefian
es en primer lugar esto: la politica no es asunto de vinculos entre los individuos y de
relaciones entre estos y la comunidad; compete a una cuenta de las ‘partes’ de la
comunidad, la cual es siempre una falsa cuenta, una doble cuenta o una cuenta
erronea”®. Como consecuencia de esta interpretacion Ranciére puede identificar la
democracia con la politica y a ambas con el litigio de la parte de los que no tienen
parte. En efecto, “la cuenta errdnea de la democracia [...], en ultima instancia, no es
més que la cuenta erronea fundadora de la politica™, pues “la politica existe cuando el
orden natural de la dominacién es interrumpido por la institucién de una parte de los
que no tienen parte. [...] Al margen de esta institucion, no hay politica. No hay mas
que el orden de la dominacion o el desorden de la revuelta™®. El momento de
interrupcidn e institucion de la politica como litigio en torno del reparto de las partes -
fundado en la igualdad de cualquiera con cualquiera- resulta, de este modo, uno de los

hallazgos méas importantes de la teoria politica de Ranciére.

criador del rebafio humano, lo estamos escogiendo solo a €l de entre otros innumerables
pretendientes?” (Platon. Dialogos IV. Republica. Madrid: Gredos, 2000, [268c]).

> Como afirma el autor “lo ‘propio’ del demos, que es la libertad, no sélo no se deja determinar por
ninguna propiedad positiva, sino que ni siquiera le es propio en absoluto. El pueblo no es otra cosa que
la masa indiferenciada de quienes no tienen ningun titulo positivo —ni riqueza, ni virtud- pero que, no
obstante, ven que se les reconoce la misma libertad que a quienes los poseen. Las gentes del pueblo, en
efecto, son simplemente libres como los demas. [...] El demos se atribuye como parte propia la
igualdad que pertenece a todos los ciudadanos” (Ranciére, Jacques. El desacuerdo. Politica y filosofia.
Buenos Aires: Nueva Vision, 2007, p. 22).

® Ranciére, Jacques. El desacuerdo. Politica y filosofia. Buenos Aires: Nueva Vision, 2007, p. 19.

" Ibid., pp. 23-24.

8 Ibid., p. 25.
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Sin embargo, no deja de resultar problematica la identificacion entre la politica
y la democracia y, por lo tanto, la idea de que esta Ultima no puede considerarse un
régimen de gobierno, sino “el modo de subjetivacion de la politica™. Asimismo, la
férrea dicotomia entre la I6gica policial de la distribucion de los lugares y la l6gica
politica del trato igualitario conduce a una reduccion de la politica al momento del
conflicto, la confrontacién y la ruptura que lejos esta de permanecer exenta de
problemas, pues muchas de las cuestiones que suelen considerarse comdnmente
politicas exceden dicho marco, tales como el estilo de conduccion y liderazgo, el
conflicto como forma de gestion, la autoridad y la jerarquia y, por ende, la
desigualdad como elementos inescindibles de la cuestion democratica, entre otros.

En el curso El gobierno de si y de los otros (2009) Foucault se refiere
criticamente a esta unilateralidad presente en los pensadores de la teoria politica post-
fundamento para marcar el contraste respecto de su problematizacion de la
democracia en el marco conceptual de la gubernamentalidad y la parrhesia. En la
clase del 2 de febrero de 1983 sostiene que los problemas vinculados al ejercicio del
poder -a la dynasteia- constituyen cuestiones propias de la politica, tomada en sentido
estricto. En efecto, nada parece ser “mas peligroso que ese famoso deslizamiento de la
politica a lo politico utilizado en neutro (“lo” politico)”, pues sirve, en ocasiones,
“para enmascarar el problema y el conjunto de problemas especificos que son los de
la politica, la dynasteia, el ejercicio del juego politico, y de éste como campo de
experiencia con sus reglas y su normatividad, como experiencia en cuanto ese juego
politico se ajusta al decir veraz e implica por parte de quienes lo juegan determinada
relacion [consigo] mismo y con los otros”. La conclusion del argumento no deja
dudas de la divergencia foucaultiana respecto de la ontologia politica post-
fundamento, pues luego de definir la politica en los términos de la problematizacion
de la gubernamentalidad, afirma que “en torno de la cuestion de la parrhesia
presenciamos el nacimiento del problema que la incumbe [a la politica] (el de la
racionalidad de la politica, su relacion con la verdad, el personaje que la representa)”,
en cuanto la parrhesia funciona como un concepto bisagra entre el problema de la ley
y el del juego politico™.

9 -

Ibid., p. 126.
% Foucault, Michel. EI gobierno de si y de los otros. Buenos Aires: Fondo de Cultura Econdmica,
2009, pp. 171-172.
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En este sentido, cabe recordar que en el Libro VIII de la Republica Platon
caracteriza a la democracia a través de un triple contraste, a saber: con la oligarquia,
con la anarquia y con la tirania. Si tomamos esto en consideracion puede postularse
que la interpretacion ranciereana de la democracia —en cuanto forma de verificacion
litigiosa de la igualdad de cualquiera con cualquiera- es correlativa a una perspectiva
que hace foco en la deriva anarquica y en su contraposicion con el régimen
oligarquico. En efecto, para el autor de El desacuerdo la democracia se identifica con
el momento del antagonismo politico, de la afirmacion igualitaria contra el régimen
oligarquico y de la puesta en escena de la ausencia de fundamento de todo orden
social, pero no como una forma de gobernar en la verdad, en la cual aparece la
cuestion de la dynasteia, del ascendiente y del liderazgo popular, -algo que las
perspectivas ontologicas en torno de “lo” politico suelen no tener presente-. En cuanto
a este punto, Platon sefiala que a diferencia del tirano —que “ha de mirar entonces con
agudeza quién es valiente, quién de grandeza de espiritu, quién sabio, quién rico; y el
grado de su felicidad es tal que, quiéralo o no, le sera necesario combatir y conspirar
contra todos, hasta purificar el Estado™' (Republica, 567c)-, el lider popular
democratico, es quien “se abstiene de sangre tribal” -i.e. quien no esta forzado a hacer
la guerra- y quien permite (y practica) la parrhesia, es decir, que acepta el “habla[r]
francamente con ¢l o entre si, censurando lo que sucede”, quien para gobernar no
necesita eliminar a ciertos ciudadanos “hasta que no quede nadie de valor entre sus
amigos y enemigos” (cf. RepUblica, 565d-568a). En resumen, para Platon quien ejerce
el liderazgo popular en una democracia ejerce una forma de conduccion que no tiene
por instrumento la violencia directa, o el terror, ni por finalidad la purificacion del
Estado, sino el decir veraz -la parrhesia politica- que en términos de Foucault
constituye la practica politica de mediacion entre la ley y el ejercicio del juego

politico, entre la politeia y la dynasteia.

1 Platén. Republica. Madrid: Gredos, 2000, [567c].
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Este constituye el debate general en el que se inscribe nuestro articulo, en el
cual se pretende reconstruir la interpretacion foucaultiana de la parrhesia politica de
Pericles y los cinicos con el fin de mostrar de qué modo posibilita comprender el
juego politico democrético en el entrecruce de los conceptos de libertad e igualdad
con los de jerarquia, verdad y gobierno, a la vez que abre un campo de
problematizacion posible de las figuras del lider y el militante politico. En este
sentido, se propone exponer la forma en que Foucault abordd la cuestion de la
democracia a través de la relacion -valiente y franca- que Pericles y Didgenes
establecieron con el pueblo.

Sin embargo, antes de abordar la cuestion propia del articulo -i.e. la relativa a
la concepcién foucaultiana de la parrhesia politica- es preciso emplazarla en la
historia de la gubernamentalidad. Como es sabido, Michel Foucault sitda la serie de
los umbrales de modernidad entre los afios 1580 y 1650 en la medida en que el
nacimiento de la gubernamentalidad en la racionalidad del Estado prepara el terreno al
posterior franqueo del umbral de modernidad bioldgica. En efecto, la historia moderna
de la gubernamentalidad se juega en las tensiones, combates y debates entre dicha
racionalidad gubernamental y la diversidad de racionalidades gubernamentales que
emergen a partir del liberalismo clasico qua gubernamentalidad critica. Es por ello
que el pensador francés identifica la historia de la gubernamentalidad moderna con el
proceso de tendencial gubernamentalizacion del Estado, el cual debiera ser analizado
a partir de una ldgica estratégica que permita interrogar la relacion contingente entre
tecnologias heterogéneas, es decir, que provea una comprension topologica del
triangulo soberania-disciplina-seguridad.

No obstante, hacia el final del curso Nacimiento de la biopolitica -después del
cual cambiara su perspectiva de analisis para ahondar en sus investigaciones sobre el
mundo antiguo y medieval-, mas precisamente con las palabras de cierre, anuncia su
investigacion futura situandola en la perspectiva de la larga duracion de la historia de
la gubernamentalidad. Asi, en la clase del 4 de abril de 1979, reinterpreta aquel

triangulo de heterogéneos en los términos de un juego de ajuste, encabalgamiento y
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combate entre tres artes de gobernar heterogéneas: un arte de gobernar en la verdad,
un arte de gobernar en la racionalidad del Estado soberano, un arte de gobernar en la
racionalidad de los gobernados*?. Simultaneamente, la politica consiste en ese juego al
interior del triangulo, pero también es lo que nace con el enfrentamiento a la
gubernamentalidad™. Es en este contexto de problematizacién de la politica como
juego entre artes de gobernar y como resistencia a la gubernamentalidad que debe
situarse la indagacion foucaultiana de una gubernamentalidad en la verdad, alternativa
y heterogénea respecto de las racionalidades gubernamentales modernas. Asimismo,
es como parte de esta indagacion acerca de las formas de gobernar ajustadas a la
verdad que deben pensarse las inquietudes foucaultianas en torno del marxismo y el
islam como espiritualidades politicas'*, pero también la problematizacion de la
parrhesia politica griega como una manera novedosa de repensar la tension entre la
palabra politica y la gubernamentalidad biopolitica en vistas a las maltiples cuestiones
que plantea la democracia a nuestra época, en cuanto régimen, arte de gobernar y

forma de subjetivacion.

A partir de la definiciobn de democracia que da Polibio, Michel Foucault
indaga en el curso El gobierno de si y de los otros (2009) sobre la relacion entre
isegoria (igual derecho de palabra) y parrhesia (decir veraz). De lo que se trata es de
determinar la relacion de co-implicacion entre la democracia y la parrhesia, pues esta
ultima aparece tanto como el fundamento cuanto como una de las dimensiones
internas de la primera. Como dice Foucault “para que haya democracia, debe haber

parrhesia, y para que haya parrhesia, debe haber democracia”™.

12 Foucault, Michel. Nacimiento de la biopolitica. Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica, 2007,
pp. 357-358.

2 Ibid., p. 358.

 Foucault, Michel. Dits et Ecrits II, Paris : Gallimard, 2001, p. 281 ; pp. 898-899 ; p. 244 : pp. 684-
686 ; p. 261 ; p. 271, respectivamente.

1> Foucault, Michel. El gobierno de si y de los otros. Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica,
2009, 167.
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El objetivo del curso es presentar la genealogia de la gubernamentalidad
tomando como punto de partida la distincion fundamental entre la concepcion juridica
del poder y el analisis en términos de gobierno y conduccién®®. La nocién de
parrhesia politica serd la que permita pensar la democracia -el gobierno del demos-
més alla de la definicion morfolégica clasica’’ y de la dicotomia posestructuralista
entre la politica y lo politico™.

Como es sabido, el campo conceptual que constituye la nocion de democracia
estd delimitado por los principios de la igualdad y la libertad, junto a los cuales
apareceria la nocion de parrhesia. La parrhesia -el hablar valiente y franco- se
yuxtapone a la eleutheria (libertad) -entendida tanto como independencia frente a
otros estados, cuanto como libertad interna-; la isonomia -igualdad de todos ante la
ley- y la isegoria -igual derecho a tomar la palabra- aparece. En este contexto de
andlisis adquiere relevancia la pregunta acerca de la diferencia entre el derecho
constitucional de cada uno a hablar y la parrhesia que se agrega a ese derecho
constitucional para definir -de acuerdo con Polibio- a la democracia. Por lo tanto, es
preciso indagar la articulacion del principio igualitario y la horizontalidad
democrética con el ejercicio efectivo del poder vinculado a determinada verticalidad,
cierta desigualdad entre los iguales.

Con el retorno a los griegos, es decir, al trabajo sobre los discursos de la
antiguedad griega, surge en la reflexion foucaultiana de la democracia una dimension
analitica que excede el marco procedimental liberal -centrado exclusivamente en el
aspecto juridico-formal del concepto- y que complejiza la perspectiva
posestructuralista, que al atender casi exclusivamente al momento de “lo” politico y
poner excesivo enfasis en el acontecimiento, la irrupcion y la interrupcion,
“peligrosamente” enmascaran los problemas de la politica como campo de
experiencia del ejercicio del juego politico, del ejercicio del poder, de la potestad, de
la dynasteia®®.

16 Como dice Foucault, “vemos aparecer los problemas de la gubernamentalidad, los vemos formulados
—por primera vez en su especificidad, en su relacion compleja, pero también en su independencia con
respecto a la politeia- en torno de esa nocion de parrhesia y del ejercicio del poder por el discurso
verdadero” (1983/2009: 172)

" Foucault, op. cit., p. 162.

% 1bid., p. 171.

Y 1bid., pp. 171-172.
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Como muestra Foucault, la parrhesia politica se halla vinculada a tres
elementos heterogéneos: en primer lugar, a la voluntad de pertenecer al pequefio
grupo que constituye la primera linea de los ciudadanos; en segundo lugar, a la
distincion de los ciudadanos en funcion de la dynamis (la potencia, el ejercicio del
poder), segln la cual estan los adynatoi (quienes no ejercen el poder, es decir, los
hombres de pueblo), los sophoi (quienes por estatus podrian ocuparse de la ciudad,
pero no lo hacen) y quienes se ocupan efectivamente de la ciudad (los que ejercen la
parrhesia politica); en tercer lugar, a cierto coraje y determinados riesgos y peligros
que acechan a quienes quieren ocuparse de la conduccion de la ciudad.

Foucault sostiene que la parrhesia politica caracteriza la posicion de
determinados individuos en la ciudad, una posiciéon que “no se define simplemente
por la ciudadania ni por el estatus”, sino principalmente por una dinamica -una
dynamis, un movimiento-, es decir, una superioridad vinculada a una ambicién y un
esfuerzo por ocupar una posicion que permita conducir a los otros. Al respecto afirma

lo siguiente:

La parrhesia es algo que va a caracterizar mucho menos un
estatus, una posicion estatica, un rasgo clasificatorio de
ciertos individuos en la ciudad, que una dinamica, un
movimiento que, mas alla de la pertenencia pura y simple al
cuerpo de los ciudadanos, pone al individuo en una posicion
de superioridad gracias a la cual podra ocuparse de la ciudad
bajo la forma y por el ejercicio del decir veraz. Hablar con
veracidad para dirigir la ciudad, en una posicion de
superioridad en la que se esta en lidia perpetua con los otros:

es eso, me parece, lo que se asocia al juego de la parrhesia®.

2 Ipid., p. 169.
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Como es evidente, y siguiendo la distincion platonica del Libro VIII de La
Republica, al contrario de lo que sucede con la tirania, la parrhesia implica cierta
superioridad que juega dentro del marco democratico. En efecto, la superioridad del
parrhesiasta es compartida con otros bajo la forma de la competencia, la rivalidad y el
conflicto agonistico, mientras que el tirano no tiene rivales aunque tenga enemigos. El
parrhesiasta politico -el lider pero también el militante- es quien se encuentra en
rivalidad con sus amigos, sus conciudadanos.

Para Foucault, la cuestion de la parrhesia se vincula principalmente con la de
la dynasteia -es decir, con la problematizacion del ejercicio efectivo del poder- a
partir de que aquella constituye “el juego mediante el cual el poder se ejerce
efectivamente en una democracia”?!. A diferencia de la dynasteia, el problema de la
politeia es el de la constitucion, el de los procedimientos de eleccion y el del marco
que define el estatus de ciudadania y los derechos. No obstante, de acuerdo con esta
perspectiva de analisis, pareciera que la politeia constituye la condicion de posibilidad
de la parrhesia en la medida que “define y garantiza” su lugar®. En palabras de

Foucault la relacion entre los conceptos es la siguiente:

La isegoria se limita a definir el marco constitucional e
institucional donde la parrhesia va a actuar como actividad
libre y, en consecuencia, valerosa de algunos que dan un paso
al frente, toman la palabra, intentan persuadir, dirigen a los

otros, con todos los riesgos que eso comporta®.

Sin embargo, para comprender la correlacion entre la dynasteia, la politeiay la
parrhesia —y los riesgos que esta comporta- hay que tener presente la explicacion que
brinda Foucault un tiempo antes del curso El gobierno de si y de los otros, en la

entrevista “El sujeto y el poder” del afio 1982, cuando realiza la siguiente distincion

2 Ipid., p. 170.
2 |bid., p. 172.
% Ibid., p. 170.
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con el objetivo de demarcar el lugar de la libertad en tanto condicion de posibilidad de
las relaciones de poder y en cuanto potencialmente identificable con las practicas de

resistencia:

En este juego, la libertad puede aparecer como la condicion
para el ejercicio del poder (y al mismo tiempo como su
precondicién, dado que la libertad debe existir para que se
ejerza, y también como su soporte permanente, dado que sin
la posibilidad de la resistencia, el poder seria equivalente a la
determinacion fisica)?”.

Es esa tension permanente entre la libertad como condicién y como
precondicién, como soporte de las resistencias y del ejercicio del poder la que esta a
la base de la correlacidn estratégica entre politeia, dynasteia y parrhesia.

Con el objetivo de definir la relacién entre la parrhesia y la democracia
Foucault elabora lo que denomina el rectdngulo de la parrhesia. En sus vértices
estarian la democracia, el juego del ascendiente, el decir veraz y el coraje en la lucha.
A ellos los caracteriza respectivamente como la condicion formal, la condicion de
hecho, la condicion de verdad y la condicion moral.

Por un lado, el vértice democratico-constitucional est4 vinculado con la
politeia y la isegoria entendidas como condiciones formales, es decir, como garantias
para un igual derecho a tomar la palabra libremente. Correlativamente, el vértice del
ascendiente y la superioridad de algunos se relaciona con la dynasteia y la dynamis
que caracteriza a aquellos que aspiran a conducir a sus iguales. En efecto, las
condiciones de derecho que de forma general y abstracta garantizan la isegoria de los
ciudadanos funcionan como las reglas del juego democratico dentro del cual se

desarrolla el juego del ascendiente politico por el cual algunos hacen uso efectivo del

2 Foucault, Michel. Dits et Ecrits 1. Paris: Gallimard, 2001, p. 254.
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derecho a usar la palabra para conducir a sus conciudadanos. Es en este sentido que a
la igualdad formal y a la correlativa horizontalidad democrética se le superpone el
ejercicio efectivo del poder por parte de algunos, es decir, la correlativa verticalidad
sin la cual no habria juego de la politica®®. Por otro lado, tanto el vértice del decir
veraz cuanto el vertice del coraje constituyen elementos claves para pensar la
democracia més alla del recurso a la retérica y el consenso.

Desde nuestra perspectiva la concepcion foucaultiana de la democracia excede
tanto la conceptualizacién liberal y neoliberal -que la piensa s6lo en términos de
marco y reglas de juego para el juego econémico de una sociedad civil despolitizada-
cuanto cierta tradicion posestructuralista -que concibe la democracia en términos de
pura horizontalidad e igualdad a partir de la grilla que distingue lo politico de la
politica-. En efecto, a partir de la problematizacion de la idea griega de parrhesia
politica, Foucault elabora una reflexion acerca de la democracia que la lleva mas alla
del principio igualitario y del principio juridico formal para pensarla en relacion con
el juego de la politica, del conflicto, del gobierno y de la conduccion, pero también en
términos de la confianza y la veracidad. En sintesis, segin creemos, la parrhesia
politica griega le permite a Foucault problematizar la relacién entre gobernantes y
gobernados y pensar -nuevamente contra la tradicion neoliberal, pero también contra
ciertas derivas tedrico-politicas del mayo del *68- a través de la encrucijada de la
horizontalidad isegdrico-politica y la verticalidad dinastica, una democracia
eminentemente politica conformada en torno del conflicto y la conduccion fundada en
la confianza. Es decir que le permite reflexionar sobre las formas histéricas que ha

adoptado el gobierno en la verdad en occidente.

% En este punto, cabe sefialar que muy posiblemente en los cursos de los afios 1983 y 1984 Foucault, a
través de la problematizacion de la relacion entre parrhesia y democracia en la antigua Grecia,
continte el debate emprendido en 1979 con la corriente neoliberal de pensamiento. En efecto, esta
altima postula una concepcién de la democracia y la ciudadania contrarias a la aqui estudiada por
Foucault. Si bien la democracia es entendida por los neoliberales como un marco juridico formal y en
términos reglas de juego, éstas s6lo lo son del juego econémico de la competencia. A la vez, la
adhesion de hecho prestada a esta competencia por parte de los individuos es la que brinda
implicitamente legitimidad al marco juridico y a los tecndcratas que legislan y administran con el fin de
producir y reproducir la competencia y la desigualdad de capital que es su condicién de hecho. Asi, es
la adhesion de la poblacion economica la que le da legitimidad y aprobacion al marco institucional que
la produce y la conduce (Foucault Michel. Nacimiento de la biopolitica. Buenos Aires: Fondo de
Cultura Economica, 2007, pp. 102-109).
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Para describir la democracia en el marco del arte de gobernar en la verdad es
preciso explicar la sentencia segun la cual “para que haya democracia, debe haber
parrhesia, y para que haya parrhesia, debe haber democracia” (2009: 167). Es decir
que por un lado la democracia es la condicion formal de la parrhesia y en ese sentido
ésta es “uno de los rasgos caracteristicos” de aquella. Pero simultaneamente, por el
otro, de acuerdo con el andlisis foucaultiano de 16n, la parrhesia “es el fundamento
mismo de la democracia” (2009: 167). En efecto, desde nuestra perspectiva, es en
tanto que fundamento que la presencia o no de parrhesia funciona como criterio para
determinar la presencia o no de un sistema efectivamente democréatico asi como la
distincion entre la buena y la mala parrhesia permite emitir un juicio acerca de la
calidad de la democracia.

Asi, esta “circularidad esencial” entre parrhesia y democracia que Foucault
encuentra en el pensamiento politico griego clasico le permite establecer por un lado,
que la democracia en tanto condicion formal es uno de los vértices constitutivos del
rectangulo de la parrhesia, pues sin democracia no puede haber parrhesia politica. En
efecto, sin una politeia que asegure la isegoria no hay parrhesia politica en sentido
estricto. Pero por el otro, sin verdadera parrhesia tampoco habra verdadera
democracia. Ahora bien, como dijimos, la parrhesia se define por el vértice
constitucional, el del juego politico, el de la verdad y el del coraje. Por lo tanto, ahi
donde no hay isegoria 0 no hay competencia por la conduccion (dynasteia) o no hay
decir veraz -y lo que Foucault denomina pacto parresiastico- o no hay coraje ni
riesgo, ahi, entonces, no hay verdadera parrhesia y en consecuencia no hay
democracia y viceversa.

Desde la perspectiva centrada en la problematizacion del gobierno en la
verdad se puede comprender, entonces, en qué sentido para Foucault no puede
identificarse completamente a la democracia con su definicion procedimental y formal
-como mero derecho igual y abstracto-, pero tampoco con la simple horizontalidad sin
jerarquias, ni con una democracia consensual en la que la relacion entre gobernantes y

gobernados esta mediada por las encuestas de opinion y el marketing politico.
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Para desarrollar esto cabe exponer la distincion foucaultiana entre la mala y la
buena parrhesia para, finalmente, abocarnos a una breve descripcion de la parrhesia
de un lider popular como Pericles y la parrhesia ético-politica de los cinicos.

Como hemos sugerido, la buena parrhesia -y por lo tanto la buena
democracia- es aquella en la cual se dan los cuatro vértices que forman el rectangulo:
que se ejerce dentro de un marco constitucional que garantice la isegoria; pero
también aquella en la cual algunos de entre todos los iguales compiten por la
conduccion politica; asimismo esta competencia no debe ser concebida bajo la forma
del consenso y el acuerdo racional, sino bajo la logica del combate y la justa; por
altimo, la buena parrhesia es aquella en la que el vinculo entre gobernantes y
gobernados estd sustentado en el “pacto parresiastico”, es decir, en el cual los
primeros deben tener el coraje de hablar francamente, expresando sus convicciones en
tanto que los gobernados en la medida en que deciden libremente ser conducidos sean
solidarios tanto en el éxito como en el fracaso, pues la decisiébn democrética, ain
cuando exista una dinastica y el juego politico del ascendiente y la conduccion,
siempre recae, en Ultima instancia, en la totalidad del pueblo.

Contrariamente, para Foucault, la mala parrhesia es aquella en la cual en
primer lugar, “sobre la enunciacion de la verdad pesa esa amenaza de muerte”?®, es
decir, aquella en la cual el pueblo sélo tolera a quienes dicen lo que quiere escuchar y
0 no le prestan oidos o directamente expulsan del juego politico a los oradores cuyo
discurso adopta la forma del reproche y la critica al pueblo. Asimismo, este rechazo
del decir veraz suele tener como correlato la adopcién de un falso decir veraz que es
el discurso de los aduladores. En consecuencia, por una parte el discurso de
cualquiera (no sustentado en ningun ascendiente) que dice cualquier cosa, 0 en
sentido estricto, que esta preparado para decir cualquier cosa que la asamblea esté
dispuesta a dar su aprobacién, y no lo que verdaderamente cree que es la verdad o lo
mejor para la ciudad.

% Foucault, Michel. El gobierno de si y de los otros. Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica,
2009, p. 192.
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Como sefiala Foucault, para concluir la clase del 2 de febrero de 1983, el mal

parresiasta

solo hablara porque lo que dice, y en cuanto lo dice,
representa la opinién mas corriente, que es la de la mayoria.
En otras palabras, en vez de que el ascendiente se ejerza en
virtud de la diferencia propia del discurso verdadero,
cualquiera ganard& un mal ascendiente debido a su
conformidad con lo que cualquier otro pueda decir o pensar.
[...] En lugar de ese coraje, encontraremos individuos que no
buscan mas que una cosa: garantizar su propia seguridad y su
propio éxito por el placer que procuran a sus oyentes, al
halagarlos en sus sentimientos y sus opiniones. En
consecuencia, la mala parrhesia, que desplaza a la buena, es
si se quiere el “todo el mundo”, el “cualquiera” que dice todo
y cualquier cosa, con tal de que eso que dice sea bien recibido
por cualquiera, es decir por todo el mundo. Tal es el
mecanismo de la mala parrhesia, esa mala parrhesia que, en
el fondo, es la supresién de la diferencia del decir veraz en el

juego de la democracia?’.

Por lo tanto, como puede observarse, la relacion de co-implicacién entre
parrhesia y democracia -aquella “circularidad esencial”- constituye la condicion de
posibilidad de su ajuste, pero también de la tension que permanentemente lo amenaza.
En efecto, la democracia solo puede subsistir como tal mientras el decir veraz tenga su
lugar en ella, pero simultaneamente, este decir veraz solo puede llevarse a cabo en el
marco democratico bajo la forma del conflicto y de la rivalidad, que por su estructura

misma lo amenaza constantemente. Queda definida, entonces, esta relacion de tension

7 Ibid., p. 194.
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entre parrhesia y democracia como una paradoja constitutiva de la politica en el
marco del gobernar en la verdad. Asi, Foucault expone dicha paradoja del siguiente
modo: “No hay discurso verdadero sin democracia, pero ese discurso introduce
diferencias en ésta. No hay democracia sin discurso verdadero, pero aquella amenaza

la existencia misma de éste”%.

En la genealogia de la parrhesia Foucault distingue algunos momentos
fundamentales. El primero de ellos es el que denomina el “momento pericleano de la

parrhesia”?®

, €s decir, el momento politico. Luego sefiala que la parrhesia se traslada
de la plaza publica al “hogar filosofico”, el momento platonico de la parrhesia, y de
ahi a la pastoral cristiana. Ahora bien, entre el momento politico y el filoséfico
Foucault sefiala —y lo desarrollara in extenso en el curso del afio siguiente El coraje de
la verdad (2010)- un momento ético-politico de la parrhesia: el momento cinico que
es, simultaneamente, una extension de la parrhesia politica mas alla del 4gora y una
inversion o en todo caso la forma méas extrema y antitética de la platénica que adopta
la parrhesia filosofica.

La importancia de estas figuras es crucial puesto que califican a la democracia
como tal, al punto de convertirse en esenciales, en tanto que el lider y el “funcionario”
de la universalidad, el vigilante universal o, mas sencillamente, el militante son los
agentes mediante los cuales la parrhesia politica se hace efectiva en el marco general
de la politeia. En efecto, Pericles y la democracia pericleana funcionan en la cultura
griega como el modelo explicito de la buena parrhesia, pues Pericles es el modelo del
lider democratico y parrhesiasta que en el marco de la asamblea y la isegoria ejerce su
ascendiente (dynasteia) como aquel que sostiene con su nombre y con su accion, con
su forma de vida coherente con su discurso a lo largo de toda su vida politica, un decir

veraz con el cual se identifica y con el cual -con coraje y asumiendo los riesgos-

% Ibid., p. 195.
2 Ibid., p. 344.
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enfrenta a la asamblea®. En este sentido, vale la pena recordar el siguiente pasaje de
La oracion funebre, pues en €l Pericles expone con claridad las condiciones formal y

de hecho del rectangulo de la parrhesia:

Nuestros hombres publicos tienen que atender a sus negocios
privados al mismo tiempo que a la politica y nuestros
ciudadanos ordinarios, aunque ocupados en sus industrias, de
todos modos son jueces adecuados cuando el tema es el de los
negocios publicos. Puesto que discrepando con cualquier otra
nacion donde no existe la ambicion de participar en estos
deberes, considerados indtiles, nosotros los atenienses somos
todos capaces de juzgar los acontecimientos, aunque no todos
seamos capaces de dirigirlos®’.

Asimismo, en cuanto a la condicion de verdad y la condicién moral, Pericles
aparece en el curso de 1983 como aquel que arriesga su vida al decir una verdad que
la asamblea no siempre quiere escuchar, es quien enfrenta con coraje a sus
conciudadanos apoyado en su reputacion moral y en su palabra verdadera. Para
exponer este punto puede situarse a Pericles como contrafigura del Ayatollah Jomeini
tal como es caracterizada en los articulos sobre la revolucion islamica, pues el lider
espiritual de la revolucién de Iran aparece como un punto de sujecion y de atraccion
de una serie de descontentos s6lo en la medida en que desde el exilio, no dice nada,

salvo no al régimen del Shah®. En efecto, mientras que el lider espiritual de la

% Ibid., pp. 185-188.
*1 Toledo, José A. Pensamiento politico. De la Antigiiedad hasta la Modernidad, Tomo I, 2013, p. 21.
(La italica es nuestra). Disponible en

Consultado: 15/03/2014.
% |a exposicion de la diferenciacion entre parrhesia politica y espiritualidad politica hacia el interior
del gobierno en la verdad excede los limites y pretensiones de este trabajo. No obstante, nos
permitimos sefialar que tal como lo describe Foucault durante su estadia en Iran el liderazgo espiritual
de Jomeini se diferencia del liderazgo ejercido por un parresiasta: “Ningun jefe de Estado, ningan lider
politico, incluso contando con el apoyo de todos los medios de comunicacidon de su pais, puede
presumir hoy en dia de ser el objeto un apego tan personal e intenso. Esta ligazén se debe sin duda a
tres motivos: Jomeini no esta alli: Ileva quince afios viviendo en un exilio del que el propio Jomeini
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revolucion irani —que como tal existe en relacion a un texto- utiliza estratégicamente
un discurso lo méas amplio y vacio posible —condensado en el significante “gobierno
islamico”- a partir del cual es capaz de aglutinar todos los descontentos para enfrentar
a un enemigo comun; el parrhesiasta, por el contrario, es un tipo de lider que en el
marco democratico de la asamblea y la isegoria ejerce su ascendiente (dynasteia) a
partir del ejercicio de un decir veraz con el cual se identifica y con el cual, con coraje
y asumiendo los riesgos, enfrenta a la asamblea en una relacion en la que puede estar
en juego el pacto parresiastico mismo.

La cuestion acerca de “como puede la democracia tolerar la verdad”, sin
embargo, se vuelve mas apremiante a través de la introduccion de la figura del cinico.
El momento ético-politico de la parrhesia se identifica con la parrhesia y la aleturgia
cinica. Con la aparicion de la secta del perro se produce una extension de la parrhesia
politica més alld del &gora y una inversion -o en todo caso la forma més extrema y
antitética de la platénica- de la parrhesia filosofica. El filosofo cinico es aquel que
estd junto al pueblo, en las plazas, en sus casas, que vigila y critica sus actos, que
ejerce la parrhesia exponiendo su vida. Es en este sentido, que Foucault sefiala que
hay algo del cinico en el militante revolucionario de los siglos XIX y XX, en la
medida en que ambos llevan a cabo una misién sacrificial, terapéutica y de combate
respecto de sus conciudadanos®. En cuanto a este Gltimo punto cabe recordar que

Foucault afirma lo siguiente:

...el combate cinico es un combate, una agresion explicita,
voluntaria y constante que se dirige a la humanidad en
general, a la humanidad en su vida real con el horizonte o el
objetivo de cambiarla, cambiarla en su actitud moral (su

ethos), pero al mismo tiempo, y por eso mismo, cambiarla en

s6lo quiere regresar una vez que el shah se haya marchado; Jomeini no dice nada, no dice nada salvo
no —al shah, al régimen, a la dependencia-; por Gltimo, Jomeini no es un politico: no habra un partido
de Jomeini, no habrd gobierno Jomeini. Jomeini es el punto de sujecion de una voluntad colectiva”
(Foucault, Michel. Dits et Ecrits 11, Paris: Gallimard, 2001, p. 253; pp. 716-717)

% Foucault, Michel. El coraje de la verdad. Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica, 2010, pp.
291-301.
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sus habitos, sus convenciones, sus maneras de vivir [...] El
cinico es un rey de miseria, un rey de resistencia, un rey de
abnegacion. Pero es un rey que combate, a la vez, por si

mismo y por los otros®*.

El cinismo implica una practica de combate espiritual -contra los propios
habitos- y politico -contra las convenciones sociales- a través de la cual el cinico se

»%  que distingue amigos de enemigos,

constituye como un “filésofo en guerra
peligros y oportunidades de ataque y dado que su vida misma es dramatizacion y
escandalo de la verdad, es quien abre un escenario de combate en torno de su
parrhesia. La parrhesia cinica desde que el oraculo lo revel6 respecto de Didgenes se
encuentra guiada por la divisa de “cambiar el valor de la moneda”, es decir, de invertir
el sentido de los habitos y las convenciones sociales para mantener alerta a sus
conciudadanos. El cinismo constituye una practica de la libertad y una forma de
gobernarse en la verdad que segiin Foucault “no sélo impulso el tema de la verdadera
vida hasta [su inversion en el] tema de la vida escandalosamente otra, no como la
mera eleccién de una vida diferente, dichosa y soberana, sino como la practica de una
combatividad en cuyo horizonte hay un mundo otro”. De hecho, con el cinismo se

trata de “una vida cuya alteridad debe conducir al cambio del mundo. Una vida otra

para un mundo otro” (2010: 301, la italica es nuestra).

Hemos tratado de mostrar en qué sentido el analisis foucaultiano de la
parrhesia politica introduce una perspectiva que permite complejizar el modo de
comprension de la democracia mas alla del esquema interpretativo que, en sus
diversas expresiones, hace foco en la diferencia ontologica entre lo politico y la

politica.

* Ibid., pp. 293-294.
% Ibid., p. 311.
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Para ello hemos mostrado en qué sentido el analisis de la democracia y la
parrhesia politica se inserta en la indagacion general de lo que Foucault caracteriza
como artes de gobernar en la verdad. En efecto, la exposicion foucaultiana abre una
grilla de inteligibilidad que ademés de ampliar la perspectiva que identifica el
momento democratico con la ruptura, el conflicto y la horizontalidad del principio
igualitario, también permite comprender la democracia desde una perspectiva que va
mas alla de la interpretacion procedimental vinculada al formalismo juridico. En este
sentido, la exposicion del rectdngulo de la parrhesia permitié comprender la relacion
de tension entre la democracia y la parrhesia y el modo en que la igualdad de
cualquiera con cualquiera se articula con la cuestion del ascendente, de la dinamica y
del liderazgo parresiastico, el cual fue ilustrado a partir de las figuras de Pericles y los

cinicos.
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La obra de Foucault ha sido analizada desde diversas perspectivas, pero su
lado menos estudiado ha sido la constante lucha politica que ha dado para
construir una politica de la verdad, capaz de orientar a los sujetos en la
construccion de un mundo distinto, alejado de los abigarrados espacios
institucionales donde se conjuga poder y verdad, cristalizando en
instituciones como la justicia o las ciencias médicas. EI campo menos
investigado del recorrido de Foucault es el politico, y aqui intentamos
aportar elementos de debate en ese sentido.
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Foucault's work has been analyzed from different perspectives, but the less
studied side has been his constant political struggle to build a politics of
truth, able to guide agents in the construction of a different world, away from
the variegated institutional spaces where power and truth, symptom
crystallized in institutions such as justice or medical science. The least
researched travel field in Foucault is the political, and here we try to
encourage debate in this regard.

Parrhesia; Power Relationships; Strategies of Truth; Subjectivity;
Governmentality.
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“El discurso de la lucha no se opone al inconciente: se opone al secreto”

Michel Foucault,
Un dialogo sobre el poder.

El concepto de conocimiento cientifico racional o pensamiento tedrico cobré
un lugar fundamental en la historia humana con el paso en la antigua Grecia del mito
al logos. Primero surge en la forma del pensamiento filoséfico-tedrico, y luego bajo la
forma del pensamiento ldgico-cientifico, que adoptaba formas distintas segun los
ambitos de investigacion y los estadios histéricos del pensamiento cientifico en
particular.

El conocimiento cientifico particular gané una importancia esencial a partir de
la emergencia de la ciencia matematica en la Alta Edad Media y en la Edad Moderna.

El conocimiento acorde a los lineamientos de Galileo y Descartes se basaba en
la razdn o ratio, que fue concebida como version superadora de la antigua episteme o
conocimiento epistémico. Aristteles fue el primero en sentar las bases para la
investigacion sistematica al delimitar las distintas formas de pensamiento. Elabor6 la
primera teoria de los tipos basicos de significados del orden del pensamiento, asi
como las leyes de movimiento e interrelacién del conocimiento verdadero.

Ya en la Metafisica de Aristoteles —y antes en el Parménides de Platon y otros
didlogos— encontramos las bases de las formas de verdad a partir de la derivacion de
las formas logicas de pensamiento (formal). Es a partir de esta introduccion que se
construye el pilar fundamental de la correspondencia entre el pensamiento y la
realidad.

Plutarco comentaba que Aristételes aconsejaba a sus pupilos distinguir entre
ciudadanos y barbaros, mientras que la unidad de los ciudadanos llevaba a la virtud, la
de los barbaros al despotismo. Los primeros gobiernan en interés del conjunto, y los
segundos en interés de aquellos que gobiernan. En los primeros estados (antiguos) el
estado politico forma el contenido del estado con la exclusion de la esfera privada, la
sociedad civil. En la republica griega la incumbencia privada real, el contenido real de
los ciudadanos como del hombre privado, es el esclavo. En este tipo de sociedad no

existe el individuo sino que existe la polis como totalidad.
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La existencia de la polis como totalidad es lo que permitid, descrito
sucintamente, el paso de la venganza privada a la justicia publica, o el nacimiento de
las relaciones politicas privadas y publicas. EI nacimiento de la justicia y la politica
tiene que ver con pequefias mutaciones que transformaron la situacion anterior.

Foucault destaca una de ellas: la existencia de “parrhesia” como una “practica
de si” (Foucault, 2010: 27) donde “la parrhesia es, por ende, el coraje de la verdad en
quien habla y asume el riesgo de decir, a pesar de todo, toda la verdad que concibe,
pero es también el coraje del interlocutor que acepta recibir como cierta la verdad
ofensiva que escucha” (idem, 32).

Los estoicos rompieron con esta diferenciacion hacia el universalismo,
separando a los sujetos, no ya en ciudadanos y barbaros, sino en buenos y malos, por
lo tanto generando una transformacion en la propia idea de representacion, llevando la
dimension politica por fuera del aspecto comunitario de organizacion politica. Fue la
primera deconstruccion entre el estado politico y el estado no politico. Pero también,
esta diferenciacion implicaba la existencia del sujeto politico en el sentido abstracto y
genérico del término.

El concepto helenistico que define esta particularidad es la “isonomia”.
Hesiodo en el siglo XVIII (a.C.) hace una de las primeras diferenciaciones registradas
entre la verdad y la justicia, basada en la tradicion representada por la vida del oikos,
y el orden politico que conforma la dike, propia de la polis hegemdnica. Mientras que
Homero cantd a los aristdcratas, a “los mejores”, Hesiodo se dedico en su poema,

“Los trabajos y los dias”, a la situacion del “pueblo pobre”:

Y he aqui que existe una virgen, Dike, hija de Zeus, digna y respetable para los
dioses que habitan el Olimpo; y siempre que alguien la ultraja injuriandola
arbitrariamente, sentandose al punto junto a su padre Zeus Cronién, proclama
a voces el propdsito de los hombres injustos para que el pueblo castigue la loca
presuncién de los reyes que, tramando mezquindades, desvian en mal sentido
sus veredictos con retorcidos parlamentos. Teniendo presente esto, jreyes!,
enderezad vuestros discursos, jdevoradores de regalos!, y olvidaros de una vez
por todas de torcidos dictdmenes. (Hesiodo, 1978: 137)
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En la controversia por la herencia con su hermano Perses, Hesiodo busca
saldar la disputa aceptando el agora como centro politico de la aldea y pidiendo que
intervenga para decidir a quién corresponde el kleros en disputa. En el poema,
Hesiodo critica la intervencion de los “reyes devoradores de regalos” (basileas
dorophégous). El asunto es dirimido por los ancianos, pero la solucién no depende
solo de ellos sino también del pueblo (laos), que toma partido por alguna de las partes
(como el arbitraje que vemos en la lliada). Al denunciar los abusos que suceden,
Hesiodo se convierte en una bisagra de la ciudad y de la justicia. Porque lo que esta
reclamando no es la abolicién de la justicia, sino, jueces justos.

Hesiodo reclama a Perses comportarse de manera justa:

Preferible el camino que, en otra direccion, conduce hacia el recto proceder; la
justicia termina prevaleciendo sobre la violencia, y el necio aprende con el
sufrimiento. Pues al instante corre el Juramento tras de los veredictos torcidos;
cuando la Dike es violada, se oye un murmullo alli donde la distribuyen los
hombres devoradores de regalos e interpretan las normas con veredictos
torcidos. (idem, 135)

En esta cita Hesiodo marca la necesidad de decir la verdad sobre si mismo,
tanto como de decir la verdad sobre otros. La estructuracién de un gobierno sobre si
mismo Yy sobre los otros adecuado a determinados valores. Es por ello que Hesiodo
concluye que “Es el mejor hombre en todos los sentidos el que por si mismo se da
cuenta, [tras meditar, de lo que luego y al final serd mejor para €l]” (idem, 140).

La disputa contra los Basileus devoradores de regalos, significaba decir la
verdad sin ningun disimulo (Foucault, 2010: 29), pero no solo de la injusticia, sino la

verdad evidente en si mismo, una verdad “interior”.

el uso de la verdad amenaza precisamente poner en tela de juicio y romper la
relacién amistosa que, sin embargo, hizo posible el discurso de verdad. (idem,
31)
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Los ultimos cursos de Foucault trataban justamente de este problema, de la
constitucion del sujeto:

el tipo de acto mediante el cual el sujeto, al decir la verdad, se manifiesta, y
con esto quiero decir: se representa a si mismo y es reconocido por los otros
como alguien que dice la verdad. Se trataria de analizar, no, en modo alguno,
cudles son las formas del discurso que permiten reconocerlo como veraz, sino:
bajo qué forma, en su acto de decir la verdad, el individuo se autoconstituye y
es constituido por los otros como sujeto que emite un discurso de verdad; bajo
qué forma se presenta, a sus propios 0jos y los de los otros, aquel que es veraz
en el decir; [cual es] la forma del sujeto que dice la verdad. (Foucault, 2010:
19)

Como dice Foucault en su clase del 2 de febrero de 1978, “El pastor no debe
limitarse a ensefiar la verdad. Debe dirigir la conciencia” (2006: 215).

Aqui vemos que la igualdad formal ante la ley, se compone de la libertad
formal frente al estado. Es desde este momento que podemos rastrear el concepto de
verdad relacionado a la correspondencia entre las palabras y las cosas.

Autonomia, isonomia, isocratia, isogonia, mejor dicho, todos momentos de la
tension entre la Techné y la Physis, seran retomadas por los pensadores iluministas
para reorientar la estrategia politica de la burguesia en ascenso. Estas “técnicas de
vida”, o disciplinas que constituyen al sujeto en objeto de conocimiento y que
permiten ejercer sobre ellos practicas discursivas y politicas, seran recreadas por el
mismo discurso filosofico de la modernidad.

El hombre occidental se individualiza por intermedio del pastorado en la
medida en que éste lo lleva a una salvacion que fija para siempre su identidad,
lo somete a una red de obediencias incondicional [es] , le inculca la verdad de
un dogma en el momento mismo en que le arranca el secreto de su verdad
interior. ldentidad, sujecion, interioridad: la individualizacion del hombre
occidental. (Foucault, 2006: 269)
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Durante el siglo XIX la verdad paso a través del filtro de los pensadores de la
sospecha: Marx, Nietzsche y Freud. Para ellos la verdad era una construccion con
intereses determinados y no simplemente un lugar de identidad. Marx fue el primero
que discutié el discurso cientifico de su época, realizando la critica de la economia
politica, que era (y sigue siendo) el discurso cientifico dominante. Freud cuestiona el
poder de la neurologia de su época, que olvidaba la relacion entre la determinacion
bioldgica y el caracter. Nietzsche destruia el cogito cartesiano, el problema de la
conducta humana, para darle una entidad al sujeto aprisionado en el pensamiento
moderno de occidente.

Hoy en medio de la oposicion entre unos “Estados Unidos Hobbesianos” y una
supuesta “Europa Kantiana” —en visperas de la disolucion de la Unién Europea—
vemos desplegar los estados de excepcion basados paraddjicamente en la defensa de
los “derechos humanos universales”, desde Libia hasta Afganistan, desde
Guantanamo hasta Crimea, las guerras y la intervencion escalan nuevas alturas. La
crisis mundial ha mostrado el verdadero rostro del orden global dominante. Para
muchos esto puede ser denominado “Herrenvolk democracy” que se traduciria como
democracia racial, basada en la democracia para el grupo dominante y opresion para
el resto. En el caso de las democracias avanzadas, la contracara era la opresion racial a
su interior o la opresion sobre su periferia colonial. Es lo que Schmitt termina
indicando: “El estado y la soberania constituyen la base y el fundamento de las
acotaciones realizadas hasta ahora por el derecho internacional respecto de la guerra 'y
la hostilidad” (Schmitt, 2009: 42). La “ley natural” del derecho internacional no posee
un solo gramo de naturaleza, pero actla como si lo tuviera. Como explica Foucault,
“el derecho es la forma ritual de la guerra” (Foucault, 2003: 69), lo que implica que el
efecto de poder que emana del discurso de los derechos humanos y del derecho
internacional se vuelve contra sus propios principios, desnudando la fictio juris. Todas
las guerras modernas se hacen invocando los “derechos humanos”, lo que conforma la
paradoja de nuestra época. Y la historia que lleva a esos crimenes de lesa humanidad

son procesados hoy, no por historiadores o sociélogos, sino por la justicia instituida.
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La verdad para Foucault se entiende en dos niveles: por un lado implica el
efecto politico que involucra la correspondencia, aceptacion o validez de tal o cual
enunciado; y por otro lado, la produccion de determinados mecanismos que sirven
para poner en practica esos enunciados. Aqui vemos las dos caras del poder y de la
verdad como relacion de poder: el control y la (re)produccién. Lo que Foucault resalta
es que la interdependencia social se presenta como si fuera algo exterior a los sujetos,
como la verdad misma —algo exterior a todos los individuos. La ficcion de la justicia y
de las instituciones, implica reconocerse a uno mMisSmo como un sujeto que por
naturaleza es portador de determinados derechos y obligaciones. Por lo tanto, al
reconocerme como individuo libre, mi existencia social se opone a mi subjetividad.
Mi relacion social se convierte en una relacion de poder. Por lo tanto, si los sujetos
dejan de comportarse como portadores de esas relaciones, si se viola la norma, la
conducta, el orden, aparecen las justificaciones éticas, la moral y los sistemas
penitenciarios y penales.

El propio discurso de la justicia y los derechos humanos encubren, para
Foucault, los antagdnicos intereses que los sostienen, por lo que no se puede apelar a
principios normativos abstractos. Tal como el discurso democratico encubre la
dominacién de clase que subyace (Foucault, 2007). Esta es una de las claves de lo que
Ilamo una politica de la verdad en Foucault: comenzar por erradicar los principios
normativos abstractos, y avanzar hacia una critica del contenido de la verdad dentro
de la sociedad. A lo que apuntaba Foucault era concretamente a apostar a una forma
de accion politica donde los fines estuvieran justificados por acciones responsables
que se orientaran a la abolicidén del poder de una persona sobre otra. Pero fuera del
pragmatismo de Rorty y del Marleau-Ponty de Humanismo y Terrorismo, donde la
verdad de la accidn estuviera determinada sélo por los resultados. La politica, para
Foucault, se opone a los dogmas y los fetiches, es una apuesta a la liberacion de la
humanidad como realizaciéon de los sujetos mismos. Sin elegir para ello un camino

especifico de antemano, un camino de la verdad.
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Para avanzar en esta abertura de la verdad, Foucault parte de la negacion de la
Historia, por lo que la verdad no puede tener un contenido siempre igual a si mismo,
la verdad se convierte en una orientacion estratégico-politica, y no en una ontologia.
En este sentido la participacion militante no se reduce a simples hechos, sino a la
conformacién de un sujeto colectivo, que participa en ese mismo acto de la creacion
de una verdad politica. De alli la intervencién de Foucault en la lucha contra los
servicios penitenciarios y psiquiatricos, contra la discriminacion sexual y racial, las
campafias antibélicas y por el desarme, y su apoyo a la revolucién Irani.

Por ello, busca consecuentemente que los sujetos tengan conciencia de las
determinaciones de sus acciones, no como teleologia, sino como accion politica que
busca abrirse paso en el conflicto de la verdad. El acto auténticamente politico es
aquél que se lleva a cabo cuando se es completamente conciente del significado del
poder. Es por ello que la obra de Foucault es imprescindible para desarrollar una
politica de la verdad que supere el estancamiento al que ha llevado el capitalismo
global y el liberalismo “humanista”.

El problema de la verdad colisiona contra las distinciones de género, raza,
nacion y clase bajo la forma de la ampliacion de los estados nacionales, de su
intervencion en la vida social performando la politica que construye la subjetividad y
la gobernamentabilidad. El estado de excepcidn opera sobre las relaciones juridicas
privadas o relaciones econdmicas, y sobre las relaciones juridicas publicas o la
ciudadania. La incepcion y el control de la vida pablica y privada, de la ciudadania y
de las relaciones econdmicas por parte del Estado muestra la agudeza de la vision de

Foucault y la profundidad de la crisis politica a la que asistimos.

Para Foucault esta teoria de la gobernamentalidad se basaba en “realizar la
critica necesaria de las concepciones corrientes del ‘poder’ (pensado mas o menos
confusamente como un sistema unitario, organizado en torno a un centro que es al
mismo tiempo su origen, y que debido a su dinamica interna tiende siempre a

extenderse); y por el contrario, analizarlo como un dominio de relaciones estratégicas
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entre individuos o grupos”.? Esto es, las practicas sociales engendran dominios de
saber “que no sé6lo hacen que aparezcan nuevos objetos, conceptos y técnicas, sino
que hacen nacer ademés formas totalmente nuevas de sujetos y sujetos de
conocimiento” (Foucault, 2003: 12). Este cuestionamiento a la verdad positivista —
entendida como la correspondencia factica de la observacion y la coherencia de la
I6gica interna del pensamiento—, y el énfasis en los saberes que se construyen “desde
abajo”, no parte de una critica epistemolodgica al conocimiento, sino que su acervo
fundamental es politico. Foucault tal vez haya sido uno de los primeros en advertir
sobre este fenomeno, y sobre el “abismo” o la “experiencia abismal” que tal critica
supone. Desatar el conocimiento de sus mallas de fuerza metafisicas, implica un deber
politico con las consecuencias (ética de la responsabilidad) no adecuada a valores
éticos, sino a conductas politicas consecuentes.

Pero sobre todo fue Foucault quien inicié una revision del rol del Estado y la
sociedad civil, invirtiendo a Rousseau. Para Foucault las relaciones de poder son las
relaciones “primarias”, mientras que el poder que concentra el Estado es secundario a
éstas. Pero como sabemos, la “forma-Estado” implica una concepcion del poder no-
relacional, fija. Razdn y Estado estan ligados a la adecuacion del conocimiento con la
cosa (Foucault, 2006: 294 y ss.). El estado esta en la verdad, pero no es la verdad. Por
lo tanto hay una potencia instituyente que compite con el Estado y resiste a su
dominacion. Retomando las mejores interpretaciones del Estado, para Foucault éste se
compone de una relacion de fuerzas tanto en su interior como exteriormente.

En todo caso, las relaciones de poder sobredeterminarian la accion del Estado.
El problema principal no esta en la relacion social misma, sino en la “interiorizacion”
de la relacion social. Es el problema del Estado como poseedor de la verdad o lugar de
la verdad. La verdad en la ecuacion Rousseauniana seria un desprendimiento de la
“logica estatal”, de la “forma-Estado”, mientras que para Foucault eso simplemente
seria caer en una formalizacion de las relaciones juridicas, por lo que habria que
construir una teoria del poder méas alla de lo legal-juridico-normativo. La verdad en

esta teoria “institucionalista” radicaria en prolongar la soberania hasta radicalizarla, en

2 Foucault, M., Escritos 111, 256.
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no salir de las relaciones de poder juridico-legales propias de la democracia. Contra
este sentido liberal del cambio (el gradualismo), es que Foucault organiza su
intervencion.

Para llegar a esa verdad, la relacién que se construye entre poder y saber,
Foucault la rastrea en el mito griego, en Edipo y en la lliada. En la disputa entre
Menelao y Antiloco lo que importa no es tanto la imparcialidad de los testimonios,
sino que los propios sujetos interioricen el proceso, la logica de la justicia. “No pasa
por el testigo, sino por una especie de juego de prueba”. Luego la pregunta por la
verdad pasa por el filtro de la indagacion, la averiguacion, la deduccion, instaurando
una nueva forma de poder-saber: “el poder se manifiesta, completa su ciclo y
mantiene su unidad gracias a este juego de pequefios fragmentos separados unos de
otros” (Foucault, 2003: 47). Lo que se unen son las miradas desde arriba donde la
verdad cobra el caracter de profecia, y las miradas desde abajo donde la verdad cobra
el caracter del testimonio:

Occidente sera dominado por el gran mito de que la verdad nunca pertenece al
poder politico, de que el poder politico es ciego, de el verdadero saber es el que se
posee cuando se esta en contacto con los dioses o cuando recordamos las cosas,
cuando miramos hacia el gran Sol eterno o abrimos los ojos para observar lo que ha
pasado. Con Platon se inicia el gran mito occidental: lo que de antinémico tiene la
relacion entre el poder y el saber. Si se posee el saber es preciso renunciar al poder;
alli donde estan el saber y la ciencia en su pura verdad jamas puede haber poder
politico. (idem, 60)

Sofocles expresa esta paradoja, también presente en la alegoria de la caverna.
El “gran relato” de Foucault es aquél que muestra la separacion historica, el corte,
entre el poder y el saber en occidente a partir de Edipo. Esto es lo que construyo el
mito de la separacion entre poder y saber, que sirve a los fines de reproducir y
defender la sociedad. Ahora bien, esto es una creacion de la cultura de occidente,
mientras que la realidad es la interpenetracion de poder y saber.
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Foucault reconoce que el poder de unos hombres sobre otros “ya no se ejerce
bajo el signo del arte pastoral (como vimos arriba) sino de la razén de Estado”
(Foucault, 2006: 301). Y para explicar el Estado reconoce en la idea de “golpe de
estado”, el elemento de contraste para pensar el dominio de unos hombre sobre otros,
bajo el pretexto de la “razén de estado”. Un estado que necesita “un teatro politico
cuyo reverso es el funcionamiento del teatro, en el sentido literario del término, como
el lugar privilegiado de la representacion politica y sobre todo de la representacion del
golpe de Estado” (idem, 309). Hacia ese reverso de la trama discursiva es que se
orienta la actividad intelectual y politica de Foucault. Este revés es la conciencia

individual:

el problema del publico, el hecho de que la razén de Estado deba intervenir
sobre la conciencia de la gente, no simplemente para imponerle una serie de
creencias verdaderas o falsas, como ocurre por ejemplo cuando los soberanos
quieren que se dé por cierta su legitimidad o la ilegitimidad de sus rivales, sino
a fin de modificar su opinion y con ella su manera de hacer, su manera de
actuar, su comportamiento como sujetos econdmicos, su comportamiento
como sujetos politicos. Todo ese trabajo de la opinidn del publico va a ser uno

de los aspectos de la politica de la verdad en la razon de Estado. (idem, 323)

Ahora bien, Foucault comprende que las relaciones sociales que producen el
Estado, son relaciones de (re)produccion social, lo que significa que son relaciones
que causan el antagonismo social, y que a la vez componen la complementacién,
coordinacion, la conjuncién. Son a la vez unidad y deferencia.

Si Foucault marcaba una distincion esencial entre Estado y Poder, es porque
en su pensamiento “no puede existir sociedad sin relaciones de poder”, lo que no
significa que no puedan existir sociedades sin estado. Esta posicion lo acerca al Lenin
de El Estado y la revolucién, donde las relaciones de poder se orientan hacia la
disolucion de Estado. O que el estado sea sinonimo de democracia, cosa que lo acerca
al joven Marx de la Critica a la filosofia del Estado de Hegel, para quién la
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constituciéon no era garantia de democracia o incluso de igualdad. El Estado es ese
nodo que concentra los poderes diseminados, es como diria Lacan, el “producto
excedente” de la sociedad. La pregunta es si es posible disolver “EL PODER” en las
relaciones de poder, haciendo que éstas Ultimas no impliquen la dominacién de un
sujeto sobre otro, sino el ejercicio de las potencias y capacidades de los individuos
libres. La estrategia de la suma de resistencias moleculares es adecuada en tanto se
avance a una politica de la verdad. Foucault indica que ésta se delimita de un

“imperativo absoluto” politico:

Si quiere luchar, aqui tiene algunos puntos clave, algunas lineas de fuerza,
algunos cerrojos y algunos obstaculos. En otras palabras, me gustaria que esos
imperativos no fuesen otra cosa que indicadores tacticos. Me toca a mi saber,
por supuesto, y [a] quienes trabajan en el mismo sentido, nos toca a nosotros,
por lo tanto, saber en qué campos de fuerzas reales orientarnos para hacer un
analisis que sea eficaz en términos tacticos. Pero, después de todo, ése es el
circulo de la lucha y la verdad, es decir, de la préactica filoséfica, justamente.
(Foucault, 2006: 18)

Y asi, elaborando un planteo estratégico que delimite las acciones tacticas,
explica que su unico consejo es “nunca hacer politica” cuyo contenido sea el
contenido abstracto de verdad, esto es, una politica no estratégica. El enfrentamiento
de la lucha y la verdad no es el horizonte de la “prueba y el error”, ya en el
pensamiento estratégico hay una acumulacién de experiencias que permiten reconocer
los limites de determinadas practicas politicas, o incluso superar esas barreras.
Foucault no descarta las formas de organizacion tradicionales —como siempre se
indica—, sino que desmenuza su contenido y sentido de verdad.

En este sentido plantea que es tanto el clasismo como el nacionalismo que

disputan territorialmente al Estado no el contenido, sino el sentido de la verdad:
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La idea de una nacién titular de su propio saber, e incluso la idea de una
sociedad transparente a si misma y duefia de su propia verdad, con la salvedad
de que quien formula esta verdad puede ser un elemento de la poblacion o una
organizacion, un partido, pero representativo del conjunto: de una u otra
manera, ya no toca al Estado tener el patrimonio de la verdad de la sociedad, la

verdad del Estado, la razén de Estado; su titular debe ser la nacién entera.

El pasaje de lo particular a lo universal no puede desarrollarse sin mediaciones
politicas y estratégicas.

El capitalismo es una relacion de explotacién, pero es mucho mas que eso.
Contiene dos polos opuestos, contradictorios; pero que también se necesitan, se
interponen. En esa relacion de explotacion, los capitalistas necesitan a los
trabajadores, justamente, para poder explotarlos. Pero esto significa que los
trabajadores tienen poder si actGan de manera colectiva, precisamente, porque son
explotados. Alli se compone la lucha. Pero a diferencia de la burguesia, la clase obrera
no necesita de su contraparte para impulsar adelante las fuerzas productivas de la
sociedad, mientras que el “amo” de esta relacion esta subordinado a la fuerza de job.
La lucha, que no puede pensarse s6lo en términos socioldgicos, expresa el excedente
de una de las partes en constante tension. Esa tension si no es canalizada en una
politica adecuada, se transforma en un engranaje de la reproduccion mecénica. La
contradiccion en la sociedad capitalista es entre el desarrollo colectivo de las fuerzas
productivas y la malla de contencidn que provoca el caracter privado de las relaciones
sociales.

Esto nos ubica en el segundo punto de la trama foucaultiana: el problema de la
subjetividad. Si hay un error que Foucault no comete es tratar a la conciencia como un
simple producto de las condiciones de vida (como hace el materialismo vulgar). La
teoria del conocimiento de Foucault le permite pensar la relacion poiética de las

técnicas de la vida al entrelazar el gobierno sobre los otros, con el autogobierno, esto
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es, “el gobierno de si por uno mismo en su articulacion con las relaciones habidas con
algan otro (autri)”.® Foucault acepta “la reivindicacion, para el hombre, del derecho a
ser sujeto y objeto de la filosofia y del saber que se refiere a si mismo, al hombre”
(citado en Bert 2009: 19), a la vez que critica a “todos los que ain quieren hablar del
hombre, de su reino y de su liberacion” (idem, 33). Lo que no obtura la posibilidad de
libertad en si misma, sino que la libertad no consiste en una enunciacion (entre
palabras y cosas), sino en mostrar las condiciones de posibilidad de la liberacion.

Todo esto nos deposita en la perspectiva de una politica de la verdad.

La pregunta por la verdad es aquella que define su objeto: ¢qué es la verdad?
¢qué tipo de valor se le puede atribuir? Como preguntaba Kant en su analitica, ¢cuales
son las condiciones de posibilidad del conocimiento verdadero? Pero antes, la
pregunta por la verdad debe dar cuenta de su propia historia. La historia de la verdad
es la historia del conocimiento, una historia del sujeto que conoce y también una
historia de los objetos conocidos. Por lo tanto, la primera diferenciacion debe hacerse
entre una historia del conocimiento como reflejo de la naturaleza, y una historia del
conocimiento como concrecion de determinados intereses. Foucault se basa en esta
segunda interpretacion, aquella que postula que la verdad es un instrumento del
poder. En cierto sentido, si uno abordara los planteos de Rorty que continGan esta
tesis central de Foucault, lo que interesa no es tanto la verdad en si misma, sino el tipo
de poder al que le sirve. En ultima instancia, la verdad para Rorty debe estar puesta al
servicio de otra finalidad, como la felicidad o la libertad. La verdad debe poder
justificarse a través de otras categorias. Pero nuevamente, todos esos significantes se
construyen a partir de relaciones de poder. Nuevamente, las distintas categorias y
niveles de los enunciados marcan una diferencia, aln aunque estén atravesados por las

mismas relaciones.

% Escritos 111, 257.
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Para Foucault, la nocién de verdad no posee ninguna esencia metafisica, ni se
encuentra en la sustancia de los objetos. Por lo tanto, la verdad no hay que buscarla en
la correspondencia de nuestros juicios o enunciados con la realidad. La verdad se
conforma en norma cientifica o en una evaluacion filoséfica en tanto se encuentre en
la trama de redes de poder.

¢Hay una verdad que no esté compuesta por relaciones de poder? Foucault
reconoce que son las matematicas. ¢Esto significa que Foucault tiene una concepcion
positivista de la verdad? Foucault rechaza comprender hechos a partir de la
correspondencia con alguna teoria, pero también rechaza reducir la verdad a los
juegos de poder. No tiene una vision empirica de verdad, sino que tiene una vision
practica de la verdad. Por lo tanto, el discurso de la verdad debe servir para crear
“una politica que no existe todavia”.

¢Es Foucault —aquél que impiadosamente critic6 a todos aquellos que no
distinguian entre poder y estado, entre saber y poder— uno de los impulsores de una
“politica de la verdad”? En la clase del 18 de enero de 1978, lo explica en los

siguientes términos:

Lo que hago, después de todo —y no digo aquello para lo cual soy apto,
porque de eso no sé nada—, lo que hago, en resumidas cuentas, no es ni
historia, ni sociologia, ni economia. Es algo, en cambio, que de una u otra
manera, y por meras razones de hecho, tiene que ver con la filosofia, es decir,
con la politica de la verdad, pues no veo otra definiciébn de la palabra
"filosofia" salvo ésa. Se trata de la politica de la verdad. Y bien, en cuanto se
trata de eso y no de sociologia, historia 0 economia, podran ver que el analisis
de los mecanismos de poder tiene, a mi juicio, el papel de mostrar cuéles son
los efectos de saber que se producen en nuestra sociedad por obra de las
luchas, los enfrentamientos, los combates que se libran en ella, asi como por

las tacticas de poder que son los elementos de esa lucha. (2006: 17)
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En medio del desconcierto intelectual y de la racionabilidad de los acuerdos
posibles, de las politicas de consenso, del gradualismo, de la perpetuacién del orden y
del equilibrio social tipico del conformismo liberal, el status quo de la democracia, de
la brutalidad de la razon abstracta, la figura de Foucault como un intelectual
comprometido y como critico instituyente, resignifica la accion politica hacia una
politica de la verdad. Es un Foucault que se acerca muchos a la primera tesis sobre

Feuerbach, donde Marx plantea que

El problema de si al pensamiento humano se le puede atribuir una verdad
objetiva, no es un problema teorico, sino un problema practico. Es en la
practica donde el hombre tiene que demostrar la verdad, es decir, la realidad y
el poderio, la terrenalidad de su pensamiento. El litigio sobre la realidad o
irrealidad de un pensamiento que se aisla de la practica, es un problema

puramente escolastico.

Si hay algo que expresa Foucault es la inversion tanto de la imagen como del
concepto, del suefio y de la realidad, de los individuos y de la sociedad, de la historia
y del mito, de las palabras y las cosas. No ofrece un criterio de verdad universalista,
pero si una forma universal de inteligibilidad. Abandona los modelos y los sistemas,
organizando una sintesis entre lo idéntico y lo diferente. Mejor dicho, buscando la
identidad en la diferencia y la diferencia en la identidad.

Como sabemos, Foucault separa en su obra entre la historia de las ciencias que
se orienta hacia la exigencia de verdad, y la genealogia de los “saberes” que se
reconoce en el enfrentamiento de distintos poderes (disciplina de los cuerpos,
organizacion de la conciencia) que disciplinan los saberes. Pero lo fundamental es que
para Foucault esto no significa que el poder sea un lugar separado del conocimiento,
sino que es la unidad de poder politico y saber lo que debe desmontar el mito de
occidente, esto es, avanzar hacia un politica de la verdad, que exprese la relacion real

entre poder y saber.
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En el proceso marcado por el avance del iluminismo, la filosofia pierde su
lugar central y es desplazada por la ciencia. EI método cientifico traslada la exigencia
de verdad como unidad de “dioses y pastores”, de profecias y testimonios. Justamente
lo que no puede hacer el método cientifico es reconocer la diferencia en la identidad,
y niega que algo sea y a la vez no sea. EI método cientifico no se cuestiona por la
propia pregunta sobre el saber y la verdad. El conocimiento cientifico fracasa en el
momento de preguntar por el sentido de su préctica. La propia construccion de
conocimiento “académico” no puede dar cuenta de las condiciones reales donde ese
conocimiento de divulga y reproduce, las relaciones intrasubjetivas desaparecen del
propio objeto del conocimiento. La pregunta por los objetivos finales (en el sentido
amplio del término) se reduce a la pura necesidad de reproduccion del conocimiento.

Es asi que el método cientifico reproduce los conocimientos y enunciados
dandoles validez universal, pero expresa un limite al propio conocimiento. EI método
cientifico dice que no puede ser que la libertad tenga como contenido la enajenacion.
Que la libertad no pueda tener como contenido la carcel. La verdad, segun la critica de
Foucault, ¢;puede alcanzarse a partir del conocimiento, a partir del saber? Foucault
comenta que para Nietzsche, “el conocimiento so6lo puede ser una violacion de las
cosas a conocer y no percepcion, reconocimiento, identificacion de o con ellas”
(Foucault, 2003: 23). Aunque como decia Spinoza, conocer implica separarse de las
emociones, no existe conocimiento que no sea modificado por el sujeto que conoce.
El conocimiento es verdad en tanto abandone la pura identidad y la correspondencia,
hacia una nueva dimension de la politica, donde el sujeto se reconozca en el mismo
mundo que produce. Lo que insta a romper Foucault es la union entre la fuerza
politica y el valor de verdad propio de la ciencia ciega, que se urden a espaldas de los
intereses de las mayorias.

Es por ello que incluso en el debate televisivo con Chomsky, frente a la
pregunta de la adecuacion revolucionaria a los valores universales humanos, Foucault
respondia que el proletariado en el poder debe ejercer sobre “las clases derrotadas un
poder violento, dictatorial, e incluso sangriento. No puedo ver qué objecion podria
plantearse a esto” (2007: 74). Este acontecimiento, la revolucion, destruye de la nica
manera posible la “santa alianza” entre el saber y el poder. La verdad para Foucault

adopta una dimensién politica, mas alla del debate filos6fico o moral. Es a la vez una
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idea y una préctica, es la combinacion de una politica del cuerpo y un desarrollo de las
ideas humanas.

(De qué otra manera se puede entender la defensa de Foucault del “profeta”:
“El profeta es a buen seguro, al igual que el parresiasta, por supuesto, alguien que dice
la verdad” (2010: 34). El profeta es aquél que a pesar de la advertencia platonica, dice
la verdad de su mundo, apuesta a la verdad como una nueva dimension que excede el
simple marco institucional liberal (para quienes el problema de la verdad debe estar
atada a ciertos “limites”, como también la libertad y, por ende, la conciencia de la
personas debe ser condicionada). El profeta, decia William Blake, no es un adivino,
sino alguien que a partir de sus propias acciones es consecuente con sus propias
visiones de futuro. El profeta se enmarca en las visiones de un futuro no realizado, un
por-venir.

De hecho podemos avanzar incluso en sus mismos planteos (avanzando en su
verdad) y decir que el problema de la verdad era para Foucault un problema

estratégico:

Los socidlogos reaniman el inacabable debate sobre lo que es una clase, y
quienes pertenecen a ella. Pero hasta aqui nadie ha examinado ni profundizado
la cuestion de saber lo que es la lucha. ;Qué es la lucha, cuando se dice lucha
de clases? De lo que me gustaria discutir a partir de Marx, no es sobre el
problema de la sociologia de las clases, sino sobre el método estratégico

concerniente a la lucha.

Al intentar pensar el enfrentamiento menos de manera socioldgica, y hacerlo a
través de la misma idea de lucha, de manera politica y estratégica, Foucault cambia el
eje de discusion hacia la posibilidad de que el sujeto se conformase en portador de una
potencia transformadora. Lo que nunca negd Foucault es la capacidad de esos mismos
individuos de sacar sus propias conclusiones sobre la necesidad de avanzar
tacticamente en agrupamientos y formas de asociacion que potencien la accidn

individual.
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La conclusiones que podemos sacar, es que la politica de la verdad es el limite
del pensamiento occidental de nuestro tiempo, lo que permite avanzar sobre el “teatro
de lo posible”, y el cambio gradual que lleva al inmovilismo frente a las grandes
catéstrofes de la época. Es lo que permite a los sujetos romper la unidad entre el saber
(por ejemplo, la medicina o la psiquiatria) y el poder (por ejemplo, la justicia). Esa
politica de la verdad no puede ser un lineamiento estratégico abstracto. Como la
verdad, la politica es siempre concreta (practica) y de alli los individuos sacan sus
conclusiones a cada paso que dan, enfrentando las tareas méas inmediatas de su
tiempo, y a la vez, de manera permanente, elevandose hacia las tareas universales de

la humanidad.
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Quisiera abordar el problema de la verdad en Foucault desde una
perspectiva que permita situar la especificidad de la préctica filosofica, tal
como €l la concibe en su mismo ejercicio, y para ello la propuesta filoséfica
de Badiou resultara esclarecedora. Pese a que Badiou casi no nombra a
Foucault en la formulacion de sus propios conceptos, voy a mostrar que su
modo de especificar en qué consiste la tarea de la filosofia, su praxis
concreta, donde también ocupa un lugar nodal la cuestion de la verdad, es
afin a las elaboraciones del Gltimo Foucault. En pos de afrontar dicha tarea
de elucidacién critica sera necesario recorrer algunos topicos entrelazados
al concepto de verdad, tales como sistematicidad, simultaneidad y/o
composibilidad.

Verdad; filosofia; sistematicidad; simultaneidad; composibilidad.

| would like to approach the problem of the truth in Foucault from a
perspective that allows us to situate the specificity of philosophical practice,
as he conceived it in the same exercise, and for that Badiou's philosophical
proposal will be enlightening. Although Badiou hardly get a mention to
Foucault when formulating their own concepts, | will show that his way of
specifying in what the task of philosophy consists, its concrete practice,
where also the question of the truth take a nodal place, it is affined with the
work of the last Foucault. Towards addressing this critical elucidation task it
will be required to go through some topics intertwined with the concept of the
truth, such as systematic, simultaneity and/or compossibility.

Truth; philosophy; systematic; simultaneity; compossibility.
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En El coraje de la verdad®, antes de arribar a la figura del cinico como
paradigma del decir veraz, Foucault nos brinda una imagen dialéctica Unica de la
filosofia, que resulta congruente con lo expuesto por él mismo en ;Qué es la
llustracion?® sobre el ethos filoséfico y la ontologia critica del presente. Considero
pues que, en primer lugar, resulta iluminador leer El coraje de la verdad junto a ¢Qué
es la llustracion? para entender como concibe Foucault la practica de la filosofia en la
actualidad; y luego mostrar como se inscribe la propuesta de Badiou en esta
problematica y la ilumina retroactivamente, pues él también toma el concepto de
verdad como cuestion central para delimitar la tarea de la filosofia. Por eso, en lugar
de proceder a una delimitacién historiografica de las distintas etapas del pensamiento
foucaultiano, donde éste arribaria finalmente -luego de la arqueologia del saber y de la
genealogia del poder- al cuidado de la verdad como préctica ética, quisiera exponer el
inextricable anudamiento por el cual estas diversas cuestiones encuentran su
materialidad especifica. Y asi pues, como el ethos filoséfico consiste en una préactica
de cuestionamiento critico e inmanente a los modos actuales de ejercer el saber, el
poder y el cuidado de si. Me interesa sobre todo mostrar como Foucault, a partir del
coraje de la verdad y la parrhesia, logra trazar de un modo muy claro y contundente la
especificidad de la préactica filosofica desde Grecia hasta nuestros dias. Lo cual,
veremos, diluye un poco la especificidad historica que le otorgaba a las Luces, en
¢ Qué es la llustracion?, como punto de inflexion critico donde se determinaria el

ethos filosfico que nos caracteriza en la actualidad.

2 Foucault, Michel. El coraje de la verdad: el gobierno de si y de los otros. Curso en
el Collége de France (1983-1984). Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica, 2010.
% Foucault, Michel. ¢ Qué es la lustracién? Madrid: La Piqueta, 1996 [versién de
1984].

* Quizas se podria parafrasear a Badiou, quien refiere en El ser y el acontecimiento
que la matematica es la ontologia desde los griegos pero que so6lo a partir del
acontecimiento-Cantor -acaecido en la modernidad e interpretado como tal, en
décalage, un siglo después- nos es posible saberlo, y afirmar en consecuencia que la
ontologia critica del presente -los modos en que nos constituimos como sujetos de un
saber, un poder y un cuidado de si determinados- y el ethos filosofico que ella
implica, se distingue de otros saberes, de la profecia, la sabiduria, la ensefianza o la
politica, desde la antigliedad griega pero sélo a partir de la llustracién podemos
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En la “Clase del 8 de febrero de 1984 (segunda hora)” Foucault continua el
repaso sobre la modalidad politica que adopta la parrhesia en sus vinculos con la
democracia y con la tirania, respectivamente, cuestiones que ya habia presentado en el
curso del afio anterior. En breve: la democracia no es el mejor &mbito para practicar el
decir veraz porque no soporta la “diferenciacion ética”; en cambio la tirania o la
monarquia si lo admitirian, en principio, porque el decir veraz actuaria directamente
sobre el ethos mismo del principe via el consejo del filésofo y de ahi al resto de los
gobernados. Pero lo importante, y es lo que trata de captar Foucault casi sobre el final
de esta clase, es la transformacién que se produce en la préctica de la parrhesia al
desplazarse ésta del ambito politico al ambito ético, y como ello permite circunscribir
la especificidad de la filosofia occidental en su conjunto. Dice Foucault: “Con estas
inflexiones y cambios en la parrhesia nos encontramos ahora, en el fondo, en
presencia de tres realidades o, en todo caso, de tres polos: el polo de la alétheia y el
decir veraz; el polo de la politeia y el gobierno, y, por ultimo, el polo de lo que en los
textos griegos tardios se Ilama ethopoiesis (la formacion del ethos o la formacion del
sujeto).”5

Por lo pronto, habria que detenerse a considerar que la parrhesia no se
identifica directamente ni al decir veraz ni al ethos aunque los implica, veremos de
qué modo, junto con la politeia. Es decir que la parrhesia define en todo caso un
conjunto a la vez mas amplio y mas especifico que cada uno de esos polos o
realidades discursivas tomadas por su cuenta. Asi lo especifica Foucault: “estos tres
polos son irreductibles y, a la vez, estan irreductiblemente ligados unos a otros.
Alétheia, politeia, ethos: creo que la irreductibilidad esencial de los tres polos, y su
relacidon necesaria y reciproca, la estructura de atraccion de uno hacia otro y viceversa,
sostuvo la existencia misma de todo el discurso filosofico desde Grecia hasta nuestros

dias.”®

saberlo. (Véase la “Introduccion” de Badiou, Alain. El ser y el acontecimiento.
Buenos Aires: Manantial, 1999).

> Foucault, Michel. El coraje, cit., p. 83.

® Foucault, Michel. El coraje, cit., pp. 83-84 [cursivas mias].
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Distingue entonces esos tres discursos para poder situar la especificidad de la
filosofia, no como un cuarto discurso suplementario, sino como la interrogacion
inmanente de unos a través de los otros excediendo y atravesando sus propios limites.
Mientras el discurso cientifico se ocupa de definir las condiciones del decir veraz (sus
normas, reglas, estructuras, etc.), el discurso politico se ocupa en cambio de las
instituciones de gobierno y de las relaciones de poder, y el discurso ético se limita a
prescribir principios y normas de conducta, la filosofia en cambio no deja de plantear
a cada uno de ellos interrogantes y problemas formulados desde los otros dos,
simultdneamente. Foucault insiste en que dicha problematizacion, inmanente a los
polos discursivos, sucede con cierta simultaneidad (“al mismo tiempo”) y repite que

esto es asi desde la antigiiedad griega hasta nuestro presente:

Lo que hace que un discurso filoséfico sea otra cosa que cada uno de esos
tres discursos es que jamas plantea la cuestion de la verdad sin
interrogarse al mismo tiempo sobre las condiciones de ese decir veraz, sea
[por el lado de] la diferenciacién ética que da al individuo acceso a dicha
verdad, [sea ademas por el lado de] las estructuras politicas dentro de las
cuales ese decir veraz tendra el derecho, la libertad y el deber de
pronunciarse. Lo que hace que un discurso filosofico sea un discurso
filosofico, y no simplemente un discurso politico, es que, cuando plantea
la cuestion de la politeia (de la institucion politica, de la distribucion y la
organizacion de las relaciones de poder), plantea al mismo tiempo la
cuestion de la verdad y del discurso veraz a partir del cual podran
definirse esas relaciones de poder y su organizacion, y también la cuestion
del ethos, vale decir de la diferenciacion ética a la que esas estructuras
politicas pueden y deben hacer lugar. Y por ultimo, si el discurso
filosofico no es simplemente un discurso moral, se debe a que no se limita
a pretender formar un ethos, ser la pedagogia de una moral o el vehiculo
de un cddigo. Nunca plantea la cuestion del ethos sin interrogarse al
mismo tiempo sobre la verdad y la forma de acceso a la verdad que podra
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formar dicho ethos, y [sobre] las estructuras politicas dentro de las cuales
éste podra afirmar su singularidad y su diferencia. La existencia del
discurso filosofico, desde Grecia hasta la actualidad, radica precisamente
en la posibilidad o, mejor, la necesidad de este juego: no plantear jamas la
cuestion de la alétheia sin reavivar a la vez, con referencia a esa misma
verdad, la cuestion de la politeia y el ethos. Otro tanto para la politeia.

Otro tanto para el ethos.’

Vemos claramente expuesto el juego de interrogacion reciproca, en
simultaneidad, que implica la practica filoséfica en relacion a los tres polos
discursivos, sin constituirse por ello en un discurso aparte, mas originario,
fundamental o trascendental. A continuacidon justamente distingue cuatro “actitudes
filoséficas fundamentales” que disponen de distinta forma la alétheia, la politeia y el
ethos. Asi lo expresa, “podemos decir que hay cuatro maneras distintas de unir esas
tres cuestiones” y todas definen “actitudes filosoficas™: 1) la actitud profética en
filosofia apunta a la reconciliacion, a la “coincidencia exacta y definitiva” -proyectada
hacia algun futuro prometedor- entre los tres polos discursivos; ii) la actitud de
sabiduria en cambio remite a un pasado uUnico, basal, y por ende a una unidad
fundacional entre ellos; iii) y la actitud técnica o de ensefianza en filosofia, al
contrario de las otras dos, marca la irreductibilidad y heterogeneidad entre lo que
reconoce como distintas cuestiones, incluso inconmensurables entre si, y por ende las
asigna al estudio de la l6gica, el andlisis politico o la moral.

Sin embargo, Foucault defiende que existe una “cuarta actitud filoséfica” y esa
es, precisamente, la actitud parresiastica en filosofia: la que sostiene con coraje la
irreductibilidad al mismo tiempo que la necesaria articulacion entre la cuestion de la
verdad, la cuestion de la politica y la cuestion de la ética, cada una a través de las
otras, sin identificarse a ninguna de ellas ni constituir por eso un discurso separado.

Remarca, sobre el final de la clase, el real en juego que orienta dicha interrogacion y

’ Foucault, Michel. El coraje, cit., pp. 84-85.
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su extrafia consistencia, algo que nos contina interpelando al presente: “En eso
consisten el discurso y la actitud parresiasticos en filosofia: el discurso de la
irreductibilidad de la verdad, el poder y el ethos, y, al mismo tiempo, el discurso de su
necesaria relacion, de la imposibilidad en que nos encontramos de pensar la verdad (la
alétheia), el poder (la politeia) y el ethos sin relacion esencial, fundamental entre

ellos”.®

Luego, el anudamiento irreductible entre los tres polos va a diluirse un poco en
el desarrollo espectacular de figuras paradigmaticas de la filosofia, empezando por
Socrates hasta llegar a los cinicos, pues la figura de la parrhesia comienza a adquirir
un sentido ético cada vez mas restringido, 0 mas directo, que no siempre muestra esta
triple y compleja determinacién (su sobredeterminacion, habria que decir). Sin
embargo, a la luz de lo expuesto en ¢Qué es la llustracion? podemos encontrar
nuevamente, y hasta con un poco mas de precision conceptual, en qué consiste el
ethos esgrimido por Foucault y como se determina la verdad en un sentido
propiamente filoséfico. Lo cual nos habilitara dar el paso decisivo para mostrar como
el concepto de verdad que plantea Badiou resulta ser solidario de las ultimas
elaboraciones foucaulteanas (participa de su concepcion ilustrativa), aunque opere
cierto desplazamiento de la problematica que ahora no sélo interroga los diversos
procedimientos (de verdad), unos a través de los otros, sino que trata de
composibilitarlos justamente en lo que ellos tienen de excesivo respecto a reglas,
normas y saberes establecidos.

Cuando Foucault define, en ¢Qué es la llustracién?, el ethos filosofico como
una “actitud limite” que evita la alternativa dicotdmica adentro/afuera y opta en
cambio por situarse en las fronteras, por su franqueamiento posible a partir del estudio
de los modos histéricos concretos por los cuales nos hemos constituido, se ataja no
obstante respecto a posibles cuestionamientos sobre la prevalencia de la contingencia
y del desorden postulando que “este trabajo tiene su generalidad, su sistematicidad, su

homogeneidad y su apuesta”.’ Dejemos de lado la “apuesta” que plantea en el

® Foucault, Michel. El coraje, cit., p. 86.
° Foucault, Michel. ¢Qué es la llustracion?, cit., p. 107.
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interrogante de “;como desconectar el crecimiento de las capacidades y la
intensificacion de las relaciones de poder?”,*® para concentrarnos en los tres puntos
restantes que hacen al problema sefialado de la verdad y a la tarea especifica de la
filosofia (su “trabajo”, como dice Foucault).

Primero, la homogeneidad de lo que ahora llama “conjuntos practicos” -en vez
de polos o realidades discursivas- y que tienen dos aspectos a considerar: “las formas
de racionalidad que organizan las maneras de obrar” (aspecto tecnologico); y “la
libertad con la que [los hombres] actian dentro de esos sistemas practicos,
reaccionando ante lo que hacen los demés, modificando hasta cierto punto las reglas

11 (aspecto estratégico). La distincion entre estos dos aspectos irreductibles

de juego
de los conjuntos practicos abre un espacio de pensamiento, entre las reglas fijadas y la
posibilidad estratégica de cambiarlas, que en Badiou encontraremos mas desarrollado
a partir de la diferencia crucial entre saber y verdad.

Segundo, la sistematicidad da cuenta del anudamiento inextricable que une a
estos conjuntos de practicas, y se vincula directamente con lo que expuse de El coraje
de la verdad:

Esos conjuntos practicos dependen de tres grandes ordenes: el de las

relaciones de dominio sobre las cosas, el de las relaciones de accion sobre

los otros, el de las relaciones con uno mismo. Esto no quiere decir que

existen tres 6rdenes completamente extrafios unos de otros. Es bien sabido

que el dominio sobre las cosas pasa por la relacion con los otros; y ésta

implica siempre relaciones con uno mismo; e inversamente. Pero se trata

de tres ejes cuya especificidad y cuya intrincacion hace falta analizar: el

eje del saber, el eje del poder, el eje de la ética. En otros terminos, la

ontologia historica de nosotros mismos tiene que responder a una serie

abierta de preguntas, tiene que ver con un numero no definido de
investigaciones que se pueden multiplicar y precisar tanto como se quiera;

pero que responderan siempre a la sistematizacion siguiente: como somos

19 Foucault, Michel. ¢ Qué es la lustracién?, cit., p. 108.
1 Foucault, Michel. ¢ Qué es la llustracién?, cit., p. 108.
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constituidos como sujetos de nuestro saber; como somos constituidos
como sujetos que ejercen o sufren relaciones de poder; como somos

constituidos como sujetos morales de nuestras acciones.*?

Es decir que, independientemente de la multiplicidad de investigaciones que se
emprendan, siempre se encontraran sobredeterminadas por el anudamiento de esos
tres ejes problematicos. En Badiou sucede otro tanto, entre la eternidad de las
verdades y su constitucidn historica contingente.

Por altimo, en cuanto a la generalidad podemos apreciar que este “siempre” de
las problematicas no es metahistérico o trascendental sino que toma la modalidad de

la recurrencia (en Badiou se trata de “recurrencia acontecimental”):

[E]sas investigaciones histdrico-criticas son verdaderamente particulares
en el sentido de que se refieren siempre a un material, una época, un
cuerpo de practicas y de discursos determinados. Pero al menos en la
escala de las sociedades occidentales de las que derivamos, tienen su
generalidad: en el sentido de que hasta nosotros han sido recurrentes |...]
Pero si evoco esta generalidad no es para que haya que describirla en su
continuidad metahistérica a través del tiempo, ni tampoco seguir sus
variaciones. Lo que hace falta captar es en qué medida lo que sabemos de
ella, las formas de poder que se ejercen en ella y la experiencia que en ella
tenemos de nosotros mismos no constituyen sino figuras histéricas
determinadas por cierta forma de problematizacién que define objetos,
reglas de accion, modos de relacion con uno mismo. El estudio de (modos
de) problematizaciones (es decir de lo que no es ni constante
antropoldgica ni variacién cronoldgica) es por lo tanto la manera de
analizar en su forma historicamente singular cuestiones de alcance

general.*®

12 Foucault, Michel. ¢Qué es la lustracién?, cit., pp. 107-108 [cursivas mias].
3 Foucault, Michel. ¢ Qué es la llustracion?, cit., pp. 109-110.
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La practica o trabajo que consiste en esta triple determinacion, a su vez
triplicada en su dimension sistematica, define el ethos filoséfico que Foucault
identifica con la llustracion, pero que ademas, como mencionaba antes, se podria
remontar hasta el pensamiento griego. La novedad es que ahora este conjunto de
practicas tienen dos aspectos diferenciables: el que responde a las regla de juego
(tecnoldgico) y el que puede cambiarlas (estratégico). O sea, que la posibilidad de
cambio y atravesamiento de los limites que nos constituyen implica el mutuo
cuestionamiento de los factores politicos, epistémicos y éticos, sostenido a partir no
de idealizaciones trascendentales tipicas sino de practicas histéricas concretas que
buscan, en su ambito propio, modificar la racionalidad técnica especifica de las
mismas. Hay pues una potenciacion de la critica y del cambio cuando se excede, a su
vez, la sola determinacién técnica hacia las otras dimensiones sefialadas y se atiende
asi a su mutua imbricacion compleja (sistematica).

Badiou opera no obstante un desplazamiento sobre esta problematica, a partir
del cual las préacticas y estrategias de libertad que él denomina verdades o condiciones
pasan a tener mas importancia para el pensamiento filosofico que los saberes y reglas
instituidas de las que aqueéllas se diferencian. Primero acentta su carécter uniforme,
repetitivo y transtemporal: “Las condiciones de la filosofia son transversales, se trata
de procedimientos uniformes, reconocibles a distancia, y cuya relacion con el
pensamiento es relativamente invariable (...) Los procedimientos que condicionan a la
filosofia son los procedimientos de verdad, reconocibles como tales en su
repeticion.”* Se refiere sin embargo a cuestiones tan heterogéneas como la sucesion
ilimitada de nimeros primos, demostrada en los Elementos de Euclides; las esculturas
artisticas de Fidias; la democracia ateniense o el amor. Pero se trata de verdades que
no sélo tienen un origen griego, pues acontecen en diversos tiempos y lugares,
siempre y cuando la filosofia sepa pensarlas conjuntamente: “Plantearemos pues que
hay cuatro condiciones de la filosofia, y que la falta de una sola arrastraria su
disipacion, asi como la emergencia de su conjunto condiciondé su aparicion. Estas

condiciones son: el matema, el poema, la invencién politica y el amor.”*

14 Badiou, Alain. Manifiesto por la filosofia. Buenos Aires: Nueva Vision, 1999, p.
13.
1> Badiou, Alain. Manifiesto, cit., p. 15.
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Badiou plantea que esas cuatro condiciones o verdades son indispensables para
el pensamiento filosofico del tiempo y que la filosofia en si misma no produce
ninguna verdad. Independientemente de la uniformidad u homogeneidad que guardan
estos procedimientos para el abordaje filoséfico, pese a la heterogeneidad e
irreductibilidad en que ellos mismos se desenvuelven, quisiera remarcar como las
propuestas de Foucault y Badiou se encuentran, sobre todo, al pensar la simultaneidad
y mutua imbricacion de aquéllos en una suerte de anudamiento que no responde ni a
las unidades discursivas tipicas ni a las deducciones trascendentales a priori. Primero
Badiou se pregunta por el nudo de las condiciones y distingue también verdades de
saberes, acto seguido mostrard como entiende la especificidad de la practica

filosofica:

¢Qué relacion mantiene esta presunta unidad [de la filosofia] con la
pluralidad de las condiciones? ¢Cual es el nudo del cuatro (los
procedimientos genéricos, matema, poema, invencién politica y amor) y el
uno (la filosofia)? (...) Los procedimientos de verdad, o procedimientos
genéricos, se distinguen de la acumulacion de saberes por su origen
acontecimental. Mientras no sucede nada sino lo que es conforme a las
reglas de un estado de cosas, puede haber conocimiento, enunciados
correctos, saber acumulado; pero no puede haber verdad. Lo paradéjico de
una verdad estriba en que es al mismo tiempo una novedad, por lo tanto
algo raro, excepcional, y que ademas, por tocar al ser mismo de lo que ella
es verdad, es también lo méas estable, mas prdoximo, ontoldégicamente

hablando, al estado de cosas inicial .

Lo paraddjico de una verdad cualquiera es que conecta al mismo tiempo lo mas
novedoso y contingente con lo mas antiguo y necesario. Dicha paradoja sélo podria

alcanzar su justa apreciacion recorriendo los arduos capitulos matematicos de El sery

18 Badiou, Alain. Manifiesto, cit., p. 15.
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el acontecimiento’” donde se presenta el concepto de lo genérico. Por ahora sélo
alcanza con retener esta duplicidad, que en Foucault se presentaba en términos légicos
e histdricos, entre la contingencia de las practicas y su recurrencia problematica.
Ahora bien, he aqui como piensa Badiou la especificidad de la practica filosofica,

recurriendo también a la idea de simultaneidad y a la verdad que conlleva:

La tarea especifica de la filosofia es proponer un espacio conceptual
unificado, donde encuentren su lugar las nominaciones de
acontecimientos que sirven de punto de partida a los procedimientos de
verdad. La filosofia busca reunir todos los nombres-de-més. Trata, en el
pensamiento, el caracter composible de los procedimientos que la
condicionan. No establece ninguna verdad, pero dispone un lugar de las
verdades. Configura los procedimientos genéricos por medio de una
acogida, un abrigo edificado con respecto a la simultaneidad dispar. La
filosofia se propone pensar su tiempo por la puesta-en-lugar-comdn del
estado de los procedimientos que la condicionan. Sus operadores,
cualesquiera que sean, tienden siempre a pensar ‘conjuntamente’, a
configurar en un ejercicio de pensamiento Unico la disposicion historica
del matema, del poema, de la invencion politica y del amor (o estatuto de
acontecimiento del Dos). En este sentido, es cierto que la Unica cuestion
de la filosofia es la de la verdad, no porque produzca ninguna, sino porque
propone un modo de acceso a la unidad de un momento de las verdades,
un emplazamiento conceptual en donde se reflexionan como composibles

los procedimientos genéricos.*®

17 \/gase los capitulos 31-36: Badiou, Alain. El ser y el acontecimiento. Buenos Aires:
Manantial, 1999, pp. 363-477.
18 Badiou, Alain. Manifiesto, cit., p. 17.
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A partir de alli, Badiou se encargard de matizar lo que podria ser tomado
apresuradamente como una restauracion de la filosofia en tanto “suma enciclopédica
de saberes”, por eso remarca el caracter ‘“heterogéneo” de los cuatro tipos de
acontecimientos y el caracter asimismo horadante de las verdades -su sustractividad-
respecto a los saberes. La palabra clave que cifra la tarea de la filosofia es, en cambio,
composibilidad: “Los conceptos filos6ficos traman un espacio general en el cual el
pensamiento accede al tiempo, a su tiempo, a condicién de que los procedimientos de
verdad de este tiempo encuentren en ¢l el abrigo de su composibilidad.”*® Y dicha
composibilidad implica pensar conjuntamente, al mismo tiempo, la heterogeneidad
intrinseca de sus condiciones historicas: “En el medio conceptual de la filosofia,
figuras locales tan intrinsecamente heterogéneas como pueden serlo las del poema, el
matema, la invencion politica y el amor son remitidas, o remitibles, a la singularidad
del tiempo. La filosofia pronuncia, no la verdad, sino la coyuntura -es decir la
conjuncioén pensable- de las verdades (...) La filosofia tiene por funcion ‘agravante’
disponer los procedimientos genéricos en la dimensién, no de su pensamiento propio,
sino de su historicidad conjunta.”20

Este pensamiento conjunto, practicado por el discurso filosofico, exige una
combinacion de distintos operadores conceptuales: deducciones l6gico-matematicas,
giros retorico-poéticos, manifiestos politico-decisivos y declaraciones incondicionales
de amor-afectividad. El peligro, en cambio, se presenta cuando la filosofia se
identifica a una sola de sus condiciones, lo que Badiou denomina sutura. Reconocer
el peligro de unificacion homogeneizante que propicia la sutura quizas nos permita
entrever, también, como se presenta ese mismo problema en Foucault, cuando el
paradigma cinico deja de ser eso, un paradigma, para cobrar una dimensidn ética
exclusiva.”* Retomando su definicién singular de la filosofia, Badiou describe

claramente en qué consiste la mentada sutura:

19 Badiou, Alain. Manifiesto, cit., p. 18.

20 Badiou, Alain. Manifiesto, cit., pp. 18-19.

2! Hay que considerar que la figura del cinico funciona en Foucault como un
paradigma, en el sentido que le da Agamben: un caso singular que se desconecta de la
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Si la filosofia es, como yo mantengo, la configuracion en el pensar de que
sus cuatro condiciones genéricas (poema, matema, politica, amor) son
composibles en la forma de acontecimiento que prescribe las verdades del
tiempo, una suspension de la filosofia puede resultar de que el libre juego
requerido para que defina un régimen de transito, o de circulacion
intelectual entre los procedimientos de verdad que la condicionan, se
encuentre restringido, o bloqueado. La causa mas frecuente de dicho
blogueo es que, en lugar de edificar un espacio de composibilidad a través
del cual se ejerza un pensamiento del tiempo, la filosofia delegue sus
funciones a una u otra de sus condiciones, entregue el todo del
pensamiento a un procedimiento generico. En tal caso la filosofia se
efectla, en provecho de este acontecimiento, en el elemento de su propia

supresion.?

Si la filosofia se sutura a una sola de sus condiciones no puede pensar su
simultaneidad, su tiempo. Y ello resulta empobrecedor tanto para la filosofia, como
para la condicion genérica respectiva y el resto de los procedimientos de verdad. Son
conocidas algunas suturas histéricas que aun hacen sentir sus efectos limitantes en
ambitos restringidos del pensamiento: la sutura cientificista o positivista
(predominante en el ambito anglosajon), la sutura politica 0 marxista (prevaleciente
en los estados socialistas); pero menos conocida es la sutura que hoy domina, segun

Badiou, el pensamiento filosofico: la sutura poética.

serie —en este caso las demas figuras filoséficas- para hacerla inteligible (véase:
Agamben, Giorgio. Signatura rerum: sobre el método. Buenos Aires: Adriana
Hidalgo, 2009). Pero hay que decir que no es un ejemplo ofrecido a la simple
imitacion, si no se capta bien lo que esta en juego en la serie, en su complejidad
heterotdpica, de nada serviria identificar los rasgos imaginarios del cinico antiguo
para trasladarlos ahora, anacronicamente, a la actualidad.

22 Badiou, Alain. Manifiesto, cit., p. 37.
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Si a partir del siglo diecinueve la filosofia ha soportado la doble sutura a
su condicion politica y a su condicion cientifica, se comprende
perfectamente que, en especial desde Nietzsche, se haya ejercido sobre
ella la tentacion de liberarse por la sutura a otra condicion. El arte estaba
para ello perfectamente designado. Lo que culmina con Heidegger es el
esfuerzo, antipositivista y antimarxista, por entregar la filosofia al poema.
Cuando Heidegger designa como efectos cruciales de la técnica, por una
parte la ciencia moderna, por otra el Estado totalitario, indica en realidad
las dos suturas dominantes de las que el pensamiento no estard a salvo
mas que tras deshacerse de ellas. La via que propone no es la de la
filosofia, segun él realizada en la técnica, sino aquella, presentida por
Nietzsche, incluso por Bergson, prolongada en Alemania por el culto
filosofico a los poetas, en Francia por el fetichismo de la literatura
(Blanchot, Derrida, Deleuze incluido...), que delega lo esencial del

pensamiento en la condicién artistica.”®

En fin, lo que propone Badiou, ante esta sutura que ni siquiera es tematizada o
visibilizada en la actualidad, es reivindicar la filosofia sistematica; por supuesto,
mediante una reformulacion crucial de lo que implica un sistema. Pues, si hay algo
que nos permite identificar una sutura es el rechazo conjunto al pensamiento
sistematico (desde Marx a Lacan, pasando por Heidegger y los anglosajones, todos
rechazan la posibilidad de un sistema metafisico de pensamiento).?* Por supuesto, dice
Badiou, hoy en dia nadie podria aceptar por sistema “una figura enciclopédica dotada
de una piedra angular, u ordenada a un significante supremo™;*> como veiamos antes
con Foucault, y tal como lo expone Deleuze, se trata de otra cosa: “En cualquier caso,

nunca hemos tenido problemas respecto a la muerte de la metafisica o a la superacion

de la filosofia: no se trata méas que de futilidades inutiles y fastidiosas. Se habla del

2% Badiou, Alain. Manifiesto, cit., pp. 41-42.
24 Véase, otra vez, la “Introduccion” a Badiou, Alain. El ser, cit., p. 10.
2% Badiou, Alain. Manifiesto, cit., p. 40.
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fracaso de los sistemas en la actualidad, cuando solo es el concepto de sistema lo que
ha cambiado. Si hay tiempo y lugar para crear conceptos, la operacion
correspondiente siempre se llamara filosofia, o no se diferenciaria de ella si se le diera
otro nombre.”%

Badiou también participa de dicho cambio en torno al concepto de sistema o,
mas bien, de la sistematicidad requerida por la filosofia; en sus propios términos: “Si
entendemos por ‘sistematicidad’, como se debe hacer, el requisito de una
configuracién completa de las cuatro condiciones genéricas de la filosofia (lo que,
repito, no exige en absoluto que los resultados de estas condiciones sean exhibidos o
incluso mencionados), segun una exposicion que expone también su regla de
exposicion, entonces pertenece a la esencia de la filosofia el ser sistematica, y ningln

filosofo lo ha dudado jamés de Platon a Hegel.”?’

Examinada entonces la cuestion de la verdad desde el punto de vista de la
especificidad de la filosofia, tanto en Foucault como en Badiou, quisiera finalizar este
articulo con la precisa y preciosa definicién que da Foucault del parresiasta para asi
exponer, acto seguido, cdmo pienso ella nos interpela en la actualidad a tensar los

lazos discursivos e institucionales que precariamente nos sostienen.

El parresiasta da su opinion, dice lo que piensa, €l mismo signa, en cierto
modo, la verdad que enuncia, se liga a esa verdad y, por consiguiente, se
obliga a ella y por ella. Pero esto no es suficiente. Puesto que, después de
todo, un profesor, un gramético, un gedmetra pueden decir, con respecto a
lo que ensefian, sobre la gramatica o la geometria, una verdad, una verdad
en la cual creen, una verdad que piensan. Y sin embargo, no se dira que
eso es parrhesia [...] Para que haya parrhesia [...] es menester que el

sujeto, al decir una verdad que marca su opinidn, su pensamiento, su

26 Deleuze, G. y Guattari, F. ¢ Qué es la filosofia? Buenos Aires: Anagrama, 2005, pp.
14-15.
2" Badiou, Alain. Manifiesto, cit., pp. 40-41.
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creencia, corra cierto riesgo, un riesgo que concierne a la relacion misma
que él mantiene con el destinatario de sus palabras [...] Ella [la parrhesia]
implica cierta forma de coraje, cuya forma minima consiste en el hecho de
que el parresiasta corre el riesgo de deshacer, de poner fin a la relacion
con el otro que, justamente, hizo posible su discurso [...] El parresiasta no
es un profesional. Y la parrhesia es, con todo, algo distinto de una técnica
o un oficio, aun cuando en ella haya aspectos técnicos. La parrhesia no es
un oficio, sino algo mas dificil de discernir. Es una actitud, una manera
de ser que se emparienta con la virtud, una manera de hacer. Son
procedimientos, medios conjugados con vistas a un fin y que, por eso,
incumben a una técnica, claro esta, pero es también un rol, un rol util,

precioso, indispensable para la ciudad y los individuos.?

La filosofia que en la actualidad se practica, afirmo, oscila pues entre una doble
sutura: bien al lenguaje artistico, bien al lenguaje politico, mas raramente a la ciencia
en cuanto pensamiento; por eso creo que urge hoy mas que nunca pensar en qué
consiste la especificidad de la préctica filosofica, su lengua impropia, tramada en la
circulacion libre de las condiciones historicas que no obstante la sobredeterminan;
pensar sin caer en reproches inutiles, simples conductas imitativas 0 normativas
trascendentales.

El proceso de empoderamiento de la sociedad en su conjunto abiertamente
genérico, el conocimiento como efecto compartido habitualmente por algunos pocos, y
el cuidado de si de corte mas bien individual, aunque irreductibles en sus l6gicas y
procedimientos, estan intimamente entrelazados; basta recorrer el verdadero nudo que
traman el poder, el saber y el cuidado, una y otra vez, ensayar sus cruces Yy
bifurcaciones siempre parciales, para que todas las necedades unificantes o

separatistas caigan por su propio peso.

28 Foucault, Michel. El coraje, cit., p. 30 [cursivas mias].

159

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 144-161



Verdad y praxis filoséfica en Foucault y Badiou.

Me parecen interesantes, pues, las figuras de la parrhesia y del parresiasta en
tanto nos permiten diferenciar un discurso que asume el riesgo del limite en su
enunciacién, siempre al borde de la ruptura con las condiciones de posibilidad
discursivas, que tiene el coraje de decir una verdad, por minima que ésta sea, de otros
discursos (profesorales, proféticos, sabios) que se limitan a decir la verdad de saberes
ya sabidos. Me parece interesante porque creo ver ahi la especificidad del acto
filos6fico que encuentra la materialidad de un pensamiento que no se muere por
conservarse a si mismo (con todas las dobles lecturas que se puedan hacer de esta
frase); que se expone junto a otros -paradigmaticamente- para manifestar que la vida
es lo que es capaz de error.?®

La idea de volver a empezar, de errancia y recomienzo, de cuestionamiento y
problematizacion incesante de limites y fronteras, es lo que indica la posicion
materialista geofiloséfica de Foucault y define al presente una ontologia critica de
nosotros mismos. Y no se trata aqui s6lo de imaginar un contrapoder frente al poder
instituido (con todo lo que tiene esto de imaginario y especular), ni de oponer a éste
consideraciones epistémicas o éticas exclusivas; sino de cuestionar un &mbito a través
de los otros (ético, epistémico, politico), en simultaneidad; mostrar su irreductibilidad y
articulacion triple, siempre contingente, para desestabilizar el conjunto/nudo que
conforman: el de la materialidad en cuestion. Al encontrar puntos de falla,
solapamientos, pliegues, entre sus condiciones respectivas, la filosofia qua ontologia
critica desplaza limites y posibilidades. Desplazamiento de los dispositivos, entre ellos,
pues no hay afuera de las practicas discursivas que nos constituyen; sin que todo sea lo
mismo. Cuestionar el hacer (politeia) a travées del decir veraz (aletheia) y del modo de
ser (ethos), y viceversa; esto es en efecto pensar (filosofia). Asi, una ontologia critica
de nosotros mismos no consiste pues en un discurso aparte, mas fundamental,
originario o trascendental, sino que se produce inter e intra-discursivamente al

cuestionar los limites de lo que podemos, hacemos y somos.

2 Tal como la define Foucault en su escrito sobre Canguilhem (Foucault, Michel. “La
vida: la experiencia y la ciencia” en El poder, una bestia magnifica: Sobre el poder, la
prision y la vida. Buenos Aires: Siglo XXI, 2012, pp. 251-267).
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Este articulo ensaya el vinculo entre Hospitalidad y Relacion desde la
perspectiva de Jacques Derrida con el espesor que proporcionan los
conceptos éticos y poéticos del poeta antillano Edouard Glissant que ponen
en cuestion la idea de identidad en pos de entender la cultura como
traduccion. Concebido el mundo dentro de transformacion continua
denominado “creolizacion” traducir es pensado como una experiencia
cultural, como un ejercicio de reenvio al otro, al otro de si. A partir de una
proclama y una carta abierta al ministro del interior de la Republica
francesa escrita por el propio Glissant y Patrick Chamoiseau se indaga
acerca de la no-identidad de la cultura consigo misma es pos de una
Totalidad en la que los imaginarios de las humanidades estan convocados a
experimentar permanentes transformaciones y traducciones para poder
pensar nuevas maneras de frecuentar la diversidad (y las lenguas) del
mundo. Lo multilinglie desvia los limites de las lenguas usadas y la
traduccion, entonces, no se contenta con reflejar el entorno sino que debe
inmediatamente constituirse en él y entenderse como paradigma de
conocimiento intercultural. Se presenta asimismo un excurso sobre esta
reflexién que asume cuestiones politicas pero dentro de una biopoética que
evite los escollos humanismo.

Relacion; traduccion; hospitalidad; biopoética; creolizacion.
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This paper tests the link between Hospitality and Relation from the
perspective of Jacques Derrida with ethical and poethical concepts provided
by the antillean poet Edouard Glissant challenging the idea of identity in
pursuit of understanding culture as translation. Conceived the world as in
continuous transformation (so-called "creolization") translation is intended
as a cultural experience. Therefore, Glissant’s works (a proclamation and a
letter to French’s Minister of the Interior) explores the non-identity character
of the culture towards a totality in which the imaginary of the humanities are
invited to experience permanent transformations and translations in order to
think of new ways to attend diversity (and languages) in the world. We argue
that multilingual diverts language limits and translation is not content to
reflect the environment but must immediately become the enviroment itself
and be understood as an intercultural knowledge paradigm. We also present
an excursus on this discusion that assumes political issues but within a
biopoetics that intends to avoid the pitfalls of humanism.

Relation; translation; hospitality; biopoetic; creolization.

“Je vous présente la créolisation comme une offrande.”
Edouard Glissant, Poétique de la Relation.

“L’errance est notre lien.”
Edmon Jabés, Le Livre de I"Hospitalité.

I. El poeta antillano Edouard Glissant postul6 alguna vez que nuestro mundo
estd en un proceso de creolizacién, de transformacion continua. Una fabrica de
produccidn de lenguajes, en la cual las lenguas se pierden en la abundancia pero en la
cual tambien se multiplican y se singularizan. El lenguaje forma menos una interfaz
entre una comunidad y el mundo natural que una materia expresiva donde cada uno
crea su propia particion, su itinerario existencial, su poética singular. En el corazén de
la lengua, en su resonancia, en sus mil pliegues se juega desde ya toda (im)posibilidad
de revuelta (revolucion y revenida) de la singularidad, una singularidad mas alla de
todo célculo, una singularidad hiriendo de muerte y de vida al soberano y al Uno o,

como dird Glissant, a la identidad-raiz Gnica.
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Traducir es un ejercicio farmacolédgico sujeto a los riesgos del envio, la
differance y la diseminacion. Ejercicio de reenvio al otro, al otro de si, experiencia en
el umbral de lo intraducible: la creolizacion como “ofrenda”, como don, viene a
romper con el circulo ritual de la deuda. No existe identidad, sino Relacion, no existe
Ser sino Relacion. ElI Monolinguismo del Otro, tal vez uno de los libros mas hermosos
de Jacques Derrida por su fuerza singular y contra-ejemplar, empieza con un epigrafe

que nos envia a Le discours antillais de Glissant:

La “falta” no radica en el desconocimiento de una lengua
(el francés), sino en el no dominio de un lenguaje apropiado
(en criollo o en francés). La intervencion autoritaria y
prestigiosa de la lengua francesa no hace mas que fortalecer
los procesos de la falta.

La reivindicacion de ese lenguaje apropiado pasa por lo
tanto por una revision critica de la lengua francesa (...)

Esa revision podria participar de lo que llamariamos un
antihumanismo, en la medida en que la domesticacion de la
lengua francesa se ejerce a través de una mecéanica del

. 2
“humanismo”.

El Monolingiiismo del otro versa sobre la condicion de extranjeria desde la
lengua, desde la lengua como primera herida al yo soberano. Las referencias
indirectas y espectrales a Glissant en este libro autobiografico de Derrida son intensas
y casi podria decirse que fue escrito en dialogo con él: “el multilingiiismo comienza a
devenir una manera de no ser monolingue en la lengua de la que nos servimos, una
nueva dimensién (constitutiva) de ser en y hacia el mundo.”® Mdltiples figuras
derridianas cobran un nuevo relieve a partir de la lectura del martiniqués. “Del otro

lado”, desde el norte de Africa y desde el Caribe, ambos autores trazan nuevas lineas,

2 Derrida, Jacques. El monolingiiismo del otro. Buenos Aires, Manantial, 1997, p. 11.
® Glissant, E.y Leupin, A. Les entretiens de baton rouge. Paris, Gallimard, 2008, p. 84.
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tenues pero potentes, para correr el eje de la emancipacién hacia la hospitalidad.* Una
poetica sutil de lo fragil se insinda en sus textos: Derrida desde la filosofia de lo
singular, Glissant desde la imaginacion poética, vienen a enriquecer enormemente el
debate poscolonial y a mostrar desde el comienzo su caracter al menos paradojal y los
fantasmas que lo acechan:

En aquello que concierne a las luchas de descolonizacion,
quiero subrayar esto, de manera totalmente inocente e
instintiva, no docta: ellas se han constituido, en un
determinado momento, en el verdadero descentramiento del
pensamiento, ejercido entre otros por Frantz Fanon, pero a
mi siempre me inquietd la manera en la que estas luchas
habian sido continuadas, por ejemplo en Africa o en un
cierto nimero de paises del mundo que me resultaban
proximos, con tantos muertos, tantos sacrificios, y tenia el
presentimiento de que estas luchas habian sido conducidas
por el mismo modelo impuesto por éstos a los que se
oponian. Fue maés tarde, con la fragua del tiempo, que
intenté ver en qué medida este modelo habia determinado
estas luchas. Y llegué a la cuestion de la identidad, de la
definicion de la identidad como ser. Estas luchas de
descolonizacion, que necesitaron tantos sacrificios, muertos
y guerras, habian sido perseguidas bajo el principio mismo
que Occidente habia formulado, de la identidad como raiz
Gnica.’

* “Derrida deconstruye el concepto de emancipacion y reinscribe el problema de la libertad en el
terreno de la heteronomia. La deconstruccion de la politica que propone Derrida, a partir de la
hospitalidad, interroga todas las soberanias a través de las cuales y por las cuales se constituyen
sacrificialmente los sujetos (individuales o colectivos). La emancipacidn seria una parte esencial de las
metafisicas del sujeto, de la libertad, de la propiedad y de la reapropiacion adulta, que Derrida busca
deconstruir reinscribiéndola en la dimensidn atavica e insuperable de la heteronomia.” Penchaszadeh,
Ana Paula. “Infancia y politica”, Derrida politico. Buenos Aires, Colihue, 2013. p. 160.

® Glissant, E.y Leupin, A. op. cit., p. 58.
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La cultura, recuperada y resituada a partir de la renuncia a la busqueda de una
identidad originaria-raiz (es decir, atravesada por el problema de la huella y de la
différance), la cultura como “ficcion convenida”, es una instancia que solo puede
aprehenderse a si misma como alteridad, es decir, a partir de la experiencia de una
heteronomia radical (de una no-coincidencia consigo mismo). La différance somete,
pues, a toda cultura a una expropiacion constante y a la imposibilidad de cerrarse
sobre si misma. La traduccidn, como hospitalidad incondicional, como creolizacion,
representa uno de esos “umbrales” en los que se ex-perimenta la extrafieza
inapropiable de la diferencia de las lenguas: no hay “identidad” sino sélo procesos de
identificacion, insistira Derrida.

Las lenguas, en plural, siempre en plural, son la expresién de una relacion-
mundo que hace imposible toda “apropiacion”, sistematizacion y tematizacion
cultural cerrada sobre si misma: “Se presenta asi una nueva manera de considerar el
ser hoy, no como una exclusividad ni como una pura consecutividad, sino como
aquello que llamo una Relacion, una diversidad: una puesta en estado y una puesta en

78 Este es el

conciencia, siempre en movimiento, de vinculaciones, en y con el mundo
campo poético de la comprensién que no puede tener un sentido Unico ni
preconcebido, sujeto al movimiento de diseminacion y de liberacion de la
imaginacion. Alli hay que situar la cuestion de la cultura como traduccion.” La
alteridad infinita, radical, la irreductibilidad de una distancia inconmensurable, no
impedird jamas que algo suceda, radicando aqui la acontecimentalidad del
acontecimiento. La identidad relacion es la condicion incondicionada de la
creolizacion: hay una infinidad de mundos y la (in)traducibilidad es la condicién de la

llegada de unos a otros.

® Glissant, E.y Leupin, A. op. cit., p. 74.

7<(...) la realidad de la escritura es intentar revelar estas lineas de fuerza, que conciernen a las
relaciones entre las culturas, mas que la definicion de las culturas por si mismas”. Glissant, E.y Leupin,
A. Les entretiens de baton rouge. Paris, Gallimard, 2008, 61.
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Il. En una carta abierta al ministro del interior de la Republica francesa (por
entonces el que seria el proximo primer mandatario de Francia, Nicolas Sarkozy) con
motivo de su visita a Martinica®, Glissant junto a Patrick Chamoiseau proferian que
aquel interminable dolor de la esclavitud, la colonizacién y la neocolonizaciéon no
habia dejado de ser un maestro valioso: les ensefié a intercambiar y a compartir, a
preservar en el corazén de los dominados, la palpitacion de donde asciende siempre
una exigencia de dignidad. Pero también les ensefié a reconocer a la hibridacion

enriquecedora y a aceptar lo heterogéneo de una identidad:

Asi todo conquistador es secretamente conquistado. Todo
dominante se abisma en la alquimia de su dominacién misma.
Tomar abre los espacios a secretas empresas. La fuerza brutal y
ciega libra a aquel que la ejerce a imparables debilidades.

Tomando el mundo, Occidente se hizo también tomar por él.°

El ndcleo de la discusion giraba en torno del articulo 4 de la ley del 23 de
febrero de 2005 (ley que expresa el reconocimiento de Francia a los franceses
repatriados, es decir a aquellos franceses que tuvieron alguna actuaciéon en las
colonias) que ordenaba a la Educacion nacional la ensefianza del «papel positivo» de
Francia en los territorios de ultramar. Traducimos del articulo 4 de la ley el pardgrafo
mas polémico: “Los programas escolares reconocen en particular el papel positivo de
la presencia francesa en ultramar, sobre todo en Africa del Norte y otorgan a la
historia y a los sacrificios de los combatientes del ejército francés originados en esos
territorios, el lugar inminente al que tienen derecho”. Este reconocimiento al «papel
positivo» de la colonizacion, como tema a ser incluido en los programas de ensefianza
en escuelas, despertd indignadas respuestas de docentes y universitarios por
considerarlo la imposicion de una lectura en la linea de los vencedores del pasado. Por

® Glissant, Eduouard; Chamoiseau, Patrick. Carta abierta al ministro del interior de la Republica
Francesa con motivo de su visita a Martinica. Revista Critica de Literatura latinoamericana. En
, 2005.

® Glissant, E. y Chamoiseau, P. Quand les murs tombent. Lidentité nationale hors-la-loi? Alencon,
Edition Galaade, Institut du Tout-Monde, 2007.
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su parte, los historiadores que cuestionaron también dicho articulo, argumentaron que,
al sefialar solo el “papel positivo» de la colonizacidn, se estaba consolidando una
historia oficial que acallaba tanto el racismo del hecho colonial como el trabajo
forzado o los efectos devastadores de la desculturacion”.’® Sin embargo, para ese
primer momento el reclamo no tuvo el eco ni la fuerza para modificar la legislacion,
incluso hubo un rechazo por parte del Parlamento a una propuesta de supresion
elevada por algunos socialistas el dia 29 de noviembre. Los acontecimientos se
aceleran a comienzos del mes de diciembre de 2005. Sarkozy tenia programado un
viaje a Martinica (antigua colonia de Francia y actualmente departamento de ultramar
de dicho pais) asi como una reunién con Aimé Césaire, simbolo de la «negritud» y
ferviente portavoz del anticolonialismo que anuncié que no recibiria al ministro del
Interior porque, como autor del «Discurso sobre el colonialismoy»: “sigo fiel a mi
doctrina y sigo siendo anticolonialista convencido. No podria aparecer adhiriéndome
al espiritu y a la letra de la ley del 23 de febrero de 2005".** El martes 6 de diciembre,
Edouard Glissant y Patrick Chamoiseau envian la carta en cuestion al ministro
Sarkozy. Ese mismo martes a la noche, Sarkozy anula su visita a Martinica en medio
de protestas y manifestaciones en rechazo a su viaje y fundamentalmente a la ley de
febrero. Finalmente, el Consejo constitucional de Francia declard que el paragrafo del
articulo en litigio posee un carécter «reglamentario », no legislativo, por lo que
termino siendo abolido, sin la intervencion del Parlamento.

Tanto en esta carta, como en la proclama Quand les murs tombent. L"identité national
hors la loi? (2007), que Glissant y Chamoiseau escriben con motivo de la decision del
gobierno francés de crear un Ministerio de Identidad, se denuncia el caracter atavico
de la cultura francesa que se funda en el principio de la identidad-raiz y construye asi
una génesis y una filiacion, un modelo cultural que defiende ciertos principios desde
el convencimiento de su humanismo universal: de ahi que Glissant insista en que, para
horror y salvacion lo singular, “el universal no tiene lengua” y que la identidad es ante

todo un riesgo, una Relacion. En palabras de Derrida:

19 Glissant, Eduouard; Chamoiseau, Patrick. Carta abierta al ministro del interior de la Rep(blica

Francesa con motivo de su visita a Martinica. Revista Critica de Literatura latinoamericana. En
, 2005.

! Glissant, Eduouard; Chamoiseau, Patrick. Op. cit. 2005.
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No hay cultura o identidad cultural sin esta diferencia consigo
mismo (...)

Esto puede decirse inversamente 0 reciprocamente de toda
identidad o de todo proceso de identificacion: no hay vinculo
consigo mismo, de identificacion consigo mismo sin cultura,
pero la cultura de si como cultura del otro, cultura del doble
genitivo y de la diferencia (de si) consigo mismo. La gramatica
del doble genitivo sefiala también que una cultura no tiene
jamas un solo origen. La monogenealogia seria siempre una

mistificacion en la historia de la cultura.*?

Glissant, para quien el mundo no puede ser objeto de descubrimiento y
conquista, propone pensarlo como una totalidad, un Todo-mundo (Tout-Monde) en el
que los encuentros y choques entre culturas, por su imprevisibilidad, desbaratan la
posibilidad de su sistematizacion: en palabras de Derrida, “lo propio de una cultura es

»1 o . .
3 en palabras de Glissant, “ninguna cultura, ninguna

no ser idéntica a si misma
civilizacion alcanza su plenitud sin relacién con los otros”.** Totalidad en la que los
imaginarios de las humanidades estdn convocados a experimentar permanentes
transformaciones para poder pensar nuevas maneras de frecuentar la diversidad del
mundo. Asi, la idea de la Relacion, en tanto apertura y aceptacion de la opacidad de si
como otro, se opone al concierto de lo Mismo. Pensar en estos términos la totalidad
del mundo, constituye un desafio que exige el abandono de fanatismos religiosos,
raciales o de reivindicaciones identitarias cerradas: es preciso apelar a un concepto

dindmico y abierto de identidad como Relacion.

'2 Derrida, Jacques. El otro cabo. La democracia, para otro dia, Barcelona, Ediciones del Serbal, 1992,
17.

3 Derrida, Jacques. Op. cit., 9.

1 Glissant, E. y Chamoiseau, P. Quand les murs tombent. L identité nationale hors-la-loi? Alencon,
Edition Galaade, Institut du Tout-Monde, 2007, 3.
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Asi como ha habido Estados-naciones, habra naciones-relacion.
Asi como ha habido fronteras que separan y distinguen, habra

fronteras que distingan y religuen, que distingan para religar.*®

La creolizacion es el encuentro, la interferencia, el choque, la armonia y la
desarmonia entre las culturas: “se nos presenta como el mestizaje sin limites, cuyos
elementos estan multiplicados y cuyas resultantes son imprevisibles”.’® Y es la
traduccion, la cultura como traduccion, la que compone con estos elementos y los
itinerarios existenciales que los constituyen. Por eso toda identidad, toda cultura, es

e 17
“composite”.

I11. La traduccion es lo que sustenta la Relacion que sustituye el espacio cerrado del
Ser por los espacios moviles constituidos por la trama incesantemente renovada de las
opacidades y sombras: “ahi donde se intensifica la luz, la sombra se profundiza
(...)"*8. La identidad asi pensada no sélo es multiple sino que se compone en un
proceso permanente e inacabado: la traduccidn se sostiene sobre la base del deseo de
“no dar muerte al otro”, de ahi que su estructura esté siempre abierta a lo que queda o
estd por-venir, entendiendo la herencia-traduccién como tarea.’® El valor de la
traduccion es tomar conciencia del mestizaje inevitable del mundo actual, en el que
ya no es posible apelar a conceptos puros. Ninguna cultura puede reclamarse pura
porque no puede escapar al movimiento de interpenetrabilidad cultural y lingiistica

asegurada por la diversidad del mundo.

1> Glissant, E. y Chamoiseau, P. Op. cit., 18-19.

18 Glissant, Eduouard. “Traité du Tout- Monde”, Poétique IV. Paris, Gallimard, 1997, 46.

" «“Tout le monde se rend compte que le monde est en train de devenir composite, c'est & dire créolisé,

et que ce qui était vécu par les Antillais comme une espéece d'insuffisance est vécue désormais comme

une sorte d'avantage. Non que les antillais se proposent comme modéle — il ne faut jamais proposer de

modele, le temps des modéles est fini! — mais il y a aux Antilles une expérience tremblante du

composite, du choc des cultures et de leur intrication, qui fait qu'aujourd'hui un Antillais se sent peut-

étre, plus qu'un Francais, un homme du monde — pas au sens mondain du terme mais au sens

cosmique.” Glissant, Edouard. Entrevista realizada por Bertrand Dicale para Le Figaro, n° 18029. En
, 25(septiembre 2002)

18 Glissant, E. y Chamoiseau, P. Quand les murs tombent. L"identité nationale hors-la-loi? Alencon,

Edition Galaade, Institut du Tout-Monde, 2007, 6.

9 Derrida, Jacques et Roudinesco, Elisabeth. De quoi deman.... Manchecourt, Flammarion, 2003.
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Cuando examinamos el proceso de la traduccion de los seres y de las ideas en gran
parte de la perspectiva del pensamiento occidental, encontramos en un principio la

exigencia de la transparencia y como consecuencia de la equivalencia:

Para poder «comprenderte» y, por lo tanto, aceptarte, debo
llevar tu espesor a ese bardmetro ideal que da motivo para
comparar y quizas juzgar. Debo reducir. Aceptar las diferencias
es desde luego trastocar la jerarquia del barémetro. Entiendo tu
diferencia, es decir que la relaciono, sin jerarquia, con mi
norma. Admito tu existencia, dentro de mi sistema. Te creo una
nueva vez pero quizas tengamos que terminar con la idea
misma del bardmetro. Conmutar toda reduccion, no solamente
consentir el derecho a la diferencia, sino mas alla, al derecho a
la opacidad, que no es el encierro dentro de una singularidad
irreducible. Las opacidades pueden coexistir, confluir, tramando
tejidos de forma tal que la verdadera comprension portara sobre
la textura de esta trama y no sobre lanaturaleza de los

componentes.”

Asi se da el proceso de identidad de estar en el Mundo, siempre en relacion
con el Otro: escribimos en presencia de todas las lenguas del mundo. Lo multilingte
desvia los limites de las lenguas usadas. La traduccion, entonces, no se contenta con
reflejar el entorno (porque el entorno es incierto, amenazado, acosado en su existencia
por los que se oponen a él, lo dominan o lo derrotan), sino que debe inmediatamente
constituirse en el entorno, es decir nacer con él, iluminar los progresos de su creencia,

sefalar la progresiva consciencia de una existencia comun.

2 Glissant, Eduouard. “Poétique de la Relation”, Poétique I11. Paris, Gallimard, 1990, 204.
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La traduccion como paradigma de conocimiento intercultural, en la que el
traductor, que lleva a cabo su trabajo entre textos, lenguas y culturas, se encuentra en
un espacio en litigio, es una manifestacion cultural que, como un proceso heterogéneo
y derivado, nunca es un hecho aislado, posee un significado plural y saturado de
implicaciones vinculadas a la cultura en su conjunto. Asi, la traduccién no puede
desligarse de los mecanismos que conforman la identidad de la cultura receptora y se
convierte en una via mas de confirmacién o modificacion de esquemas culturales,
segun la relacién de fortaleza o debilidad que se da entre ambas culturas o la relacion
de dependencia o no que pueda existir entre ellas, siendo la traducciéon una parte
integrante de la cultura receptora y no una mera reproduccién de otro texto en
términos de equivalencia estatica y univoca.

La traduccion como paradigma del contacto cultural ofrece como supuesto
que cualquier aproximacion a una cultura dada siempre implica un proceso de
traduccion; que la traduccion se articula en varios niveles, de los cuales el nivel
linguistico (aquél de la equivalencia semantica) puede presentarse tan solo como uno
entre otros tantos. Cualquier discurso cultural constituye un texto. En consecuencia, la
traduccion cultural, como nivel superior de influencia reciproca entre culturas, tiene
lugar siempre que una experiencia es recibida. Aun asi, siempre existen intersticios
del significado, que constituyen uno de los aspectos mas importantes de la traduccién

cultural.

Las fronteras entre las lenguas estan vivas son una constante
dindmica que define a cada uno de los lados, a cada vertiente en
relacién con la otra, aunque también en relacién consigo misma,
este es el secreto de la muy compleja topologia que subyace en
aquella antigua verdad, segun la cual conocer una segunda
lengua ayuda a profundizar e iluminar el dominio de la primera.
Vivir la diferencia, palpar la textura y la resistencia de lo que es
otro, equivale a vivir una nueva experiencia de la identidad. El

espacio de cada uno esta delimitado, representado en mapas por
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lo que esté alrededor; extrae su congruencia, su configuracion
fisica de las presiones que ejerce el mundo exterior. La otredad,
en especial cuando tiene la riqueza y el poder incisivo del
lenguaje, obliga a lo que esta presente a descubrirse a plena

luz. %

La comunicacion y la traduccion entre culturas existen en realidad aunque no
puedan conceptualizarse o estructurarse rigidamente. La naturaleza del contexto
significativo en las culturas implicadas en el movimiento de traduccion es heterogénea
y la traduccion en general revela nuestra alienacién sin alienacion con nuestra propia
lengua original, asi como que la separacion entre el ser y el lenguaje es ain mayor con
respecto a nuestra lengua que con ninguna otra.

En este espacio expansivo donde tienen lugar los procesos de diferencia
cultural, el espacio de la novedad intersticial que ha descrito Homi Bhabha, es donde
se gestiona constantemente la frontera-Relacion de la cultura. En tanto cualquier
creacion de una frontera es una actividad negadora, la traduccion puede hacer que esa
frontera virtual resulte real, o puede, por el contrario, borrarla casi por completo, en
cuyo caso no habria ninguna diferencia entre el aqui y el alli, entre nosotros y ellos.
Pero la traduccion puede también operar desde un espacio intermedio, escribiendo la
descolonizacion, una época de definicion, contienda y ambivalencia constante, que
requiere que los motivos, los procesos y los resultados de toda actividad traductora
sean definidas como uno de los terrenos mas relevantes de cualquier proyecto cultural.
Lo que queda por venir: traduccion-relacion-hospitalidad de lo viviente.

Todo-mundo es Todo-mundo. Cualquier radicalmente otro es cualquier radicalmente

otro.

21 Carbonell i Cortés, Ovidi. Traducir al Otro. Traduccién, exotismo, poscolonialismo. Cuenca.
Escuela de Traductores de Toledo, Ediciones de la Universidad de Castilla-La Mancha, 1997, 103.
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“El conflicto politico decisivo, que gobierna todo otro conflicto, es, en
nuestra cultura, el conflicto entre la animalidad y la humanidad del hombre.
La politica occidental es, en otros términos, cooriginariamente biopolitica.”

Giorgio Agamben, L"Ouvert De I"homme et de I"animal.

“La marca, le gramme, la huella, la différance, concierne diferencialmente a todos los
vivientes, a todas las relaciones de lo viviente con lo no-viviente.”
Jacques Derrida, L"Animal que donc je suis.

Derrida y Glissant permiten pensar una biopoética. Derrida, insistira mil
veces en que no puede haber “politicas” de la hospitalidad sino siempre ya, de forma
absolutamente imposible y paradojal, poéticas de la hospitalidad. Ambos habran
cruzado las fronteras (le passage des frontiéres), mostrando y denunciando los limites
del humanismo. Sin embargo, el poeta pareciera estar mejor preparado para enfrentar
pregunta por lo viviente, pues se trata de sondear lo inextricable, de cierta capacidad
de decir si y no al mismo tiempo (por eso Derrida queria ser poeta y, sin embargo,

).

Numerosas teorias antropoldgicas, filoséficas y cientificas han intentado
durante décadas concebir la unidad y la diversidad de los seres vivientes sin
subsumirlos bajo un universal. En una aprehension del mundo viviente (donde "Nada
es verdad, todo esta vivo™) como un Todo relacional, Glissant llamé Tout-monde? a
nuestro universo que cambia y continda cambiando. La idea de Todo-Mundo en su
diversidad implica una filosofia, pero también una poética de la relacion que aborda al
Todo como proceso, una totalidad sin totalizacion, una metamorfosis de seres que se

encuentran y se modifican. Una creolizacion que disefia un esquema de relacion en el

22 Glissant, Eduouard. “Traité du Tout- Monde”, Poétique IV. Paris, Gallimard, 1997.
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que se transforman los elementos reunidos y se los moviliza en un devenir de
ofrendas.
Escribir un poema, o cantarlo, o sofiarlo, es consentir esta
verdad inverificable, el poema es contemporaneo a las primeras
brasas de la tierra. (...) El entramado del poema es turbacion,
indiscernible, el poema toma su ruta por encima, manifiesta sus
estallidos en todas las lenguas del mundo, grito o palabra, es
decir en todas las direcciones, en las que nos hemos
probablemente perdido, se esparce de verdad en un paisaje

vivido de otro, el poema némade, rueda de tiempo a tiempo.?®

Esta reflexion asume por supuesto cuestiones politicas pero dentro de una
biopoética que ya no jerarquiza lo humano, lo animal y lo mineral y que, a la vez,
busca evitar los escollos del vitalismo y el animismo. Las relaciones se conciben
como una dindmica circunstancial de reagrupamientos, en las que las uniones parecen
precarias y sujetas a constantes redistribuciones y transformaciones. Esas
transformaciones requieren de una traduccion de la lengua que hablamos, la lengua
que fuimos forzados a habitar, y que contiene ya una imposibilidad o, cuanto menos,
una cierta impotencia: una alienacién sin alienacion.

Esta traduccion participa de un antihumanismo en tanto que la lengua no se
contenta con describir el entorno (porque el entorno es incierto, amenazado, acosado
en su existencia por los que se oponen a él, lo dominan o lo derrotan pero también
porque el entorno no es ya solo lo humano), sino que debe inmediatamente
constituirse en el entorno; es decir nacer con él; iluminar los progresos de su creencia;
sefialar la progresiva consciencia de una existencia comin que, en ese momento,
revela la domesticacion, la mecéanica humanista.

Porque es insensato obligar a la verdad, a la saveur d"un pays®* a una totalizacion de

la expresion, a una traduccién exacta que borra los sabores, que contrae y esclerosa,

2 Glissant, Edouard. Philosophie de la Relation. Poésie en étendue. Paris, Gallimard, 2009, p. 13.
2 Glissant, Edouard, Op. cit.
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que desnaturaliza los frutos de la tierra, los hace estériles como resultado de aquel
proyecto humanista demasiado mecanico, carente de espontaneidad. Es en la medida
en que dudamos antes del acto decisivo de traducir, en la medida en que empujamos
ese derecho a una expresion comun, que la impotencia nos obliga a razonar en las
ramas, en lo disperso, alli donde tuvimos el desarraigo. Al traumatismo del desgarro
le corresponde el traumatismo antihumanista de una liberacion siempre (im) posible.
Los criterios de unificacion (naturaleza, razon, moral, lenguaje) no ofrecen mas la
definicidn a priori de una esencia humanista. Una aproximacién poética, librada de las
antitesis entre particularismos y universalismos permitiria entender una nueva nocion
de Relacion. Un lugar donde la humanidad renuncie a la pretension por “la conquista
de todo lo existente” y se ponga en vinculo con y hacia el mundo, en un ejercicio de
traduccion cultural frente a todo lo no tematizable e intraducible, frente a lo otro, el
paisaje, el animal y el radicalmente otro, que la interpela constantemente.

Traducir(se) asi entendido seria resituarse con otro tipo de pensamiento. Un
pensamiento del archipiélago que pide prestado lo ambiguo, lo fragil, lo derivado.
Que consiente la practica del desvio, no como escape ni renuncia. Un pensamiento
que reconoce el alcance de los imaginarios, de las huellas y fantasmas. Retne aquello
que esta difuso en archipiélagos, reagrupando lo aislado, las diversidades que nos
permiten advertir sobre el espesor continental que pesa sobre nosotros, los
pensamientos suntuosos que han regido hasta la fecha la historia de las ciencias
humanas, y que ya no son adecuadas a nuestras historias ni mucho menos a sus
errancias. Un pensamiento que nos abre a los mares.

Toda poética es una investigacion de la referencia al desgarro de la matriz, a la

memoria sin raiz, que comienza una y otra vez, como un mar que debemos cruzar.

El ser arrancado de sus vidas, dia tras dia el mar blanco, imposible

pero siempre alli.®

% Glissant, Edouard, Op. cit. p. 182.
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Resumen: La publicacion reciente de los Gltimos cursos dictados por Foucault en el
College de France reabre la discusion sobre la convergencias de intereses
entre Weber y Foucault. Proponemos analizamos los problemas centrales
gue subyacen a sus obras a partir del hilo conductor propuesto por Arpad
Szakolczai y el abordaje metodoldgico delineado en su sociologia historico-
reflexiva. Asi, revisamos algunos conceptos analiticos centrales de estos
autores a partir de las reinterpretaciones que ellos mismos hicieron en sus
Gltimos trabajos, entrevistas, clases, conferencias o respuestas a sus criticos
en los que reflexionaban sobre su obra y sobre cual habria sido la pregunta
principal a la que ésta intentaba dar respuesta. A partir del analisis de sus
auto-reflexiones tardias, esperamos poder delinear con mayor exactitud la
convergencia/divergencia de intereses entre ambos y dar con claves de
lectura para el mundo contemporaneo.

Palabras conduccion de vida (Lebensfuhrung), subjetividad, Max Weber, Michel
clave: Foucault, sociologia historico-reflexiva.
Abstract: The recent publication of Michel Foucault’s last courses at the College de

France, reopen the discussion about the convergence of interests between
Max Weber and Michel Foucault. We analyze the main problems that
underline their works following the thread proposed by Arpad Szakolczai and
the methodological approach of his Reflexive Historical Sociology. Then, we
review some main analytical concepts of these authors from the point of view

(1) Una versién temprana de este texto fue presentado en las IX Jornadas de Sociologia de la UBA,
agosto de 2011.
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of their own reinterpretations in their last works, interviews, courses,
conferences or answers to their critics, where they reflected about their work
and about the main question to which their work try to give an answer. From
the analysis of their last auto-reflections, we expect to be able to draw, in a
more accurate way, the convergence/divergence of their interests and give
some clues for the reading of our contemporary world.

conduct of life (Lebensfiihrung), subjectivity, Max Weber, Michel Foucault,
Reflexive Historical Sociology.

Y esta forma de filosofia, desde Hegel a la
Escuela de Francfort, pasando por Nietzsche,
Max Weber, etc., ha fundado un tipo de
reflexion al cual, desde luego,me asocio en la
medida de mis posibilidades.

M. Foucault, EI gobierno de si y de los otros, 1983 [2008].

Un parresiasta es un tipo particular de critico social. La parrhesia es
una practica que consiste en el hablar franco, en el decir la verdad sin ocultar nada, sin
disimular nada. Pero ademas, esa verdad es necesario que sea una conviccion personal
de quien la dice y que éste se obligue a ella. El parresiasta es aquel que da su opinion,
expresa su creencia, dice lo que piensa. Al hacerlo, asume responsabilidad por la
verdad que ha enunciado y, al mismo tiempo, el riesgo de haberla enunciado.
Justamente, parresiasta es aquel que acepta el desafio de que aquello que dice pueda
no gustar a quien lo escucha y, por tanto, asume todas las consecuencias que esto
pueda traer. La parrhesia es por ello una actitud que implica coraje. El coraje de
aceptar los riesgos inherentes al hablar franco, de decir exactamente lo que se piensa,
de expresar sin disimulos lo que se cree. El coraje de la verdad fue, justamente, el
titulo escogido por Foucault para su ultimo curso en el College de France. En él
profundiza su estudio de la nocién de parrhesia que habia iniciado en su curso del afio
anterior, El gobierno de si y de los otros, ambos recientemente publicados.

Para el hungaro Arpad Szakolczai, tanto Weber como Foucault encajan dentro
de la figura del parresiasta. Son criticos sociales cuyos insights ponen en cuestion la
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propia validez del criticismo. Para llegar a esta conclusién, Szakolczai hace un estudio
minucioso de la vida y la obra de estos autores. No se trata de una biografia ni de una
resefia de sus trabajos, pero sus fuentes son biografias, comentarios de especialistas y
también la obra de los propios autores, material de archivo, entrevistas y
correspondencia —alguna, como en el caso de Weber, tornada publica hace
relativamente poco. Con estos elementos, podriamos decir, construye algo asi como
dos “meta-biografia” —las que pone en relacion mostrando sus sorprendentes
paralelismos. La busqueda de Szakolczai es por las condiciones de posibilidad para la
comprension de las ideas de Weber y de Foucault. Por eso las analiza segin fueron
apareciendo en sus obras a partir del contexto de experiencias diversas que signaron
sus vidas. Lo que pretende con este ejercicio reconstructivo es mostrar por qué y
como ciertos conceptos se convirtieron en importantes para sus autores. En este
sentido, su intencion es ofrecer una nueva perspectiva para la comprension del
contenido de la obra de los pensadores que analiza. Perspectiva que pone énfasis en
momentos cruciales de sus vidas, como ciertos encuentros de Weber y de Foucault
con otros autores, por ejemplo, a través de experiencias de lectura —especialmente,
de Marx, Nietzsche y Kierkegaard— o ejercicios de reflexion sobre la propia obra,
como pueden ser la escritura de prefacios a nuevas ediciones de sus trabajos,
respuestas dadas a sus criticos o entrevistas en las que el propio autor re-evalUa sus
intereses de investigacion. Por eso mismo, y dado que el acento estd colocado
fuertemente en la auto-reflexion de estos, el foco y la clave de interpretacion que
Szakolczai propone esta centrada en los trabajos tardios de Nietzsche, Weber y
Foucault —es oportuno aclarar aqui que parte de la obra del primero es también
analizada.

Asi, ademas de ofrecer un estudio preparatorio para quién pretende
profundizar en la comprensién de estos criticos sociales —los que, de acuerdo con
Szakolczai, tan bien encajan en la figura del parresiasta—, su propuesta es mas
ambiciosa. Su pretension es ofrecer un método para la reconstruccion de la vida-obra
de pensadores interpretativos. Por eso también, y no apenas por haber sido una

influencia determinante tanto para Weber como para Foucault, toma a Nietzsche —
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més que una influencia, como dira, mas que un flujo de agua que se agrega a un rio:
un encuentro, de aquellos que “dan forma al propio cause del rio”. Nietzsche le
permite refinar su método y extenderlo también a otros autores, sefialando ademas su
relevancia creciente para el pensamiento social por las oportunidades que ofrece para
la comprension del presente. El estudio de la vida-obra aspira, por tanto, a permanecer
fiel a la letra y al espiritu de los pensadores interpretativos, tomando no apenas
algunas de sus ideas o conceptos en forma aislada, sino poniéndolos en la perspectiva
de lo que fue el problema subyacente con el que el autor tuvo que lidiar —tal vez
cabria decir: “su demonio”— a lo largo de toda su “obra-vida”.

Enfatizar en la relacion estrecha entre la vida y la obra de este tipo de
pensadores no es excesivo porque, como bien lo demuestra Szakolczai, sus trabajos
son producto real de experiencias vividas. Se trata de trabajos y de recorridos de
investigacion extremamente personales —y no por ello, vale la pena resaltar, menos
validos. Al contrario, la experiencia personal y la pasion son condicidn necesaria de
un emprendimiento que pretende acceder al “espiritu” de la €poca, a las fundaciones
del propio orden moderno. Es, precisamente, su caracter altamente autobiografico el
que le permite llegar al corazén de la modernidad o, inclusive, de la propia condicién
humana.? Por ello, si bien pensadores interpretativos como Nietzsche, Weber y

2 Como afirma Whimster (1995: 448), ambos hombres, Weber y Foucault, hacia el final de sus vidas
estuvieron lidiando con un tema que iba mas alla de lo sociologico, es decir, “la conduccion de la vida
en el mundo moderno”. Whimster hace una comparacion entre las diferentes versiones del “Excurso” a
la “Etica econdomica de las religiones universales” (Weber 1920) para mostrar como Weber transcribio
su propia experiencia biografica en un texto académico. Su articulo toma la idea foucaultiana de técnica
de si y lo usa como un medio de interrogacién tanto para la vida como para los escritos de Weber,
sugiriendo que la resolucion de problemas dentro de la propia vida de este tienen una importante e
inesperada expresion en sus escritos. De la misma manera que Szakolczai —quién llamativamente no
lo cita—, alude a la estrecha relacion entre la vida y la obra de estos autores y pone el acento en el
Weber y en el Foucault “tardios”. Otros autores que habian llamado la atencion sobre la relacion entre
las obras de Weber y Foucault y que son citados por Szakolczai, son: Dreyfus y Rabinow (1983),
Pasquino (1986), Veyne (1986), O’ Neill (1986), Gordon (1987), Van Krieken (1990), Owen (1994) y
Dean (1994). Ademas de Whimster (1995), otros autores que trataron de esta relacion y que no son

citado por Szakoczai, son: Fraser (1981), Turner (1987), Dews (1987). Para algunos autores que
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Foucault parten de problemas experimentados como dificultades existenciales
personales tomando de estos la energia, la fuerza impulsora y la direccion de sus
busquedas, el elemento personal es superado. Como afirma Szakolczai, s6lo una
investigacion profundamente personal y auto-reflexiva, pero también histdrica (o
antropologica) puede llegar al corazén de lo dado por supuesto. Asi, una conclusion
importante a la que llega después de analizar las obras de Weber y Foucault es que la
investigacion personal y la relevancia general no son necesariamente excluyentes.
Coincidiendo con estas premisas, nos proponemos ampliar el analisis de cual ha sido
el problema central subyacente a cada una de las obras de estos autores —y las
posibles convergencias o divergencias en sus intereses de investigacion— a la luz de
la reciente publicacion de los Gltimos cursos dictados por Foucault en el Collége de
France.

Otra de las intenciones de Szakolczai en Max Weber and Michel Foucault:
Paralel life-works® es dar las bases para el establecimiento de un campo disciplinar, al
que va a llamar “sociologia historico reflexiva”. Justamente ese serd el titulo del libro
que, publicado dos afios después, se ofrece como una continuacion de aquel. En
Reflexive Historical Sociology analizard la vida y obra de otros cuatro pensadores
interpretativos —Norbert Elias, Franz Borkenau, Eric Voegelin y Lewis Munford y
las visiones de la modernidad de estos autores como también las de Weber y Foucault.
Pero lo que trata de dejar claro, ya en su primer trabajo, es el sentido méas amplio de
su propuesta: ofrecer un método para el estudio de los principales pensadores
interpretativos a partir del analisis de sus auto-reflexiones tardias. Como bien muestra
Szakolczai para Weber y Foucault, son los ultimos trabajos los que permiten dar el
acento adecuado y el acceso a la obra de los autores. Por eso, con una clara
perspectiva de cual fue el problema subyacente y en quée lugar de sus obras deben

recientemente han vuelto a interesarse por esta relacion, cf. Steiner (2008), Fonseca (2009), Colliot-
Théléne (2009).

3 Publicado por Routledge en 1998. Hasta el presente no hay traduccion al castellano.
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buscarse las claves de lectura de cada autor, la formacion discursiva que propone
como “sociologia historico reflexiva” puede ayudar a reconstruir la propia tradicion
tedrica de la sociologia. Al mismo tiempo, nuevos horizontes prometen abrirse al
considerar de esta manera y en forma conjunta a algunos de los pensadores sociales
mas innovadores de las décadas pasadas tales como Foucault, Elias, Bourdieu,
Voegelin, Aries, Munford, Turner, Girad, Bateson o Goffman. El potencial de reunir
estos trabajos esté todavia sin explorar, destaca Szakolczai.

Pero es importante detenerse en los motivos que justifican este énfasis en los
trabajos tardios. El hilo conductor tanto para la reconstruccion de la vida y obra de
Weber como para la de Foucault va a ser, justamente, la propia dificultad que ellos
tuvieron para lidiar con al naturaleza problematica de su investigacién. En otras
palabras, lo que va a mostrar la minuciosa reconstruccion de Szakolczai es la
incapacidad de Weber, el gran metoddlogo y padre fundador de la sociologia, de
definir, al momento de escribirlo, el problema de su méas conocido trabajo, La ética
protestante y el espiritu del capitalismo—y pese a haberle dedicado la primera parte,
cerca del cuarenta por ciento del texto total a, justamente, “El problema”. Otro tanto
habria sucedido con Foucault, otro importante metodologo, quien sélo habria
conseguido establecer con precisién cuél era el problema que subyacia en toda su obra
a partir de los afios 1980, especialmente en sus ultimos cursos en el Collége de
France. Esta dificultad es una caracteristica de los trabajos interpretativos guiados por
la experiencia personal, argumenta Szakolczai. Una frase de Gregory Bateson —
Pasos para una ecologia de la mente— citada como epigrafe de la primera parte del
libro, “Estudiando vida-obras”, grafica bien esto: “A veces —a menudo en la ciencia
y siempre en el arte— uno no sabe cuales son los problemas hasta después de haberlos
resueltos”. 'Y esto, como queda claro en la revision de las vidas de Weber y de
Foucault, no esta exento de altos niveles de zozobra y dificultades de todo tipo para
los autores. Sus trabajos no son dirigidos por un plan o hipotesis consciente, sino por
la energia y la direccion inconsciente derivada de una experiencia de lectura o de otro
tipo de encuentro, sea este con un autor, 0 con una circunstancia especifica de la vida

—Uun viaje, una coyuntura politica determinada, por ejemplo. Pero estas experiencias
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generalmente requieren de un tiempo prolongado de elaboracion interna, el que
sucede, la mayor parte de las veces, de forma inconsciente. Usando —y no por
casualidad— una expresion nietzscheana, requieren de un tiempo para “la rumia”. Por
ese motivo, este tipo de trabajo va a ser mucho mas cansador, lento y angustiante que
un emprendimiento intelectual convencional en el que el problema estd claramente
definido desde el principio. Ademas, durante el periodo en que el proyecto esta
tomando forma, el autor estd obligado a presentar una cara al mundo exterior,
mantener sus lazos intelectuales, académicos y sociales, asi como tiene que seguir
ganandose la vida. Por eso, sera recién cuando llega a un avanzado nivel de madurez
intelectual, y a través de un ejercicio prolongado de la auto-reflexion, que el autor
consigue sintetizar en forma clara y definitiva cual ha sido el problema subyacente en
su obra. Esto se plasma generalmente en sus intervenciones publicas —conferencias,
entrevistas— Yy trabajos tardios, y brinda la clave de interpretacion para sus trabajos
anteriores.

En el caso de Weber y a pesar de la gran cantidad de debates y polémicas que
suscitaron sus trabajos durante décadas, la unidad de su obra no fue ni siquiera
cuestionada. No obstante, como muestra Szakolczai, a partir de la década de 1980 los
trabajos de dos especialistas alemanes Fredrich Tenbruck y Wilhelm Hennis hacen
aportes significativos. Tenbruck, busca la unidad de la obra de Weber en los propios
términos de Weber y no ya como materia de comentarios.* Reestablece las prioridades
de su obra argumentando que fue la sociologia de la religién la que esta en el centro
de sus preocupaciones. Justamente, el énfasis lo coloca en su dltimo trabajo
publicado, la Sociologia de la Religion, el que no fue una simple combinacion de
publicaciones previas sino algo nuevo y el Unico trabajo que reflejaria el proyecto de
Weber en su totalidad. También insiste en la importancia de una lectura cronoldgica
estricta de su obra, lo que fue revolucionario en una época en la que se enfatizaba la

4 Por demas elocuente es el subtitulo de la primera seccion de su articulo: “Economia y Sociedad y la

asuncion de que fue la obra principal de Weber” (Tenbruck, 1980: 316).
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sistematicidad, y afirma que una cuestion central para un abordaje verdaderamente
weberiano tiene que ver con la habilidad para reconocer preguntas. Ademas de
destacar estos y otros aportes importantes de Tenbruck, Szakolczai sefiala una serie de
criticas. La fundamental seria que, a pesar de haber estado muy cerca, Tenbruck no
consigue especificar el problema central de Weber. Afirma equivocadamente que toda

(3

su obra debe su existencia a la pregunta: “;qué es la racionalidad?”. Al poner el
acento nuevamente en el proceso de racionalizacion, en la asuncién de que Weber
tenia una “teoria de la racionalizacion” y que su vuelta hacia la Antigliedad
responderia a una perspectiva suya evolucionista de la historia (la que, por otra parte,
Weber explicitamente rechaza), Tenbruck acabaria dando nueva vida a la lectura mas
tradicional de Weber segun la cual era un pensador evolucionista, preocupado con el

problema de la racionalidad y, en el fondo, acaba no ofreciendo una nueva lectura.”

5 Es importante destacar, sin embargo, que el comentario critico de Szakolczai al articulo de Tenbruck
soslaya algunos aspectos importantes. Tenbruck arranca con una critica explicita a la tesis clasica de
Bendix sobre el proceso de racionalizacion y su pretension de elevar este tema a un tépico ubicuo en la
obra de Weber sin especificar un texto donde sea tratado de manera exclusiva. Para Tenbruck, el
descubrimiento importante de Weber —que se encuentra en sus Ensayos sobre la sociologia de la
religion, y que representan su postura cognitiva final— es que la racionalizacién nacié de la
compulsion de una légica inherente a la esfera religiosa. La religion avanzé en funcion de sus
problemas especificos: resolver el problema de la teodicea. Asi, la compulsion racional deriva de la
necesidad de poseer una respuesta racional al problema de la existencia de Dios, lo que no tiene nada
que ver con la investigacion cognitiva de la realidad. De esta forma, para Weber, el desarrollo racional
de la religién no ocurre ni dentro, ni para la realidad externa del mundo, sino que al contrario, el
desenvolvimiento del problema de la teodicea opera en oposicion al mundo (1980: 334). Por esto
mismo, Tenbruck destaca que el evolucionismo del tltimo Weber es sustantivamente diferente del de
las corrientes del siglo X1X. Estas evaluaban la racionalidad de acuerdo con la comprension cognitiva
del mundo —en Ultima instancia: segin el modelo de la ciencia. Para Weber, la religion avanza segln
su propias leyes y la racionalizacion religiosa, con su Idgica propia, demandé prioridad durante buena
parte de la historia de la humanidad, siendo el racionalismo occidental el resultado de un curso
especifico tomado por ella. Por otra parte, Tenbruck destaca que para Weber el mundo esta hecho de
racionalizaciones parciales las que pasan a existir de acuerdo a los intereses del momento —
econdmico, técnicos, militares y administrativos (1980: 341). Por Gltimo, un sefialamiento de Tenbruck

suena particularmente sugerente para quienes se interesan por la convergencia de intereses entre Weber
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Hennis, por su parte se pregunta cual es el interés, la preocupacion o el
problema central de Weber. Y sefiala que el error de Tenbruck (con quien polemizara
largamente) esta en haber confundido el “problema” con el “tema”. El problema,
argumenta, es el hilo rojo que corre a lo largo de toda su obra, mientras que el tema es
la manera en la cual el problema central es puesto en una forma que puede ser
abordada y respondida. En otras palabras, la forma en que la pregunta central es
tematizada, es transformada en un tema en cada trabajo concreto. Hennis recupera
textos que hasta el momento habian sido dejados de lado, como los ensayos escritos
entre 1907 y 1910 para responder a Karl Fischer y a Felix Rachfahl por sus criticas a
La ética protestante.® El interés central de Weber podria formularse, segtn él, en
términos del desarrollo de una Menschentum,’ la preocupacién con la manera de ser
de los seres humanos criados bajo ciertas condiciones sociales y econdémicas de
existencia. Su preocupacion es el surgimiento de un “estilo de vida” (Lebensstil) ético
espiritualmente adecuado para la etapa econdomica del capitalismo y “que significa su

triunfo en las ‘almas’ de los hombres™® En los Ensayos Anticriticos —como son més

y Foucault: con el descubrimiento de la racionalizacién religiosa Weber restauraria la unidad de la
historia humana a través de la readmision en la historia auténtica de todas las formas, periodos o
culturas vistas como insanas o aberraciones sin sentido de un supuesto debido curso de desarrollo.
“Weber vio la razén trabajando en todos lados —afirma Tenbruck (1980: 340)—, no obstante esto no
resulta automaticamente en lo que es entendido hoy como racionalidad y progreso.”

6 Ver de Weber, “Mi palabra final a mis criticos” y de Francisco Gil Villegas M., “Contexto de la
polémica que llevo a Weber a escribir en 1910 su texto: ‘Mi palabra final...”” (Weber, 1905: 461-521,
523-539).

7 Cf. Weber (1905: 493). De acuerdo con Hennis, “...es demostrado que este ‘interés central’ es de tipo
antropologico, el ‘desarrollo de la humanidad’; el que informa sus ‘escritos metodolégicos’ tanto como
su sociologia empirica’. Pero a diferencia de “humanidad”, Menschentum expresa la variabilidad
potencial de la “humanidad” en lugar de sugerir una “naturaleza humana” universal. Como dejara claro
Hennis mas adelante, Weber justamente no estaba interesado en los “atributos humanos generales”,
sino en la variedad de formas que lo “humano” puede asumir (1983: 135, 171-172).

8 Weber en su respuesta a Fischer en1908 (Hennis, 1983: 143 — énfasis en el orig.). Ver también en la

respuesta final a Rachfahl en 1910 donde Weber reafirmara, una vez mas que sus “investigaciones
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comunmente referidos estos ensayos— Hennis pone el énfasis en el concepto de
Weber de Lebensfihrung, “conduccion de vida”,® remarcando que “racionalizacion” o
inclusive la “racionalizacion de la vida” para Weber siempre significa la
racionalizacion del modo de conduccién de vida. En este sentido, algo muy
interesante, agregado por Hennis y resaltado por Szakolczai, es que la preocupacion
central de Weber no era simplemente el proceso particular de racionalizacion de la
conduccion de vida, sino la resultante “petrificacion mecanizada”, el gobierno de la
“formalidad inhumana” de los “especialistas”, un interés que el propio Weber trato
constantemente de ocultar —probablemente alli, podemos conjeturar, era donde
residia verdaderamente su “demonio”: en una suerte de asombro, perplejidad y horror
por una humanidad a la que vislumbraba perdiéndose en procesos burocraticos
kafkianos y en un camino inexorable hacia una hiperespecializacion deshumanizada.
Szakolczai destaca, justamente, que a lo largo de su trabajo Hennis cambia, en forma
convincente, el énfasis de racionalidad para impersonalidad,'® argumentando que este
altimo término estaba mucho mas en el centro de los intereses de Weber. También
destaca la circularidad del trabajo de Weber y la vuelta persistente a los mismos
problemas.

A pesar de los muchos elogios de Szakolczai al trabajo de Hennis, también le
reserva una serie de criticas como al de Tenbruck. Pero, basicamente, el reclamo
principal a los dos autores se centra en el no haber conseguido vincular
apropiadamente la obra con la vida de Weber. El hingaro va a argumentar que a pesar
de haber estados ambos, en ciertos momentos, sumamente cercanos de conseguir
especificar el problema de Weber, les habria faltado las herramientas que les habrian
permitido conceptualizar la dinamica de una obra que sacO inspiracion de las

analizan exclusivamente el desarrollo de un ‘estilo de vida’ ético, adecuado para el capitalismo
incipiente de la era moderna” (Weber, 1905: 465).

9 Sobre la importancia de este concepto, antes incorrectamente traducido como “conducta” o “modo
de vida” (Luiz Legaz Lacambra) y su estatus de categoria analitica central en la obra de Weber, ver
nota critica de Francisco Gil Villegas M. (Weber, 1905: 299-300).

10 Cf. Hennis (1984: 116, 123).
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experiencias de la vida personal y de las reflexiones sobre el trabajo anterior. Ni
Tenbruck, ni Hennis, afirma Szakolczai, se dieron cuenta de que en el
emprendimiento de definir el problema de Weber tuvieron como predecesor al propio
Weber, quien desesperadamente buscaba lograr definirlo: ambos weberdélogos no se
plantearon que el problema de Weber pudiera haber creado un problema para el
propio Weber.

En el caso de Foucault, recién seré en la década de 1980 que éste conseguira
encontrar su problema y darle una definicion definitiva, sostiene Szakolczai. Reafirma
asi su argumento de que para los pensadores interpretativos cuya obra esta
directamente vinculada con sus experiencias personales, es recién cuando alcanzan un
nivel avanzado de madurez intelectual y auto-reflexion que consiguen resumir y
definir con claridad el problema que subyace en su obra.'* Justamente, para Foucault
un paso decisivo en esta direccion fue dado en la primera clase de su curso de 1980,
“El gobierno de los vivos”, al final de la cual anuncié un desplazamiento de
importancia de su trabajo: la substitucion del concepto “saber-poder” por el de
“gobierno a través de la verdad”; abandonaba asi explicitamente la metodologia de
“poder-saber” y concentraba su foco en la cuestion del “gobierno por la verdad”.'? Es

interesante notar que en los afios 1970 Foucault habia propuesto el término “poder-

11 En sintonia con es este argumento, Paul Rabinow, en un articulo reciente que remite al trabajo de
Szakolczali, explora algunos elementos que estuvieron en juego durante “estos varios afios
profundamente (re)formativos™ en la vida y obra de Foucault y los que “de ninguna forma pretendieron

EED)

constituir un ‘Foucault tardio’”’(2009: 26). Para Rabinow, los dos principales temas organizadores de
los tres Gltimos cursos en el Collége de France fueron la parrhesia y la epiméleia heautou y
constituyeron para él un posible camino o salida hacia la madurez en su propia vida y trabajo (2009:
37).

12 Cf. Foucault (2012 a: 12-13). La nocion “poder-saber” es forjada en 1972 y es la forma en la que
Foucault la emplea mas a menudo. La forma “saber-poder” le sucede a partir de 1976 (cf. Defender la

sociedad, Seguridad, territorio, poblacion y Nacimiento de la biopolitica) y es la que utiliza al

comienzo de Du gouvernement des vivants (Foucault 2012a: 338, n. 95).
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saber” en contraposicion al término “ideologia dominante”, incluso explicitamente ¢l
va a afirmar durante todos estos afios que su trabajo siempre se centrd en la cuestion
del poder.”® De hecho, Foucault es ain hoy mas cominmente conocido como el
“filésofo del poder”, en buena medida a partir de algunas de sus obras mas
divulgadas, Vigilar y castigar de 1975, y La voluntad de saber de 1976, y su
propuesta de leer el fenémeno del poder de otra forma a la de la critica de inspiracion
marxista. No obstante, en los afios 1980 seria taxativo en dejar de lado esta
identificacion:
[Si] estudio las relaciones de poder, no hago en absoluto una teoria del poder,
sino en la medida en que mi pregunta trata de saber como estan ligados entre si
la reflexividad del sujeto y el discurso de verdad. Si mi pregunta es “;como
puede el sujeto decir la verdad sobre si mismo?”’, me parece que las relaciones
de poder son uno de los elementos determinantes en esta cuestion que intento
analizar. (...) No soy de ningiin modo un tedrico del poder. En el limite, diria

que el poder no me interesa como cuestién auténoma.™

Ya en su curso en el Collége de France de 1980 va a definir poder como
“gobierno” y finalizara su primera clase de “El gobierno de los vivos” con una
afirmacion de principio general: “no se pueden dirigir a los hombres sin hacer
operaciones en el orden de la verdad”.’® Mas adelante en el decorrer del curso
especificard su preocupacion con el vinculo entre la manifestacién de la verdad y sus
efectos en la subjetividad: ¢cdémo la verdad va a estar vinculada con el yo, y por el
propio yo? ¢Como se espera que el individuo diga la verdad acerca de si mismo y
conecte su identidad a esa verdad? El énfasis del curso va a estar colocado en la

conduccion de si en el comportamiento publico. Y sera ademas en este curso que

13 Un ejemplo claro es la entrevista que Foucault concede en 1977 a Shigehiko Hasumi donde define
al poder como “el verdadero problema” que lo mueve (Foucault 2012b: 69). Sobre el “ciclo de vida”
que tiene la preocupacion con el poder dentro de la trayectoria entera de Foucault, cf. Szakolczai (2000:
204-214). También, sobre la manera en la que Foucault se deshace del concepto “poder-saber”, cf.
“Situation de cours” de Michel Senellart (Foucault 2012a: 337-341).

14 Foucault (1983: 327-328).

15 Foucault (2012a: 18).
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introduce el concepto “regimenes de verdad”. Por otra parte, en la misma época y en
varios momentos, afirmara que todos sus escritos estudian las formas en las que el

sujeto se convierte en un posible objeto de conocimiento verdadero.
[El polo subjetividad y verdad] ha sido siempre mi problema, incluso cuando
he formulado de manera un poco diferente el marco de esa reflexion. He
buscado saber como el sujeto humano entra en juegos de verdad, bien sea en
juegos de verdad que tienen la forma de una ciencia o que se refieren a un
modelo cientifico, o bien en los que se puede encontrar en instituciones o en
practicas de control. (...)
[El problema saber/poder] no es para mi el problema fundamental, sino un
instrumento que permite analizar de la forma que me parece mas exacta el
problema de las relaciones entre sujeto y juegos de verdad.'®

Con afirmaciones como esta quebrard definitivamente con la primacia dada al
poder en la década pasada. Mas adn, segiin Szakolczai,'’ Foucault descubre entonces
que la mas importante especificacion de la sociedad moderna, lo que define su
corazon, pero también su elemento méas peligroso y cuestionable, es el desarrollo de
técnicas para la formacién de la identidad; la forma en la que los individuos se
construyen a si mismos, a través de su propia actividad y a través de la incorporacién
del reconocimiento de los otros, reconociendo luego el producto de su propia
construccion como su “verdad”.

En su curso —adn no publicado— de 1981, Foucault habria dado la
formulacion definitiva de su interés central: “Subjetividad y verdad”. Este seria el
problema subyacente en toda su obra y el titulo del curso —titulo que, por primera
vez desde 1975, se corresponderia directamente con su contenido. La referencia al

16 Foucault (1984c: 393, 403). Para Szakolczai (1998: 259), esta entrevista tiene que ser entendida
como su declaracion final sobre el poder junto con su conferencia en la Universidad de Southern
California, “El sujeto y el poder”, de octubre de 1981 (Dreyfus y Rabinow, 1983: 241-259). En la
entrevista Foucault reconoce que por largo tiempo estuvo un poco confundido acerca de la cuestion del
poder y dice ver las cosas finalmente con mayor claridad. Ademas, establece la diferencia crucial entre

lo que debe entenderse por “relaciones de poder”, “técnicas de gobierno” y “estados de dominacion”.

17 Szakolczai (1998: 248).
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bio-poder es abandonada, sefiala Szakolczai,"® y las preguntas sobre las que se
concentra son: “;como puede el sujeto experimentarse a si mismo desde que
encuentra la posibilidad (y la obligacion) de reconocer acerca de si algo que es
considerado ser verdad?” O en otras palabras, “;cudl es la relacion del sujeto consigo
mismo desde el momento en que esta relacion puede —o debe— pasar por —el
prometido o impuesto— descubrimiento de la verdad acerca de si?” Pero, en octubre
de ese mismo afio, en una conferencia en los Estados Unidos, Foucault habia
afirmado: “No es el poder sino el sujeto lo que constituye el tema general de mi
investigacion™.'® Y nunca més alterarfa la especificacion de este problema, remarca
Szakolczai. Inclusive, en los afios siguientes lo seguira refinando y especificando.
Justamente, en la entrevista “Estructuralismo y postestructuralismo™ a la que ya
aludimos dira:
Lo que me ha interesado..., eran precisamente las formas de racionalidad
aplicadas por el sujeto humano a si mismo. (...) [La] pregunta que me planteé
era la siguiente: ¢qué ocurre para que el sujeto humano se dé a si mismo como
objeto de saber posible, a través de qué formas de racionalidad, a través de qué
condiciones historicas y, finalmente, a qué precio? (...) [Mi] problema no ha
dejado de ser siempre la verdad, decir la verdad, el wahr-sagen —qué es el
decir verdadero— y la relacion entre el decir verdadero y las formas de
reflexividad, reflexividad de uno sobre si mismo.20

Es curioso notar que al formular Foucault su interés en términos de las formas
de racionalidad aplicadas por el sujeto humano a si mismo, su preocupacion parece
acercarse mucho a la preocupacién de Weber con la Lebensfiihrung, es decir, con los
modos de orientacion y conduccion de vida. Basta notar que ya en su curso de 1979,
Nacimiento de la biopolitica, Foucault definia su concepto “gubernamentalidad”

18 Szakolczai (1998: 80-81).
19 Dreyfus y Rabinow (1983: 242).
20 Foucault (1983: 319-322).
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como “la manera en la que se conduce la conducta de los hombres”.** Queda evidente,

en ambos casos, el interés por la conducta y las formas en que los hombres se dirigen
y son dirigidos. Mé&s aun, en el caso de Weber como lo sefialara Hennis, la
preocupacion especificamente es con la racionalizacion de la conduccién de vida en
el mundo moderno. Para este autor, el propésito de La ética protestante seria,
justamente, mostrar la genealogia de la “conduccion de vida (Lebensfuhrung)
racional” moderna. Lo que Weber intenta sefialar es que la conducta racional, uno de
los elementos fundamentales de toda cultura moderna, naci6 del espiritu del ascetismo
cristiano, es decir, lo que se derivo de esta forma particular de ascetismo fue el
espiritu de una conduccion de vida metédica.?? Otro especialista en Weber, Wolfgang
Schluchter, después de destacar también la centralidad del concepto “conduccion de
vida” (Lebensfiihrung) en la obra de Weber, afirma que el desarrollo distintivo de la
cultura occidental moderna es interpretado por Weber en términos de una
interrelacion reciproca entre visiones del mundo, constelaciones de intereses y modos
de conduccion de vida. De alli su preocupacion especifica por la base de la
motivacion ascética del modo de conduccién de vida burgués, al que ira a buscar,
precisamente, en el espiritu del ascetismo cristiano.® En otras palabras, lo que Weber
definié como “‘espiritu’ del capitalismo” —en su polémica con Sombart, quien
primero usara esta expresion—, fue un estilo y una concepcién particular de la vida:
“la concepcion de la vida que hemos llamado ‘espiritu del capitalismo’”, decia Weber.
O, en los términos de su revision para la segunda edicién de La ética protestante en
1920, el “espiritu” del capitalismo como “un nuevo estilo de vida sujeto a ciertas

normas, sometido a una ‘ética’ determinada”.?* Por eso, como lo deja claro en el

21 Foucault (2004a: 192).

22 Hennis (1983: 141-142).

23 Es importante remarcar, como lo hace Schluchter (Religién und Lebensfuihrung, 2 vols., Frankfurt,
Suhrkamp, STW, 1991), que el capitalismo moderno en cuanto sistema econdmico no se originé en el
espiritu del ascetismo cristiano. En cambio —y esto es central para la comprension de la tantas veces
mal interpretada tesis de Weber—, fue el modo moderno de orientacién y conduccion de vida
(Lebensfiihrung) que se vio afectado en su desarrollo por esa forma de ascetismo (Weber, 1905: 300).
24 Weber (1905: 273, 106). Cf. también Lépez Ruiz (2007a: 81, n.6; 97 y ss.).
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ultimo de sus ensayos anticriticos, su interés se concentrd en “el desarrollo de las
practicas metodico-racionales en la conduccion de vida”,”® lo que, coincidiendo con
Hennis, no implica un interés por algunos procesos de racionalizacion “en general”
sino, muy concretamente, por el proceso de racionalizacion de una “Lebensfiihrung
préctica”.26

La cercania de intereses entre Foucault y Weber también es sefialada por
Szakolczai en los primeros trabajos publicados del primero. Precisamente, en la
introduccién que escribe en 1952-53 al libro de Binswanger, Suefios y existencia,
especifica el interés general sobre el cual su trabajo iba a estar basado: una nueva
forma de analisis que estudie la suposicion de fondo de cualquier conocimiento
concreto en las ciencias humanas, el ser de los hombres. Foucault utiliza aqui la
palabra alemana Mensch-sein, término heideggeriano pero cercano también al
Menschentum que, de acuerdo con Hennis, define en Weber, su interés central de
corte antropoldgico. Algunos afios después, a comienzos de los afios 60, en su
prefacio para la Historia de la locura en la época clésica, Foucault indica que su
principal preocupacion es la especificidad de la cultura occidental para la cual cree
poder obtener acceso a través del analisis historico de sus experiencias limites. La
resonancia, a nivel de los intereses generales, con Weber es nuevamente significativa,
aungue los caminos que a partir de aqui Foucault iria a recorrer pareceran alejarlo
mucho del primero durante las dos décadas siguientes, argumenta Szakolczai. Esta
distancia, sin embargo, se achica cuando nos concentramos en el Gltimo Foucault, el
que a partir de los afios ochenta, como habiamos visto, redefine el problema
subyacente a toda su obra en términos de subjetividad y verdad.

Central en la propuesta de Szakolczai de ofrecer un método que permita
entender las tensiones y las fuentes potenciales de problemas y desvios que enfrentan
los autores interpretativos cuyos proyectos de vida son impulsados por la experiencia,
es entender que la obra primero tiene que llegar a ser y sus parametros solo pueden
ser especificados en reflexiones posteriores. Su método procura poner en relacion el

25 Weber (1905: 519 — énfasis en el original).
26 Hennis (1983: 157-158).
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trabajo del autor con la forma en que problematiza lo que €l es (su yo, su identidad) y
su relacion con el mundo en el que vive. Por ello, la recepcidn que va teniendo cada
uno de sus trabajos, su relevancia y las necesidades de reconocimiento que tiene cada
autor en cada momento de su vida son condicionantes del curso que la obra va a
seguir, de sus desvios y reencuentros con el problema subyacente que cada uno tiene
que enfrentar. De alli que para el propio autor es imposible definir anticipadamente el
resultado de un trabajo interpretativo en curso. Por ejemplo, en el caso de Vigilar y
castigar, publicado en 1975, Szakolczai destaca que el resultado se convirtio en algo
muy diferente de los planes originales de Foucault, moviéndose en la direccion de la
preocupacion con el tipo de subjetividad moderno occidental y los mecanismos de
formacion de la identidad, mas cercano entonces a lo que seria el interés central de
toda su obra.?’

En sintonia con esto, es muy interesante la relectura de Vigilar y castigar que
propone Pascale Pasquino, segun la cual, el problema principal que plantea este libro
esta en torno de la pregunta: ¢qué constituye el caracter especifico de la modernidad
en occidente? Y destaca que es el propio Foucault el que define su objetivo en una
nota que agrega, curiosamente, al punto final del libro: éste trabajo “debe servir de
fondo histdrico a diversos estudios sobre el poder de normalizacion y la formacion del
saber en la sociedad moderna”.”® Para Pasquino, en su tentativa de explicar el
nacimiento de la prision, Foucault encuentra las “disciplinas”, el verdadero tema de su
libro, siendo el problema de fondo —el hilo rojo que corre a lo largo de toda su obra,
podriamos decir usando la imagen que usa Hennis respecto de Weber— las
condiciones de posibilidad de la sociedad moderna. De esta manera, propone
Pasquino,?® Foucault retoma en forma més o menos explicita una de las preguntas
fundamentales formuladas por Weber desde La ética protestante hasta sus ultimos
trabajos en sociologia de la religion: ¢cuél es el modo de conduccion de vida
(Lebensfiihrung) compatible con la especificidad del occidente moderno? Si

27 Szakolczai (1998: 233).
28 Foucault (1975: 359, n. 12).
29 Pasquino (1986: 97-98).

194

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 178-210



Max Weber y Michel Foucault: dichos tardios, intereses convergentes.
Una lectura a partir de la sociologia histoérico-reflexiva de Arpad Szakolczai.

aceptamos su argumento, tenemos que aceptar entonces que incluso durante el
periodo en el que los caminos de Foucault y Weber parecian mas distantes, habrian
corrido, no obstante, en la misma direccion.

En el andlisis cronoldgico pormenorizado que hace Szakolczai de la vida-obra
de Foucault, llama la atencion, sin embargo, el largo periodo de busqueda y crisis que
precedié a ese momento, en los ochenta, de formulacion definitiva de su interés
central. En el capitulo que tituld, precisamente, “Afios de busqueda y crisis: 1966-79”,
muestra como Foucault va “perdiendo suelo” —expresion que utiliza para calificar el
periodo que va desde la publicacién de Las palabras y las cosas en 1966, a su
conferencia inaugural en Collége de France en diciembre de 1970. Segun el autor
hangaro, el reconocimiento externo del trabajo de Foucault y su propia auto-
evaluacion dificilmente estuvieron alguna vez en armonia. Sin embargo, la distancia
quizd nunca fue mayor que al final de 1970, cuando Foucault estaba perdiendo su
deseo de hablar y escribir. Este tema de la perdida del habla era un miedo que venia
pesando sobre él por afios y del que tratd en EI orden del discurso, su leccion
inaugural. El periodo siguiente, desde comienzos de 1971 hasta el verano de 1975 es
caracterizado por Szakolczai como “los afios subterraneos”. Al asumir su nuevo rol
publico como profesor del Collége de France, Foucault decidid no s6lo parar de
escribir sino suspender toda investigacion, interrumpiendo su trabajo cotidiano en la
biblioteca por primera vez en su vida adulta. Salio asi a la vida publica, aprovechando
el peso de su nuevo papel social, y se dedic a la causa de los derechos de los
prisioneros. El ajuste de cuentas llego, sin embargo, en agosto de 1971 cuando tuvo
que comenzar a preparar el proximo curso sobre la historia de las instituciones penales
en Francia, tema que nunca habia estudiado antes.*® Pero la parte mas obscura de este

30 Es llamativo, sefiala Szakolczai, que, a pesar de la profunda crisis con su trabajo que Foucault estaba
experimentando, mucho de lo que fue dicho por él en el muy corto periodo siguiente (entre el verano de
1971y la primavera de 1972) —basicamente piezas cortas y polémicas escritas contra los criticos y

largas discusiones hechas junto a otras personas, en las que Foucault nunca estaba sélo—, ha sido
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largo periodo de crisis y basqueda, aun estaba por venir, paraddjicamente después de
la publicacion, entre 1975 y 1976, de sus dos libros mas difundidos, Vigilar y castigar
y La voluntad de saber. Estos libros répidamente se convierten en clésicos de la
teoria social, considerados como los libros méas importantes sobre el poder desde
Marx y Weber, coronando la vida publica de Foucault como intelectual, quien,
ademas, con La voluntad de saber anunciaba el comienzo de una serie completa de
proximos volumenes. No obstante, en los proximos siete afios Foucault no va a
publicar ningun libro y al mismo tiempo su presencia publica va también a menguar
hasta casi desaparecer. Habia entrado en la etapa mas dura de su largo periodo de
crisis, la que Szakolczai va a caracterizar como “los afios negros”, que se extiende
desde el verano de 1975 al otofio de 1979.

Es interesante notar las fechas por que coinciden exactamente con el dictado
de algunos de sus cursos en el College de France que actualmente mas atraen la
atencion. Dara en lo primeros meses de 1976, Defender la sociedad, en los de 1978,
Seguridad, Territorio, Poblacion, y a comienzos de 1979, Nacimiento de la
biopolitica. Seguin Szakolczai, el gran problema en todos estos cursos es que Foucault
no conseguia encontrar el foco, su atencién tomaba rumbos diversos. Una prueba de
ellos es que de 1976 a 1980, sus cursos nunca siguieron el tema bajo el cual habian
sido anunciados.®! Durante el desarrollo, Foucault siempre cambiaba la orientacién de
su trabajo. En opinidén de Szakolczai esto se habria debido a una resistencia muy
grande de Foucault a dejar atrés el tema del poder: como una fuerza irresistible, sus
trabajos de los afios ’70 lo mantenian atin atrapado. De hecho, una de las tesis
importantes resultante de su estudio de la vida-obra de Foucault es, precisamente, que
el tema del poder no estaba en el centro de su proyecto. Por eso, como trata de
mostrar, Foucault sélo conseguiria resolver las dificultades de su trabajo una vez que

repetido sin fin y fuera de contexto como la “posicion” de Foucault, sin considerar del “tipo” particular
de Foucault del que se trataba durante ese periodo (1998: 229).

31 En oposicidn a esto, Michel Senellart, editor de estos dos Gltimos cursos afirma que el titulo
Seguridad, territorio, poblacion describe con mucha exactitud el problema planteado en ese curso, cf.
Foucault (2004b: 434).
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hubiera conseguido remover la preocupacion con el “poder” del lugar central que
habia estado ocupando en su obra. En Seguridad, territorio, poblacion, Szakolczai
consigue registrar, sin embargo, dentro aun de este periodo denominado por él de
“afios negros” para Foucault, dos momentos importantes que iluminardn un nuevo
espacio para el pensamiento. Fue, primero, en la cuarta leccion del curso cuando
marcd un profundo punto de inflexion en su orientacién general introduciendo el
concepto “gobernamentalidad” y, después, cuando en la séptima leccidén propuso una
clasificacion triple de los tipos de individualizacion —identificacién analitica,
sujecion y subjetivacion—, avanzando en sus ideas de los afios 80 sobre verdad y
subjetividad. No obstante, en su opinion, hacia el final del curso hay una regresion y
vuelve a alejarse de esos aspectos mas interesantes.

Sorprende aun mas el comentario al respecto del Nacimiento de la biopolitica,
curso al que Szakolkzai clasifica de “casi periodistico”, “no conclusivo y una
experiencia para no repetir’. Segin ¢él, los motivos que llevaron a esta situacion
fueron varios y estan directamente ligados a episodios de la vida de Foucault que lo
obligaron a interrumpir su programa de trabajo y, en cierta forma ayudaron a
precipitar su crisis —entre ellos, el que fuera atropellado por un automdvil en julio de
1978 y debiera ser hospitalizado. Foucault sentia, entonces, que habia llegado al final
de la linea y el demonio de suicidio habria sido evocado nuevamente, comenta
Szakolczai. Sobre el curso de 1979, aunque reconoce que tuvo su habitual riqueza de
ideas, destaca que Foucault no habia podido hacer nada de investigacion genuina por
lo que, en su opinidn, terminod teniendo un caracter casi periodistico. Vale la pena
recordar que el Nacimiento de la biopolitica fue el Unico de los curso en el Collége de
France dedicado a la historia del mundo contemporaneo, donde el tema central va a
ser el surgimiento del arte liberal de gobernar a mediados del siglo XVIII, pasando
después a concentrarse en el neoliberalismo en el siglo XX a través de un
pormenorizado analisis de las dos grandes vertientes, la escuela la alemana y la

norteamericana —el  “ordoliberalismo” aleman y el ‘“anarcoliberalismo”
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norteamericano de la Escuela de Chicago.® Szakolczai relata que, a pesar de su
caracter particular, la acogida que tuvo del pablico este curso en 1979 fue altamente
entusiasta y que muchos pensaron que el fildsofo finalmente habia llegado a decirnos
que hacer en el presente, pero reafirma que Foucault, no obstante, habria visto las
cosas de manera bastante diferente.

En resumen, a partir del estudio de la vida-obra seria posible afirmar que a
finales de los afios setenta habria habido en el emprendimiento intelectual de Foucault
un punto de inflexidn significativo. Para Szakolczai:

El quiebre en el trabajo de Foucault antes y después de 1979 es casi tan

espectacular como en el caso de Weber antes y después de 1910 [cuando

escribe la dltima respuesta a los criticos de La ética protestante]. Antes, el
tema era el poder y el periodo, la modernidad temprana. Después, el poder se

volvio una preocupacion secundaria, remplazado en dos etapas por verdad y

subjetividad, mientras que el horizonte temporal retrocedio, similarmente en

dos etapas, hacia la Antigliedad. Estd marcado también por un aumento de la
creatividad que solo va a ser visible una vez que los cursos de 1980-84 sean
publicados.33

Recientemente, no obstante, han sido publicados los Gltimos dos cursos
dictados por Foucault en el Collége de France: El gobierno de si y de los otros de
1983 y el Coraje de la verdad de 1984. Estos, junto a La hermenéutica del sujeto de
1982, publicada algunos afios atras y Du gouvernement des vivants, curso dictado en
1980, y ultimo en aparecer (noviembre del 2012), representan cuatro de los cinco
cursos dictados en ese periodo destacado por Szakolczai. Y, efectivamente, este
material abre ricas perspectivas para el estudio de los caminos por los que transito el
pensamiento de Foucault y la reinterpretacion de su obra. Concretamente, en relacion
a la definicion del problema que subyace a toda ésta, los aportes aparecen en forma

clara y se complementan y completan con las declaraciones que a ese respecto habia

32 Sobre el neoliberalismo aleman, cf. Foucault (2004a), lecciones del 31 de enero al 21 de febrero y
sobre el neoliberalismo norteamericano, cf. Foucault (2004a), lecciones del 14 y 21 de marzo de 1979.
Al respecto tramos en Ldpez Ruiz (2007b: 417 y ss.).

33 Szakolczai (1998: 246).
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hecho Foucault en algunas entrevistas, particularmente las ultimas que concedi en
mayo de 1984. En la primera clase de El gobierno de si y de los otros, Foucault va a
definir su emprendimiento como algo diferente de lo que practicaban la mayoria de
los historiadores de las ideas, esto es: hacer una historia de las mentalidades o una
historia de las representaciones —Ya fuera como un analisis de las ideologias 0 como
un analisis de los valores representativos de un sistema de representaciones.®* Su
intencidn era otra: hacer una historia del pensamiento entendida como un andlisis de
los focos de experiencia. En él se articulan tres dimensiones: las formas de un saber
posible, las matrices normativas de comportamiento para los individuos y los modos
de existencia virtuales para sujetos posibles.*®> En otras palabras, su historia del
pensamiento se propone como una historia de “experiencias”, de matrices o focos de
experiencias que son importantes en nuestra cultura, como las experiencias por él
estudiadas de la locura, de la enfermedad, de la criminalidad o de la sexualidad. La
estrategia de su analisis es abordar estas experiencias desde la correlacion de los tres
ejes que las constituyen: el eje de formacion de los saberes, el eje de la normatividad
de los comportamientos y el eje de la constitucion de los modos de ser del sujeto.
Reconoce, sin embargo, haberse dedicado con cada una de las experiencias analizadas

a estudiar mas especificamente uno de los ejes, pero resalta que los tres estan

34 Foucault (2008: 18-19).

35 Esto significa tres desplazamientos importantes: 1) de la historia del conocimiento al analisis de los
saberes y de estos a la précticas discursivas y reglas de veridiccion —en otros términos: sustituir la
historia de los conocimientos por el analisis historico de las formas de veridiccion; 2) del anélisis de la
normatividad de los comportamientos al de los ejercicios del poder y de éstos al analisis (y la historia)
de los procedimientos y tecnologias de gubernamentalidad —lo que significa apartarse de lo que seria
una Teoria General del Poder o de explicaciones por la dominacion en general, entonces: sustituir la
historia de las dominaciones por el andlisis histérico de los procedimientos de gubernamentalidad; 3)
de una teoria del sujeto al analisis de las formas de subjetivacion: las diferentes formas mediante las
cuales el individuo se ve en la necesidad de constituirse como sujeto, analizando éstas a través de las
técnicas/tecnologias de la relacion consigo mismo —o sea, sustituir la teoria del sujeto o la historia de
la subjetividad por el andlisis histdrico de la pragmatica de si y las formas adoptadas por ella (Foucault,
2008: 20-22; 57-58).
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necesariamente presentes en la constitucion de cada experiencia y que lo importante
es ver como se puede establece efectivamente su correlacién.*

Sin embargo, para dejar establecida la posicion de Foucault sin ambigiiedades
vale la pena detenerse en dos pasajes que la reflejan en forma definitiva, tanto por la
claridad con la que es presentada como por el hecho de ser, uno de los pasajes,
extraido de la Gltima entrevista concedida en su vida, el 29 de mayo de 1984 a
Barbedette y a Scala y, el otro, parte de su Gltimo curso en el College de France. En la
entrevista afirma:

Intenté sefialar tres grandes tipos de problemas: el de la verdad, el del poder y

el de la conducta individual. Estos tres ambitos de la experiencia no pueden

comprenderse sino uno en relacion con los otros y no se pueden comprender
los unos sin los otros. Lo que me perjudicé en los libros precedentes es el
haber considerado las dos primeras experiencias sin tener en cuenta la tercera.

Haciendo aparecer esta ultima experiencia, me parecié que ahi habia una

especie de hilo conductor que para justificarse no tenia necesidad de recurrir a

métodos ligeramente retdricos mediante los cuales se sorteaba uno de los tres

ambitos fundamentales de la experiencia.37

Y el primero de febrero de ese mismo afo, en la primera clase de El coraje de
la verdad, después de afirmar que lo que siempre habia tratado de hacer es trabajar la
articulacion entre los modos de veridiccion, las técnicas de gubernamentalidad y las
practicas de si, continua diciendo:

Y como ven, toda vez que se trata de analizar las relaciones entre modos de

veridiccion, técnicas de gubernamentalidad y formas de practica de si, la

36 En la entrevista que Foucault le concede a Rabinow en mayo de 1984 afirma: “...he en cada
oportunidad privilegiado un aspecto particular: el de la constitucién de una objetividad, el de la
formacion de una politica y de un gobierno de si, el de la elaboracidn de una ética y de una practica de
si mismo. Pero en cada ocasién también traté de mostrar el lugar que ocupan los otros dos componentes
que son necesarios para la constitucion de un campo de experiencia. Se trata basicamente de diferentes
ejemplos donde se encuentran implicados los tres elementos fundamentales de toda experiencia: un
juego de verdad, las relaciones de poder, las formas de relacion con uno mismo y los demés” (Foucault,
1984b: 596 —nuestro énfasis).

37 Foucault (1984a: 382).
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presentacion de tales investigaciones como una tentativa de reducir el saber al
poder, de hacer del saber la mascara del poder, en estructuras en que el sujeto
no tiene cabida, no puede ser otra cosa que una pura y simple caricatura. Se
trata, al contrario, del anélisis de las relaciones complejas entre tres elementos
distintos, que no se reducen los unos a los otros, que no se absorben los unos a
los otros, pero cuyas relaciones son mutuamente constitutivas. Estos tres
elementos son: los saberes, estudiados en la especificidad de su veridiccion;
las relaciones de poder, estudiadas no como la emanacion de un poder
substancial e invasor, sino en los procedimientos por los cuales se gobierna la
conducta de los hombres, y, para terminar, los modos de constituciéon del
sujeto a través de las practicas de si. Me parece que al efectuar este triple
desplazamiento tedrico —del tema del conocimiento al de la veridiccion, del
tema de la dominacion al de la gubernamentalidad, del tema de individuo al de
las précticas de si — se puede estudiar, sin reducirlas jamas unas a otras, las
relaciones entre verdad, poder y sujeto.®

Como vemos, para poder entender por qué fueron las relaciones entre verdad,
poder y sujeto los tres ejes sobre los cuales se desarrollo su proyecto, es fundamental
comprender el triple desplazamiento tedrico al que alude Foucault en sus ultimas
manifestaciones. Esto remite a una de las caracteristicas fundamentales de las obras de
pensadores interpretativos que ha destacado Szakoczai, es decir su caracter de proceso
—intimamente ligado con el desarrollo de la vida del autor— cuyo resultado final
nunca puede ser anticipado. También reafirma su argumento de que es en los escritos
y dichos tardios en donde mas frecuentemente se encuentran las claves de lectura para
su obra. De esta forma, podemos aceptar su argumento de que a comienzos de los
ochenta el tema del poder tuvo que pasar para Foucault para un segundo plano, pero
solo para que pudiera emerger y definirse mejor el tema del sujeto y a condicién de

38 Foucault (2009: 27).
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redefinirse en términos de “gobierno” y no ya de dominacion.®® En este sentido parece
apropiada la imagen de “bisagra”, que Thomas Lenke atribuye al concepto de
gubernamentalidad. Bisagra entre los trabajos de Foucault anteriores y posteriores,
destacando asi la unicidad de su proyecto y, sobretodo, permitiendo vincular el
gobierno de si al gobierno de los otros, mostrando la continuidad que existe entre los
modos de problematizar la genealogia del Estado y la genealogia del sujeto.*

Por otra parte, volviendo a la apreciacion de Szakolczai respecto del
Nacimiento de la biopolitica, podemos ver como ésta contrasta fuertemente con el
gran interés general que el curso ha suscitado desde su publicacion en Francia en
2004. Tres décadas después, el tema del neoliberalismo vuelve a estar en boga por las
consecuencias de su resurgimiento como doctrina politica en la década de los *80 y la
actualidad que siguen teniendo hoy los efectos de su difusién.** La originalidad de la
lectura critica que hace Foucault en su curso de 1979 y su capacidad anticipatoria de
problemas que nos son ahora contemporaneos,** viene inspirando numerosos estudios

en todo el mundo desde su aparicién. ;Como se explica entonces la distancia entre la

39 Es importante aclarar que, a pesar de no haber estado publicadas, no se le escapan a Szakolczai las
“marcas orales finales” dejadas por Foucault en su tltimo curso de 1984 y la reconceptualizacion que
hace de los vinculos entre los tres ejes de su trabajo asi como el énfasis dado a su interrelacion. Cf.
Szakolczai (1998: 261-262).

40 Cf. De Marinis (1999: 74, n. 6; 82) que remite a Tomas Lenke (1995). ““Der Eisberg der Politik’.
Foucault und das Problem der Regierung”, en KulturRRevolution, 31, pp. 31-41y (1997) Eine Kritik
der politischen Vernunft. Foucault Analyse der modernen Gouvernementalitat. Argument Verlag,
Hamburgo. En relacion a la continuidad en su obra, Daniel Defert afirma: “Cuando podamos leer su
obra completa en orden cronolégico, la idea de una discontinuidad tematica y metodologica (...) va a
desaparecer” (Defert 2010: 3).

41 En, por ejemplo, La nouvelle raison du monde. Essai sur la société néolibérale, Dardot y Laval
(2009) argumentan que el neoliberalismo mas que una doctrina politico-econémica o una ideologia, se
ha convertido en la razén gubernamental y la légica normativa que regula nuestra vida; el
neoliberalismo es la forma de nuestra existencia, llegan a afirmar. Sobre como el neoliberalismo define
una cierta mentalidad y estilo de vida, cf. Lopez Ruiz (2011).

42 Por ejemplo y entre muchos otros: “el problema politico de la genética” (Foucault, 2004a: 233 y

ss.), del que tratamos en LApez Ruiz (2008).
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evaluacion de Szakolczai de lo que fue el Nacimiento de la biopolitica —el peor, o al
menos, el mas problematico de los trece cursos que dict6 en el Collége de France—y
lo que es hoy su recepcion en funcion de su actualidad y de los problemas que ayuda a
iluminar? El trabajo de Szakolczai es, sin duda, un trabajo serio, informado en las
fuentes directas y tuvo acceso durante su elaboracion a varias de las personas que
constituian el circulo intimo de Foucault, por lo que hace suponer que sus
consideraciones sobre qué pasaba con Foucault por aquellos dias y cdmo era vivido
por él este periodo de su vida no debe distar mucho de lo que en realidad sucedio.
¢Como explicar entonces esta diferencia tan marcada entre su apreciacion y la
recepcion que han tenido después los temas tratados en el curso? ¢Fue realmente el
quiebre en el trabajo de Foucault en 1979 tan marcado como lo anuncia Szakolczai?
Probablemente la respuesta esté en los mismos términos del comentario de
Szakolczai a respecto de la publicacién de los cursos siguientes: sélo una vez
publicados es posible apreciar todo el alcance de los temas tratados en los cursos del
College de France —cosa que el autor hdngaro no podia hacer con Seguridad,
territorio, poblacién o con el Nacimiento de la biopolitica atn en 1998.** Por otra
parte, si bien es cierto que, para la preparacion de este ultimo curso en particular
Foucault utilizo literatura de divulgacion, como por ejemplo, el libro Demain le
capitalismo, publicado en 1978, de Henri Lepage, joven economista, periodista y
propagandita del neo-liberalismo norteamericano,** y que Foucault debe haber estado

43 De hecho, Szakolczai afirma que “hasta que los tltimos cinco (o incluso siete) afios de sus
conferencias sean publicadas, la evaluacion de la obra de Foucault es comparable con la forma que
Weber hubiera sido visto sin la publicacion de Economia y sociedad” (1998: 259). Es importante notar
que al incluir los ultimos siete afios, esta incluyendo Seguridad, territorio, poblacién y el Nacimiento de
la biopolitica. Por otra parte, su opinion coincide con la de Pasquino: “El dia en que todas las
conferencias de los cursos que dio en el College de France sean publicadas, la dimension e importancia
de su trabajo va a recibir su debido reconocimiento” (1986: 107-108). Seguramente ambas opiniones
tomaron en consideracion las propia palabras de Foucault de que fue en los cursos en el Collége de
France donde hizo el tratamiento méas extensivo de su problematica, cf. Foucault (1984c: 393).

44 Como prueba de ellos, basta menciona el titulos de algunos de los capitulos: “Los nuevos

economista americanos: una revolucion cientifica e ideoldgica”, “Las revoluciones de Gary Becker: la
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al tanto de los debates del momento, al menos en ciertos circulos de economistas —
Gary Becker habia estado en 1978 en Paris participando de esos debates—, lo
interesante es notar la capacidad de Foucault para captar que alli habia algo que, a
pesar de parecer un discurso ideolégico muy elemental, casi ingenuo, merecia ser
tomado en consideracion por la virulencia de sus desdoblamientos potenciales —
sobre alguno de los cuales hemos tenido evidencias empiricas contundentes recién
afios despueés. Este poder anticipatorio tal vez deba ser tomado como una prueba mas
de la genialidad de un gran fildsofo, sobre todo si, como lo muestra Szackolzai, en su

vida personal pasaba por un periodo particularmente oscuro de busquedas y crisis.

* * %

Comenzamos describiendo brevemente la figura del parresiasta y destacando
que Szakolczai encuentra que una caracteristica comin a Weber y a Foucault es que
ambos encajan en esta figura. Un parresiasta es un critico social que habla por fuera
de los términos usuales del debate, para lo cual es necesario coraje. No es dificil
coincidir en que a ambos pensadores se aplica esta caracteristica. Weber se definia a si
mismo como un “pensador profesional” cuya necesidad interior decisiva era la
rectitud intelectual: decir lo que es, es decir, el “decir verdadero”. Se establece asi una
conexion estrecha entre la practica intelectual de Weber y su necesidad de rectitud
intelectual —crucial también para Nietzsche— y la parrhesia, esta practica del hablar
franco, del decir la verdad sin disimular nada. Algo similar pasa con Foucault para
quien la filosofia tenia que ver con un cierto tipo de critica: no mas la filosofia como
la “conciencia de los tiempos” y si como una “forma de problematizacién”, como un
diagndstico del presente; ejercida ésta a traves de su habilidad para reconocer las
exigencias del momento. El propio Foucault, en 1983, al final de sus seminarios en

economia del tiempo y la nueva teoria del consumidor”, “Milton Friedman o la muerte de Keynes: las

nuevas teorias del empleo, del desempleo y de la inflacion”, cf. Lepage (1978).
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Berkeley,*® defini6 el marco mas amplio de su analisis como “asuntos de parrhesia”,
enmarcando todo su proyecto dentro de lo que seria una genealogia del critisismo. No
es extrafio entonces que su reflexion en los tltimos afios de su vida y, especialmente,
en sus analisis en los tres ultimos cursos en el Collége de France se abocara a esta
figura de la Grecia antigua.

Por otra parte, contrariamente a la opinion, quizas, mas difundida de que el
“altimo Foucault” desvid su interés hacia la estética, Paul Veyne, quien hacia parte de
su circulo intimo, afirma que su gran tema el afio de su muerte no fueron los criterios
estéticos sino la idea de un estilo de existencia. En otras palabras, la pregunta sobre si
el yo podria sostener una moral en el mundo moderno: ¢co6mo fundamentar una moral
en un mundo en el que ya no hay naturaleza o razon a la que adecuarse, ni origen con
el cual establecer una relacién auténtica y en el que la tradicién o la coaccidén no son
sino estados de hecho? ¢Seria posible sostenerla desde un yo que se toma a si mismo
como obra que es preciso llevar a cabo? Veyne destaca que el interés de Foucault por
la moral griega —que estaba muerta y bien muerta para él y que no encontraba ni
deseable ni posible resucitar— era puntual y especifico: era por la idea de un trabajo
de si sobre si mismo; el yo que se tomaba a si mismo como objeto y se modela y
regula ajustando sus conductas a un determinado estilo de existencia.”® Aunque
restaria profundizar en las diferencias, la cercania entre este Foucault y el Weber
preocupado con la racionalizacion de la conduccion de vida en el mundo moderno —
lo que no es otra cosa que un estilo de regulacion de la vida— son evidentes.

A su vez, Pascale Pasquino, también muy cercano, de Foucault reafirma que
en sus ultimos meses €ste estaba interesado por la forma de “control social” que es

generada desde el propio interior de la conducta del sujeto,*” tema trabajado por

45 Bajo el titulo (dado por Foucault) de “Discourse and Truth: the Problematization of Parrhesia”,
editado en inglés por Joseph Pearson con el titulo Fearless Speech. Los Angeles: Semiotext(e), 2001.
Trad. castellana de Felisa Santos, “Coraje y verdad”. Cf. Foucault (2003).

46 Veyne (1986: 273-274).

47 Vale la pena notar que en un pasaje de la ultima entrevista a Foucault citado arriba, a uno de los tres

grandes tipos de problema que orientan su investigacion éste, en vez de referirlo como “sujeto” o
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Weber cuando analiza, primero, como el modo de conduccién de vida de la ética
protestante produce obediencia a traves de la conformidad del comportamiento que se
deriva de la creencia religiosa interior y del esfuerzo para la salvacion, y después,
cuando su interés se desplaza a la “construccion” de otras formas automaticas de
comportamiento a través de la “disciplina” —concepto que definié en Economia y
sociedad como “la probabilidad de encontrar obediencia para un mandato por parte de
un conjunto de personas que, en virtud de actitudes arraigadas, sea pronta, simple y
automatica”.*® Por otra parte, como destaca Hennis,*® lo que llevé a Weber, en sus
ultimos afos, a avocarse al estudio de las “religiones universales” era exactamente el
mismo interés que lo habia llevado a estudiar anteriormente la ética protestante
ascética. Weber entendia a las religiones universales como “sistemas religiosos o
religiosamente determinados de reglamentacion de la vida”.>® Su interés en sus
ensayos sobre la ética econdmica de las religiones universales era concretamente por
los efectos practicos de esos sistemas de regulacion de la vida de origen religiosos.
Las resonancias entre los intereses de uno y de otro pensador vuelven a ser
significativas. Tal vez, lo mas oportuno sea entonces finalizar aqui con la
interrogacion que hace Pasquino,™ la que a su vez es una sugerencia de camino por
donde continuar investigando: “Podriamos también preguntarnos si, en la
investigacion en la que Foucault se embarco en los ultimos afios sobre ética y sobre
las diversas formas de vida en la antigtiedad clasica, él no continud, en algin sentido,
siguiendo los pasos de un emprendimiento intelectual que alin no comprendemos en

su significado pleno: el de Max Weber”.

“subjetividad”, lo alude como “la conducta individual”, junto a los otros dos: “verdad” y “poder”
(Foucault,1984a: 382).

48 Weber (1922: 43). A lo que agrega Weber: “El concepto de disciplina encierra el de una ‘obediencia
habitual’ por parte de las masas sin resistencia ni critica.”

49 Hennis (1983: 155).

50 Weber (1920: 233-235).

51 Pasquino (1986: 100).

206

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 178-210



Max Weber y Michel Foucault: dichos tardios, intereses convergentes.
Una lectura a partir de la sociologia histoérico-reflexiva de Arpad Szakolczai.

Colliot-Théléne, Catherine (2009). “Modern rationalities of the political: From
Foucault to Weber”. Max Weber Studies, vol. 9, n. 2, enero-julio 2009:165-
187.

Dardot, Pierre y Laval, Christian (2009). La nouvelle raison du monde: Essai sur la
société néolibérale. Paris: La Découverte.

Dean, Mitchell (1994). Critical and Effective Histories. Foucault’s Methods and
Historical Sociology. Londres y Nueva York: Routledge, 1997.

Defert, Daniel (2010). “‘I Believe in Time...’: Daniel Defert legate of Michel
Foucault Manuscripts”, entrevista con Guillaume Bellon. Recto/Verso, [On
line] 6. En , 1-6
(octubre 2013).

De Marinis, Pablo (1999). “Gobierno, gubernamentalidad, Foucault y los
anglofoucaultianos (Un ensayo sobre la racionalidad politica del
neoliberalismo)”. Globalizacion, riesgo, reflexividad. Tres temas de la teoria
social contemporénea. Comps. R. Ramos Torres y Garcia Selgas, F. Madrid:
Centro de Investigaciones Socioldgicas. 73-103.

Dews, Peter (1987). Logics of Disintegration: Post-Structuralist Thought and the
Claims of Critical Theory. Londres: Verso.

Dreyfus, Hubert L. y Rabinow, Paul (1983). Michel Foucault: méas alla del
estructuralismo y la hermeneutica. Buenos Aires: Nueva Vision, 2001.

Fraser, Nancy (1981). “Foucault on Modern Power: Empirical Insights and Normative
Confusions”. Unruly Practices. Power, Discourse and Gender in
Contemporary Society. Minneapolis: University of Minnesota Press, 1989.

Fonseca, Marcio Alves da (2009). “Max Weber, Michel Foucault e a historia”. Para
uma vida ndo-fascista. Orgs. Margareth Rago y Alfredo Veiga-Neto. Belo
Horizonte: Auténtica. 239-251.

Foucault, Michel (2012a). Du gouvernemant des vivants. Cours au College de
France. 1979-1980. Paris: Seuil/Gallimard.

207

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 178-210


http://www.revuerectoverso.com/spip.php?article186

Max Weber y Michel Foucault: dichos tardios, intereses convergentes.
Una lectura a partir de la sociologia histoérico-reflexiva de Arpad Szakolczai.

------------ (2012b). “Poder y saber”, entrevista con Shigehiko Hasumi. EIl poder, una
bestia magnifica: Sobre el poder, la prision y la vida. Ed. Edgardo Castro.
Buenos Aires: Siglo Veintiuno. 67-86.

------------ (2009). El coraje de la verdad: el gobierno de si y de los otros Il. Curso en
el College de France (1983-1984). Buenos Aires: Fondo de Cultura
Econdmica, 2011.

------------ (2008). El gobierno de si y de los otros. Curso en el College de France
(1982-1983), Buenos Aires. Fondo de Cultura Econémica, 20009.

------------ (2004a). Naissance de la biopolitique. Cours au College de France (1978-
1979). Paris: Seuil/Gallimard.

------------ (2004b). Seguridad, territorio, poblacion. Curso en el Collége de France
(1977-1978). Buenos Aires: Fondo de Cultura Econdémica, 2006.

------------- (2003). Coraje y verdad. El altimo Foucault. Ed. Tomas Abram. Buenos
Aires: Sudamericana.

------------ (2001). La hermenéutica del sujeto. Curso en el Collége de France (1981-
1982). Buenos Aires: Fondo de Cultura Econdémica, 2002.

------------ (1984a). “El retorno de la moral”, entrevista con G. Barbedette y A. Scala,
29 de mayo de 1984. Estética, Etica y Hermenéutica. Ed. Angel Gabilondo.
Barcelona: Paidos, 1999. 381-391.

------------ (1984b). “Polémique, politique et problématisations”, entrevista con P.
Rabinow, mayo de 1984, Dits et écrits, IV (1980-1988), n. 342, Le Foucault
Electronique (Version 2001). 591-598.

------------ (1984c). “La ética del cuidado de si como practica de libertad”, entrevista
con H. Becker, R. Fornet-Betancourt y A. Gomez-Muller, 20 de enero de
1984. Estética, Etica y Hermenéutica. Ed. Angel Gabilondo. Barcelona:
Paidos, 1999. 393-415.

------------ (1983). “Estructuralismo y postestructuralismo”, entrevista con G. Raulet.
Estética, Etica y Hermenéutica. Ed. Angel Gabilondo. Barcelona: Paidos,
1999. 307-334.

208

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 178-210



Max Weber y Michel Foucault: dichos tardios, intereses convergentes.
Una lectura a partir de la sociologia histoérico-reflexiva de Arpad Szakolczai.

------------ (1976). Historia de la sexualidad: la voluntad de saber. Buenos Aires:
Siglo XXI, 2005.
------------ (1975). Vigilar y castigar. Nacimiento de la prision. Buenos Aires: Siglo
XXI, 22 ed., 2010.
Gordon, Colin (1987). “The Soul of the Citizen: Max Weber and Michel Foucault on
Rationality and Government”. Max Weber, Rationality and Modernity.
Eds. Sam Whimster y Scott Lash. London: Allen & Unwin.

Hennis, Wilhelm (1983). Max Weber's “Cental Question”. Economy and Society, vol.
12, n. 2: 135-180 [V. castellana: El problema central de Max Weber.
Revista de Estudios Politicos (Nueva Epoca), n. 33, mayo-junio 1983: 49-
99].

---------------- (1984). Le théme de Max Weber: “La personnalité et les ordres de vie”.
La problématique de Max Weber. Paris: PUF, 1996.

Lepage, Henri (1978). Demain le capitalismo. Paris: Librerie Générale Francaise.

Lopez Ruiz, Osvaldo J. (2011). La “empresa” como modo de subjetivacion. IX
Jornadas de Sociologia de la UBA. Comp. Alcira Daroqui et. al. Buenos
Aires: Universidad de Buenos Aires. En
http://www.jornadassocio.sociales.uba.ar//data/pdf/mesa34/M34_Osvaldo_Ja
vier_L%F3pez_Ruiz.pdf (octubre 2013).

------------ (2008). A técnica como capital e o capital humano genético. Novos Estudos,
CEBRAP, n. 80, marzo: 127-139.

------------ (2007a). Os executivos das transnancionais e o espirito do capitalismo:
Capital humano y empreendedorismo como valores sociales. Rio de Janeiro:
Azougue.

------------ (2007b). Ethos empresarial: el “capital humano” como valor social.
Estudios Socioldgicos, vol. 25, n. 74, mayo-agosto: 399-425.

O’Neill, John (1986). “The Disciplinary Society: from Weber to Foucault”. The
British Journal of Sociology, vol. 37, n.1: 42-60.

Owen, David (1994). Maturity and Modernity: Nietzsche, Weber, Foucault and the

Ambivalente of Reason. London: Routledge.

209

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 178-210



Max Weber y Michel Foucault: dichos tardios, intereses convergentes.
Una lectura a partir de la sociologia histoérico-reflexiva de Arpad Szakolczai.

Pasquino, Pasquale (1986). Michel Foucault (1926-1984): The will to knowledge.
Economy and Society, vol. 15, n. 1: 97-109.
Rabinow, Paul (2009). Foucault’s Untimely Struggle. Toward a Form of Spirituality.
Theory, Culture & Society, vol. 26, n. 6: 25-44.
Steiner, Phillipe (2008). “Foucault, Weber and the history of the economic subject”.
, vol. 15, n. 3: 503-
528.
Szakolczai, Arpad (2000). Reflexive Historical Sociology. Londres: Routledge.
------------- (1998). Max Weber and Michel Foucault: Paralel life-works. Londres:
Routledge.
Tenbruck, Friedrich H. (1980). The Problem of Thematic Unity in the Works of Max
Weber. The British Journal of Sociology, vol. 31, n. 3: 316-51.
Turner, Bryan (1987). “The Rationalisation of the Body: Reflections on Modernity
and Discipline”. Max Weber, Rationality and Modernity. Eds. Sam Whimster
y Scott Lash. London: Allen & Unwin.
Van Krieken, Robert (1990). “The Organization of the Soul: Elias and Foucault on
Discipline and the Self”’. European Journal of Sociology vol. 31, n. 2: 353-
71.
Veyne, Paul (1986). Le Dernier Foucault et sa Moral. Michel Foucault. Critical
Assessments. Ed. Barry Smart. Londres y Nueva York: Routledge, vol. 7,
1995: 269-275.
Weber, Max (1922). Economia y Sociedad: Esbozo de sociologia comprensiva.
México: Fondo de Cultura Econdmica, 1996.
----------- (1920). Ensayos sobre sociologia de la religion, 1. Madrid: Taurus, 1992.
----------- (1905). La ética protestante y el espiritu del capitalism. Introd. y ed. critica
de Francisco Gil Villegas M. México: Fondo de Cultura Econémica, 2003.
Whimster, Sam (1995). “Max Weber on the Erotic and Some Comparisons
with the Work of Foucault”. International Sociology, vol. 10, n. 4, diciembre: 447—
462.

210

ISSN 2346-9935 - Volumen 2 N° 2 - Mayo 2014 a Noviembre 2014 — pp 178-210


http://dialnet.unirioja.es/servlet/revista?codigo=8425

Resefna de Metafora y nuevos posi cionamientos

subjetivos. El giro metaforico etho-poiético.
Foulkes, Maria Marta. Buenos Aires, Prometeo, 2013,
lera. edicion 360 péaginas.

Resefia bibliogr &fica por Marfa José Rossi ~

Fecha de Recepcion: 31 de marzo de 2014
Fecha de Aceptacion: 31 de abril de 2014

Desde la aparicién del libro de Paul Ricoeur, La metafora viva, los estudios
acerca de la metafora cruzaron el limite que les imponia la retérica, centrada en su
funcion persuasiva, para aventurarse en otras lides, prometedoras en relacion a su
capacidad de invencion semantica. Metafora y nuevos posi cionamientos subjetivos. El
giro metaférico etho-poiético, de Maria Marta Foulkes, aborda la cuestiéon con nuevos
brios. Y s bien € horizonte desde €l que su autora acomete el estudio es netamente
filosofico, los entrecruzamientos con € psicoandisis y la semidtica renuevan y
ofrecen nuevos itinerarios, que tendran su culminacion —como reza €l titulo y €
subtitulo— en un nuevo posicionamiento subjetivo, en un modo diferente de saber-se'y
de ser. En otra praxis posible.

Decir que la perspectiva es filosofica implica enfocar un tema desde maltiples puntos
de vista, no siempre concurrentes entre si. En € caso concreto de la metafora, es
saldar deudas con latradicién clasica (Aristoteles) hasta llegar a Ricoeur, pasando por
la Lacan, por las corrientes analiticas, por la hermenéutica. Corrientes muchas de ellas
consideradas antagdnicas, como € estructuralismo y la hermenéutica. Pero ain alli se

* Doctora en Filosofia por la Universita degli Studi di Torino, Italia. Profesora Adjunta Regular de
Filosofia en la Facultad de Ciencias Sociales de la Universidad de Buenos Aires. Directora del proyecto
UBACyT “Texto barroco y hermenéutica en América Latina: hacia una politica de la textualidad”, y de
las Jornadas Internacionales de Hermenéutica (ediciones 2009, 2011 y 2013). Autora del libro El cine
como texto. Hacia una hermenéutica de la imagen-movimiento (Buenos Aires, 2007, Primer Premio
Concurso Internacional Topia Libro de Ensayo); compiladora del libro Relecturas. Claves
hermenéuticas para la comprension de textos filosoficos (Eudeba, 2012), asi como de diversos articulos

sobre su especialidad. . Correo electrénico: majorossi @hotmail.com
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deja ver la gravitacion de la metafora. “La referencia metaforica —nos dice Foulkes (p.
78)— consiste en tener la habilidad para considerar dos puntos de vista diferentes al
mismo tiempo”. Pero la consideracion de diversos puntos de vista, muchos de ellos
excluyentes, no concluye agui ni en un pensamiento de la agonia ni en € vale todo.
Desde & esbozo mismo de este proyecto no hay voluntad de recopilacién: hay una
apuesta. Y esto se advierte desde € inicio a fin del libro. No se trata tan solo de
presentar diversas perspectivas acerca de la metéfora, sino de ver como su tratamiento
puede desembocar, segun las palabras de la autora, en una posicion progresista o, por
el contrario, en una concepcion totaitaria de los asuntos humanos. Este
posicionamiento implica correr ala filosofia del lugar de la mera exégesis, de la vana
erudicion. Y es precisamente alli donde € libro muestra toda su intensidad. Esta claro
gue para la autora pensar es tomar posicion, es intervenir en los asuntos humanos, es
apostar a dos vias posibles que hacen a la condicion humana: la de la libertad o la de
la opresion.

No obstante, hacia ese resultado no se llega facilmente. El libro se demora, por asi
decir, y en lugar del atajo fécil prefiere los rodeos largos. Uno de esos rodeos transita
el territorio del psicoandlisis, esquivo para € nedfito, desde e que se aborda la
cuestion del sujeto. El otro lo hace desde la filosofia. Uno se pregunta adénde
conducen y qué relacion guardan estos caminos con el tema del libro, que es también
el nucleo de su tesis doctoral, iniciada en Buenos Aires y culminada en Francia, con
direccion de Etienne Balibar. Pero precisamente, uno de los méritos del texto consiste
no solo en arriesgar una tesis sino en invitarnos a hacer un recorrido que tiene mucho

rigor y mucha densidad, que tiene claro adonde lleva sin perderse.

¢Adonde lleva pues € largo rodeo por e tema del sujeto? Se inicia con las
interpretaciones clasicas de Descartes hechas por Kant y Heidegger, que le atribuyen
a francés la invencion del pensamiento de la subjetividad o mejor: del sujeto como
una sustancia pensante, como un sustrato, como una identidad gque es soporte del
cambio. Pero e Vocabulaire européen des Philosophies: Diccctionnaire des
intraduisibles (varios autores), retomado por la autora, propone otra version: la que
hunde e nacimiento de la nocion de sujeto en la filosofia medieval, pero no en la
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figura de una sustancia sino en la de la circunspeccion dialogante de Agustin. La
nocion de sujeto en el pensamiento agustiniano es valiosa por partida doble:
desmitifica la tentacion del origen, de la invencion, recupera el valor de la filosofia
medieva y deconstruye toda una interpretacion del cogito cartesiano resultado de las
lecturas de Kant y Heidegger. Y s por caso Kant revisita a sujeto cartesiano como
una sustancia, como un sustrato, es porgue necesita oponerla en cierto modo alo que
va a ser su propia concepcion del sujeto trascendental, que es la que la autora
encuentra como preambulo o antecedente de su sujeto metafdrico: la nocion de un
sujeto que tiene conocimiento de é, no tal como es, sino tal como se aparece a si
mismo. Esto es, una ilusion, una apariencia: la ilusién de la unidad que alberga la
multiplicidad, de la identidad que acoge la diversidad, de la permanencia gue integra
todo lo que parece ser su contrario: la variabilidad, la discontinuidad, la inestabilidad.
Que sea una ilusion significa exactamente esto: no es una ‘cosa’, algo que valga como
realidad objetiva. Este es @ sujeto trascendental kantiano dibujado con trazo grueso
gue permite anticipar € sujeto metaforico.

Muy cerca de Kant, para Lacan el sujeto, lgjos de ser una sustancia con contenido y
accidentes, es un puro sujeto de enunciacion, destinado a discurrir y desplazarse entre
los mailtiples juegos y cadenas significantes. El mismo es un efecto de esos juegos. No
es entonces portador de sentido y de verdad sino un punto en el espacio simbdlico por
el que pasa la verdad. Aqui reencontramos parcialmente la metafora, que Lacan
define como un juego de sustitucion de un significante por otro que proviene de otra
cadena. Esto produce una concatenacion significante que podria no tener fin excepto
por una coagulacion de la significacion que se llama sentido. El sentido interrumpiria
la cadena significante. Pero ello no ocurre porque €l sujeto se aduefia o se apropia de
los mecanismos por los cuales se produce esa interrupcion sino por efecto del
lenguaje. Hay una suerte de autonomia de las leyes del lenguaje que lleva a concluir
gue es é e que dispone de nosotros y no alainversa. Ese lenguaje no solo escinde a
sujeto de su inconsciente sino que lo desarraiga de todo suelo ontol égico, obligandolo
a la pérdida de toda certeza y de toda arrogancia. De este modo, € sujeto ya no se

concibe como mismidad (semejanza e identidad) sino como ipseidad, vale decir,
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pluralidad de voces, polifonia. Se trata de una subjetividad que reconoce el aspecto
ilusorio de su si mismo, sus aspectos ficcionales y también fantasmales, que es capaz
de apostar a nuevos sentidos y abrir nuevas realidades. Todo avance en direccion de la
ipseidad tiene como contrapartida un avance en la alteridad del interlocutor, dira la
autora. Hablar de la condicion metéforica del sujeto implica entonces aludir a una
mirada que es estereoscOpica, que es polifonia y entrecruzamiento de posiciones
diferentes. Lo interesante es que este juego multiple, normalmente asociado a la
narratividad literaria, se abre también a espacio politico. Justo es decir entonces que
en politica hay metéforas vivas y metaforas muertas. Solo que alas primeras —y solo a
ellas— esta reservada la posibilidad de la utopia, de un saber etho-poiético capaz de
transformar € modo de ser de los individuos: “Reconocemos la diferencia de un
posicionamiento literal y un posicionamiento metaférico del sujeto, en el primero la
circulacién significante queda suturada por un significado o por la realidad
supuestamente objetiva, mientras que en € segundo la circulacion significante abrira
distintos sentidos sin que ello impida la apuesta por uno de ellos” (p. 349).

Aca aparece |0 mas novedoso de la tesis. Pues, por lo comdn, la produccién de
sentidos multiples, esos juegos en los que se utiliza la meté&fora para dgjar volar la
imaginacion, suelen asociarse a la ensofiacion poética o a arte en general. Pero no es
tan comun que se la vincule a un &mbito particular de las relaciones humanas como es
la politica. Y la autora toma partido por aquellos autores que, especiamente
interesados en pensar la politicidad desde e conflicto, le han dado un lugar de
privilegio a la metafora: Laclau, Zizek, Balibar, Ranciere, Badiou. Alli donde €
pensamiento totalitario encuentra que la metafora puede resultar amenazante por su
capacidad de habilitar cursos de sentido plurales, es que estos pensadores y la autora
del libro reconocen su poder liberador. Ese resto y ese exceso propios de la
incompletud metafdrica, ligados a un horizonte ilimitado (no cerrado) y a la
indeterminacion estructural, contribuyen a la disocacion del sujeto y a su

compromiso con la préctica.
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En este punto, la discusion con Laclau es por demés interesante, porque € fildsofo
argentino ve también en € orden del significante la clave de construccion de la
politicidad. Pero e significante que articula las demandas en una sociedad
permitiendo que un particular hegemonice el espacio social, es para Laclau un
significante vacio, un punto metaférico debido a la brecha que existe entre el nombre
y lo real. La catacresis no es una figura aislada de la retorica sino que es la ley que
rige todo significante. Compartiendo esta vision general del lenguaje, la autora difiere
con Laclau en un punto que no es menor: en el que cifra el potencial del significante
Nno en su vacio sino en su exceso. El totaitarismo se da precisamente cuando la
metafora se toma en su literalidad y se anula su pluralidad seméntica posible. Sin
embargo, por mas que los despotismos, los totditarismos y las dictaduras intenten
poner freno a la liberacién de sentidos de la paabra, ella va encontrar siempre la
oportunidad de desmadrarse, de salirse de cauce, de encontrar los resquicios por
donde savar la diversidad. Y entonces, anudados a esa palabra rebelde,
indomesticable, renuente ala sujecion, los ciudadanos encontraran el poder de disentir
o deresistir. Ladislocacion de la estructura, nos dice la autora, es la fuente de libertad
de un sujeto que no tiene identidad positiva sino una identidad construida a través de
actos de identificacion y decision. Aventurarse a un texto de estas caracteristicas, que
entrecruza saberes, gue se zambulle en la historia, que remonta la tradicién, gque no
sucumbe a la tentacion de la mera exégesis pero tampoco la pasa por ato sino que, al
contrario, la toma para indicar un camino y para hacer una apuesta, es un acto de

identificacion y de decision que vale la pena celebrar.
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l.
En este tiempo de tantas publicaciones parciales la posibilidad de hacernos con €

“objeto libro” es la posibilidad de mostrar el valor que sigue teniendo para todos
nosotros € libro, la escritura y la cultura de la edicién. El libro, en papel, con sus
perfecciones e imperfecciones, con el olor de sus hojas y su tinta. Tener este objeto
CON NOSOtros ya en si mismo un evento para celebrar.

En este sentido, La bifurcacion entre pecado y delito. Crimen, Justicia y Filosofia
Palitica de la Modernidad Temprana publica nuevas generaciones de académicos que
piensan la teoria y la filosofia politica; agui podrén encontrar autores con una
trayectoria ya muy afianzada asi como también doctorandos y jovenes doctores que se
encuentran en medio de sus propios procesos de escritura. Este libro muestra que €
trabajo de los grupos de investigacién, de los didlogos y debates sirven, y mucho. Al
mismo tiempo, por su tematicay sus hipotesis es un libro que invita, desde la primera
alaultima pagina, areflexionar sobre €l tiempo pasado y €l tiempo presente. Por aqui
desfilan autores que de tan internalizados en nuestra vida académica, a veces
olvidamos que tienen alin mucho por hacernos descubrir, por exigirnos preguntar y

por dejarnos cuestionar; mucho, debajo de sus siglos de existencia.
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Cultural por laUniversidad de Tres de Febrero (UNTREF). Investigador del Consegjo Nacional de
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Investigaciones Gino Germani. Es docente y editor. Sus areas de trabajo son lafilosofia politicay €l
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La bifurcacion es un camino que se divide, en donde se abren dos (por lo
menos dos) otros caminos. Por |0 que ya desde € titulo, los textos aqui reunidos nos
Ilevan a pensar que lo primero que, tal vez, pecado y delito provienen de un mismo
camino. ¢Cud? Una posibilidad es decir que provienen del camino del hombre: €
pecado y € delito son del hombre. Podriamos remitirnos a primer pecado biblico,
Adén y Eva comiendo € fruto prohibido del &bol del saber del bien y del mad; v,
también, a primer delito, o por lo menos una accion a la que podriamos pensar como
delito, aungque es uno de los pasajes del Génesis que mas me exigen la reflexion: e
asesinato de Abel en manos de Cain. El primer asesinato del texto biblico, y no es
menor.

Una caracteristica interesante, partiendo desde esta lectura, es que en ambos

casos hay justicialuego del acto/accion que se comete, ya sea del pecado, o del delito:
la expulsion y la marca de Cain, otra forma expulsion. Ahora bien, también hay que
decir que en este sentido, los primeros actos de justicia son divinos, por lo que son €
gercicio de la voluntad soberana de Dios sobre los hombres: en la expulsion y
también en la destruccion y sus diferentes intentos hasta llegar a pacto de laley.
Hay otra lectura que nos permite, desde otro lado, caminar por ese sendero, y que
estaria antes aln de la primera bifurcacion, o sea, pensar ya en €l pecado y € delito
como € camino de donde se bifurcan e crimen, la justiciay la filosofia politica. En
este caso, estos tres conceptos, que constituyen el subtitulo del libro, podrian ser
consecuencia de, o la continuidad bifurcada de, los dos anteriores (pecado y delito).
Y a que estos son caminos que siguen adelante, caminos que no necesariamente deben
cerrarse. El sentido de la bifurcacion no es @ final, sino la apertura, la distincién de
los caminos, €l sentido mismo de estas problematicas y de las diferentes salidas que se
nos abren, también, en este libro.

Dicho esto, un elemento en comin que se debe marcar es que ya desde €
titulo y la lectura de los diferentes articulos, en € trasfondo del libro encontramos un
vigjo siempre nuevo (por suerte) problema: e elemento religioso; y especificamente

los procesos de secularizacion desde € paradigma teoldgico y e momento historico
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fundamental donde se instalan, la Modernidad Temprana. Este libro, en donde
permitasenos la hipétesis, Leo Strauss esta esotéricamente mas presente de los que
realmente esta, tiene uno de sus grandes méritos en querer y lograr, cada uno a su
manera, actualizar problematicas de la Modernidad Temprana, 0 mostrar como las
probleméticas, por 1o menos muchas de ellas, de nuestros tiempos ya se pueden

observar en esa Temprana Modernidad.

El problema de la justicia, del acance del delito, la reflexion en torno a la
secularizacion; la relacion entre el Estado y la sociedad, entre Estado, religion y
comunidad; e lugar de las mujeres y e derecho; € derecho y la sociedad; la
construccion del sujeto, mas aln, la pregunta sobre la igualdad, sobre quién esigua a
mi, sobre la esclavitud y la servidumbre, las relaciones del trabgjo; la propiedad
privada. La politica, lo politico, la vuelta de la politica, la revuelta de lo politico...
podriamos estar hablando de nuestros dias, sin embargo estamos enumerando los
topicos principales que La bifurcacion entre pecado y delito abarca en la Modernidad
Temprana.

Y s traemos estas problematicas es porque uno de las grandes virtudes de este
libro es introducirnos a autores y temas que podriamos llamar originarios (y
fundamentales) para la construccion del mundo moderno y del Estado moderno.
Autores y problemas que, como escribe Eduardo Rinesi en e prélogo —que sin
embargo recomendamos no solo leerlo como prologo, sino como un capitulo mas del
libro— forman parte de “tiempos en |0S que Se va estructurando una nueva vision del
mundo, una nueva manera de pensarse la vida, las sociedades y la historia, pero en
gue esa nueva cosmovision o manera de pensar se va fraguando con los materiales
provenientes de lenguajes multiples y de combates diferentes...”. Y, que podriamos
agregar hablando de este momento histérico, las palabras de Hernan Borisonik a
explicar que aquel es un “proceso de secularizacion, es decir, un proceso que se
caracterizé por un pasge de lo religioso a lo juridico que estuvo signado por la

centralizacion del poder politico y dio origen a los Estados nacionales”.
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Pero ademas, es un libro consagrado a la Temprana Modernidad que a medida
gue uno avanza en su lectura comprende que también es un libro que es imposible de
escindir del malestar de nuestro tiempo; nos preguntamos, entonces, si nuestro tiempo
no pudo resolver las paradojas, dilemas y contradicciones de aquel tiempo historico, o
vivimos una continua repeticion que nunca se termina, como un siniestro deja vu
hegeliano. Igualmente, ante la duda, nos quedamos con la reflexion de Rodrigo
Ottonello finalizando su ensayo sobre Hobbes y Locke: “me resulta dificil —escribe-
emitir un juicio acercade si efectivamente podemos pensar |as teorias del siglo XVII
como materiales validos para andizar nuestro presente. Menos arriesgado me parece
afirmar que si es necesario estudiar detenidamente el camino que han seguido hasta
nuestros dias ciertos conceptos de aquél tiempo, para intentar, ante las imagenes de
sus transformaciones, hacernos unas preguntas nuevas que tal vez no lleguen a
explicar nuestro presente, pero por lo menos sean capaces de singularizarlo”.

De algo podemos estar seguros en medio de estas posiciones, y es que las
preguntas del pasado siguen acompariando fantasmagoéricamente nuestro tiempo. Ya
lo escribe Cecilia Abdo Ferez hablando de Locke, “sus preguntas podrian ser la
nuestras”. Mas aun, decimos, nuestros monstruos son los mismos. Por suerte, ahora

tenemos este libro para comenzar aresponder |as preguntas.
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E1 BANQUETE
de los DIOSES

Revista de Filosafia v Tecria Politsca confemporineas
K ¥

Los articulos que se propongan para su publicamida Revista deberan ser
originales y no haber sido publicados previamenteieguna de sus
versiones, y no estar simultaneamente propuestadaidin en otra revista.
Los autores deberan firmar un documento que deldanéginalidad y la
cesion de derechos del trabajo escrito.

Los autores deberan remitir a la direccion de coetectrénico

dosrversiones de su articulo.
Una de ellas deberéa contener todos los datos desoynde inscripcion
institucional del autor. En la otra version debalidinarse toda informacién
directa o indirecta que pueda permitir la iderdifin del autor (esto implica
la supresién de agradecimientos, referencias aggxbpios, etc.). Este
criterio de circulacién de los articulos garantiza la revision de pares es de
caracter andénimo y es central para el funcionamidel sistema de referato
“ciego” con el que cuenta la Revista.

Los originales seran sometidos a un proceso deasiah editorial que se
desarrollaré en varias fases. En primer lugarattisulos recibidos seran
objeto de una evaluacion preliminar por parte demdiembros del Comité
Editorial y el Director, quienes determinaran latipencia de su publicacion.
Una vez establecido que el articulo cumple comdqaisitos tematicos y
formales indicados en estas normas, sera envidde pares académicos
externos, quienes determinaran en forma andarimnpublicar sin cambios; 2)
publicar cuando se hayan cumplido correcciones nesn8) rechazar. En
caso de discrepancia entre los resultados debitsodr, el texto sera enviado a
un tercer arbitro, cuya decision definira su pudion. Los resultados del
proceso de dictamen académico seran inapelablesies los casos.
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Los idiomas aceptados por la Revista seran el espfportugués, el francés,
el inglés, el italiano y el aleman. Cada articuidatara con un resumen en el
idioma del articulo y otro en inglés. Los resumemresiran un maximo de 200
palabras.

Toda contribucion estara acompariada de palabnas @la mas de cinco) en
el idioma original del articulo y en inglés.

La estructura argumentativa del trabajo tendréiasientes secciones (en este
orden):

- titulo

- resumenes en el idioma del articulo y en inglés.
- palabras clave en el idioma del articulo y enésg
- cuerpo del trabajo.

- bibliografia.

El cuerpo central de cada trabajo tendra un mimiend.000 palabras y un
maximo de 10.000. En el caso de las resefas hiéfiogs, la extension sera
de 500 a 1.500 palabras. .

Toda la copia (incluyendo notas, graficos, refei@ng cuadros) estara tipeada
con interlineado de espacio y medio. La fuente $emées New Roman 12 y

los margenes izquierdo, derecho, inferior y supeendran 3 cm desde el
borde de la pagina. .

Los archivos se deben enviar en formato Word.

Las citas iran a pie de pagina con formato confaartes normas
internacionales de citas:

Las notas se confeccionaran segun un criterio gepemiforme que incluira:
apellidos, nombre, titulo, lugar de edicion, nomibeda editorial, afio de
aparicion; distinguiéndose entre libro, articularelasta y articulo incluido en
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libro. Una obra ya citada se mencionara con el merdbl autor seguido
deop. cit.y la pagina. Si el autor tiene varias obras ciafael articulo se
abreviard el titulo, seguido dé. y la pagina.

Libros

a. Libro con un autor

Ejempla

Beuchot, MauricioLa hermenéutica en la Edad MedMéxico D. F: Universidad
Nacional Autbnoma de México, 2002.

b. Libro con mas de un autor

Ejempla

Irving, A. V. y Frankfort, H. AElI pensamiento prefiloséfico: Los hebreb&xico D.
F.: Fondo de Cultura Economica, 1956.

Noétese la sangria.

Para libros con mas de tres autores, o bien setr@gilos hombres de todos los
autores o el nombre del primer autor seguido datrgs” [et al.

Henry, A. M. y otros)niciacion teoldgicaBarcelona: Herder, 1957.
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c. Libro con un autor y un editor

Ejempla

Campbell, Georgelhe Philosophy of Rhetoricl776. Ed. Lloyd F. Bitzer.
Carbondale: Sothern lllinois UP, 1988.

Capitulo de un libro

Ejempla

Chaui, Marilena. "Spinoza: poder y libertalla filosofia politica modernaComp.
Atilio Bordon. Buenos Aires: CLACSO-Eudeba, 2000141142.

Articulo de revista impresa

Ejempla

Lublink, Sara.“Who may Live the Examined Life? Plat Rejection of Socratic
Practices in Republic VII, British Journal for thstory of Philosophy, York (UK),
Routledge, Volume 19, Issue 1, (2011): 3-18.

Articulo de revista electrénica

Ejempla

Katsafanas, Paul. The Concept of Unified Agenciigtzsche, Plato, and
SchillerJournal of the History of PhilosophjOn line], 49, 1. En

87-113 (enero 2011)
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